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LINLEITUNG

Der etwas komplizierte Titel mull nicht sogleich
Verwirrung stiften. Er mdchte in erster Linie die Verhdlt-
nisse zwischen zweier Epochen - Expréssionismus/frﬁhes
zwanzigstes Jahrhundert/Moderne einerseits und Postmoderne/
Post§truktqralismus andererseits - sowohl im Sinne der
Kontihuitét als auch des Bruchs festhalten. Auch Religio-
sitdt soll hier in zweierlei/zweideutigen Weisen das
lloment der Verbindung oder das'der Unterbrechung bilden.
Dies sollte jedoch den Leser nicht dazu verfihren, diese
Arbeit als eine sich vornehmlich mit der Literaturge-
schichte auseinandersetzende anzusehen, obgleich wir die
Frage nach der Geschichte, Geschichtschreibung und His-
torie in manchen Stellen - so etwa im dritten Kapitel -
zu beantworten versucht haben, weil sie uns im Laufe des-

sen, was uns hier unmittelbar angeht, n&mlich die Reli-

_giosit#t des Textes, implizit beschiftigt hat.

Unser Anliegen ist also wie gesagt die 'Reli-
giositat des Textes', d.h. die eigentimliche DBeweglich-
keit des Texts(Sprache, Diskurs, Signifikation usw.),
in der er seinen Logos(Bedeutung, Signifikat, Ursprung,

Priasenz; Autor, Schopfer, Gott; telos, arche und deglei-

" chen) aufstellt, sich ihm unterwirft, aber gleichzeitig

sich davon befreit bzw. ihn liquidiert, verdringt, sub-

stituiert oder supplementiert, ob bewuRlt oder unversehens.
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Der Moment des BewuBtwerdens iiber diese Bewegung bil-
det jeﬁeils den/das Moment des Leids oder Verfalls,
oder der Emanzipation des Texts. In dieser Hinsicht
sind verschiedene Texte hier zusammengekommen: Aufkla-
tung, Moderne, Mythologie, Religion, Expressionismus,
Postmoderne/P6ststruktqralismus usw; in all diesen haben
wir den roten Faden Religiositédt, ihre Zuspitzung oder
ihre Verdeck&ng ausfindig zu machen versucht. Daher
haben wir Geschichte/Historie/Geschichtschreibung nieht
ausschliflich, sondern als Text und Diskurs schlechthin
unter anderem behandelt. Grob liefBle sich noch formulie-
ren, dafl Religioéitét weder als Restauration des Logo-
zentrismus noch als blinde Opposition gegen Logos, son-
hdern als eine vorlaufig oppositionelle, dann aber ver-
stehende/zerlegende(dekonstruierende, archidologische,
herméneutische, sogar rationélistische, realistische,
romantische, expressionistische, marxistische usw.)
Auseinéndersetzung mit Logos und Logozentrismen aller
Art zu betrachten ist. Uber das provokative Potential
eines solchen(totalitaristisch/totalisierend vor sich
gehenden) Begriffs sollen wir uns im Klaren sein; er
ist bei uns kein unbedingt frommes: Konzept. Religio-
sitat. versteht sich hier nicht als 'Zurilick-zum Gott'

oder '-zur-Natur' oder irgendeiner absoluten Pridsenz.
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 Sie ist eher eine Problematisierung des Drangs der Meta-
physik der Préasenz.

Es 188t sieh demn#ichst fragen, warum wir lber-
haupt.Religiosiﬁét anders gedeutet haben, warum gerade
aine etwas willkiirliche Differenzierung zwischen ihr

und Religion/Theologie unternommen haben. Dies 1l&B%
' sich vor allem damit beantworten, daf die Religiositét
eine wié immer bequeme, pasgsende oder brauchbare Bezeich-
nung fﬁr'jenen umstrittenen und ambivalenten Zustand zu
seinﬁséheint, der die Aufstellung von zentrierten oder
zum Zentrismus fiihrenden, theologischen, begriindeten
Strukturen, nicht zuletzt von Theologie und Religion,
beglinstigt. Was wird nun aus diesem Zustand im Zeichen
deryKritik, Interpretation, Verdrangung und Dekonstruk-
tion der (Onto-)Theologie? Wird er in der Kritik selber
aufgehoben? Wird er niéht dadurch wieder aktuell? MuB
~er nicht nach der Demolierung der Theologie erneut in
Anspruch genommen werden? Ist er nicht letzthin die
gleiche theologisierende und theologiekritische.Bewegt—
heit selbst? Birgt nicht die Theologie ihre eigene Kri-
tik als Religiositat?

Die Kritik an.. der Onto;Thaologie Jeglicher
Art muBl diese Fragen eroffnen, wenn man es darauf will
angelégt haben, den Rickfall auf Theologisierung zu

3



vermeiden., Daher haben wir gewagt, Religiositéat von Re-
ligion und Theologie - diesen zentrierten, begrindeten
Strukturen - als einen pré- oder post-theologischen,
selbst post-religiésen Zustand, als Eroffnung des reli-
giésen und theologischen Texts sbzusondern. Welche Mog-
lichkeiten diese Erdffnung birgt, werden wir in den fol-
genden Kapiteln erdrtern oder priifen., Hier sei nur vor-
weggenommen, daBl sie die jegliche Onto-Theologie und
-Zentrismen begleitende Nostalgie, Schuld(-gefiihl) .und
Unbeweglichkeit abfertigen, den Text, das Spiel der Zei-
chen ohne Bedeutungszwinge, die Bedeutungsmoglichkeiten
selber épielerisch, die Nicht-Zentriertheit der Mythen
frohlich bejahen kann, um gleichzeitig sich gegeniiber
einer mdglichen, noch unnennbaren, unschuldigen Zukunft
offen zu halten.

- Somit wird es auch (kiinftig) méglich sein,
jeden Text und Diskurs, Struktur, Zeichen und Spiel,
ol zentrierte/begriindete oder nicht-zentrierte/unbegrin-
dete, als solche ins und als Spiel unschuldig wiederauf-
zunehmen, um die starren Differenzen, die Texte abschlie-
fen und voneinander ausschliefen, als 'différance', also.
das, was die Differenzen erst ermdglichen (Derrida), sich
ab;spielen zu lassen. So konnen wir von Expressionismus,
Aufklérung, Moderne, Postmoderne usf. sowohl als anderen
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wie auch als gleichen Texten reden. Diese 'frohliche'
Strategie gestattet dem Spiel def Differenzen, sich zu
enphﬁllen.

‘Die Reihenfolge der nachfolgenden vier Kapi-
fel entspricht kurioserweise einer bekannten Chronolo-
gie: Aufklidpung, Moderne, (Expressionismus;), Postmoder-
né; Wir haben sie beibehalten, weder um sie. zu bejahen
noch um:sie unreflektiert. abzuweisen. Wir bezwecken mit
der Beibehaltung die Selbstaufldsung der Chronologie,
die wir vorliaufig als brauchbares Werkzeug(wie Lévi-
Strauss und Derrida in 'Die Struktur, das Zeichen und
das Spiel') aufbewaghren wollen. Im Laufe ihrer Bedie-
nung wir& sie dann, wenn iiberhaupt, ihre Dirftigkeit
und die ihr verliehene oder inhirente 'Theologie' er-
weisen,

Im ersten Kapitel haben wir das 'Dilemma der
Aufkl&rung' behandelt, versucht, zu zeigen, was aus
ihrem SelbstbewuBtsein und ihrem humanistiseh-utopischen
rationalistischen Programm geworden ist, oder werden
mufite. Nach der Verdringung der Theologie und Mytholo-
éie durch Wissenschaftlichkeit und Vernunft,verféllt 
sie wieder diesen Feindbildern der Aufklidrung: Die
Vernunft wird Mythologie, aber schon die Mythologie
war Vernunft (Horkheimer/Adorno: Dialektik der Auf-

kldrung)! Diese seltsame Doppeldeutigkeit der Aufkli-
-



Fung/Vernunft problematisiert ihre textuelle Geschlos-
senheit und ihre Differenz von Mythologie. Die aufklé-
rerische Behandlung des. #ahnsinns illustriert den Pro-
zel der Verdringung der Theologie und ihrer Substitu-
tion durch Wissenschaft, Vernunft und Komnerz(Wirt-
schaft).

Das zweite Kapitel iiber die lModerne soll die
widerspriichliche Entwicklung der Aufklidrung zeigen. Wo
sie'einerseits,ihre.Programme - Wissenschaftlichkeit,

- Technologisierung, Realismus, Entmythologisierung der
dirklichkeit, Humanismus, wirtschaftlicher Fortschritt,
politischer iiberalismus, gesellschaftliche Harmonie
und dergleichen - zu realisieren scheint, schlagt sie
doch andererseits zunehmend und immer starker in die
Mythologie zuriick. Wir haben versucht herauszufinden,
warum dies mdglich und notwendig war. Die diskursive
Einheit und Zentriertheit der Aufklérung, der Vernunft,
des Subjekts und des Objekts zerfallen gerade dort, wo
die Aufklarung sie am zuversichtlichsten zu verwirkli-
chen meinte: in der Industrie, in der technischen Pro-
duktion und Reproduktion, im organisierten und rationa-
lén Leben der GroBstadt usw. Zugleich entwickelt sich
hier ein kritisches BewuBtsein iber die Mdglichkeiten
und Grenzen der Aufklirung(Baudelaire, Poe, Nietzsche,
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Marx; Benjamin, Horkheimer/Adorno; Romantik, Lxpressio-
nismus usw.). Deshalb 1dBt sich, freilich begrenzt, von
einem Zeitalter der Moderne als einer sich von Aufkla-
rung absetzenden, unterscheidenden, differierenden Epoche
sprechen. Dies ist jedoch ein BewuBtsein(BewuBt-sein),
das sich selbst aufldsen muB. Dieser sich verflichtigen-
den Zentriertheit zufolge habe ich das Konzept Pseudo-
mythologie der Moderne eingefiihrt.

Also kommen wir zum dritten Kapitel, Expre-

ssionismus. Br ist hiermit als eine Fortsetzung und

Kulminierung des kritischen Denkens der Aufklérung/MoF
derne iber sich selbst zu verstehen. Der Expressionismus

entsteht als einheitlicher, aber nicht zentrierter Text,

e

&

um wieder unterzugehen, jedosh erst nachdem er die Krise
der Moderne selber teilweise zum Wegweiser flir eine wie
immer radikal neue, unschuldige Zukunft flir den Menschen
umfunktioniert hat. Die Montage wird - zum Beigpiel -
sowohl als Zeichen der Krise, die Krise an sich, wie
auch als Rettung der 'Moderne' vor dem eigenen Problemen
wahrgenommen und verwendet. Das religidse Programm des
Expressionismus erweist sich jedoch als durchaus ambi-
~valent. Verschiedene absolute Signifikate(Logoi) - Gott,
Mensch, Ursprung usw. - werden zwar beibehalten, aber.

sie werden auch stets von einer strengen Signifikation
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losgeldst.(Als unmittelbare Folge dieser Verflichtigung
der Prisenz ist die Hervorhebung einer neuartigen Rea-
1lit8t bzw. einer neuen Sehweise der schon in der Mytho-

logie zu findenden unorganisierten, a-zentrischen, sub-

jektlosen Realitst.) Man begegnet ihr mit Angst, Schuld-
gefihl, Befremdung, und man sehnt zugleich nach einem
préa-historischen, zentrierten, mitterlich versichernden,
gottlichen Zustand. Die seltsame Religiositat des Expre-
ssionismus ist also dieses Beisammensein von zwei ent-
gegengesetzten Bewegungen: Einerseits die Nostalgie, nos-
talgische Sehnsucht nach einem begriindeten Dasein, Lo-
gozentrismus, Pridsenz, andererseits die Anspielung auf
eine ganz neue, épielerisch unschuldige, 'post-moderhe'
‘oder 'postQmenschliche‘ Utopie.

Im letzten Kapitel werde ich die hier angedeu-
teten Thesen zur Religiositidt weiterfiihren. Die Religio-
siﬁét wird sich dann als eine Zwischén—Situation und
'Post'~Situation zugleieh vorstellen. Die 'Natur' dieser
Religiosit&t, ihr Da-Sein, ihre Aktualitidt und Mdglich-
keitenlwerden ausschlieflich ausgefliihrt., Die vielleicht
endgiltige These dieser Arbeit soll demnach so lauten:
Die Religiositdt, eine stidndig sich verflichtigende,
a-ientrische, spielerische bzw. zum Spiel filhrende, hi#lt

die Hoffnung auf eine unschuldige Zukunft wach, obzwar
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sie sich ihr nicht blinde ausliefert, indem sie, das
Gesicht der Gegenwart zugekehrt, deren Spiel bejaht.
'Tostmoderne' und 'Poststrukturalismus' habe
ich hier als gleiéhwertig behandelt; eine polemische
oder theoretische Unterscheidung, die sicherlich plau-
sibel ist(indreas Huyssen: Postmoderne- - eine amerika-
nische International? S. 31), habe ich nicht vorgenommen,
da sie mich nicht unmittelbar oder unbedingt provoziert.
Was migh eher interessiert, ist das Prafix 'post': was
ihm folgt, ist belanglos; was nach-folgt. jedoch ﬁicht!
Denn dieses 'post-' verkdrpert wahrlich das 'Prinzip
Hoffnung'; es erinnert uns daran, dall die Vollendung
oder der Abschluﬁ(cléture: Derrida) der Epoche des Logo-
zentrismus durchaus moglich ist und daB eine a-zentrische,
unbegriindete, von Schuld und Nostalgie und Pré&senz unbe~
lastete Utopie sich verkinden 1l8Bt, ohne sie gleich zu
nennen oder zu definieren(begriinden), ohne von Anbeginn
an ihr verfallen zu sein. Ver allem in diesem Sinne habe
ich Postmoderne und Poststrukturalismus appropriert,
immer Qieder_auf die (religitse?) Flichtigkeit der Be-

deutung des Prafixes 'post'- anspielend.



ERSTES KAPITEL:Das Dilemma der Aufklarung.

1.0 "~ Als kollektives 'wir' in der Fratze von
Georg Hejm(ﬂ) gibt nicht nur eine ganze Generation,
sondern ein ganzes Zeitalter, wie in Vorahnung des
Verfalls, seinem Elend Ausdrueck. Sind solche teils
nostalgischen, teils gegenwartsﬁberdrﬁssigen und
schuldbewufliten Texte wie der wvon Heym Signal der
nahestehenden Katastrophe einer selbstbewuliten Lpoche
wie Moderne, so 1laBt sich durchaus fragen, wie und
wiego diese Epoche liberhaupt einer Krise verfallen
sein muBte.éﬁenn seidem die Aufklarung, sogar die
Renaissance, als selbstbewuBRtes, selbstbeherrschen-
des Subjekt(Kant: Die 'Unmiindigkeit des Menschen' sei
selbstverschuldet) sich zu organisieren begann, und
zwar anﬁand der Prinzipien der Vernunft, Wissenschaft-
lichkeit, Technologisierung, Naturbeherrschung, der
politisch-dkonomischen Disziplin usw., wurde immer ein
gfopisches Zeitalter vorgestellt, in dem der totale
Sieg der Technik {iber der Natur den Menschen von seiner
Unmﬁndigkeit,_seinem Schuldgefiihl, seiner Angst und
Verletzlichkeit befreien, seine Freiheit und Tugend
etablieren, seinem Heroismus ein unerschiitterliches
Denkmal setzen, kurz die aufkl&rerische Utopie ein fiir
alleﬁal verwirklichen wirde(2). Die Ankunft dieses uto-
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pischen Zeitalters aber verzbgerte sich. An ihrer
Stelle machte sich die Krisenhaftig keit des ganzen
Prozesses sichtbar(3).

Die Moderne - zumal die ersten dreifiig Jahre.
des 20. Jahrhunderts - war nicht Vollendung der fufklé- -
rung im Sinne einer verwirklichten Utopie; sie war
vielmehr eine Kulmination der inhé&renten Krise der
Aufklirung selbst(4) und die abermalige Behauptung
der Not einer diesseitsorientierten Utopie zugleiah,
die der schrittweise vollbrachte Verfall der Jenseits-
religion gezeitigt haben mufite.

1.1, -Die_Beligion der christlichen Kirche, die
dominante in Europa, verlegte das Zentrum des mensch-
lichen Daseins auf ein Jenseits, das den Zweck, das
Ziel und die Misere des Lebens erklidren, begrinden

und rechtfertigen sollte. Alles Handeln auf Erden
sollte sich orientieren nach dem Diktat dieses von
Priestern vermittelten, fernen, aber nie zu bezweifeln-
den Prinzips im Jenseits. Der Abstand zwischen Erde
~und Himmel kennzeichnete die schuldige, siindhafte
Existenz des Menschen iiberhaupt(Vgl. Moses I1,8,21,

das Alte Testament. Auch verwendet als Motto in Hor-
vAths 'Randbemerkung' _zu 'Glaube Liebe,Hoffnung',1952).
Die MOglichkeiten der Erldsung von dem siindhaften
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Dahinleben auf Erden bestﬁndeﬁ in der erhofften
Bestrafuns bzw. Belohnung des Individuums durch eine
gottlicre, viterliche, jewils glitige oder zornige
Instanz auBerhalb der menschlichen Welt.

1.2.0. Die Aufkl&rung hat bekanntlich die bedrﬁcken-
den, zum SchuldbewuBtsein fiihrenden, Jjenseitsorientier-
Ten religiésen Strukturen zum Kampf herausgefordert.
Thre Waffen waren dabei die schon in den amerikanischen
und franzdsischen Revolutionen erprobten und - zum

Teil -~ katastrophale Folgen hervorrufenden Ideen der
Freiheit, Gleichheit; Tugendhaftigkeit, Rechtlichkeit
usw. des verniinftigen, selbstbewult-biologischen in-
dividuellen Henschal in der politisch-okonomischen
Gemeinschaft, und die Ideen der Wissenschaftlichkeit
bzw. die Wiésenéchaften Uberhaupt. Besonders den 'froh-
lichen Wissenschaften'(Nietzsche) ist die Funktion zu-
gefallen, den Menschen wor den ihm durch die Jenseits-
religion zugeflolten Angsten, dem Selbstzweifel und
Selbstzichtigungsdrang zu retten. Erst sie durften das
Zentrum und die Bedeutsamkeit des Menschenlebens im
Menschenleben selbst auffindbar machen. Anstatt auf eine
angeblich von aullen her kommende, aber unabsehbare Er-
‘10sung zu warten, durfte und konnte der nun anstelle
deﬁ Religion von den Wissenschaften geleitete Mensch

~12-



sein Leben sowohl gqualitativ wie auch quantitativ
selbst anders gestalten. Die Welt sollte vom lenschen
aus erkennbar, folglich auch eroberbar gemacht werden(5).
Vom passiven Untertan eines anthropomorphischen, dennoch
aber anonymen, unerreichbaren Prinzips 'theos' (Im
Englischen 'subjeet' als Untertan) sollte ein aktives,
sich selbst und seine Umwelt beherrschendes 'anthropos'-
Subjekt(Hier 'subject' als Tdter, aktiv Handelnder)
hervorgehen.
1.2.7. Bemerkenswert dabei, daB eine wissenschaftli-
che Disziplin wie Anthropologie erst nach dem aufklére-
rischen Ausbruch sich gebidren/entfalten konnte. Der
anthropos tritt zum ersten Mal als selbstindiges, in
und durch sich selbst koh&rentes, erkennbares Prinzip
dort auf, wo ehemals nur der theos uUber dem Menschen
ﬁnd der Welt waltete. Der theos fungierte bisher immer
als ein Zentrum auBerhalb der Struktur, die er beherrsch-
te. Der anthropos ist aber selber seine eigene Struktur:
und deren Zentrum. Nebenbei entwickelten sich auch die
soenannten Humanwissenschaften; selbst deren Name ist
der Aufmerkcamkeit wert. Hier nochmal ist nicht mehr
theos das entscheidende Prinzip, sondern das menschli-
che, humane, anthropische an und fir sich. In den Natur-

wissenschaften muf das theos-Prinzip sich soweit zurlick-
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ziehen, bis es fast verschwindet: die Regression der
Alchimie und die Entwicklung der Chemie! In der Heil-
kunde herrschte friher 'Gottes Gnade' als Voraussetzung
fiir die Mdglichkeiten einer Heilung von koérperlichen
Krankheiten., Krankheit selber galt als Zeichen fir
gottliche Bestrafung von menschlicher Sinde. Der Kranke
war, theologisch gesehen, der Schuldige. Die Geschichte
des Aussatzes(Vgl. Foucault: Madness and Civilization)
im historischen Mittelalter zeigt seine religicose Funk~
tion innerhalb einer theologisch orientierten Struk-
tﬁr.

1.32.0 Die fast pittoreske, ja zllzu sichtbare Misere
der Aussitzigen galt als Uberdeutliches Zeichen der
Anwesenheit und Macht Gottes(Gott als der Richter won
menschliohép Taten). War die Krankheit selbst ein Zei-
chen filr gdttliche Strafe, so muBten die Aussitzigen
selbst in der Gesellschaft weltlich verfolgt werden
durch Ausschlufl aus der Gemeinschaft der Gesunden. Die
hartndckige Segregation einer Krankheit, der Kommunika-
tionsbruch 'mit Aéien(Ansteckungsquelle) nach den verlo-
renen Kreuzzigen und ein wachsender Sinn'fﬁr Hygiene
hatten als Folge die Verschwindung der Lepra in der
Landschaft Europas(6); selbst diese Verschwindung aber
wurde dankbar als Zeichen fiir gdttliche Gnade hinge-

Al



nommen(7): "If the leper was removed from the world,

and from the community of the Church visible, his exis-
tence was yet a constant manifestation of God, since 1%t
was a sign both of His anger and His grace .... Abendon-
nent is his salvation; his exclusion offers him another
form of communion’. Ob Zorn oder Gnade, Llend oder Glick,
alles konnte im historischen Mittelalter in die theolo-
gische Struktur um das Prinzip theos herum, sinavoll

und funktionell mit einbezogen und verstéandlich gewmacht
werden.

1.?.4. Der Rickgang einer Krankheit hinterliel je-
doch eine Leere, die sie ausfiillte, und um die herum
‘ein System von Ritualen, eine Ptaxis der Ausschlie-

Buﬁg und Einsperrung, eine sozial und religios bedeut-
same Struktur herancewachsen waren: "Leprosy disappeared,
the leper vanished ....; these structures remained.
then, in these same places(the 'lazar-houses', the 'le-
parariums' etc. RR.), the formulas of exclusion would

be repeated, strangely similar two or three centuries
later. Poor vagabonds, criminals, and 'deranged minds'
would take the part played by the leper, and we shall
see what salvation was expected from this exclusion, for
them and for those who excluded them as well. With an
altogether new meaning and in a very different culture,

-15-



the forms would remain - essentially that major form

of a rigorous division which is social exclusion but
spiritual re-integration"(8). Doch die Torm der Zxklu-
sion &nderte sich, sobald sie in den Diskurs der Afkla-
rung, der Vernunft lUberging. Erstens libernahmen die
'Tollen', 'Wahnsinnigen' usw. die friher von Aussdtzi-
gen veriibte Rolle des Ausgeschlossenen, des Auflensei-
ters (Dieses AuBenseitertum ist jedoch durchaus Teil

der sozialen Struktur; seine Funktion als AuBenseiter

machte ihn zum impliziten Innenseiter. Sie ist getra-
gen von der Logik einer verantwortlichen, beruflichen
Funktionalitdt. RR.), denn die bildhafte Misere des
Aussatzes im Mittelalter multe durch eine andere er-
setzt -‘substituiert - werden, die dem Blick der Ver-
nunft besonders konfus und befremdend, geradezu beidngs-
tigend und gefahrlich erschien, um damit fir die Praxis
der Einsperrung und die Funktion der geistigen Reinte-
gration durch soziale Isolation tauglich zu sein: "Ta
inhabit the reaches long since abandoned by the lepers,
they chose a group that to our eyes is strangely mixed
and confused. But what is for us merely an undifferen-
tiated sensibility must have been, for those living in
the classical age, a clearly articulated mode of per-
ception. It is this mode of perception which we must
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investigate in order to discover the form of sensibili-
ty to madness in an epoch we are accustomed to define
by the privileges of Reason"(9).

1.3.2. Zweitens ist eine Verwandlung in der Sensibi-

litdt gegeniliber dem 'AuBenseiter' und in der tatsidchli-
chen Praktizierﬁng der AusschlieBung und Einsperrung,
“ja im Subjekt dieser Praxis selber sichtbar. Die Behand-
lung und Handhabung des fAuBenseiters' vollzog sich von
nun an nicht rein theologisch, sondern zun&chst sozial-
politisch, sozial-moralisch, wirtschaftlich und, all-
mahlich schlieflich, pathologisch: "It organizes into
a complex unity a new sensibility to poverty and to the
duties of assistance, new forms of reaction to the eco-
nomié problems of unemployment and idleness, a new ethic
of wdrk, and also the dream of a city, where moral obli-
gation was Jjoined to civii law, within the authoritarian
forms of constraint".... "Before having the medical
meaning we give it, or that at least we like to suppose
it has, confinement was required by something quite
different from any concern with ceuring the sick. What
made it necessary was an imperative of labour. Our
philanthropy prefers to recognize the signs of a bene-~
volence ‘toward sickness where there is only a condemna=
tion of idleness"(10).... "In this silent eonflict that-
-17-



opposed the severity of the Church to the indulgence

of the Parlements, the creation of the HOpital was cer-
tainly, at least in the beginning, a victory for the
Parlement.... For the first time, purely negative forms
of exciusion were replaced by a ncasure of confinement;
the unémployed person was no longer driven away or
punished; he was taken in charge, at the expense of the
ﬂation but at the cost of his individual liberty. Bet-
ween him and the society, an implicit system of obliga-
tion was established: he had the right to be fed, but
he must accept the physical and moral constraint of
confinement"(11). Was also zunichst die strukturelle
Koh#renz der Vernunft als deren Gegenteil, die Unver-
nunft, zu gefdhrden schien, konnte allmdhlich durch
staatliche Maﬁnahmen Uberwunden werden, indem man die
wirtschaftliche Handhabung und Verwertung der Unver-
nunft, der Arbeitskraft der Eingesperrten, institutio-
nalisierte. Wichtig ist dabei auch der Rilickzug der
kirchlichen Dominanz in solchen Entscheidungen und das
Auftreten einer Vere?nbarung zwischen dem 'weltlichen'
Staat und der Bourgeoisie hinsichtlich der dkonomischen
Ausbeutung der 'Unvernunft' als Rohstoff und UberschuB
an Aibeitskraft im besonderen, und der weiteren Prakti-

zierung der Einsperrung und Ausschiiefung der. AuRenseiter
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im allzgemeinen: "The old rites of excommunication were
revived, but in the world of production and comrerce"(12).
Die fusschlielRung uad cinsperrunz der Unver- |
nunft und des Yahnsinns(13) verschaffte einen Abstand
zwischen Vernunft und Unvernunft, wobei die Bestiali-
tdt der Unvernunft hinter Gitter zur Schau gestellt,
jeglicne Identifikation zwischen Vernunit uand ./ahnsinn
unmdglich gemacht, und der Triumph der Vernunft geleiert
wurde(14). Als Objekt der Schau hinter Gittern wurde
Unvernunft nichstens, erst allmdhlich, zum Objekt der
wissenschaftlichen und pathologischen Beobachteung(15).
1.4.0 Die Auseinandersetzung def Aufklirung mit
Wahnsinn charakterisiérte zwel Aspekte dieses Zeit-
alters, die filir dessen weitere Entwicklung in die Mo~
derne hinein von Bedeutung sein werden; die Struktu-
ralitat dieser Auseinandersetzung verwenden wir also
als Paradizma fiir die Strukturalitit der Aufklirung und
der Moderne.
1.4.1. Der erste Aspekt scheint die Demolierung
einer zentrischen/zentrierten Struktur und die Auf-
stellung einer niveillerten, demokratischen, a-zentri-
schgn und relativistischen zu implizieren. Die Theolo-
gie, die Kirche und ihre Institutionen wurden zunichst
zum Rlckzuy gezwungen, die Organisation des Wahnsinns-
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diskurses der Lenkung einer birgerlich-monarchisti-
schen Koalition iiberlassen. Die Kirche war aber bald
imstande, ihre Institutionen und Praxis zu reformieren,
um sie in der von nun an mdechtigen, birgerlich-monar-
chischen Dikursivit&dt anpassungsfihig, also Uberlebens-
fahig zu machen(16). Der Verdrangung des einen Zentrums
(theos, Kirche, Theologie, Religion usf.) folgte jedoch
die Einsetzung eines anderen(anthropos, Humanismus,
Kommerz, Wissenschaft, Vernpnft usw;). Die offensicht-
liche Diskrepanz zwischen diesen zweil Zentren basierte
sich auf der eben von der Theologie ermittelten Duali-
tat des Diesseits-Jenseits. Im groBen und ganzen ereig-
nete gich also die Verdrangung des Jenseits zugunsten
des‘Diesseits. Die Ideen der Gleichheit und Briderlich-
keit der lienschen, der Demokratie und des wissenschaft-
lichen Fortschritts usw., die die Ausrottung der theo-
logischesn Religion und den Umsturz ihrer.Hierarchien
versprachen, verpufften sich dennoch als Floskeln,
obzwar sie zundehst - allerdings zum Teil - in den
“amerikanischen und franzdsischen Revolutionen erkémpft
wurden. Andere Hierarchien wie die der gesellschaftlich-
en Klassen aufgrund der wirtschaftlichen Lage des In-
dividuums, des weltweiten Kolonialismus, der Subjekt-
Objekt-Hierarchie in den Wissenschaften usw, wurden
aufgestellt., (Der zum Kapitalismus hin dridngende Markt
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bot andererseits tatsichlich eine wahre MOglichkelt
der'Verwirklichuhg der Gleichheit der Individuen:'"ilicht
bloB werden im Gedanken die Qualitdten aufgelost, son-
dern Qie llenschen zur realen Konfornitdt gezwungen. Die
Wohltat, daf der Markt nicht nach Geburt fragt, hat der
Tauschende damit bezahlt, daB er seine von Geburt ver-
liehernen Fidglichkeiten von der Produktion der Varen,
die men auf dem Markt kaufen kann, modellieren 1aRt.
Den Menschen wurde ihr Selbst als ein Jje eigenes, von
allen anderen verschiedenes geschenkt, damit es desto
*sicherer zum Gleichen werde"(17). Die prekiéire Zilanz,
—_ die einerseits den einzelnen als ein "je eigenes, von

e

Nz allen anderen verschiedenes (Selbst)", andererseits

\ dessen Glsichheit(Gleichberechtigung) mit jedem anderen

iggvauf dem kapitalistischen Markt anerkennt, aufrechter—
h#dlt, mullte bald oder sgpadter zur totalen Gleich~- und
Ausschaltung des Individuellen hinunterentwickeln: '"Die
Horde, deren Name zweifelsohne in der Organisation der
Hitlerjugend vorkommt, ist kein Rickfall in die alte
Bartareil, sondern der Triumph der repressiven Egalitat,
Adie wntfalturny der Gleichheit des Rechts zum Unrecht
durch die Gleichen"(1&). Dem Untergang des Individuums

entspricht zugleich die totale Einsetzung des selt Jeher

bekannten, aber erst im ristorischen Kapitalismus seine
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vollen Potentialen entwickelnden Austauschmitbels par
excellence: des Geldes. Das Geldstuck - zumal das Fa-
piergeld - bewirkt die endgliltipe Entstellung der
FPassade des Individuellen, indem es seinen Raum usur-
piert, daé‘Individuelle guantifiziert, selber als dessen
Qualitdt sich ein- und durchsetzt, es erkaufbar macht.
Der fetischistische Wert des Original-Individuellen
zerf£llt indessen vor der allumfassenden, inflation&ren
Anonymitit des Geldes, um in einem anderen Raum als
BewuBtsein liber dessen Verlust aufzuerstehen. Geld hat
zwar den Mythos des Original-Individuellen zum Abstursz
gebracht, ist aber selber zum Fythos geworden, zum
Quasizentrum des Kapitalmakts./19/)

W42, Der zweite Aspekt des aufkldrerischen Wahn-
sinnsdiskurses ist die Verdringung selbst. Die Ver-
steckunz und Einsperrung alles dessen, das der Vernunft
und dem humanen Subjekt als deren Skandal und Scham
sich stellte, kennzeichnete das Unbehagen der Aufkla-
rung mit der eigenen Miundigkeit. Die Selbstprésenz des
Aufklirungssubjekts konzipierte sich als Sichtung, als
Herstellung von Gegensatzen, wie etwa Gott-Mensch,
Unvernunft-Vernunft usf., und als Verdrangung des der
Vernunft Entgegengesetzten. In dem christlichen, zumal
in dem vorchristlich-mythologischen Diskurs war die
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Prisenz des lienschen einer wie auch immer kosmischen
Eierarchie zugeschrieben und untergeordnet. Die Selbst-
Prisenz des menschlichen Subjekts vollzog sich Jjedoch
im Zeichen einer Entmy%hologisierung des theischen/gott-
Tichen Logos durch eine rebellische Tat(Prometheus),
die das Humane als ein selbstbewuBt handelndes, sich
gegén ein abstraktes, unsiohtbarés:Prinzip auflehnen-
des. Subjekt projizierf34 Die Verdriangung des Zeus/theos
ern&dlt indessen eine merkwiirdige Parallelité&t zu der
Einsperrung der Unvernunft im Zeitalter der Aufklidrung:
Die Verbannung beider jenseits der Vernunft macht sie
potentiell, als Gegensidtze der Aufklédrung, gleichwer-—
tig, zu Leidensgefihrten. Wo friher die theologpische
Ordnung 'Yahnsinn' und 'Mensch' nebeneinander unter
sich organisierte, erhob sich Jjetzt der nun 'aufgeklar-
te' Mensch als Subjekt, um sich von der friheren Herr-
schaft und dem derzeit anders konzipierten Wahnsinn

zu distanzieren. Die theologische Interpretation des
Wahnsinns wurde zugunsten eines rationalistischen Um-
gangs mit ihm(Einsperrung und wirtschaftliche Verwert-
ung der Arbeitskraft) preisgegeben. Sowohl Wahnsinn

wie auch Theologie werden so, jewells explizit und im-
plizit, zum Skandal der Vernunft. Mit hartnickiger
Entschlossenheit wird der eine hinter Gitter gestellt,
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die andere von der diskursiven Praxis zuriickgedrangt
bzw. zum Gehorsam gegeniiber der rationadlen Diskursi-
vitat gezwungen.
1.4.3, Die Isolation dess Wahnsinns hatte nicht
sosehr die Heilung einer - etwa geistigen - Krank-
heit als Ziel vor gich; sie legte vielmehr eine Ver-~
dammung(condemnation) des MiiBiggangs an den Tag(20).
Sie organisierte in dieser Hinsicht am Ort der Ein-
sperrung die unorganisierte Arbeitskraft der Wahn-
sinnigen, um sie in den sieh vereinheitlichenden
Kapitalmarkt zu kanalisieren; dagegen rdumte das
Miptelalter dem Wahnsinn einen Platz in der Hierar-
chie der Laster ein, die Renaissance setzte ihn als
Inbegriff alles menschlichen Lasters wieder frei(21).
Solche moralisierenden Verwerfungen standen jedoch
der okonomischen Struktur der Aufklirung im Weg: Sie
erschienen der Aufklérung als mythologisierende Ab-
strahierungen der Wirklichkeit des Wahnsinns und dex
Wirklichkeit {iberhaupt. "Von nun an soll die Materie
endlich ohne Illusion waltender oder innewohnender
Krafte, verborgener Eigenschaften beherrscht werden.
Was dem MaB wvon Berechenbarkeit und Niitzlichkeit sich
nicht fiigen will, gilt der Aufklérung fiir verddchtig"(22).
Von aiesem Bliekpunkt aus konnte also die Aufklérung
—Dl—



Sahfitt fﬁr Schritt die diskursive Macht der Religion
ausschalteﬁ und den von der Religion befreiten Raum

des Wahnsinns selber kolonisieren. '
1.5.0 Die diskursive Verdringung der christlichen
Theologie, die Entmythologisierung der Wirklichkeit als
deren Umschlagen in Berechenbarkeit(23%) hatten als Ziel
unter anderem die Dezentrierung und Demokratisierung
des humanen Daseins. In diesem ProzeB erblicken wir
‘jedoch einige Diskrepanzen im !Programm der Aufklirung'
selbst(24): 1. Die Aufklirung scheint die zentrierte
Struktur der Theologie selber Ubernommen zu haben.

2. Die verdringte Theologie wurde weder vollkommen
aufgelost noch in dem Diskurs der Aufkldrung reinte-
gfiert; sie wurde zusammen mit Wahnsinn zur Sprasghlo-
sigkeit und teilweise schon zur 'kriminellen'/subversiven
Existenz an der Peripherie der Aufklirung verdammt.
1.5.1. 1. Der Entmachtung des theos im Rahmen der
Aufklédrung entsprach zun#chst die Einsetzung des an-
thropos als Zentrum einer neuen Struktur. In den Wissen-
schaften wurde dieses humane Prinzip nicht nur zum
Subjekt, sondern augh zum Objekt der Erkenntnis. In

der Politik sollte auch entsprechend ein weltlicher,
'aufgeklérter Absolutist' das diesseitige Dasein ge-
mé8 den Prinzipien der Demokratie, Gleichberechtigung,
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des Fortschritts, des materiellen Wohlstands, geisti-
ger Entwickluﬁg, Bildung usf. durchwalten. Die patri-
archale Instanz. der christlichen Theologie ging dabei
in die S3trukturalitidt der Aufkldrung mit ihrem Traum
von einem 'aufgeklirten Absolutisten' ein. (Wie repre-
ssiv das neue Patriarchat erst werden wird, sehen wir
deutlicher in einer spéterén Zeit, in der Figur eines
Bismarck, eines Kaisers. Wilhelm, in der expressionist-
ischen Rebellion gegen den auferstandenen 'Vater',)
Selbst der einst rebellische anthropos/Prometheus hat
die Macht und Position des theos/Zeus ilbernommen, ihnen
'reale' Gestalt gegeben. Das war die 'Dialektik der
Aufkiérung‘(Horkheimer/Adorno), die List eines Diskurses,
der nicht aufgibt, sondern‘immer wieder aufgehoben

wird in dem jeweils 'neuen' Diskurs. Denn wo "(Seit je)
«....die Aufklirung im umfassendsten Sinne fortschrei-
tenden Denkens das Ziel verfolgt (hat), von den Mensch-
en die Fureht zu nehmen und sie als Herren einzusetzen",
hat sie "Mythen aufldsen und Einbildung dureh Wissen
stirzen", die Welt entzaubern, entmythologisieren, be-
rechenbar machen wollen(25). Aber Jedes Mal schlagt die
neue, die Welt entzaubernde Erklidrung in die Mythologie
zurlick. Selbst der lMythos, der ja schlieBlich die Funk-

tion hat, die Welt dem Menschen erklirbar zu machen,
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ist Aufklidrung(26). Die Aufkliirung an ihrer stelle

ist der Mythologisierung verfallen, indem sie den
Aufklirer(das Subjekt® segeniiber seiner Umwelt(dem.
Objekt) vergdttlicht(27). Das Subjekt-Objekt-Verhslt-
nis zeichnet sich aus durch d&ie Distanz, die zwischen
Herr und Untertan besteht(28). Die Mythologisierung

des Verhdltnisses zwischen Subjekt und Objekt, des
Subjekts zumal, findet ihren Niederschlag im asufkla-
rerischen Dranz, die Welt, die Materie, den Menschen

- (wi etschaftlieh) zu verwerten, zu handhaben. Die Maaht-
beziehung zwischen Zeus und Prometheus aufersteht als
das Verhsdltnis zwischen dem wissenschaftlichen Subjekt
und dem wissenschaftlich erkannten Objekt. Diese Er-
kenntnisstruktur, die auch den Strukturen der Wirtschaft,
der Pblitik, der Kultur, des Familien- und Soziallebens
zugrundelag, tradierte die mythische Struktur der
christlichen und sonstigen Religionen mehr denn als sie
sie konsequent demolierte. Das strenge Auseinanderhalten:
des. Subjekts vom Objekt tendierte zur Fetischisierung
beider als solche. Der Mythos war die filir endglltig
gehaltene Identitdt des Subjekts und des Objekts per
ge(29). F

1.5.2. 2. Seitdem die historische Aufklérﬁng die
christliche Theologie an die Peripherie der allgemein-
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en geselléchaftlichen Diskursivitdt gedrangt hat, ohne

" gie entweder vollkommen zu liquidieren - was an sicgh

ein zweifelhaftes Unternehmen ist - oder sie in der
eigenen Struktur effektiv zu reintegrieren, seitdem
dieFAufklérung den Raum der Religion usurpiert, einige
ibrer Strukturen(z.B., das Patriarchat) selber appro-
priert hat, hat sie sie gleichzeitig in allen geltenden
Bereichen zum expliziten AvBenseiter, zum potentiellen
Verbrecher(Delinquent), ja sogar zum Martyrer gemacht.
In diesem unorganisierten Raum am Rande des Diskurses
bereitete sich die Religion auf eine Subversion vor;
aua diesem heraus konnte sie nun durch List oder Zufall
in die aufklédrerische Struktur eindringen(30). Die
weitere Wrrkgamkeit einiger der Theologie und der My-
thologie eigenen Strukturen in der Aufklérunz selbst
vereinfachte dieses Eindringen.

ii§49 Dafl die historische Aufklirun:; schon kurz
nach ihrer Geburt einer Krise féllig war, davon legt
die historisché Erscheinung der Romantik Zeugnis ab.
Die Romantik protestierte gegen jene Aspekte des neuen

Lebens im Zeichen der Vernunft, die spiter als Wesens-

merkmale der modernen Industrie Gesellschaft aufgingen(31).

Die sich mechanisierenden Produktionsverhdltnisse und
die dadurch hervorgerufene Entfremdung des individuellen

-28-



Produzenten vom Produkt einerseits, und die im Zeichen
der Wissenschaftlickeit erstarrte, mechanistische Wirk-
lichkeitsdeutung, selbst die Verschlieflung der mensch-
lighen Existenz und deren Entfremdung von einer grosseren
kosmischen Ordnung andererseits gaben AnlaB zum romanti-
achen Protest. Die im Programm der wissemnschaftlichen
Aufklirung stehende Berechenbarkeit der Welt galt den
Romantikern als deutliches Warnzeichen fir eine mecha-
nische, repressive, autoritére, abstrakte Vernunft. In
der programmatischam Entmythologisierung der Wirklich-
keit erblickten sie nicht sosehr einen (Fert-)Schritt
zur Aufrichtigkeit und Wahrheit, sondern eher den Riick-
gang’ des éympathischen, ehrfurchtsvollen Umgangs des
Menschen mit seiner Umwelﬁ; Entmythologisierung war

fiir die Romantik ein heuchlerischer Vorwand, die Natur
rﬁcksichtsios und katastrophal auszubeuten. Entzegen
alledem war das allernichste Ziel der Romantik die
Selbstfindung des individuellen Menschen in einer schon
wohlorganisierten kosmischen.Ordnung. Die romantische
Lust zu Abenteuer drilickte nichts anders aus als den
Wunsch, eben diese in der aufklirerischen Gegenwart
verlustig éewordene mensechliche Stelle in dem gottlich-
natirlichen Kosmos wieder zu entdescken (Eine Wieder-
belebung der Legende der Vertreibung des Menschen aus
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‘dem Paradies, das Alte Testament).

Die Aufkldrungsutopie einer wom menschlichen
Subjekt technisch beherrséhten, berechenbaren Welt
schlug in ‘die romantische Utopie einer wie immer gott~
lichen Welt. zurilick, in die der verwahrloste Mensch
gnadenvoll wiirde aufgenommen werden., Dabei projizierte
die Romantik nostalgisch ihr Utopiebild auf ein frpiithe-
res historisches Zeitalter wie das Mittelalter. Wo
die Produktionsverhdltnisse in der neuen Industrie und
die Austauschverhidltnisse im neunen Markt. auf dem Vege
zum Kapitalismus tatsdchlich das ‘'reale' Individuum ent-
zauberten, als Mythos liquidierten, an seine Stelle aber
das zauberhaft michtige, die Welt erkennende und re-pro-
duzierende Subjekt als Logos einsetzte, dort machte
die Romantik einen parallelen Schritt rickwdrts, indem
sie sowohl das 'reale' Individuum wie auch das abstrakte
Subjekt in einer benewolenten Kosmologie zu reintegrieren
versuchte; niéht als Ausheuter der Welt sollte das Sub-
jekt ihr gegeniber stehen, sondern iber ~die Kluft
zwischen sich und ihr bewnfltwerdend, sie verstehend eine

Briicke schlagen zu dem Urzustand, in dem es endlich auf-

zugehen hat.
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ZWEITES KAPITEL: Die Vollendung, und Zerstreuung

der Aufklarung.

2.0 Die Romantik haben wir vorhin als eines der
‘ersten Krisenzeichen im 'modernen' Diskurs seit der
Rehaissance und der Aufklirung dargelegt. Sie offenbar-
Ten die inh#renten Gefahren solch einer Diskursivitit,
deren Beschaffenheit auf Verdrdngung und Ausschliefung
basiert, die durch die Vergéttlichung des Subjekts dem
Absolutismus wverfallen ist, zu abermaliger Mythologisie-
rung dessen; Zur_Reglementierung der Individuen als
Massevoder Horde, und zur Mechanisierung der Beziehung
zwischen Mensch und Menseh, und zwischen Mensch und
Welt tendiert. War die Romantik im wesentlichen nur
Warnung vor der Herrschaft der Maschine und der mecha-
nischen Vernunft, so war das,Zaitalter der Industriali-
sierung - die industrielle Moderne - die Verwirklishung
der romantischen Prophezeiung.

Das Erkenntnisinteresse dieses Versuches im
Blick haltend finde igh es notwendig,‘hier eine diffe-
nenzierende'Chanakterisiefung der industriellen Moderne
vorzunehmen. Denn inwieweit. ist Moderne(1) als Fortsetz-
ung und Fortschritt der Aufklarung, umgekehrt inwieweit
als Zerfall zu betrachten(2)? Konstituiert in diesem

Entwicklungsschema(Aufklarung-Romantik-Moderne) die
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Moderne(19./20., Jahrhundert) sich als unabhingige Epoche
von der Aufklidrung, oder ist sie vielmehr eine weitere
Etappe in einer chronologisch refaBbaren Linie, die seit
‘der Renaissance eine organische Ganze sein soll? Oder
éind diese Verhdltnisse noch verwirrender als sie au-
genscheinlich sind, so daR sie stets einer theoretisie-
renden Definition sich entziehen und selbst diese prob-
lematisch erscheinen lassen?

Die Moderne als Phénomen konfrontiert uns mit
vielen Problemen ihrer eigenen Komplexitdt, die ein so
vereinfachendes Schema wie Aufklarung-Romantik-Moderne-
(Postmoderne), diese Epochenchronologie der positivis-
tischen Geschichtschreibung, fragwiirdig werden 15B8t(§).
Denn in einem Sinne ist die industrielle Moderne doch
aine Fortsetzung des Programms der Aufklarung, da sie
durch die totale Institutionalisierung der Instrumente
~der Aufklirung(Vernunft, Wissenschaft, Kommerz, Kapi-
talmarkt usw.) ausgezeichnet wird. Sie werden zu Funda-
menten der gesellschaftlichen Normen, der staatlichen
Funkbionen, der wirtschaftlichen Aktivitiéten und der
Akademik. Thre subversive Intention noeh wdhrend der
Herrschaft der Theologie(der ahristlichen Kirche) kon-
solidierte sich zur Zeit der Industrialisierung in den
gesellschaftlichen Institutionen selber als Herrschaft
. s



der Vernunft. In.vielen Landern Europas und in den
Vereinigten Staaten werden die CGedanken der politischen
Demokratie, der Dezentralisation der Macht und der Frei-
heit des Individuums als politische Praxis anerkannt

und durchgesetzt. Nightsdestoweniger wird innerhalb der
Praktizierung der programmatischen Vernunft ein Bruch
sichtbar, zumal in der Form der ﬁandhabung/Auseinander-
setzung mit der Vernunft selbst., Mindestens drei Schich-
ten, wo differenzierte Formen dieser Praxis sich heraus-
kristallisiéren, konnen voriibergehend identifiziert wer-
den:

1. Die Ebene des Staates oder der Institution, wo erst
recht die Vernunft und sonstige Programme der Aufklarung
in der Machtstruktur vertreten(reprisentiert) werden,
%eispielsweise im Parlament, in der Person eines Abso-
lutisten - wie Bismarck - , in der Justiz, der Polizei,
im Militar uhd in der GroRindustrie und -kommerz. Selbst
eine institutionelle Akademik(staatliche Universitéten)
gibt es, die der Ideologie jeweiliger nationaler Staaten
apologetisch-wissenschaftlichen Ausdruck gibt, wvielmehr
die .Ideologie selbst formuliept. Aus der einstigen sub-
versiven Vernunft ist hier eine Vernunft der Macht oder
Macht der Vernunft geworden.

2. Die Ebene der 'intellektuellen' Kritik an der theo—‘
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retischen und praktischen Vernunft. Selbst hier sind
zwei 'Hauptschulen' der Konfrontation mit Vernunft zu
notiéren: die eine lehnt alle Aspekte der Vernunft/Auf-
klérﬁng in toto ab und stellt eine andere Utopie sich
vor, die mehr oder minder auf einer prinzipiellen 'Gegen-
vernunft' basiert ist. Die zweite Schule scheint jene
zu sein, die ihren 'Glauben' an die Programme der Auf-
kliarung nicht aufgegeben hat, die aber mit systemati-
scher Kritik in die praktische/praktizierte Vernunft
eingreifen und Reformen einfiihren will, oder jeweils
deren Strategien anders interpretieren und kritisch
approprieren will, wie etwa bei Nietzsche und Marx.

3. Die dritte Schicht ist die Masse. Gerade hier ist
die 'eigentliche' Religiositdt und Mythologie der Mo-
derne zu suchen, denn gie ist iiberall das sichtbare
Feld der Auswirkungen der ideologischen oder subver-
siven Machtspiele. Die Masse ist letzthin der Geburts-
ort der Mythen und in ihr findet die Mythologisierung
der Macht ihren Niederschlag.

Die Masse wvon Menschen, zumal in der GroB3-
stadt, ist immer eine vom Glanz der Vernunft und vom
Zauber der Technik faszinierte gewesen; sei nun diese
Fagzination ein. wie in den friiheren Jahren der Indus-
.trialisierung empfundener tiefer und fast mystischer
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Abscheu, oder der spéter einsetzende euphorische Kon-
sumgeil, oder vehemente Kritik an’der die Energiequellen
der Erde verzehrenden GroBindustrie(die Skologisch-kri-
tischen Bﬁrgerihitiativen unserer Zeit z.B.), diese
‘Faszination liberhaupt ist die Masse und die moderne
'Massenreligiositét', und auch der Geburtsodt der moder-
nen Mythen.

| Folgend seien einige quasi-zentrale Eigen-
schaften der Moderne interpretativ dargestellt, die fiir
unsefé konsequente These zur Religiositét, zum Expres-
sionismus und Poststrﬁkturalismus/?ostmodernismus aus-—
schlaggebende Ergebnisse enthalten. Mogen diese Eigené
schaften vorlaufig unter dem Begriff 'Pseu&Omythologie
der Moderne' subsumiert werden, denn ich bezwecke damit
keine endgiltige, zentrierte Strukturanalyse der Epoche
der Moderne/Postmoderne. Was mir eher nahesteht, ist
- die Darstellung einer besonderen Bildlichkeit des
Maschinenzeitalters, die zugleich als zentrierte und
. Zentrum auflosende fungiert, und die noch in der ex-
prasaioniaﬁischen Literatur/Musik/bildenden Kunst quasi
religios ins Spiel gesetzt wurde, woraus auch jene 'My-
then des (modernen) Alltagsf(a) herausgewachsen zu sein
seheinen. Wo es noch von Postmoderne/Poststrukturalismus
ausfﬁhrlich die Rede sein wird, dort werde ich vensuchen,
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alle aiese Begriffe wie Moderne, Postmoderne, Mytholo-
die, Religiositdt, Expressionismus usf. in Zusammen-
hang zu setzen, um zu zeigen, wie komplex diese inein-
ander verstrickt sind. Voryegnehmend mochte ich nur noch
hinzufiigen, daB jene. post-moderne neue 'Oberfldchlich-
keit', die Aufldsung von’Tiefenmodellen, d.h. der Verlust
der Tiefe(4) und die fEntdramatisierung des Untergangs'(5)
ganz im horkheimer-adornoschen und derridaschen Sinne
den Riickschlag dee Aufklarung/Moderne in die Mythologie
bedeuten, und daf diese in einem ganz anderen Sinne
Antworten éuf die existentiellen Angste und die herme-
neutischen Probleme der Aufkldrung/Moderne beinhalten.
2.1, Der ganz und gar mechanisierte, hoch techni-
sche -und industrielle Produktionspfozeﬁ pragt das Ant-
litz éer Modernitdat seit etwa der Mitte des 19. Jahrp-
hunderts. Diese ganz neuartige Methode der Produktion

- verkdorpert und verwendet mit maBloser Effizienz die
Postulate und Instrumente der Vernunft, der Aufklirung:
Die die menschliche Produktionskraft erhdhende und er-
obernde Maschine, schon ein Traumkind der Mythologie

und unmittelbares Vérdienst der Wissenschaft und Tech-
nik(6), Hefreit das menschliche Subjekt von den begrenz-
ten Féhigkeiten des biologischen Kdrpers, indem sie
dessen Krifte und Fertigkeiten simulierend und in d&ie

~36-



eigene mechanische Beweglichkeit Ubersetzend sich derer
fast grenzenlos effektiver bedient(7); die maschinelle
Vermittiung zwischen der menschlichen Hand und der Ar-
beit tut nichts anderes, als daB sie die muskulosen
Krafte dieser Hand organisiert, kanalisiert, sie in die
eigene Schwerkraft ilibersetzt, um dadurch eine Tat, wofir
die Maschine gemacht ist, fehlerlos zu verrichten. Die
Struktur der Maschine enthilt indessen sowohl die Essenz
dieser von ihr zu verrichtenden Arbeit wie auch eine

- abstrahierte, verkldrte Version des Subjekts, das sich
ihrer bedienen s011(8).

Die Maschine befreit zwar den modernen Men-
schen von der Last der kdrperlichen Arbeit(9), von der
- das muBl ihm irgendwann mal so vorgekommen sein -
Versklavung an die korperliche Existenz. Aber sie usur-
piert“zugleich den milhevoll erreichten Rang des Subjekts
als Schopfer; ihre Einsetzung verdrangt ihren Schipfer
von seiner wie auch immer rechtmiBigen Herrscherlage,
indem sie ihnver-tritt, an seiner Statt auftritt(10).
Die Maschine unterbricht die Kontinuitdt der herrschaft-
lichen Beziehung zwischen humanem Produzent und Pro-
dukt(11), wobei sie der Notwenddigkeit und Permanenz
einer solchen Kontinuitdt und einer solcechen Beziehung
eine mythologische(unbegriindete, zufdllige) Qualitit
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zuweist; mythologisch, waeil das angesichts der von der
eigenen maschinellen Kreatur angebrachten Bedrohung der
Entmachtung verunsicherte Subjekt nach einem nunmehr
mythischen Zustand harmonischer Machtbeziehung:- zwischen
Produzent und Produkt sehnt, und futuristischen Angst-
vorstellungen von einer Welt, in der die Maschine sich
vonhihrem menschlichen Schopfer emanzipieren und ihre
Herrschaft iUber dem Menschen ein fir allemal beanspru-
‘chen wiirde, Gehdr zu geben beginnt. (Diese Angste wider-
épiegeln sich in interessantester Art und Weise in der
Gattung der 'science-fiction'. Sie bieten manchmal faszi-
nierende Einblicke in die Mdglichkeiten der Technik .
Futuristische Phantasien sind aber keine Errungenschaft
der historischen Moderne allein. In ihren futuristischen
Traumen behielt deshalb die Mythologie den Kern der
Aufklsarung und Moderne; die Moderne ihrerseits ent-
wickelt in der 'science-fiction' eine Mythologie der
Wissenschaft und der Technik(12), indem sie ihre (kiinf-
tigen) Mdglichkeiten aufgebauscht, {iber die von dem
wissenschaftlichen Denken festgelegten Grenzen zwischen
Realitat und Phantasie hinausgehend, die strukturelle
Zentriertheit der Wissenschaftlichkeit zerstreuend je-
weils Katastrophenphantasmagorien oder Utopiephantaéien

entwirft,
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2.2, Die maschinelle Entfremdung des Produzenten

vom Produkt steigert nun den fetischistischen Wert(13)

des handwerklich verfertigten Gegenstandes im Zustand

der hochtechnischen Massenproduktion. Wo einerseits
maschinell produzierte Gegensténde,die.immer wachsende
Konsumnachfrage auf dem kapitalistischen Markt im lau-
fenden Strom (vorliufig) zu sittigen vermbgen, gerade
dort erscheint andererseits das handwerklich Produzier-
te als Fetisch, der aus einem mythisch einheitlichen,
sublimen ProduktionsprozeB, in dem die unmittelbare
Nahe der Hand des Produzenten zum Objekt die Macht des
Subjekts liber dem Objekt verherrlichend darstellt, her-
vorgegangen sein soll. Ahnlich wie bei der maschinellen
Produktion entsteht im Zeitalter der technischen Repro-
duzierbarkeit des Kunstwerkes abermals der Fetischwert
des Originals(14), das sich von der Masse der reprodu-
.zierten, doch ihm sichtlich haargenau &hnlichen Arti-
kel nﬁr dadurch unterscheidet, da es unmittelbar in
einer zeitlich-rdumlich-subjektiven Einheit und aus
einer fast magischen Handdrehung eines Meisters/Subjekts
®ohne Unterbrechung/Vermittlung irgendeines Apparats
entstand: So ist das Phénomen um 'La Gioconda'(15)!

Die als Simylakrum wirkende Reproduktion, die ja die

rédumliche, historische, ritualistische und rezeptive
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Begrenztheit eines wié immer originalen/originellen oder
origindren Gegenstandes schlechthin durchbricht und

ihm das 'awige Leben' Jjenseits seiner Onto-Theologie
schenkt(16), wird nun eben als Simulakrum verworfen,

als Kopie, Re-prdsentant, Stellvertreter, falsches
Seibst; das Original : wird dementsprechend fetisehisiert,
vergdttlicht, theologisiert. (Derrida spricht von der
Metaphysik der Prisenz und des Ursprungs, und von Logo-
zentrismus in seiner 'Grammatologie' - 'Dieses gefihr-
liche Supplément...' =; er bemerkt die eigentiimliche
Einheitlichkeit in der Geschichte einer Epoche, die

die Schrift als Verfall des Logos oder der Prisenz

stets verworfen hat, dagegen aber der gesprochenen
Sbrache im@ér als dem sublimen und erwiinschten Zu-

stand der Einheit des Sprechenden-Gesprochenen, des
Gesagten und Gemeinten gepriesen hat. Wo die Epoche

des Logozentrismus die Schrift abwertet, stellt Derrida,
selbst Rousseau, der auch unter anderem der Tradition
der Abwertung aer Schrift verfallen war, die Verherr-
lichung des Sprechakts als Mythos und Metaphysik der
Prédsenz, als Onto-Theologie in Frage. In 'Das Kunst-
we?k im Zeitalter seiner technischen Reproduziertbar-
keit' spricht Benjamin von l'art pour l'art als einer
Theologie der Kunst und der Fetischisierung des Ori-
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zinalkunstwerks.) Bestimmte Orte der Pewhrung des Feti-
sches, des Totems, sprossen auf, die die Struktur und
ﬁunktion der fetischistischen Theologie libernommen 2zu
haben scheinen: das Archiv, das Museum, Ausstellungs-
hallen aller:Art. Tatssachlich haben diese Zweckbauten
etwas Ahnliches an sich wie ehemals der buddhistische
*stupa', das Mausoleum von Heiligen, die Agyptische
Pyramide, der Tempel und die Kirche(17). (Man verglei-

geh hierflir die Funktion der Bibliothek im Mittelalter

vor der Erfindung der Drucktechnik, dargestellt in dem
Roman von Umberto Eco, 'Der Name der Rose'.)
2.2.1. Der Besitz des 'Originalkunstwerks' gerat
indessen in die H&nde eines kleinen Kreis von Kennern,
der dessen Wert, sogar Geldwert, wie ein Mysterium
einem vom Glanz des unnahbar Echten faszinierten Pub-
likum offenbart, der liberhaupt iliber die Legitimitat
des Werts des Originals entscheidet(18).

Der wiedergekehrte Kultwert des Originals im
Zeitlater der Moderne geschieht mittlerweile ganz und
gar -im Interesse der Kapitalwirtschaft. Dieser Wert
ist nicht allein eine etwa psychologische Aufmunterung
fir das auf Macht aus seiende Subjekt, dessen Origina—
lit&t und Herrschaft vermittels dér Technologisierung
und Mechanisierung dem Untergang ausgesetzt worden ist;
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der soeben gewachsene Kultwert im Zeichen der techni-
schen Reproduzierbarkeit - des Kunstwerks - produziert
und steigert auch dessen Kapitalwert. Nicht umsonst
wurden im Krieg 'Kunstschétze' einesg liberfallenen Landes
vom Sieger nach dem eigenen:Heimatland abtransportiert.
lDen londonsche Sotheby-'Kult' besagt nichts anderes als
die Kapitalisation des Fetisghkults im Bepeich der bil-
denden Kiinste. Selbst die Wissanschaften stehen im
Dienste des GroBkunsthandels; anhand chemischer oder
elektronischer Verfahren ist man heute imstande, die
'Echtheit' eines Kunstwerks, der Signatur des 'Autors'.
festzustellen, um so die Aura des 'Echten' und des 'Ori-
ginals' wiederzugewinnen und von einer Kopie zu unter-
scheiden.

Indes ist die Aura der Echtheit nur auf die
'Oberfléache' eines Kunstwerkes hin zu verfolgen, d.h.
auf dessen materielle Beschaffenheit. Aufgrund der che-~
mischen Komposition der Farben, des Rontgenbildes von
gemalten oder ungemalten Schichten unter der sichtbaren
Oberfldche, der Kontur der Oberfldche selbst kann die
Originalitét und die Signatur des Autors/Malers eines
Werks entziffert, dessen Chronologie/Historie ausfindig
gemacht, vielmehr erst konstruiert werden. Diese und
nur diese ermittelt die Chemie oder das Ridntgenbild,
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werden aber im (kapitalistischen) Kunstdiskurs von
der (Ober-)Fliche zu einer kultischen Hierarchie der
Echtheit(19) verwandelt, die eine Tiefe hat, also Jjenen
temporalen, nostalgischen Raum, jenen chronologischen
Abstand, der das Hier und Jetzt des Origindren und das
Hier und Jetzt des Betrachters, der Rezeption ausein-
anderhzlt. (Der Moment der Schdopfung wird entsprechend
mystifiziert, Jjener sublime also, der durch die spon-
tane Einheit des Denkens, des Sein und des Artikulie-
rens, des sich beherrschenden halbgdttlichen Subjekts
gekennzeichnet wird. Dafl dabei dieses Subjekt als ein
Picasso 6der ein da Vinci personifiziert wird, gehort
ganz der Logik der Fetischisierung, Monopolisierung und
K%pitalisation der Signatur der einmaligen Person./20/)
In diesem Raum akkumuliert und spielt sich ab das Kapi-
tal ‘des GroBkunsthandels. |

| | Die;massenweise technische Reproduzierbarkeit
des Kunstwerks emanzipiert es von seiner begrenzten,
kdltischen, theolégiebezogenen Existenz, und so wird es,
infolge der ErhShung seiner 'Ausstellbarkeit' und der
Verwischung des Kultwerts, eben als Kopie einer immer
grosser werdenden Rezipientenmasse zuginglich(21).
. Bobald aber dies von seiner kultischen Funktion, seinem
origindren Hier und Jetzt losgeldst wird, als Re-pro-

4%



duktion diversen Diskursivitaten der Masse begegnet,
iberliefert es sich so unz#hlirgen und verschiedenarti-
gen Wahrnehmungs-, Rezeptions-und Interpretationsweisen.
In diesem Sinne entzieht sich das Kunstwerk tatsdahlich
der Appropriation dureh eine beliebige kultische, wirt-
schaftliche, politisché, theologische oder sonstwie
zentrierte Struktur und realisiert die Basis flir eine
wahre Demokratie und Massenkultur(22). (Auf diese Weise
ist wohl Benjamins Diskurs in die Thematik des Romans
'Die Asthetik des Widerstands' von Peter Weif einge-
gangen.) Wo aber diese 'Szkularisation' der Kunstre-
zeption und des Kunstwerks ﬁberhaﬁpt die Utopie der
Aufklirung/Moderne, némlich die Demokratisierung der
gesellschaftlichen Verh8ltnisse, die Etablierung des
wissenschaftlichen Geistes und die Demolierung der
theologisch-mythologischen Privilegien, zu ﬁerwirklichen
sqheint, dort steht der wiederkehrende Kultwert in einem
auf den ersten Blick merkwirdigen Verh#dltnis zum gesam-
ten xapitalistischen Wirtschaftssystem. Denn wird einer-
seits das reproduzierte Kunstwerk zur Ware filir den all-
gemeinen Konsum, so ger#t andererseits das Original,

das 'Wahre', in den Besitz einer winzigen Klasse von
Mézen(GroBunternehmer, reiche Kunst-'Kenner' und - Hind-

ler, der Staat usw.). Die Inbesitznahme des 'Originals'
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proklamiert insofern die Macht, die Herrschaft und das
Privileg einer Klasse oder eines Systems; die Erniedri-
gung des reproduzierten Bildes zum Ab-Bild im Bewult-
sein der Masse, &ie Selﬁstvergessenhaiﬁ und Zerstreuung
eineg mdglichen politischen Interpretations- und Appro-
ﬂ priationsvermdogens der Masse beim Anblick des Fetisches,
‘dessen Appropriation durch den Wirtschafts- und Staats-
apparats selbst bezeichnen das Manover des Machtspiels
im Kapitalismus nach theologischem Muster.

Séhen wir einen Augenblick vom Kunstwerk ab,
das ja sowieso immer eirien gewissen Ruf der Erhabenheit
gegeniiber einem industriell hergestellten, fﬁr den més-
siven Konsum verfertigten Produkt genossen hat, so wird-
en wir im Falle dieses 'gewdhnlichen', auBlerdsthetischen
Konsumartikel die gleiche théologisierende Spielart
entdecken: Erstens steht die Erhabenhseit selber zur
.Frage. Zu befragen ist, wer diese Hierarchie aufgestellt
hat und von deren Kapitalisierung profitiert. Zweitens
sahen wir, dafl auBer &ieser Hierarchie, die Kunst an
ihre Spitze’stellt, eine &hnliche in der Sphidre des
Massenkonsums selbst die Reihe von Produkten, die ohne-
hin im Prozell der immer wachsenden Standardisation
gleichgeéchaltet werden, in eine Rangordnung von gqua-
litativen Differenzen ordnet. Die Markenzeichen, dde
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dié Signatur des Produzenten sind und sie dem Ursprung

(Fabrik) naeh voneinander unterscheiden sollen, lassen
allerdings Massen oder Horden wvon Anhdngern fiir je ein
Markenprodukt zusammenhéufen; die Konkurrenz der Marken
fungieft hier in der Tat als Kampf um Monopol. Die von
manchen Regierungen gestifteten Institute fiir Qualitéts-
pfﬁfung von Waren und der internationale(!) Drang zur
industriellen Standardisation implizieren unter anderem
die (Um-)Erziehung bzw. Gleichschaltung der Masse zu
éinem bestimmten - also zentrierten - Konsum, zum Be-
kenntnis zu einer bestimmten Produktionstheologie(§1).
2.2.2. Dem gleichen Theologismus/Fetischismus unter-
liegt‘der Begitz der Industrien; entweder ein anonymer
Staat oder ein unerreichbares Syndikat von Unternehmern
behdlt Industrieanlagen und andere Produktivkréafte als
Eigentum unter Kontrolle(23). Der Industriearbeiter -
.am FlieBband oder in der Montagehalle - verliert dabei
den subjektiven Uberblick iiber den Produktionsprozel
¢eund jegliche persdnliche/subjektive Beziehung zum Pro-
dukt, die dem Handwerker noch bewdhrt war, gaz zu schwei-~
gén davon, dafl er je ungebeten am Besitz selber hidtte
Teilnehmen kdnnen. Erst auf dem Markt(-Platz) begegnat
~der Industriearbeiter jeweils als Kunde oder Passant
flichtig im Schaufenster dem Endprodukt, zu dem er nun-
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mehr nur in der Rolle des Konsummenten, nicht also des
sehopferischen Subjekts, wiedergelangen kann.

Erreicht nun das Produkt den Markt als ein
ferﬁiges, fiir den Konsum schon bereites, so ergeht es
dem potentiellen Konsummenten &hnlich wie dem Arbeiter,
der das besagte Produkt gémacht haben soll. Denn Jjener
hat genausowenig, sogar noch weniger Uberschau iiber
die Geheimnisse des Produktionsverfahrens wie dieser:

Der Mythos des schdpferischen Arbeiter-Subjekts verfliich-
tigt sich angesichts der Anonymitdt der massenweise (re-)
produzierten Vare.

In der Tat bietet der Anblick der feuerspeiend-
en, rauchqualmenden Fabriken, Werkstdtten und Zechen
- (des 19. Jahrhunderts) jeweils das Bild der Werkstatt
des Vulkans(Hephaestos) oder der des Teufels(24). Was
die Geheimnisse der technischen Produktion und der
. Mechanismen defIWirtschaft anbelangt, dort hat die Auf-
klérung liber sie nicht stattgefunden. Die wissenschaft-
~lichen Efklérungen hierfiir fallen auf die Ohren der
'laien' Masse abermals wie Zauberspriiche, deren Geheim-
nisse, geheime Bedeutungen, von einer institutionalen
Akadenik, dem Spezialisten, dem Ingenieur, dem Unter-
nehmer selbst eifersilichtig geheim gehalten werden, wie
wie von den Tempelpriestern von ehemals(25).
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2.3.0 Der 'pull-factor' der GroBstadt, oder das,
was Spengler mystifizierend die Seele der Stadt nennt
(26), verantwortlich fiir &ie ZusammenhiZufung einer auf
dem Lande uné im Dorf zerstreut lebenden Bevolkerung

zu einer konzentrierten Menschenmenge in einem begrenz-
ten Raum, ist vor allem anderen ein wirtschaftliches
Moment(27). Die Differenz zwischen der 'Seele der Grofl-
stadf' und der des Dorfes beruht ja in erster Linie auf
der Differenz zwischen dem GroBhandel und der (hoch-
"'technischen) industriellen Produktion einerseits und
dem goRtenteils in sich geschlossenen Landwirtschafts-
systehandérerseits, zwischen dem stéddtischen, industri-
ellen und kommerziellen Arbeitstempo und dem landlichen,
agraren Arbeitsrhythmus. Diese so zusammengekommene:
Masse von Menschen hat nun tatsdchlich eine ganz andere
Perspektive fir sich und fiir die Umwelt, eine ganz
andere Art des Konsums entwickelt.‘Nicht nuf dall von
nun an von der Stadt aus das "lLand .... als 'Umgebung'
erlebt (wird), als etwas anderes und Unterdeordnetes"(28),
dafl die Stadt sich als Zentrum fiihlt oder vorstellt;
der Blick der stédtischen Masse richtet sich gewisser-
maBen auf sich und auf den unmittelbar seinen Raum
demarkierenden Horizont: auf die Strafe, die H&éuser-
fassaden, die Schéufenster, den Strassenverkehr, die
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Aktivititen des Handels und der Industrie, die Kon-
K¥urrenz, die in diese st&8dtische Bewegthelt verstrickte
Mensehenmenge selbst usw. Dieser Blick ferner, der sich
mitten im stddtischen Dunst und in der rasenden Geschwin-
digkeit der stddtischen Bewegungen aller Art verliert,
der von der geometrischen Konstruktion der StraBenecken
und Hiuserfassaden immer wieder pldtzlich abgeschnitten
wird, dieser Blick wie kein anderer zeigt, wie verletz-
lich und diffus die Person, das menschliche Subjekt
(geworden) ist, dessen Darstellung als ein beherrschtes,
koh&érentes, geschichtlich kontinuierliches der Inbegriff
aller aufklarerisch-modernen Utopieveorstellung im Zei-
chen der Verdrénguﬁg der Theologie und Religion gewesen
ist. In diesem Sinne sucht der moderne 'Held', spriceh
das mo@erne Subjekt, "naeh einem Zufluchtsort .... in
der Masse der GroBstadt"(29); in den Hysterie der Menge
auf der StraBe erlebt das also entfremdete 'Helden'-Ieh
eine zeltweilige Befreiung von einer ihm zur Last gewor-

denen personlichen Historie, die nichts anderes auf-

zeichnet als dessen/unumgénglichen Verfall.

2.3.7. Das notwendige Inkognito der Person in der

Menge h#lt Schritt mit den sté&ndig wechselnden Funk-

tionen der 'Gleichen' in den verschiedenen brten der

Stédt, die sie im Laufe ihres stddtischen Lebens betritt;
. e
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sei es im Beruf, zu Hause, im Kino, Café oder Restaurant,
im Kaufhaus, in den dffentlichen Verkehrsmitteln und

gar auf der S3traBe, liberall geht die Einheitlichkeit

der Person in der jeweiligen Funktion auf. Die Fassade
des Jeweiligen Gebaudes, in das die Personeintreten will,
bildet die Schwelle zwischen der Funktion, die das Indi-
viduum nunmehr konzipiert, und der Anonymitat des. Stra-
Benverkehrs, die dem Individuum auflauert. (Jede stddti-
sche:Kultur-kennt nun:eithaligtisehezHandgriffe, um den
Dunst der Anonynitidt der StraRe davon abzuhalten, in die
Geborgenheit der Wohnung einzudringen und die R-ainheit
der Person zu beschmutzen: der Europder mag StraBenklei-
der ablegen, der Inder mag sich die Hinde und Filisse wa-
schen, diese sind nicht nur hygienische MaBnahmen.)

Das strenge Auseinanderhalten diesew person-
lichen Gebérgenheit (etwa in der Wohnung oder in einem
dichterisch beobashtenden, iberlegenen, 'eigentlichen'
Ich/30/) von der Entstellung des Persdnlichen in der
Offentlichkeit der StraBemachte gréBtenteils das Anlie-
gen des blirgerlichen Lebens in der modernen Grolstadt
des 19. Jahrhunderts aus(31). Benjamin zeigt, wie (in -
Paris um die Mitte des 19.Jahrhunderts) der Biirger sich
darum bemiht, seine Persdnlichkeit mit einer Fiille von
Gegensténden(Gebrauchsartikeln), mit denen er sich um-
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gibt, zu befestigen, die sozusagen "jede Beriihrung(seiner
Person) aufbewahren'". Diese Bemilhung der Person, einer—
seits der unvermeidlichen Entstellung auf der StrafBle und
andererseits der immer wachsenden staatlichen Kontrolle
des Privatlebens(z.B. Hiuserzdhlung/32/) sich zu wider-
setzen, gehdrt wohl oder iibel zur allgemeinen Bewegung
der industriellen und groB8stadtischen Moderne, die trotz
ihrer proérammatischen Verdrangung dlterer Mythologien
und derer Hierarchien, trotz ihrer Wendung zur Wissen-
schaftlichkeit, Sachlichkeit und zum Realismus sich als
gebdhrerin bzw. Bewahrerin des Mythologismus und der
Hierarchie enthiillt.

Das grofstddtische und moderne Ich ist also
@in heroisches(33). Das Gefiihl der Uberlegenheit, das
dem Flaneur vis & vis Masse(34) oder dem selbstbewuBten
.'modernistischen' Kilinstler beziiglich seines kanonischen
Werts gegeniiber einer "Massen- oder kommerziellen Kul-
tur'(35) eigen ist, Iiegt diesem Heroismus zugrunde und
prégt ihm das Antlitz &es AuBenseiters. Ungeachtet der
Tatsache, das dieser Heroismus ohne das von ihm herab-
blickend wahrgenommene Milieu, anders denn als in der
Stadt nicht gedeihen kdnnte(36), daB der Held nirgends
auBler in der Menge die Einsamkeit genieBen kann, wird

diese Hierarchie fast nach klassischem Tragodienmuster -
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aufrechterhalten. Die Menge ist ihm Asyl und Opiat zu-
gleich, die ihn standig so stark anzieht. Dort findet
er die erhoffte Einsamkeit, genieBt die Uberlegenheit,
indem er die Uméébung seinem priifenden und wertenden
Blick aussetzt, und dort geht er auch zugrunde, K in der
Uberwdltigenden Welle der Anonymitét. Dieser selbstmor-
deriscﬁe Drang der modernen 'Gottheit' der Metropole(38)
chafakterisiert die innere Spaltung in der Entwicklung -
des modernen Subjekts im Zeichen der Aufklarung: Einer-
seits die Beharrung auf Positivitat und Privileg des
Subjekts, andererseits dessen Aufldsuhg und Aufhebung
in einem nivellierten (pest-modernen?) Zustand in der
Magsenhaftigkeit der Moderne, wo alle Hierarchien ver-
schwinden. Einerseits der Glaube an wissenschaftlichen
Fortschritt, an die Uberwindung der Versklavung des Men-
schen unter Natur und dessen Befreiung von Mythologie «
‘und Religion unter Leitung eines selbst-pridsenten wissen=z
schaftlichen Subjekts, andererseits das heroische Indi-
viduum, das seiﬁen Untergang in dieser perfekten, zen-
trierten Struktur der Moderne ahnend dem Mirtyrertod
sich weiht.
2.4.0 Der aufklarerische Umgang mit der Welt soll
ein wissenschaftlicher sein und der Blick des aufkli-
rendeﬁ/aufgeklérten Subjekts demnach ein realistischer;
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damit will gesagt sein, die Welt so erfahren, wie sie
von Natur aus ist. Das impliziert, daf die Zrkenntnis
iiber Natur dem Subjekt nicht ohne weiteres zugénglich
ist, daBR eige Kluft zwischen Beiden beide voneinander
trennt. Subjekt und Objekt wiren so separate, in sich
geschlossene, Jja selbstprdsente Entitsten, und die
Kommunikation zwischen ihnen keine Selbstverstindliche.
Das Vesen der Natur entzdge sich dem die Landschaften
gleichgliltig und undifferenziert streifenden Blick
eines nicht-aufgekléarten Menschen, dem von einer
Theologie das Bild einer (theologisch) vorverstandenen
Welf mit gegeben'wird; Erst das Selbstbewulltsein als
Subjekt, das es von der Natur absetzt, setzte den Men-
schen imstande, seinen Blick zu beherrschen, um der
ihn umgebenden 'Realitdt' gewahr zu werden.

In einem analogen Sinn strebt der Realist
danach, seinen Blick von Vorurteilen zu befreien. Der
werdende Realist setzt demnach diese a priori voraus,

so dall er nun-danach zielt, diese seinen Blick hemmen-

'den, richtenden Vor-Erkenntnisse oder Scheuklappen

abzuwerfen (zu dekonstruieren!) und ihn hernach wieder
anders, das ist, realistisch zu re-organisieren.

Auf eine solche 'realistische' Auffassung,
die vorgibt, die Welt so zu erkennen, wie sie 'eigent-

~5%-



lich' ist, kann nun jede beliebige Weltanschauung An-
spruch erheben. Selbst die christliche Theologie, der
Islam, der Puran oder der Buddhismus konnen behaupten,
die Welt in ihrer eigentlichkeit erfaBt zu haben., (Die
Weltanschauung eines Buddha{—éﬁ{-: der Aufgeklérte!-
gegeniiber der des 'Hinduismus', die des Sokrates gegen-
tibep Sophimus, die Lehren des Konfuzius im Gegensatz

zum Taoismus und die des Jesus Christus gegeniiber denen
der alteren Judischen Religion weisen eine entmytholo-
gisierende und 'realistische' Bewegung auf. Vor diesen
.Bewegungen Jjedoch hatten selbst diese dlteren Weltan-
sahauungssysteme, wogegen die Auflehnung und Aufklidrung
gilt, die gleiche 'realistische' Stellungnahme vis & vis
ihren jeweiligen Welten. Die 'neueren' Realismen haben
aber schon einiges Konkretes geleistet: Sie haben er-
wiesen, daB Jedes System infragestellbar ist; sie haben
eine Verstellung in der ‘Jeltanschauung selber in der
Weise einer Differenzierung/Trennung zwischen dem Realen
und dem Mythischen hervorgebracht. Die Auflehnung gegen
'Tradition' ist aber selber zur Tradition des Realismus
geworden. Die europdische Aufklidrung und Moderne gehdren
in dieses Schema.) Ahnliche Anspriiche haben auch die
Romantiker, der Aufklirer, die Wissenschaften, der biir-

gerliche Realist, ein Nietzsche, ein Marx, sogar ein
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Hitler gzestellt. Die Liste lieBe sich beliebig fort-
setzen; klar ist dabei nur, daB jede Weltanschauung
und Ideologie, jeder ErkenntnisprozeB und jede Theo-
logie einen 'realistischen' Ausgangspunkt haben. Jeder
trachtet danach, aufrichtig und authentisch vor sich
zu gehen.

Trotzdem sollte es dem historischen Zeitalter
der Aufklidrung beschieden sein, dén Realismus als Stra-
tegie ganz flir sich bewuBt in Anspruch zu nehmen. War
der Realismus der historischen Auﬂklérung anders als
der der ibrigen Weltanschauungen und Diskurse? Wenn
-sdhon, dann inwieweit? Gehen wir zurplck zu dem Ver-
drangungsprozell, der in dem aufklirerischen Diskurs
d35718. und 19. Jahrhunderts stattgefunden hat. Die
AusschlieBung der Theologie von der diskursiven Praxis
und die Machtiibernahme der (NaturjWissenschaften hatten
wichtige Konsequenzen fiir den neuartigen 'Realismus’',
denn nicht mehr von einem auflerhalb des Diskurses
seienden Prinzip her sollten die MaBstibe der authen-
tischen Erkenntnis niedergelegt werden, sondern vom
menschlichen, wisSsenschaftlichen, intradiskursiven Sub-
Jjekt selbst. Es und kein Anderer hat Jjetzt das Vorrecht,’
die Instrumegtg seines Wissens zu wdhlen. Das biblische
Wort und die Mythen, die allein ehemals die Funktion und
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’das Privileg hatten, die Wahrheit zu offenbaren, werden
neben alles andére unter den priifenden Blick des Wissen-
schaftlers gestellt. Die Technik dieses Blickes ist

das uamittelbare Erlebnis: er verldft sich nicht auf
Offenbarung oder Vermitflung; Die empirisehe Sicht rickt
das Subjekt dem Angeschauten in unmittelbare Néhe, damit
das Objekt dem Schauenden sein Wesen unvermittelt ein-
oder abdriicken kann. Dieser empirisch hervorgeholte Br-
kenntnisrohstoff wird dann verniinftig zum vollendeten
Wisgen verarbeitet und organisiert. Die Photographie

ist wohl das augenscheinlich beste Beispiel flr die
prakrische Anwendung des empirischen Prinzips. Benjamin:
"Die Photographie ermdglicht zum eréten Mal, fiir die

Dauer. und eindeutig Spuren von einem Menschen festzu-

halten"(3%9). Sie erobert also das Inkognito des Men-
schen und der Dinge, indem sie das flichtige Hier und
- Jetzt des Objekts im Rahmen des Lichbildes fiir die Dauer
festhdlt. (DaB Benjamin diese Bedeutung der Photographie
im Zusamnenhang mit Kriminalistik und Detektivgeschichte
erwahnt, ist fir uns nicht von zufélligem Wert. Schon im
" ersten Kapitel haben wir festgestellt, wie Aufklarung
Jjenen Diskursen, die ihren MaBstiben von Berechenbarkeit
nicht entsppechen, automatisch eine shcweigsame, fast

delinquente Existenz am Rande ihres eigenen Diskurses
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- tracht zieht, daB um die Mitte des 19, Jahrhunderts
'Wissenschaftlichkeit' gewissermaRlen zum Lebensstil
der Blirger geworden war. Die Grindung der 'Polytech-
nica', die Liberalisierung der Lehrpléne von traditio-
nellen Universititen, die Publikation von Blichern und
Zeitschriften und vor allem von Lexika undﬂEnzyklopé—.
dien versschiedener Art, die Durehfilhrung von sllgemei-
ner Sehulpflicht und die deshalb wachsende Anzahl von
Alphabeten: diese Tatsachen trugen zusammen zur Bildung
einér wissenschaftlichen Blirgerkultur realistischen
Geistes(44). Die Photographie als Norm pragt die ver-
schiedenen Kunstauffassungen und Stilrichtungen. "In
der Malerei fand der blirgerliche Geist séinen Ausdruck
in der sachlichen Genauigkeit der Portraits, in den
nlichtern-Tiebevollen Studien des blirgerlichen Hauses
und des Fémilienlebens, in den idyllischen, aber auch
photographisch getreuen Landschaftsbildern"(45). In-
haltlich werden "Technik, Industrei und soziales Elend
zun Gegenstand (der) Kunst(46). Im allgemeinen kann
vorbehaltslos noch behaupten, daf der Realimus - aller-
dings eine bestimmte Art davon - night nur eine Massen-
basis flir sich gefunden hat, sondern daB er auch weit-
aus verstaatlicht, institutionalisiert worden ist. Die-

,sér Tatbestand hat jedoch auch jeﬂe Versuche nicht zu -
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rlcihualten konnen, die durch Anwendung und Aneignung
des realistischen Blickes sogar die Aufklarung bzw.
die Aufklirungsrealitst kritiseh analysieren - z.B.
Marx. Selbst Nietzsche kann man nicht nachsagen, er
habe den Realismus und sonstige Prinzipien der Vernunft
zugunsten einer irrationalen, romantischen Weltanschau-
ung verlassen; sein Verdienst liegt darin, daB er die
Logik der Aufklidrung haargenau verfolgt und zu ihrem
logischen Ende gedacht hat: "Anders als der logische
Positivismus nahmen (Sade und Nietzsche) die Wissen-
schaft beim Wort. DaB sie entschiedener noch als Jener
auf der Ratio beharren, hat den geheimen Sinn, die
Jtopie aus ihrer Hiille zu befreien, die wie im kanti-
schen Vernunftbegriff in jeder grofen Philosophie ent-
ralten ist: die einer Menschheit, die, selbst nichf
nehr entstellt, der Entsteilung nicht léanger bedarf.
Indem die mitleidlosen Lehren die Identitdt von Herr-
schaft und Vernunft verkiinden, sind sie barmherziger
1ls jene der moralischen Lakaien des Biirgertums. 'We
liegen deine grdften Gefahren?' hat Nietzsehe sich ein-
nal gefragt, 'im Mitleiden'. Er hat in seiner Vernei-
wung das unbeirrbare Vertrauen auf den Menschen gerettet,
las von aller trdstlichen Versicherung Tag fir Tag ver-
raten wird"(47). Das 'realistische' Verdienst Nietzscheé
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liegt darin, daB er die Schwiche der praktizierten,
liberalistischen Vernunft und ihre Heuchelel genau
durbhschaut hat., In seiner Polemik gegen Mitleid und-
Hyrmonie efweist er, worauf die Vernunft von Anbeginn

" an aus ist: auf blinde, autoritire Herrschaft.

.2.4.2. Der empirische Realismus hatte in aller Frihe
mit Kritik zu rechnen. Lockes Theorien der Sinneswahr-
nehmung wurden von Berkéley und Hume 'apprOpriert', um
ihre inhirenten Probleme/Widerspriiche bloBzulegen. Niaht
die Tétigkeit der 'sensé-perception‘ an sich haben der
irische Theologe und der schottische Skeptiker ange-
griffen, sondern sie haben, die Logik dieser Wahrneh-
mung selber entfaltend, gezeigt; wag:aus dem angeblich
selbstsicheren oder -prasenten, wahrnehmenden Subjekt

wird, wenn es sich auf reine, empirische Sensationen
verlaBt. War fir Berkley selbst dieses ein Objekt eines

" hoheren gdttlichen Wahrnehmers, so war es flir Hume
nichts anderes als das, was. es wahenimmt, namlich ein
'Biindel' von sinnlichen Einheiten. In diesem Sinne wohl:
'Cégito, ergo suii'(48); aber das Denken sei ein Produkt
der Wahrnéhmung; sel der denkende Geist eine tabula
raga, sO sei geine Beschaffenheit niahtépmehr als die
seine eigentliche Leere ausfiillenden Sinneseindrlicke.
Das Subjekt verschwindet so in dem Raum seiner eigenen
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Existenz.

Die Kritik von Berkeley und Hume wie die von
Marx und Nietzsche stellt das Moment der Aufrichtigkeit
(Realismus - Dekonstruktion!) der Aufklérung gegeniiber
sich selbst dar.Sie ist gewissermaBen Aufklérung iber
Aufklirung, die Entmythologisierung der Vernunft. Doch
die Kehrseite dieser Kritik ist die Verstarkung des
sub jektiven Triebes nach Herrschaft(49). Der lockesche
Empirismusund der wissenschaftliche Positivismus werden
~dazu verwendet, der empirisch erlebten Welt eine Gesetz-
méﬁigkeit zu‘geben. Dar Scheinwelt der reinen Sensatio-
nen wird ihr Sinn erkeren. Man will vordringen zu dem,
was hinter ilr verborgen liegt und ihre GesetzméaBigkeit
bestimmt. Die empirisch-wissenschaftlisgh-philosophische
Tiefenstruktur des Scheins und Seins, der Oberfliche
und der Tiefe impliziert schon wieder eine Art Theolo-
gie der Dingwelt(50). Die mathematischen Formeln, die
die GesetzmaBigkeit festhalten und re-prédsentieren wollen,
haben die dem magischen Spruch und dem biblischen Wort
eigene Art und Weise der Sinnvermittlung zeerbt: Nicht
nur, dai sie nur dem Bpezialisten verstéindliech sind und
der Laie der hermeneutischen Vermittlung bedarf, um
ihrem Sinn dahinterzukommen. Selbst die Veraussetzung
-eines Sinns(des Eigentlichen, des Originals, der Pré-
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senz, des Logos, des Dings-an-sich) hinter der Welt
def Sensationen und dessen Offenbarung rickt die Wissen-
schaften in die Nihe der Theologie. Dieser Logozentris-
mus bestimmt die eigentﬁmliche.Schwerkraft des Realis~
mus und der Wissenschaftlichkeit, der Philosophie der
Wissénschaften erst reacht. Wie Berkeley und Hume das
Da-Sein des Objekts und des Subjekts relativierten bzw,.
zunichtemachten, so rehabilitierte es der wissenschaft-
®liche Positivismus wieder als eine gesetzmidRige Ordnung.
" Die Wiederkehr und Prdsenz des Subjekts werden in dieser
herstellenden Tdtigkeit ermdglicht und realisiert: Eine
da-seiende bbjekt wartet demnichst sozusagen darauf,
von dem souverdnen Subjekt wahrgenommen zu werden, Die-
ser Subjekt-Objekt-Totemismus ist der Ausgangspunkt des
modernen, aufgeklarten, wissenschaftlichen Denkens.
2.4,3, Die wissonschattliche Bedeutung der Photogra-
. “phie mufl von diesem Objekttotemismus aus gesehn werden..
N Man 1&Bt wortwortlich die Aura des Gegenstandes sich
auf den photographischen Film inskribieren(Photographie=
Mit Licht schreiben). Das Lichtbild aber macht das Wesen
gelbst transportabel(51); der Gegenatand bzw. dessen
Kopie 1&Bt sich von seinem origindren Kontext, von sei-
nem Hier und Jetzt 18sen und fiigt sich widerstandsloes
.dar Verwertung und Verarbeitung in anderen, ihm fremden
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' Zusammenhingen, Réumen, Zeiten. (Diese entfremdende
RBewegung hat Rousseau in der Schrift entdeckt und als
Verfall dengrésenz - des Originals - vorgestellt. Fir
ihn wie fiir eine ganze abendlindische Tradition ist das
Sprechen der sublime Zustand der unmittelbaren N&he zur
Prisenz, die Flille von der Prisenz. Derrida: 'Grammato-
logie'.)
Was hier allerdings geschient ist vielerlei:
1. Das Ding wird von der Tyrannei seines Hier und Jetzt
| befreit. Seine Identitat verliert die ewig einfaltige
illusorische Reinheit und Einheit, wird mehrdimensio=-
nal(52). 2. Die Zerstdrung des einheitlichen Gegen-
standes vollzieht sich infolge des Eindringen der
Apparatur in die Wirklichkeit(53%), wo der Apparat doch
nur dazu da ist, das 'wirkliche' Bild vom Gegenstand
unverzerrt zu vermitteln. Die bessere Vermittlung soll
den 'apparatfreien Aspekt- der Wirklichkeit wiedergeben;
dies i1st mdglich nur anhand einer "besonderen Prozedur,
nimlich der Aufnahme durch den eigens eingestellten
photographischen Apparat und ihrer Montierung mit ander-
en Aufnahmen von der gleichen Art ...". Aber: "Der appa-
ratfreie Aspekt der Realitdt ist hier zu ihrem kiinst-
lichsten geworden und der Anblick der unmittelbaren
Wirklichkeit zur blauen Blume im Land der Technik”(54).
, . o5



(Fier suricht Bénjamin vorm Film.) 3. Je besser die
Kopie, umso geringer der Xultwert des Criginals. In der
" Photographie und im Film z.B. hat die "Frage nach dem
echten Abzug ... keinen Sinn"(55). 4. Macht die photo-
gfaphische Reproduktion den Gegenstand von seinem Hier
und Jetzt 1ldsbar, so wird der Schritt zur Montage ge-
tan.

Die Montage ist seit Jjeher die moderne Tech-
nik der Produktion par excellence(die Montanindustrie,
die Maschine selber ist Montage von zusammenhéngenden
Teilen.). Sie ist aber auch die Wahrnehmungsweise der
Modernit&t oder der Aufkldrung. Schon Descartes, Locke,
Berkeley und Hume haben in ihrer Art und Weise die Be-
dingungen fiir Montage geseghaffen. Bei Descartes etwa
wird das Ich als (ein Haufen, eine Montage von) Denken
postuliert, das kein pré-existierendes ist. Ebenso bei
. Loake ist der Geist - das Subjekt, das Ich - eine tabu-
la rasa, eine Leere, die von Sinneswahrnehmungen ausge-
stattet und also selbstbewuBt wird. Das gleiche passier-
te mit der kinstlerischen Aneignung der Photographie.
Das Lichtbild als Ab-Bild des Realen, als Re-pridsen-
tant im anderen Kontext erweist die Zersetzbarkeit oder
® die Zersetztheit des Realen(oder der realen 'Bedeutung'

des Gegenstandes, die bisher an sein. Hier und Jetzt ge-
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bunden war), und wird zur lMontage - d.h, die Realitét
zeigt sich als zusammenmontiertes Bild. Die 'reaiisti—
schen' Wissenschaften haben zwar die Theologie als eine
der Welt aufmontuerte Struktur erwiesen; zwar trachtet
jede programmatische Aufklirung danach, die ethischen,
ritualistischen oder &#sthetischcn Zusammenhadnge, die
der Welt auferlegt worden sind, zu demontieren(dekonstr
iéren), aber sie selber haben an ihrer Stelle andere,
anscheinend aufgrund von 'Fakten'(Mathematik, Physik,
Chemie, Biologie, Pathologie, Psychologie, Soziologie,
Wirtsctaft, Politik, Historie unsw.) zusammengetriebenen
‘ontugen aufzestellt. Trotz dieser impliziten Montage
setzt die Wissenschaft eine Ontologie oder Onto-Theolo-
gie. der Jeweils zusammenhiéngenden oder nicht-zusammen-
héngenden Fakten voraus. Jedoch gerade dieses BewuBt-
sein iiber die absolute Zersetztheit der Lxistenz, das
immer wieder auf Theologisiérung in der Weise des Sich-
Trostens zﬁrﬁckzufallen droht, zeitigt die Zerlegung
des aufgeklirten, modernen Subjekts. Hier schon wird
allerdings das tatsichlich freie Subjekt realisiert,
das nicht mehr an ein zentrierte Struktur, eine bedeut-
same Welt der Dinge, ein kontinuierliches Ich moralisch
gebunden ist. Es ist doch irgendwie ein revolutionirer
Zustand: flir Marx ist er verkdrpert im Proletarier, der
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nichits mehr hat als seine Arbeitskraft und nichts zu
verlieren hat als seine Ketten. Der einzige Drang, der
ihn noch fithren kann, ist der des totalen revolutionia-
ren;Umsturz. Flir Nietzseche ist es der Zustand der 'Unm-~
werﬁung aller Werte', 'Jenseits von Gut und Bose'. In
dieser totalen Freihaeit kann das alternde Subjekt nur
erbarmlich untergehen und aus dem Sturm der totalen Be-
wegtheit des Seins als ein ganz Anderer hervorgehen.
Der freie neue Heldenmensch ist zur Herrschaft tiber

sich selbst bestimmt, nicht zum Herrendienst.

¢
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DRITTES KAPITEL: Expressionismus, Montage und

die Dekonstruktion der Theoloygie.
3.0 Die Hervorhebung des Expreséionismus zur Dis-
kussion lber Moderne und Postmoderne/Poststrukturalismus
und deren Religiositdt ist strenggenommen ein Akt der
Willklir. Warum kein anderer Text, der nicht-expressio-
nistisch 1st? Es ist zu fragen,.ob Expressionismus vor
allem anderen besonders modern und gleichzeitig Wegbe-
reiter einer post-modernen Kultur ist. Mit Reeht kamn
man ihm diesen privilegierten Rang verleugnen, wenn er
irgendwie als ein koh#rent-geschlossener Text voraus-
gesetzt wund ihm eine Schlisselposition in einem an-
seheinend 'historisch' sich entwickelnden Diskurs zu-
ungunsten &hnlicher anderer 'geschlossener' Texte ein-
gerdumt und zugesprochen wird(1). Eine zweite Frage
kann aufgeworfen werden: Inwieweit sind diese Texte
Uberhaupt kohérent, geschlossen, und ihre diskursive
Ent&icklung historisch? Das sind allerdings keine 'neuen'
Fragen. Scﬁon"EXpressionisten' haben diese an sich, an
Theoretiker, Kritiker und sonstige Leserschaften ge-
stellt. Gottfried Benn: "Aber: EXpressiv - was ist nun
das und was ist der Expressionismus? Gab es ihn {iber-
haupt?"(2) Benn verfolgt daraufhin die bLreignisse, die
zur Geburt des Expressionismus, zur Nomenklatur 'Expres-
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sionsmus' fihrten. Zusammen mit Wilhelm Knevels(%) und
Kasimir Zdsermid(4) h#lt Benn sich daran, "dal sich im
Verlauf einer Kulturperiode innere Lagen wiederholen,
gleiche Ausdruckszwinge wieder hervortreten, die eine
Weile erloschen waren - (5) ... Der Expressionismus
driiekte nichts anderes aus als die Vichter anderer
Zeiten und Stilrichtungen: sein Verhéltnislzur Natur,
seine Liebe, seine Trauer, seine Gedanken uber Gott.
Der Expressionismus war etwas absolut Natirliches,
soweit Kunst und Stil etwas absolut Natlirliches sind
und mit der Einschriénkung, daB Gott und Natur fur jede
Generation etwas anderes werden(5/1)".

"Ich werde im folgenden die Bezeichnung Ex-
pressionismﬁs unkritisch in dem ihr seié vier Jahrzehn-
ten gzugewachsenen Sinn verwenden. Zundchst mochte ich
darauf hinweisen, daB dieser Stil - der in anderen
.Léndern Futurismus, Kubismus, spdter Surrealismus ge-
nannt wurde, in Deutschland die Bezeichnung Expressio-
nismus behaltend, vielfHltig in seiner empirischen Ab-
wandlung, einheitlich in seiner inneren Grundhaltung
QaIs wirklichkeitszertrimmerung, als riicksichtsloses
An-die-Wurzel-der-Dinge-Gehen bis dorthin, wo sie nicht
mehr individuell und sensualistisch gefdrbt, gefé&lscht,
verweichlicht verwertbar in den psychologischen Prozel
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verschoben werden konnen, sondern im akausclen Dauer-

schweigen des absoluten Ich der seltenen EBerufung durch

~den schdpferischen Geist entgegensehen - ...(6)". Benn

will damit offensichtlich sagen, daB diese Kunstrich-
tungen des frilhen 20, Jahrhunderts ein gemeinsames Ziel
haben, und daB sie sich in erster Linie nur der Bezeich-
nﬁng im jeweiligen Land unterscheiden; soweit es das
Ziel betrifft, scheint es ein besonders hartniZckiger
Realimus zu sein, denn "Ganz primitiv wdre es, diese
Bewegung als Opposition gegen den vorangegangenen natu-

ralistischen Stil zu sehen. Dieser naturalistische 5til

war ihr vollkommen gleichgiiltiz, aber die Wirklichkeit,

«... die stiel ihr auf, Es gab sie ja nicht mehr, es

gab nur noch ihre Fratzen. Wirkliehkeit, das war ein
kapitalistischer Begriff. Wirklichkeit, das waren Par-
zellen, Industrieprodukte, Hypothekeneintragung, alles,
was mit Preisen ausgezeichnet werden konnte bei Zwischen
verdienst. Wirklichkeit, das war Darwinismus, die inter-
nationalen Steeple-Chasen und alles sonstwie Privile-
sierte. Der Geist hatte keine Wirklichkeit. Er wandte
sich seiner inneren Wirklichkeit zu, seinem Sein, sei-
ner Biologie, seinem Aufbau, Seinen Durchkreuzungen
physiologiséher und psychologischer Art, seiner Schdp-
fung

£, seinem Leuchten(7)". Expressionismus sei daher
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die kritische Zeflegung eines bestimmten 'Realismus’',
der eben auf dieser eigenen Bestimmtheit beharrt und
die Herrschaft iber dem Anderen als solcher verklindet.
Aber diese Zerlegung ist, wohlgemerkt, nicht das Ver-
d%enst bzw,., der Verfall des bLxpressionismus allein, sie
sie war selbst dem ihm vorangegangenen wissenschaftii-
chean Realismus eigen; etwa in diesem Sinne haben wir

in zweiten Kapitel die Bezeichnung 'Pseudomythologie
der Moderne' eingefiihrt. Denn: 1. Die Wissenschaftlich-
keit der Moderne ging davon aus, die Mythologie zu zer-
storen und ein realistisches Weltbild zu konstruieren.
2. Diése 'Aufrichtigkeit' flihrte aber vor allen Dingen
dazu, alle gegebenéanohérenzen in Frage zu stellen, zu
zerlegen, Die Selbstprédsenz der Kohdrenz wurde verdich-
tig, indem man immer wieder sich mit einer atomisch
gespaltenen Welt zu konfrontieren meinte., 3. Das Ob-
Jekt und das Subjekt verloren sich in dieser aus Dingen
zusammenmontierten Welt. 4., Diese chaotische Bildlich-
keit der Moderne - sie war die Modernme?! - zeitigte den
Rlickschlag in die Mythologisierung. Die Wirklichkeit
trat hervor als Montage; die Montage wird zur Mythologie,
indem sie eindeutige Zeit-Raum-Verhiltrnisse zersprengt,
das Hier und Jetzt und die Aura des Objekts oder die
eindeutige und sichtbare Signatur eines Autors/Subjekts
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als Illusion aufweist(3).

Der Expressionismus stellt hierfir ein Moment
dar, das diese Krise aufriehtig ins Auge zu fassen und
zu iUberwinden trachtet. Auf diese Weise igt der kritische/
analytische und zerlegende Drang der Wissenschaftlichkeit
und des Realismus in den Expressionismus eingeganpgen.
Schon deshalb kommt die. textuelle Grenze oder Begrenzt-
heit des sogenannten ERxpressionismus wie des Realismus
ins Wanken, zumindest wenn um die vieldiskutierte Oppo-
sition zwischen Expressioniémus einerseits und Natura-
limus, Realismus und Impressionismus andererseits geht.

Mithin hat die Auslegung des Wortes 'expressiv'
Autoren(Schriftsteller!) dazu veranlaBt, es nicht auf
eine bestimmte Stilrichtung des 20. Jahrhunderts zu
beschrénken: "Die expressionistische Kunst findet sich
am-héufigsten in Zeiten kultureller,’politischer, wirt-
schaftlicher Spannungen und Umschichtungen (So z.B. in
der deutschen Kunst des Mittelalters. Anm. v. Xnevels).
Die jlingste expressinistische Periode der européischen,
zumal der Deutschen Kunst war durch die Zeiten- und
Weltenyende bestimmt, in der wir stehen(9)". "Es gab
Expressionismus in jeder Zeit. Keine Zone, die ihn nicht
hatte, keine Religion, die ihn nieht feuripy schuf....
Assyrer, Perser, die Gotik, Agypter, die Primitiven,
alt deutsche lialer hatten ihn. ... Grofen einzelnen
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Meistern, ... heftete er sich als natlrlichsten Aus-
druck in ihr Werk. ... Wun ercreift er eine ganze Ge- -
neration(10)",

3,0.1. Diese nahezu leidenschaftlichen Versuche,

die Differenzen eines Textes zu bewahren und sie in
der gleichen Begegung zu verwischen, die eigene Ge-
schichte und Geschichtlichkeit aufzustellen und sie
zugléich zu verstreuen, sind kennzeichnende Probleme
einer Epoché, die im ProzeB der Demolierung der Theo-
logie und der Metaphysik der Présenz, dés Logozentris-
mus und des Subjekt-Objekt-Fetischismus selber in all
diese verstrickt bleibt. Der Text fidet alsdann einen
Ausweg aus dem hamletschen Dilemma 'To be or not to be'
in der Veise des Schreibens und des gleichzeitigen Aus-
streictens; so schreibt man Expressieniemusa(11). In der
Tat ist die Geste des Schreibens und des gleichzeitigen
Ausstreichens ein verzweifelter, dennoch aber listiger
Versuch, die stets sich zurilickziehende Existenz, zﬁmal
des Expressiorismus, sowohl als Permanenz wie aush als
Schwinden (schriftlich) festzuhalten. Was hier auf diese
Weise vor sich geht, ist allerdings ein doppeltes: Auf
der einen Seite die Selbstlegitimation des Textes iiber
einen Text(Pesx¥) - Benns 'Einleitung', Edschmids 'Ex-
pressionismus in der Dichtung', Knevels 'Expressionis-
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mus und Religion' - durch bewuBte Verinnerlichung eines
schon im Texte konzipierten Objekts. Die Aneignung und
Vermittlung der Eigentlichkeit des Hier und Jetzt dessen
sollenldie Eigentlichkeit des Hier und Jetzt der Gegen-
wart - der Schrift, Benns, Edschmids, Knevels' - aus-
gachen und legitimiereﬁ. Auf der anderen Seite negiert
die Schrift deren 'Objekt', um sich von ihm zu befreien
und sieh von sich aus als Schrift schlchthin zu recht-
fertigen, wie MNietzsche es wohl getan hat(12). Denn
Expressionismus ist nicht mehr - im Laufe des Schreibens
ber ihn - das drauBen vor der Schrift Seiende, er =6
vielmehr in der Schrift. Als Interpretation von Texten
werden Texte pr&sendy, sage man, beide Sorten, der inter-
pretierte(oder Re¥présentierte) und der interpretierende
ﬁ(Rerpréséntierende), 'kommen zu sich selbst' und werden
gozusagen einzig pre&sent, der eine in dem anderen. Das
'"Re~' verschwindet in diesem merkwlirdigen Spiel der
aufblitzenden und schwindenden Bxistenzen, die dann
immer wieder als stets andere, neue oder authentische
erscheinen. Die différance soll dann, wenn {liberhaupt,
den spielerischen Verweis]auf eine Vergaﬁgenheit(durch—
gestrichen?) und deren ebenfalls spielerische Aneignung
ermdglichen. Walt Whitmans Erinnerungen diirfen hierfiir

als Vergleich herangezogen werden: "Perhaps the best of
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songs reard, or of any and all true love, life's fairest
episodes, or sailors', sqldiers' trying sceneson land or
sea, is the résumé of them, or any of them, long after-
wards, looking at the actualities away back past, with
all their practical excitations gone. How the soul loves
to float amid such reminiscences!/So here I sit gossip-
ing inhthe early candle-light of old age ~ I and my
book - casting backward glances over our travel'd road.
After completing,as it were,the journey - (a varied
jaunt of years, with many halts. and gaps of intervals-
or some lengthen'd ship-voyage, wherein morc than once
the last hour had apparently arrived, and we seem'd
certainly going down - yet reaching port in a sufficient .
way through all discomfitures at last) - After comple-
ting my poems, I am curious to review them in the light
of their own ( at the time unconcious, or mostly uncon-
cious) intentions, with certain unfoldings of the thirty
years they seek to embody. These lines, therefore, will
probably blend the weft of first purposes and specula-
tions, with the warp of that experience afterwards, al-
ways bringing strange developments'(13). Dieses Sich-
Erinﬁern ans Vergangene, das Sich-~-Ergdtzen an dem Ab-
grund zwischen Vergangenheit und Ggenwart, uberhaupt

an dem, das die Spaltung und daher das Ergdtzen ermdg-
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licht (différance!), ist Whitmaons Gegenwart, wihrend
er im Sterbebett liegt. Die Sehnsucht, zu der Vergang-
enheit - zu dem origin#ren Zustand seines Lebenswerks,

'Leaves of Grass' - zurickzugehen, ist redlich abwesend.

Es geht vielmehr darum, sie - die Vergangene - als in
der Gegenwart Aufgehobene ausfindig zu machen, Verfdl-
schungen, Korruptionen und dergleichen (':.. the warp
of that experience afterwards, alwyas bringing strange
developments'".) mit eingerechnet. Der Text ist also
kein selbstversténdlich geschlogsener, sondern ein
immer anders werdender. Whitman hat selber exempla-
risch mit dem eigenen Leben und Sehreiben davon Zeug-
nis abgelegt: Er hatte lebenslénglich an dem 'umspring-
lich" ausozwélf unbetitelten Gedichten bestehenden Text
'Leaves of Grass' gearbeitet. 'Als Auflage auf Auflage
folgte, wurde der Umfang des Buches immer grdsser, bis
im Jahre 1892, also kurz vor seinem Tode, der Dichter
2s bekanntgab, er habe das Werk endlich geendet(voll-
eandet, oder abgeschlossen), die 1892er Edition sei die
snd-giiltige (14). |

5.0.2. Die Schwelle des Textes ist also nie gegeben.
Jer Ursprgng und die Einheit des 'Buches' sind besten-
falls fragwlrdig. Wenn sie jedoch in irgendeiner Weise
ms mitgegeben werden, wenn sie dem Diskurs von welcher
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autoritifren Instanz auch immer aufgezwungen werden,
dan muBte ihre Selbstvergténdlichkeit,»auhh das Selbst-
verstindnis des Subjekts, das aufzwingt und dessen, das
diese hinnimmt, in Frage gestellt werden: "We must ques-
tion those ready-made syntheses, those groupings that
we nqmallx:aceeﬁﬁ before any examination, those links
whose valmdity iz recognized from the outset; we must
oust those forms and obseure forees by which we usualiy
link the &iseourse of one man with that of another; they
mustﬁbe driven out from the darkness in which they reign.
And instead of according them unqualified and spontaneous
value, we must accept, in the name of methodological ri-
* gour, that, in the first instance, they concern only a
population of digpersed events(15). ... The book is not
simply the 'objest that one holds in one's hands; and it
cannot rema}n within the:little parallelepiped that
. contains it: its unity is variable and relative. As
soon as one questions that unity, it loses its self-
evidenge; it indicates itself, constructs itself, only
on the basis of. a complex field of discourse(16). ...
The establishment of a completa oeuvre presupposes a
number of choices that are difficult to Justify or even
to formulate .... One is admiti#ing that there must be a
lavél ... at which the oeuvre emerges, in all ita frag-
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ments, ... as the expression of the thought, the expe-
rience, the imagination, or the unconscious of the au-
thor, or, indeed, of the historisal determinations

that acted upon him. But it is at onee apparent, that

., suah a unity, far from being given immediately, is the
result of an operation; that this operation is interpre-
tative (since it deciphers, in the text, the tramscrip-
tion of something that it both coneeals and manifests);
and. that the operation that determines the opus, in its
unity, and consequently the oeuvre itself, will not be
%he.same ... and therefore when one speaks of an oeuvre
in each case one is using the word in a different sense.
The oeuvre can be regarded neither as an immediate uni-
ty, nor as a certain unity, nor as a homogeneous unity
" (17).... Discourse must not be referred to the distant
presence of the origin, buf treated as and when it
'occnrs./Theseﬂpre—existing‘forms of continuity, all
these syntheses that are accepted without question,
must remain in Suspense; ... the tranquility with which
they are accepted must be disturbed; we must show that
they do not come about of themselves, but are always
the result of a construstion the mules of which must

be known, and the justifications of which must be saru-

tinized(18)",
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Der Digkurs konstruiert also in seiner Bewe-
gung seine eigene Grenze, seinen Ursprung und Gegenstand,
aber er demoliert sie auch zugleich, benimmt ihnen die
Sicherheit und'den Angpruch auf Permanenz. Dies ist,
wenn man so will, die merkwirdige doppelte, nahezu
schizophréne Existenz des Texts, die Foucault in seiner
"Archdologie' und Derrida in seiner'Grammatologie'her-
vorgehobenlhaben. Wir werden noch an andefer Stelle
die 'Poststrukturalisten' in diesem Zusammenhang aus-
fﬁhriicher lesen; Wir haben herauszufinden, ob diese
Hervorhebung eine gewisse Religiositdt birgt und ob
sie nicht eine Religiositdt des Texts selber entlarvt
haben. Hier voriibergehend noch liber die Bestindigkeit
des Expressionismus, zumal der expressionistischen
Religiositét als Text.

Es ist nicht so, als ob der Expressionismus
uber eine bestimmte, bestimmbare Religiositét verfiigte,
indem er sich auf diese bekannten religisen Symbole
und jene gegebénen theologischen Strukturen bezoge.
Vielmehr soll das Lesen der unter dem Namen 'Expressio-~
nismus' gesammelten und Uberlieferten Texte deren Reli-
giositédt entlarven; sie kann keine schon vorher erle-
digte sein, wie etwa bei Wilhelm Knevels. Fiir ihn ist
der Expressionismus "zwar nicht religids ..., aber |
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préreligids, zur Zeligion neigend, auf die Religion
vorbereitend und zur Religion hinfiihrend, - in seiner

- gelstigen Struktur und seelischen Halfung und in der
.zeschichtlichen Situation eine Vorstufe zur Religion
(19)". Er setzt sich entschieden Jjenen Meinungen ent-
gegen, die behaupten, Expressionismus sei nicht-religios,
kirchenfeindlich, und vertritt gleichzeitig die Ansicht,
die Expressionisten seien "Boten und Kiinder des Gelstes
gewesen in'ainer geistesarmen, geistesleeren Zeit., ...
Die Menschen sind an die Materie gekettet. Das ist

das Werk der Ddmonen, die wvor allem in der GroBstadt
hausen"(20). "... Tatsidchlich verschwand in Deutsch-~
land zur Zeit des Naturalismus und erst recht zur Zeit
des Impressionismus die Religion (Religion in unserem
Sinne) immer mehr aus dem gllgemein-geistigen und
kinstlerisch-literariaschen Leben. Allerdings merkten
.@uch.damals viele Christen nicht, wie sie, im geisti-
genﬂBild der Zeit gesehen, in einen Winkel gedringt
waren und wié ernst die Lage flir die Religion gewor-
den war"(21). Die expressionistische Religiositdt wire
demnach eine, die zum Christentum fihrt. Damit ist die
sache fir knevels schon erledigt. Interessant ist fir
uns vor allem der Versuch von Knevels, den Ex_ .ressio-
,nismus positiv und als Positivit&dt fiir die christliche
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Theologie zu approprieren, ihn vis a vis Christentum

zu '6ffnen', die Abgeschlossenhelt als a-religids und
kirchenfeindlich durchzubrechen und eine christliche

Rezeption zu ermdglichen.

Wenn wir alsdann uns mit dem religiosen Angehen

des Expressionismus befassen, dann sollen wir uns stets

aie Fragen stellen, inwiefern diese Religiositat eine

koharente bzw., eine zerstreute ist, und wo genau eine

Kohérenz, wenn uberhaupt, zustande kommt, oder, im ent-

gegéngesetzten Fall, sie zerstreut wird. Die 'eXxpressio-
nistische Religiositét' soll bei uns keine inhaltliche
Positivitst sein. Damit meinen wir eher eine sonderbare
Bewegtheit (irgend-)einer Gruppe von Texten, die zwar
vorldufig als diskursive Einheit ins Auge faBbar ist,
die aber trotzdem laufend die von sich aus vorgestellten
oder von auBen hin auferlegten Schwellen verunsichert,

Wir haben im ersten und zwelben Kapital

‘bereits gesehen, wie die Grenzen der Aufklirung und

Moderne, éinmal fest-gelegt, sich wieder verwischen.

Die traditionellen epochalen Oppositionen wie Aufklérung-
Mythologie, Altertum-Moderne, Naturalismus/Realismus-
Expressionismus/Surrealismus. (auch Moderne-Postmoderne.22)

lassen sich nicht mehr halten. Jeder Text ist daher

bereits im Augenblick seiner Konzeption oder Konstruk-
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tion ein Post-Text, ein Anderer, Pext. Das lewultwer-
den tber diese seine seltsame verschwindende Lxistenz,
dieser lberwidltigende, doch verschwiegene Drang zur
Anonymitdt des Textes(23) gestattet uns, darin seine
'Religiositédt' zu erblicken und sie auf diese Weise

einzufihren.

3.1.0. Es scheint angebracht zu sein, die ersten

zwanzig Jahre dieses Jahrhunderts als 'Zeitlater der
Montage'zu charakterisieren, denn das, was als Expres-
sionismus iiberliefert wird, 1ldste Kngste um die ver-
fallenden Werte und Traditionen, und eine Euphorie
angesichts der totalen kiinftigen Freiheit (von Pré-
senz, vom Logos, von der Theologie der Schuld) zugleich
aus. Dieses zweiscehneidige Messer hing Uber dem moder-
nen Menschen wie das Schwert des Damokles; diese

Schwellensituation als Konflikt zwischen dem alten

. und neuen Menschen, Vater und Bohn, charakterisierte

.unter anderem den deutschen Expressionismus(24). Ver-

scharft kam zun Ausdruck das Ringen zwischon zweier
weltanschauungen(Sehweisen7 vnd. Generationen iu Dichter
selbst: zwischen dem Blrger, der unm Werte, Familie,
Reruf, Bequernlichkeit, Sicherheit der Subjektivitidt und
dergleichen, die zu verschwinden drohten, bangte, und

dem unbestimmten neuen (post-modernen?) Menschen, den
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Visionen ciner ganz neuen Welt Jewails der damaligeu
Situation athold machten oder in die Lage der eksta-
tischen.Héffnung auf eine apokalyptische Erldosung -
oder erldsende Apokalypse - versetzten. Es ist klar,
daB in dieser historischen Situation die Lituratur ihr
Dasein(Da-B8ein) anders ausdenken mufBite. Sie muBte ihr
Verh&Zltnis zur herrschenden Ideologie - diese schlof
zweifelsohne aie Technologie und den &sthetischen
Realismus ein - durchdenken, die Funktionen und Aus-
gichten der literarischen und anderen Kunsgtformen im
Zqichen der technischen Reproduzierbarkeit neu erortern,
berhaupt die (Ab-)Geschlossenheit der 'Kunstformen',
die'Literarizitét der Literatur(die Strukturalitit der
Struktur/8/) und die Selbstverstindlichkeit der Gren-
zen des Texts in Frage stellen oder aufs Spiel setzen.
Man stand vor der Frage, ob und inwiefern das Konzept
des 'Kunstwerks' als etwas sich von der alltiglichen,
kommerziellen Welt Abhebendes noch kredibel war(25).

Was den Realismus angeht, da richtete der 'realistische
Blick sich auf sich selbst, um die eigenen Mechanismen
und die verborgene Ethik oder 'Theologie' zu prifen;
man wollte sehen/zeigen, was der Programm-'Realist'

Zu

sehen entwedep nicht kompetent oder zumindest unbereit

§Derrida: 'Die Struktur, das Zeichen und das Spiel'.
S. 422,
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war. In Lichte der aufklirerischen Verdringung der
Theolozie begann man auch einen religidsen 'lLeerraun’

zZu spﬁren(26) bzw. das, wasvieh in der Weise der ver-
fallenden theologischen Koh&renz als 'Pseudomytholo-
gie der lModerne' bezeichnet habe, ins Auge zu fassen.

Zu dieser Zeit, wo die 'Realitat' tatsédchlich derma-
Ben komplex, verworren und inkoh&rent geworden war,

dafl man ﬁbér sie keine philosophische, historische,
wissenschaftliche, theologische, gar subjektive Uber-
schau zu halten vermochte, mul3te das Bild der Welt
notwendig als Montage erscheinen. Der subjektive oder
subjektivisfisphe Blick verschwamm in dieser Un-Ordnung.
VermiBt wurde, wie erneut, eine theologische (logozen-
trische) Ordnung(é?), in der dem Menschen die unheim-
liche Verantwortung, die Welt mit eigenen Augen rea-
listisch sehen zu missen, um zu ihr zu gelangen, ge-
riommen sein sollte. Jedoch war eine Riickkehr zur christ-
lichgn Religion fiir viele fast mehr als undenkbar. Hatte
man nicht als 'Aufgeklirter’ den Mangel und die Korrup-
tion dieser Theologie entdeckt? Niecht zuriick, sondern
immer vorwirts kann der neue Mensch(28). Aber das
Sprungbett fehlte. Man muBte sich mit traditionellen
Wegweisern/Zeichen und Begriffen zufrieden geben: Gott,
Geist, Seele, Mensch, Natur usw. Das einzig mdgliche
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konnte nur die Auslegung oder De-Montage dieser alten
Sprache sein, um aus diesem zerlegenden Lesen eine
nepative Kartographie der neuen Welt zu entwerfen(29).
Vén einer. 'negativen Religiositdt' des Expressionis-
mus. (30) kann auch svrechen, die allerdings zwel Ge-
sichtspunkte hat: 1. Die alte Theologie ist weitgehend
zurlickgedréngt worden. Eine andere Ordnung, nédmlich
die Wissenschaftliche weltliche, hat ihre weltausle-
gende und -deutende Funktion Ubernommen, und zwar
unter Verzicht auf den Begriff Gott. 2. Das Schwinden
des Begriffs Gott hat die Frage nach menschlicher
Existenz und dem Zweck des Lebensg wieder problemati-
siert, der die Technologie aus. dem Wege géht oder
nicht antworten will., Diese religidse 'Leere' mufl
jenachdem wieder 'ausgestopft' oder ihrer 'realen’
Existenz nach in Frage gestellt werden, wofiir die von
der Theologie tberlieferten und auch die naturwissen-
schaftlich formulierten Begriffe, Begrifflichkeiten
und. Ansdtze entweder obsolet oder inadequat zu sein
scheinen, Diese Zegrifflichkeiten setzten eine bestimm-
te Dimengionalitédt voraus, Jene Hierarchie und Tiefe,
die das in sich kreisende Spiel von substituierenden
Signifikationen aufrechterhielten, aber gleichzeitig
sie auf einen {iber- und auBerstrukturellen Logos, auf
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ein permanentes Signifiket verwiescn(31). Das Dilemma
lag darin, daB sowohl die chris®lich-theologische wie
auch die wissenschaftliche Signifikation, und die Ver-
dréﬁgung der theologischen durch die wissenschaftliche
problematisch geworden waren. Die Realitidt erschien

als Montage; aber sogar dle bewuBte Einsetzung der
Montége als kinstlerische Technik hinterfragte diese
Tiefen und Signifikationen, indem sie d&ie Dinge von
ihrem Jjeweiligen Kontext - dem Raum der Signifikation?! -
losldste, und auf die Montageoberfliche quasi arbitrir
nebeneinanderstellte(32). Aus diesem ordnunglosen
Tebeneinander entstanden 'neue' Texte und Signifikation-
en splelerisch; schon deshalb wurde die alte Struktur
der gegenstdndlichen und signifikativen Welt un-selbst-
verstindlich, die fixe, fixierte und fixierbare Bedeut-
samkeit wurde 'subvertiért'. Hier wendete man sich

. gegen den ﬁhotographischen Realismus, der doch selber
einst die nichterne Priifung der Gegenstédndlichkeit der
Gegenstande und der Signifikationen befdrdert hatte,
~jetzt aber gewissermaBen zur Theologie/Ideologie des
SehenS(sic) geworden war. Die Montage ist in diesem
Sinne sowohl dasg Verdienst wie auch der Zerfall des
photographischen Realismus und der photographiseh auf-
" nehmbaren Realitit.
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Hier der photographische Blick, dort die
,nornierte, begriindete Metaphorik der (#lltags-)Sprache,
und dariliver hinaus die Harmonielehre der Musik: diese
'Klassizismen' der Aufklérung werden zerfzllt, nicht
aber um des reinen Zerf#llens. willen, sondern weil diese
an und fir sich in der chaotischen modern-industriellen
Gesellschaft fragwiirdig geworden sind(33), oder besser,
© well diesedas Chaos immer schon in sich getragen, aber
stets verschwiegen und verdringt haben. Wir wissen
schon, wie die technische Reproduzierbarkeit des Kunst-
"werks/kommerziellen Erzeugnisses - Farbabdruck, Film,
Photographie, Ware usw. - den Wert des Originals zum
Schwinden gebracht hat...Dies Schwinden bedeutete fir
die fast religiose Geborgenheit des Subjekt-Schopfers,
der in einem bestimmten Abgtand bzw. einer bestimmten
Nghe zum wie auch immer &a-seienden Objekt gedieh,
zunéchst einen Todesschlag., Die Einheit des'schépfer
risehen Subjekts desintegrierte, der rdumlich und tem-
poral gebundena,‘einheitliche UnriB des Objekts ver-
wishte(34). (Die religitse(!) Kehrseite dieses 'tra-
zischen' (Ver-)Falls wire die Mdglichkeit, im Spiel

des Konsums Subjekt und Objekt, Konsumment und Ware,
Produzent und Rezipient ineinander aufgehen zu lassen.
Aber selbst diese Art des erhabenen Konsums bleibt aus,
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staatt dessen inszeniert sich immer wieder das begrin-
dete Machtspiel des Kapitalismus und des globalen
Imperialismus, die Monopolia der grofen Konzerne, des
Staates und der Kirche, und.dig.nogmaﬁik des wissen-
schaftlichen 'Geistes'. Die modernistische Utopie
miindet in die Keise, wovor snhon'&ieﬁﬂbmanﬁik im f£rii-
hen 19. Jahrhundert gewarnt hatte.) "
3.1.1. Die Darstellung von Krise un& Verfall der

~ biirgerlichen Ordnung treten héufig auf in expressio-
nistischen Werken, Die Spezifizitét dieser Krise T&B&

| sich in dem prosa-poetischen Text von Georg Heym, 'Eine
Fratze'(35) 1ésen. Esist hier von einer Krankheit die
Rede, einer Krankheit, die eine Maske ist. Was die
Maske verbirgt, wird nieht gesagt. Auf jeden Fall ist
die. Maske 'an Stelle von' etwas, das sie vertritt und
verbipgt; sie verhindert das Gesicht, 'prédsent' zu wer-

. den (Wiedefum das Problem a:m.'sw#im' , der Signifika-
tig::n, wie bei Roussean/Derrids, ;vczamatclog“ie‘). Hier
Raben wir tatsdchIieh mit dem Dilemma einer 'Epoche der
Onto-Theologia', der 'Philosophie der Présenz'(§) zu
rechnen: Man muf aich,aines.Signifikanten bedienen, um
dem Logos zur vollen Prisenz zu verhelfen. Aber der
Signifikat verhindert zugleieh die wolle Prisenz, indem

° §Deprida: Grammatologie. S. 26.
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er den Logos vertritt, an-statt seiner auftritt. Diese

'Zpoche' charakterisiert sich alsdann mit der LResessen-
heit mit Logos und Pridsenz bzw. mit deren Verlust wegen
des Signifikanten, der Maske.

Die Krise der Signifikation &ullert sich fer-
nef als "grenzenlose Langeweile" - in einem total bere-
chenbaren Leben, wo absolute Signifikate sich absolut
zurﬁCkgezdgen zu haben scheinen. Der Verlust der signi-
fikativen Tiefe hat zur 'Entdramatisierung' des Lebens
geflihrt; man ist verstrickt in ein endloses, mittelma-
Biges Da-Bein, dessen Vernichtung, sogar in einem be-
freienden Krieg, unmdglich geworden ist: "Der Krieg ist
aus der Welt gekoﬁmen, der ewige PFriede hat ihn erbérm-
lich beerbt”.

Die Krise der Signifikation fiihrt zur Krise
der Apokalypse. Wie Scherpe es in seinem “ssay 'Dra-
matisieruﬁg und Entdramatisierung des Untergangs' be-
nerkt, ist der nukleare Krieg, der ja das Potential
der totalen Zerstdrung hat, heute ebenfalls unmdglich
geworden, weil angesichts dessen absoluter Vernichtungs-
kraft nicht nur andere Katastrophen, sondern die Kata-
strophe an und fiir sich trivial erscheint. Zudem ist die
Katastrophe selber herstellbar - re-produzierbar! --
geworden in der "Multimediashow ...", der "Inflation

b}
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der Bilder, Zrzdhlungen und Lrklirungen zum atomaren
Schrecken aus dem Hausschatz der, biblischen, litera-
rischen und psychoanalytischen Exegese ..."; "... die
Umweltkatastrophe und die sich ankﬁndigendé katastro-
phische Entwicklung der-Gentechn61ogie sind ebenso ge-
eignet, menschliches Leben auszuldschen oder unkennt-
lich zu machen(36)". Die Katastrophe sei nicht sosehr
das gleichzeitige Auftreten von sovielen Arten von
potentiellen Vernichtungen, sondern die Inflation der
hensféllbar gewordenen Katastrophen, der Verlust des
kathartischen Werts der Apokalypse, dde Trivialisierung
des Weltendes als "letztes Zeichen im Bpiel der Simula-
tion"., Die gléicha.katastrophale.Ironie hat die Genera-
tion Heyms als die Vision einer katastrophalen Unend-
lichkeit heimgesucht: "Und wip flohen ... eine herbst-
liche Allee dahin, die ohne Ende durch die triiben

Reviere der Wolken zog".

"... man wollte uns einen Korkenzieher in

die Augen bohfen”. Die Verblendung des (modernistischen)
Subjekts(37) ist seine Strafe fiir ein "uns selbst un-—
bekanntes Verbrechen". Gleichzeitig ist das unumgang-
Tiche Schicksal der Verblendung eine problematische
Freilieit: In dem Reaiismué.— oder Positivismus - iiber-
nimmt. die Apparatur (Film, Photographie) die Funktion
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des Sehens vom Subjekt. Die Montage, die die funktio-
nzlen Vorurteile und Privilegien des Auges durehbricht,
beraubt auch das modernistische Subjekt seiner Vorrechte;
die absoluteﬁEmanzipation des Sehens wie die absolute
Vernunft macht.auch nieht vor ihrem Urheber und Herrn
(dem Rourgeois, Wissehschaftler, Aufklérer, dem Sub-

jekt an und fPlir sich) halt. Das Subjekt soll sich von

nun an damit begniigen, das schon vom Apparat 'Gesehen
en' und Verarbeiteten aufzunehmen. Scherpe:'"Die Atom-
bombe ist nichts anderes als ein letztes Zeichen im
Spiel der Simulation, in dem allerdings weniger das

'Reale' als das Verstehen der Realitét zusammenbricht

(38)", Es geht iiberall um die unaufhaltsame Entmach-
tung des Subjekts, die von seiner eigenen Masehinerie
eingeleitet wird.

Die Montage hat nun schon auf eigene Art und
Weise die 'atomare Spaltung' der Wirklichkeit ins Spiel
gebracht, die 'Wahlverwandschaften' zwischen Wort und
Ding, Mensch und. Welt, Signifikant und Signifikat, uber-
haupp hierarchisierende Ralationen flir illusion&r oder
hochstens relativ entlarvt(§). Somit wird die RBehaup-

tung von Baudrillard auch verstindlich: "Das wirkliche

SVgl. Robert Young: 'Post-structuraliam. An Introdue-
tion'. In ders.(Hrsg.): 'Untying the Text'. S. 2.
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nukleare Ereignis wird nicht stattfinden, weil es schon
stattgefunden hat(39)", -

Wo diese Zreignisse ihrerseits das Ende der
Theologie der Prisenz jeweils verkdrpern oder frohlich
verkiinden, da beweint'etwas' sogar den Zusammenbruch
des Subjekts selbst. Dieses Dilemma beglnstigt nun die
Wiederkehr einer Religiositét, wie es bel Expressionis-
mus der Fall zu sein‘scheint.'Der Text von Georg Heym
ist ein Zeichen davon, der dennoch weder ein Plddoyer
fiir ‘eine bestimmte vergangene Theologie noch ein kon-
kreter Entwurf von einer radikal neuen ist. Er ist
vieimehr eine Suggestion und Bewulitwerdung iber Jene
unbestimnte religidse lLeere, die die Wissenschaft mit
ihrem technologischen, naturwissenschaftlichen und
photographischen Bild einer berechenbaren und mensch-
lich eroberbaren Welt iliberwunden zu haben meinte. Damit
will aber nicht gesagt sein, daB etwa die (christliche)
Religidnimmer schon dieser Mission oder Hergusforderung
gewachsen gewesen .wdre; die Religion selber mufite eine
einverleibte Unzulénglichkeit erwiesen haben, so daB
ein anderer, 'auBer-religidser' Diskurs in Gang gesetzt,
an ihrer Stelle supplementiert werden konnte/muBlte.
Dieses kontinuierliche Spiel der Verdringung und Er-
setzung - Supplementation, Substitution - verzeichnet
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seinerseits mehr oder minder uniform den verborgenen
Mechanismus einer grundsdtzlichen Nostalgie: "Ich ver-
zichfe auf mein gegenwartiges; Leben, auf meine tatsich-
liche und konkrete Existenz, um in der Idealitét der
Wahrheit und des Wertes anerkannt zu werden. Ein hin-
reichend vertrautes Schema. Der Krieg findet in mir

statt, durch ihn will ich mich iiber mein Leben erheben,

immer Uber ihm wachend, um mich der Anerkennung zu er-

freuen, widhrend die Sahrift die besondere Erscheinungs-

gggg dieses Krieges ist(40)". Sogar die Wissensehaften,
ﬁberhaupt die Aufklirung, sind ihe verfallen, obzwar
sie eben der Destruierung "alle(r) metaphysischen Be-
stimmung der Wahrheit" halber siah organisiert haben
durften(41); "Die 'Rationalitdt'- ... stammt nicht mehr

aus einem Logos., Vielmehr beginnt sie mit der Destruier-
uné und, wenn nieht der Zerschlagung, so doch der
De-Sedimenéierung, der Dekénstruktion aller DBedeutung-
en, deren Ursprung in der Bedeutung des Logos liegt.
Das gilt besonders fiir die Wahrheit(42)". Wie dis Theo-
logie, die einen gottlichen Logos voraussetzt, ist die
Wissenschaft, die Geschichte der Wiséenschaften oder die
wissenschaftlié¢he Geschichtschreibung, darauf aus, ein
selbstprédsentes Objekt, oder dessen selbstpridsente Ge-
setzmédBigkeit, und. die synthetische Aktivitéat des Sub-
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jekts, dessen Privileg als solches, durchzusetzen und
zu verteidigen(43). (Aber: "the object does not await
in limbo the order that will free it and enable it to
become embodied in a visible and prolix obJjectivity;

it does not pre-exist itself? held back by some obsta-
cle at the first edges of iight. It exists under the
positive conditions of & complex group of relations".
/44/). Unversehens haben Theologie und Wissenschaft
trotz der erklirten Opposition sich als Komplicen in
der Metaphysik erwiesen. In der allgemeinen Welle der
logozentrischen HMostalgie selber aber hebt sich MHomen-
te der Klarheit, Selbstbesinnung und -reflexion, wie
der ﬁolgende Satz von Georg Heym, in dem dep Verlust
des Logos beweint und im gleichen Schlag dessen Selbst-
prasenz destruiert, als Illusion ent hiillt wird: "Unsere
Krankheit ist der Ungehorsam gegen den Gott, den wir

ung selbst gesetzt haben". Ist das also die sonderbare

Religiosit&dt des Expressionismus, wo gerade jéne Tat-
bestédnde der loderne als Krise empfunden werden, die
einst als Sprungbrett des aufklirerischen Tortschritts,
der Defreiung von der Theologie und der modernistischen
Utopie fungierten? Die futuristische Vorstellung von
einer maschinell von der Natur befreiten, sie also be-
herrschenden Menschenwelt schlug freilich um in die
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'reale' “elt der von Maschinen beherrschten, von der
lMacht befreiten Mensbhen. Die verdrangte Gottheit ver-
anstaltete auch keine triumphierende Riickkehr, da seine
fortwahrende Abwesenheit wie nie zuvor offen zutage lag.
Die Welle der Nostalgie trug den Menschen tiefer in
ihren Abgrund. Hatten die Expressionisten und sonsti-
ge 'modernistische' Kilinstler eine Antwort auf dieses
'religiose' Problem?

3.2.0 Ex ist beinahe unmégliéh, von einer spezi-
fisch expressionigtischen Religiogitédt zu reden. Ganz
abgesehen davon, daB dieses Zeitalter eine Vielzahl von
Ersatzreligionen’hermonbrachte, die a&ich vor allem damit
beschaftigten, ihre Anhénger aus der Sackgasse, in die
die christliche Kirche und der wissenschaftliche Ratio-
nalismus geraten waren, herauszuretten(45), wird man
auch in Betracht ziehen miissen, daB innerhalb Expressio-
nismusg, als einer einheitliehen Bewegung, selbat eine
Uniformitét hinsichtlich eines;feiigissen BewuBltseins
im strengsten Sinne des Wortes fehlte. Unter anderen
haben Christoph Eyckman und Wolfgang Rothe(Siehe Anmer-
kungen 27, 30) eine ausfiihrliche Aufzihlung und Schil-
derung dieser Vielfalt dargestellt. Eine positivisti-
sche oder philosophische Begriffsbestimmung oder Uber-

sicht Uber sie ist schwer zu gewinnen - doch deshalb
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muRte man die Expressionistischen als AuBenseiter zu
schatzen wissen. Wie dem auch sei, kann man in diesem
AuBenseitertum eine bestimmte 'dekonstruktive' Reli-
giositédt oder religidse Bewegtheit aufdecken: Uberall
durchbricht sie ein geschlossenes Welt- oder Realitats-
bild und eine eindeutige Gottesvorstellung, sei es das
photographisch-mimetisohe Ab-Bild des (literarischen)
Naturalismus und Realismus, der Posotovismus der Natur-
wissenschaften oder der Theozeﬁtrismus der christlichen
Religion. Auch in diesem Sinne ist der Expressionismus
Montage: er erkennt - realistisch! - die verworrene
Wirklichkeit dadurch, daB er ihr bezliglich ihrer Ge-
setzmédBigkeit von vornherein skeptisch begegnet. Das
Chaotische dringt vor auf die Montageoberfliche, die
signifikative Tiefe selber wird Oberfliche. Das Neben-
einander von Ereignisgsen und Dingen wird hier als ab-
surd und arbitrir erwieéen(46), wogegen der Realismus
es in der 'photographischen' Aufnahme schon zu einer
Ordnung zu erstarren weiB.

2.2.7. Sogar der Logos aller Logoi, der Herrgotdt,
tleibt expressionistisch nicht verschont. Eyckmans
Darstellung zeipt zuweilen, wie Gottesskeptik, fast

an Gottesl&sterung grenzend, und die Suche nach dem

'wahren' Gott gleichzeitig in verschiedenen Formen

-95-



auftraten(4?7). Die inflationdre Umschreibung und

Be~Zeichnung des Logos Gott versetzt die expressio~
‘nistische Religiositdt mithin auf eine flir das moderne
Selbstverstidndnis jeweils befreiende und/oder tddliche
Lége:_ﬂ. Die vielfdltige Beschreibung von Gott verschiebt
fortwéhrendodie endgiiltige Ankunft des 'Wahren' und
'Eigentlichen'(48). 2. Diese phantasmagorische, kern-
lose Montage hat den Logos nicht nur verstellt, sondern,
unversehens.aufriahtig, seine absolute Verstelltleit
und'Abwesenheit'ins BewuBBtsein gerufen. Hatte Nietzsche
den Gott flr tot erkl8rt, so haben die Expressionisten
’tneu dessen Leiche - das biblische Zeiehensystem? -
fakterienartig der Verwesung(de-composition, deconstruc-
tion!) ausgesetzt. 3. Das &lso entwurzelte Individuum
gewinnt die Chance, der der legozentriachen Ordnung
entstammenden Klaustrophobie den Garaus zu machen und
die eigene Anonymit&t bzw., die eigene Ankunft als Gegen-~
wart zu verkinden. 4. Die Anonymit#dt ist, wie schon
konstatiert, der Tod. und die. Erldsung des;sélbstbewuB—
ten Individuums zugleich, denn sie bedeutet auf der
einen Seite die Verendung der subjektiven Selbstprisenz
oder des filir selbstprésent gedachten Subjekts, und, auf
der anderen Seite, die Emanzipation von. Prédsenz, worauf
die Gegenwart immer wieder bezogen wird, um sie zu recht-
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fertigen; die Emanzipation von diesem nostalgischen
Da-Sein ermdglicht die.Mobilitét des Selbsts in der
Gegenwart selbst - die Gegenwart wird schlechthin als
solche anerkannt und nicht stetig auf. eine anscheinend
vollkommene(re) Vergangenheit reduziewt - , wo es diffe-
rentiell immer wieder als Anderer zu sich selbst kommen
kann, |

‘5.2}2. .Das expressionistische Aufbegehren gegen
Realismus wird in dem Augenblick selber 'realistisch',
wo es diesen als eine.nur wissenschaftliche, einseiti-
ge.Weltansahauung demaskiert und dessen privilegierten
Anspruch auf Totalitst dekonstruiert. Die Preisgabe
der Geborgenheit im blirgerlich-wissenschaftlichen
Realigmus und die unerbittliche Bkeptik gegeniiber
allem Uberlieferten hat das expressionistische Immer-
noch-Subjekt freilich mit der eigenen Dispersion (wegen
deT nunmehrigen Boden- und Horizontlosigkeit) bezahlen
missen. Nicht selten ist diese untergehende Subjektivi-
tat; oder gar Objektiwitét, schon ven Expressionisten
mit Entsetzen empfun&ﬁn worden, aber genade dleser fu-
genblick der Klarheit fiber die versshwiegen Endlichkeit
oder AbschlieBbarkeit &ES;modEBniétischen Subjekts und
seines Diskurses (Aufkl&érung, Mo&erne, Wigsensehaft,
 Realismus, Biirgertunm, Kapitalismus, ;..) und zugleich
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die Verblendung angesichts einer 'post-diskursiven'
Unendlichkeit, des Jenseits an und fir sich, die Ver-
zweiflung und Sprachlosigkeit an der Schwelle einer
Welt des Schweigens ohne ein-deutige Konturen und kul-
nturellen/kulturzentrischen Haltepunkte, haben den Ex~
pressionismus zu einem der nicht nur politischen Herr-
schaft entgegengesetzten, religids subversiven, offenen
Text gemacht. Die also notwendige UnriBlosigkeit des
Expressionismus ist deshalb wie 8elbstverstidndlich vom
Staat(Wilhelminismus), vom Blirgertum, von den Religio-
nen(Katholizismus vor allem, nicht selten auch Protes-
tantismus) und sogar'staatsfeindlichen' Marxisten wie
Lukées(49) angegriffen worden. Ernst Bloch verteidigt
jedoch die expressionistisché.Formlosigkeit auf eigene
Weise: "Zuverlédssig ist der Fomalismus der geringste
Fehler der expressionistischen Kunst gewesen'... Sie
litt eher :an«: zu wenig Formung, an einer roh oder

wild oder durcheinander hinausgeschleuderten Ausdrucks-

fiille; &as Ungestaltete war ihr Stigma. Dafiir freilich
auah‘die‘Volksnéhe, die Folklore: ganz im éegensatz also
zu der Meinung Zieglers, der sich Winakelmanns Antike
und den Akademismus, der aus ihr gezogen wurde, als eine
Art Naturreeht in der Kunst vorstellte(50)". Obzwar
Bloch nun das expressionistische Experiment des Zer-
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fdllens richtig.beurteilt bzw. die lukécssche Kritik

an dem richtig verurteilt(51), verf&llt er selber einem
éhnlicheniFehler, indem er die expressionistische 'Aus-
drucksfiille'/den 'menschlichen' Inhalt beim Wort nimmt:
"Der Expressionismus hatte gerade in dem Bedeutung, worin
ihn Ziegler verurteilt: er hat den Schlendrian und Aka-
"demismus zersetzt, zu dem die 'Kunstwerke' verkommen
waren. Er hat statt der ewigen 'Formanalyse am objet
d'art auf den Menschen und seinen Inhalt verwiesen, der
zum méglichst echten Ausdrﬁék dringt(52)". Dieser Ver-
welis auf deh 'Mensahen und seinen Inhalt' igt, wie wir
gesehen haben, miissen gesehen haben, kein positiver,
das gxpressionistische,Menschenbild.ist kein konkretes,
tangibles, konturiertes oder zentriertes, das etwa dem
herrschenden bﬁfgerlichen Mensahen als dessen Antithese
_ entgegengehalten werden kdnnte. Es handelt sich hier

" nicht um irgendeinen anderen Systemmenschen, sondern

un den ewig Anderen, ewig Antithetischen, jenseits
menschlichen Denkens und menschlicher Vorstellungen,
Jenseits sogar der expressionistischen Rhetorik und
Sprache. Beispielsweise gibt der schablonenhafte Auf-
ruf zum ‘neuen Menschen' in Georg Kaisers 'Gas'-Dramen,
ad‘naﬁseam wiederholt, keinen Hinweis iber dessen 'Inhalt'
gar Ulber dessen.'Form'; man konnte durch Negation des
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Bestehenden und Peckannten diesen MNeuen nur sich ankin-
digen lassen, ihn aber nie gestelten, vor-stellen, oder
positiv vorwegnehuen. .

Dieses utopische Muster 'Mensch' scheint
indes der gleichen Leere entsprungen zu sein, die die
Onto-Theologie, die Metaphysik der Prédsenz, den Logo-
zentrismus und den nostalgischen Verweis auf ein.abso-
lutes Bignifikat miiBte gendtigt haben., Auf einer ande-
ren Ebene ist die Vernunft, die sich gelbst Anfang und
Ende ist; das grelle Licht der praktisechen Wissenschaft
tiberschattet ailesvundefinierbare, unberechenbare oder

unnennbare; beide haben von Anbeginn an auf totale Herr-
lmschaft gezielt. Doch gerade deshalb ist das expressio-
nistische Anliegen, einzig den 'Menschen' zu verkinden,
der hiermifcals ein Dritter zwischen abstrakter Ratio
und atwesender Gottheit real und abstrakt zugleich fung-
.iert: real, weil nur er ist(Existenz, Gegenwart), ab-
strakt, weil er von allem bisherigen sbweichen soll,
unmdglieh vorstellbar, darstellbar oder re-présentier-
bar, trotzdem aber durchaus ertridumbar. Es ist offen-
sichtlich, daB die Bewegung nach Innen, die Suche nach
.Innerlichkeit und dem 'urmenschlichen' Inhalt auf diese
Weise die Inhaltsbezogenheit an sich verwischen muf.
Nicht von ungeféghr hat darum der Expressionismus all-
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méhlich zur strategischen Abstraktion tendiert wie

bei Klee, Kandinsky oder Schonberg, oder zur Karikétur
‘und Verzerrung bei Grosz, zur Unterminierung der bekann-
Fen Metaphorik bei den Lyrikern. Diese formale Abstrak-
tion und die den Expressionisten vorgeworfene Inhalts-
leere sind nichtsdestoweniger ein Verweis auf die selt-
same Religiositat des Expressionismus, doch diese nicht
in dem Sinne, dal er im technischen Zeitalter eine
Theologie restaurieren wolltej Expressionismus ist
religids, weil er die Theologie abschiitteln und stiirzen
will und, gleichzeitig, nach einer unbekannten neuen
Welt aufbrechen, wo die religidse Spannung endlich zur
Ruhe kommen kann, die Gegenwart des Menschen zu sich

selbst kommen kann.
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VIERTES KAPITEL: Vom Expressionismus zur FPostmoderne:

Das Schwinden der Religiositat?

4,0, - s stellt sich heraus, daf das Konzept der

expressionistischen Religiositdt sowohl an sich als
auch in bezug auf eine geschlossene Vorstellung von

der Postmoderne irritierenderweise fehl am Platze ist.
Wir haben doch letztendlich im vdrigen Abschnitt die
Geschlossenheit oder die AbschlieBbarkeit beider und
jeglicher Texte - nicht ausgeschlossen - sondern, prob-
lematisiert. Wenn nicht gerade im-Fall Expressionismus
( wo eine diskufsive Verbindung mit Religiositdt schon
‘ hergeétellt worden ist), so scheint doch in der Sache
"Postmoderne die Rede von Religiositdt konstrulert und
von aullen hin drangeklebt zu sein. Denn in dem post-
modernen/poststrukturalistischen Diskurs ist meines
Wissens nie dieser Begriff ausdriicklich herangezogen

- worden, um die Positivitit seines SlbstbewuBltseins, als
Positivitat, zu umreissen. Der Grund dafiir scheint auf
den ersten Blick wie folgender zu sein: Die historische
Moderne meinte die Religion lUberwunden und sie mit einem
sdkularen/sékularisierten Weltbild ersetzt zu haben.
Die Postmoderne - der Poststrukturalismus - ihrerseits
und in ihrer Relation zur ‘'historisch' gewordenen Mo-
derne hat diese SZkularisation weiter gefiihrt. Sowie
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die Moderne das dualistische, hierarchische Ueltbild
der Theologie(Jenseits-Diesseits, Gott-Mensch usw.)
wollte hinweggeschafft haben, so hat die Postmoderne/
der Poststrukturalismus weiterhin andere, in der Mo-
iérne noch wirksame 'Tiefenmodelle' abgeworfen(1).

Alle Manifestationen des Logos - Signifikat, Ursprung,
teios, arche, anthropos, Theos, Subjekt, Objekt, Europa,
Orient usw. - sind, wenn nicht gerade aus dem Feld des
Texts getrieben, so doch zugunsten des Texts zurlickge-
dréngt worden dorthin, wo sie hingehdren sollen: in

den Diskurs selbst, d.h. sie sind nicht mehr auBerhalb
des Diskurses als privilégiertes Signifikat selbstpré-
sent, sondern als Konstruktion des Diskurses projiziert.
Die poststrukturale(--istische) Befreiung des Texts

vom Logos oder von einer logozentrischen Vergangenheit,
und die (Wiedgr—)Herstellung seiner Gegenwart haben
also sicH im Zeichen dieser S&kularisation vollzogen.
4.1, In Derridas 'Grammstologie' werden allerdings
jene '"metaphysisch-theologischen Wurzeln" de-konstruktiv
behandelt, wovon unsere Sprache und unser Denken durch-
druﬁgen sind(2): "Die Differenz zwischen Signifikat und
Signifikant gehdrt zutiefst in die Totalitdt jener gro-
Ben, von der Geschichte der Metaphysik eingenommenen
Epoche; ausdriicklicher und systematischer artikuliert
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sie sich in der begrenzteren Epoche des christliéhen
Schdpfungs- und Unendlichkeitsglaubens, der sich die °
Mittel der griechischen Begrifflichkeit zunutze macht.
Die Zusammengehdrugkeit ist wesentlich und unauflosbar:
maﬁ kann die Bequemlichkeit und die 'wissenschaftliche
Wahrheit' des stoischen und spaéter des mittelalterli-
chen—Gegensatzes zwischen signans und signatum nicht
welter beanspruchen, ohne daR man asuch all seine meta-
physisch-theologischen Wurzeln mit ibernimmt(3). ....
An diesen metaphysisch-theologischen Wurzeln haften
abenfnoch viele weltere verborgene Ablagerungen. Gewil
kann die semiologische, genauer die,linguistische
'Wissenschaft' die Differenz zwischén Signifikant und
Signifikat - also die Idee des Zeichens.— ohne die
Differenz zwischen Sinnlichem und Intelligiblem nicht

aufrechterfialten, ohne gleichzeitig den grundlegenderen

“und tiefer eingebetteten Verweis auf ein Gignifikat

beizubehalten, das éls Intelligibles 'bestehen' kann,
noch bevor es "hinausfillt' und vertrieben wird in die
Augerlichkeit des sinnlichen Diesseits. Als Ausdruck
reiner Intelligibilitdt verweist es auf einen absoluten

Logos, mit dem es unmittelbar zusammengeht. In der

mittelalterlichen Theologie war dieser absolute Logos

ein unendliches, schopferisches: Subjekt: die intelli-
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gible Beite des Zeichens bleibt dem Wort und dem Ant-
litz Gottes zugewandt./ Es geht keinesfalls darum, diese
Begriffe 'zurlckzuweisen'. Sie sind notwendig, und zu-
mindést heute 1d8t sich flUr uns ohne sie nichts mehr
denken. Es muB vielmehr die systematische und histori-
sche Verbundénheit von Begriffen und Gesten des Denkens
evident gemacht werden, die man oft unbedenklich glaubt
voneinander trennen zu konnen. Das Zeichen und die Gott-
lichkeit sind am~g1eiohen Ort und zur gleichen Stunde
geboren. Die Epoche des Zeichens ist ihrem Wesen nach
theologisch. Sie wird moglicherweise nie enden. Dennoch
zelchnet sich dihre historische Vollendung(cloture)
ab(4)". Diese grundlegende Differenz zwischen Signi-
fikat und Signifikant, Sein und Schein, Prisenz und
Représentation, Logos und Text, darf also nicht ohne
weiteres zurlickgewiesen werden; vielmehr miissen ihre
Meahanismen(und List, Heuchelei und Tyrannei?) sichtbar
gemacht werden, indem man diese Begriffe und Begrifflieh-
keiten, ohne die man - heute - niaht auskommen kann,
ohne die das Denken und &ie Dekonstruktion des Denkens
unmoéglich wire, aneignet und in und aufs Spiel setzt(5),
auch wenn man Gefahr lduft, "... immer wieder dem zu
verfallen (...), was sie(die dekonstruktive Bewegung)
deKonstruieren mdchten(6)". Die Abwerfung der Tﬁeologie
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des Zeichens, des Logozentrismus und der logozentri-
schen Theologie kann nur dann vollzogen werden, wenn
man dem Eingebettetsein seines Selbsts(der eigenen Tex-
tualitét ﬁnd Gegenwart) in ihr voll ins Gesicht blickt,
oder aber wenn man sie(die Theologie/die kritischen
Begriffe) "in einen vorsichtigen und minuzidsen Diskurs
(einbettet)", "...die Bedingungen, die Mitte und die Gren-
zen ihrer Wirksamkeit markiert"; es "mufBl mit duBerster
Sorgfalt ihre Zugehorigkeit zu Jjener Maschine bezelch-
net werden, die mit diesen Begriffen zerlegt werden
kann(7)". "Unser bereits angedeutetes MiBtrauen gegen-.
lber der Differenz zwischen Signifikat und/ Signifikamt
der gegenﬁber der Idee des Zeichens im allgemeinen
zwingt uns sogleich zu einer Prézisierung: wir miB-
traﬁen ihm nicht von einer Instanz der abwesenden, dem
Zeichen vorgingigen, HuBerlichen oder ibergeordneten
Wahrheit, nicht von dem Ort aus, an dem eg die Diffe-
renz nicht mehr gibt. ... Uns beadhdftigt das, was im
Zeichenbegriff - der auBerhalb der Geschichte der Philo-
sophie(der Prdsenz) weder existiert noch Je funktioniert
hat - von dieser Geschichte systematisch und genealo-
gisch bestimmt bleibt"(ebda.). Und ferner: "Die Bewe-
gung dieser Dekonstruktion rihrt nicht von auBen an die
Strukturen. Sie sind nur mégiich und wirksam, konnen nur
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etwas .ausrichten, indem sie diese Strukturen bewohnt;
sie in bestimmter Weise bewohnt, denn man wohnt bestén-
dig und um so sicherer, Jje weniger Zweifel aufkommen.
Die Dekonstruktion hat notwendigerweise von innen her zu
operieren, sidh aller subversiven, strategischen und o6ko-
nomischen Mittel der alten Struktur zu bedieneay das heildt,
ohne Atome und Elemente von ihr absondern zu kdénnen.Die
D;koﬁstruktion wird immer auf bestimmte Weise durach
ihre eigene Arbeit vonangetrieben(B)".
4.2. So0ll die fortwidhrende Dekonstruktion der
bestédndigen Theologie einen soleh radikalen Bruch ver-
unsachen, daB man niemals und nie wieder einer Religio-
sitat verfallen sein wird, dall die Spannung der Religio-
sitat flir immer ausgeldscht und fir unnatig‘erwiesen
wird? Soll die konsequente Hinwendung zum Text, zum
Dasein, zur Gegenwart und Existenz uns wieder in ihre
Nefze einfangen und einem. zukunfts- und aussichtslosen,
selbstgefallig endlosen Im-Kreise-Laufen ausliefern?
Lauﬁ Derrida nicht unbedingt, denn dieser Bruch selbst
soll' auf eine noch 'unnennbare Zukunft' verweisen: "Zu-
gleich gilt es, die Spalte ausfindig zu machen, durch
die, noch unnennbar, durchschimmert, was nach der Voll-
endung(outre-cldture) kommt(9)". Wenn Derrida jedoch
Uberhaupt das Ende(fin) der (theologiéchen) 'Epoche
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des Zeichens' bezweifelt - denn wahrhaftig wiirden die
Wissenschaft, die Schrift, die Wissenschaft von der
Schrift, und dergleichen, die alle metaphysischen und
theologischen Fessel abwerfen wollen, niemals als solche,
als Einheit, Koh8renz und Selbst suftreten konnen, da-
sie seit je durch eine 'historiseh-metaphysisache Epo-
che determiniert', pré-determiniert sind, und da die
Abwerfung.dieser Instanzen den Verlust des Selbstes
bedeuten wirde -, so g eht er tBotzdem die.Maglichkeif
ihrer Geschlossenheit oder Vollendung(beide 'cléture'),
und zwar darin, dall man "ihre Positivitét soweit wie
mdéglich (sich) entwickeln" 188%; gerade in dieser Be-
wegung - der Dekonstruktion, der Dislozierung einer
Epoche ~ verzeichnet sich "die Irre(errance) eines
Denkens, das treu und aufmerksam auf eine unaufhaltsam
lommende YJelt gerichtet ist, die, Jenseits def Geschlos-
senheit(ciéture) des Wissens, sich der Gegenwart kund-
tut(10)". Man wire vielleicht vdllig berechtigt, in
dieser Hoffnung auf eine neue Welt, in und trotz der
Demolierung der Theologie, eine gewisse - utopische?! -
Religiositéthu erblicken, die seit Jjeher das mensch-
liche Handeln und Denken vorangetrieben zu haben scheint,
egal welche Formen sie auch immer angenommen hat - die
chrigtliche Vorstellung vom Paradies, die Utopien der
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Renaissance, Aufkldrung und Moderne, Ameriks, der
kommuﬁistiscbe Staat, der Ubermensch/Zarathustra, das
Tausend jéhrige Reich, 'Ram-Rajya', usf. Derridas Vaer-
stellung (oder Traum?) von der Zukunft ist allérdings
von einem jeweils prekdren oder subtilen, aber wesent-
lichen Unterschied ausgezeichnet: Er hat sorgfialtig
vermieden, diese kommende Welt auf irgendeine Weise

im voraus zu bestimmen, zu bezeichnen oder (sich) vor-

zustellen. Er entwirft kein Bild, oder keine positive

Kartographie dieser 'unaufhaltsam kommenden Welt'; er

- scHldgt nur vor, hofft sogar darauf, daB bei der Dekon-

struktion der Masse von iiberlieferten Begreifflichkeiten

- und Zeichensystemen Spalten und Risse in ihnen sich auf-

- tun wirden, durch die diese Kinftige, Noch-zu-Kommende

wiirde hindurchscheinen kdnnen. Derrida erkennt die Ge-

ﬁéhr der a priori Bezeichnung und Beschreibuhg dieser

. nogh unnennbaren Zukunft, denn dies wirde die Vollen-

dung der Epoche des Zeichens nur verzdgern; er gibt

auch die vollsténdige Unméglichkeit einer solchen Be-
Zeichnung zu: "Der Vorgriff auf die Zukunft ist nur in
Gestalt der absoluten Gefahr mdglich. Sie ist das, was

mit der konstiﬁuierten'Normalitét.vollsténdig brieht, und

~also nur in Gestalt der Monstruositdt sich kundtun, sich

prasentieren kann. Fir diese kiinftige Welt und flir das,
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was die Werte von Zeichen, gesprochenem Wort und Schrift
in ihr erschiittert haben wird, was uns hier vollendete
Zukunft setzen 18Bt, gibt es noch keine Devise(711)".
4.2, Dieser zaghafte und vorsichtige Optimismus
berridas fiihrt zur frohlichen Bejahung des Mythos und
der ﬁnbegrﬁndeten Spiels. In seinem Essay 'Die Struktur,
das Zeichen und das Spiel'(12) entdeckt er die Moglich-
keiten einer Erldsung von der Geschichte der Metaphysik
- und der Onto-Theologie, die das Dasein dés Menschen
immer charakterisiert, dessen Leiden und Angste aus-
gemacht haben. Erstens ist diese Moglichkeit in dem
'Ereigniis' eines Bruches in der Geschichte des Begriffs
der Struktur zu sehen: Vor dem 'Ereignis' sei die
"Strukturalitdt der Struktur .... immer wieder neutra-
lisiert, reduziert" worden, "und zwar durch einen Ges-
tus, der der Struktur einuZentrum.gebah und. sie auf
einen Punkt der Prisenz, auf einen festen Ursprung
beziehen onlte.iDieses ZentTum. hatte nicht nur die
Aufgébe, die Struktur zu orientiemen, ins Gleichgewicht
zu bringen und zu organisieren...., sondern es sollte
var allem dafir Sorge tragen, daB das Organisations-
prinzap der Struktur dasjenige in Grenzen hielt,iwas
wir das Spiel der Struktur nennen kdnnten(13)". Aus
diesem Zentrum heraus, oder besser, indem man sich auf
%ieses;Zentrum,bezog, das im'klassischen Gedanken' para-
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doxerweise sowohl innerhalb wie auch auflerhalb der
Struktur liegt, ihr auf jeden Fall entzogen bleibt,
weil es sie beherrstht, in bezug auf dieses der Struk-
tur lbergeordnete. Zentrum also hat man immer die Angst,
"ins Spiel.verwickelt zu sein, vom Spiel gefesselt zu
sein, mit Beginn des Spiels immer schon in der Weise
des Im-Spiele-Seins zu sein", meistern konnen(14): die
Angst, sich nie vom Spiel befreien zu konnen; nie in
diesem Zentrum - Logos, Présenz ("eidos, arche, telos,
energeia, ousia /Essenz, Existenz, Substanz, Subjekt/,
aletheia, Transzendentalitat, BewuBtsein, Gott, Mensch.
usw."/15/) - aufgehen zu konnen. Die Geschighte des
Begriffs der Struktur deckt demnach eine Bewegung auf,
in der die Struktur "aus einer vollen, dem Spiel (der
Struktur) enthobenen Présenz" gedacht wird. Der 'Bruch'
in dieser Geschichte beueichnet alsdann die (Selbat-)
Kritik dieser Pridsenzbezogenheit, &er Metaphysik der
Prigenz odén des Logozentrismus: "Das Ereignis eines
Bruches, der RiR, ... hat sich vielleicht in dem Augen-
blick vollzogen, als man damit beginnen muBte, die
Strukturalitdt zu .denken, das heiBt zu wiederholen(16)".
Diege selbstreflexive Bewegung und die kriti-
Sche Prifung des Verlangens nach Zentrum muBten als
Folgendie Verunsicherung der Selbstpridsenz bzw, der
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Idee von der Selbstprisenz (des Logos) verursachen:
"Diese zentrale Pridsenz ist aber niemals sie selbst
gewesen, sie ist immer schon in ihrem Substitut lber
sich selbst hinausgetrieben worden. Das Substitut er-
setzt nichts, das ihm irgendwie préexistiert h&tte. In-
folgedessen muB man sich wohl eingestehen, daB es kein
Zentrum gibt,"daB das Zentrum nicht in der Gestalt eines
Anwesenden gedacht werden kann, daB es keinen natirli-
chen Ort besitzt, daB es kein fester Ort ist, sondern

eine Funktion, eine Art von Nicht-Ort, worin sich ein

unendlicher Austausch von Zeichen abspielt. ... Ex ist
dies. der Augenblick, da& infolge der Abwesenheit eines
Zentrums oder eines Ursprungs alle® zum Diskurs wird
eeey das heillt zum System, in dem dasx zentrale,origi-
.n8re oder transzendentale Signifikat niemals absolut,
auBerhalb eines Systems von Differenzen, prisent ist.
Die Abwesenheit eines transzendentalen Signifikats er-
weitert das Feld und das Spiel des Bezeichnens ins
Unendliche(17)". Von nun an kann man mit dem erklirten
Ziel vor sieh gehen, auf "jegliche Bezugnahme auf ein
Zentrun, aufrein Subjekt, auf eine privilegierte Refe-
renz, auf einen Ursprung oder auf eine absolute arche"

zu verzichten(18).

Die Rilicksichtnahme auf die Nicht-Zentriertheit
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des Diskurses findet ihren Niederschlag in der Aney-
kennung des Mythos. Derrida hat beispielsweise diese
Wendung, zur Mythologie bei seiner Lektilire von Lévi-
Strassens 'Mythologiques' und 'Das Rohe und das Gekoch-
te' hervorgehoben: Erstens verdient kein Mythos das
Privileg des Referenzmythos(19). Zweitens gibt es
"keihe Einheit oder absolute Quelle des Mythos. ...

Der Diskurs iber diese a-zentrische Struktur, als die
der Mythos zu verstehén ist, kann selbst kein Subjekt
oder absolutes Zentrum haben. Will er die Form und die
Bewegung des Mythos niaeht verfehlen, muB er die Gewalt-
samkeit vermeidén, die darin bestinde, eine Sprache zu
zentrieren, die eine a-zentrische Struktur beschreibt.
Man mufl hier also auf den wissenschaftlichen oder phi-
losophischen Diskurs, auf die episteme, verzichten, die
die absolute Forderung stellt, zur Quelle, zum Zentrum, -
zum Grund, zum Prinzip usf. zunﬁckzugehen. Im Gegensatz
zum epistemischen Diskurs muB der strukturelle Diskurs
Uber die Mythen, der mytho-logische Diskurs selbst
mythomorph sein(20)". Wir sehen hier allerdings wieder
Horkheimers und Adornos. These zur AufkliZrung als Mytho-
logie, denn der Tatbestand des zentrierten Diskurses,
indem ér hartnédckig auf einen ihm sowohl &uBerlichen
sie auch innerlichen, trotzdem aber ihm {ibergeordneten,
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immer einbifBchen fliichtigen Logos oder Présenz verweist,
um das eigene Da-Sein zu rechtfertigen, erweist sich
selber im PP&ZGB des Aufklérens als Mythos, als Mytholo-
gisierung. Haben nun Horkheimer und Adorno diese Ein-
sicht als Kritik der Aufkl&rung herangezogen, so ist
diese bei Lévi-Strauss/Derrida zur Instanz oder zum
‘Augenblick der Rettung des Diskurses vor seiner Bewe-
gung zur Zentrierung der eigenen Mythologie und Ge-
schichte geworden: die fortdauernde, den Gang des
Diskurses beeintrdshtigende, kontrollierende Verhiillung
des'eigentlichen' Mythblogismus,durch wie auch immer
philosophische, wissenschaftliche oder realistische
Programme und die ihr /ihnen innewohnende Nostalgie fiir
Prisenz werden aufgegeben, und der Mythos ~ der 'eigene'
wie der 'andere' - wird diskursiv oder strategisch in
vollem BewuBt-Sein {iber dessen A-Zentriertheit in und
aufs Spiel gesetzt.
4.4, Das BewuBt-Werden iiber das Im_Spiel-Sein bei
Derrida bezeichnet in der Tat einen post-religidsen
Zustand, da hier dieser Tatbestand nicht linger als
Misere empfunden wird, wie es etwa noch bei Rousseau,
den Expressionisten und der Philosophie der Fall zu
sein scheint, sondern als die Befreiung an und flir
sich. Allein dieses Am-Spiel-Leiden und die nicht
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bewdltigte Nostalgie flir Pr8senz konnen daher eine
leligiositit im allgemeinen und eine des Expressionis-
mus im besonderen kennzeichnen: Noch priziser kodnnte
dieses Leiden als ein Schock angesichts der Abwesenheit der
Prisenz im Spiel und der totalen Verspieltheit alles
dessen, was nach dieser fatalen Entdeckung Ubrig bleibt
- sei es Sprache, Text, Diskurs.oder das Spiel selbst -
charakterisiert werden. Oder besser - bildhafter -,

die Religidsitéﬁ ist eben das augenblickliche Zogern

an der Schwelle des Spiels, - sie ist gewlssermallen

die Schwelle -, an derer einen Seite das unendliche
Spiel auflauvert - wem? -, d.h. ein Spiel "ﬁnendlicher
Substitutionen in der Abgeschlossenheit(cldture) eines
begrenzten Ganzen". ("Dieses Feld erlaubt die unendli-
chen Substitutionen nur deswegen, weil es endlich ist,
das heiBt, well ihm im Gegensatz zum unaﬁssch6pfbaren,

. allzu grollen Feld der klassisghen Hypothese etwas fehlt:
ein Zentrum, das das Spiel der Substitutionen aufhilt
und begrindet"./21/). Auf der anderen Seite aber das,
was Derrida das ;begrijndete Spiel' nennt, "das von einer
begrindeten Unbewegtheit und einer versichernden Gewif-
heit(Logos, Prédsenz, Gott ...), die selber dem Spiel
entzogen.sind, ausgeht(22)", und die Totalitit fiir sich
beansprucht. "Die eine (Interpretation der Interpreta-
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tion, der Struktur, des Zeichens und des Opiels) tréumt
davon, einc ‘ahrheit und cinen Ursprung zu entziffern,
die dem 3piel und der Ordnung des Zeichens entzogen sind,
und erlebt die Notwendigkeit der Interpretation gleich
einem Exil. Die anderé, die dem Ursprung nicht langer
zugewandt bleibt, bejaht das Spiel und will iber den
Henschen und den Humanismus hinausgelangen, weil Mensch
der Name des Wegens ist, das die Geschichte der Metaphy-
sik und dgr Onto-Theologie hindurch, das heiBt im Ganzen
seiner Geschichte, die volle Pridsenz, den versichernden
Grund, den Ursprung und das Ende des Spiels getréumt
hat(23)". Im Zeichen dieser Unentschiedenheit bewegt
sich die Religiositdt, die jederzeit Jeweils auf das
begriindete Spiel der Religion und (Onto-)Theologie
zurickzufallen droht, oder im Spiel der unendlichen
Substitution aufzugehen verheilt.
25 hat Ubrigens den Anschein, als wére Derrida

- Jécques Derrida! - selber in die Religiositdt ver-
strickt, indem er Uber die Mdglichkeit des Spiels un-
endlicher Signifikationen schreibt und die Spalte,
"durch die, noch unnennbar, durchschimmert, was nach der
Vollendung(outee-cldture) kommt", ausfindig zu machen
sich bemiht. Noch im Laufe des Schreibens, oder in der
vervborgenen, spielerischen Bewegtheit der Schrift selber
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markier: sich jedoch die mdgliche Vollendung der Reli-
giositét in der Weise des Bewuﬁtwefdens Uber die Be-
grenztheit der begriindeten, zentrieten Struktur, lber
die Illusion von Prdsenz, und Uber die mdgliche Freiheit
von all diesen, indem mén sie ins Spiel setzt und dekon-
struiert. So kann Derrida diese einander kontriren Be-
wegungen, etwa bei Rousseau, Nietzsche und Lévi-Strauss
selber, ausfindig machen. Die gleiche Bewegtheit, als
ausgehende Religiositdt, findet man auch in den Expres-
sioﬁisten und ihren Werken(24): Indem die oeuvres dieser
Autoren die Einheitlichkeit als oeuvres verlieren,
stellen sie die Struktur einer Religiositat auf, die die
Bedingungen der éigenen Verschwindung in sieh birgt.
4.5, Wir miissen endlich vor Augen halten, daB der
Begriff Religiositdt oder der Religiositdtsbegriff ein
problematischer und im Laufe eines dié eipgene Zentriert-—
heit verwischenden Diskurses ein strittiger ist oder
‘sein kann. Es ist so, nicht nur weil zum Beispiel der
Poststrukturalismus sich mit der Dekonstruktion der
jedem inh&renten Onto-Theologie begibt und deshalb
darauf anzudeuten scheint, daB er Religiositidt, Reli-
gion und Theologie von sich abgestreift und eine wie
auch immer atheitische, a-religidse oder post-religidse
Position ein filir allemal in Anspruch genommen hitte.
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Auch wenn man, wie etwa in unserer Derrida-Lektire,
eine kuriose Religiosit&dt sichtbar gemacht zu haben
meint, sﬁellt es sich heraus, daB diese stets dem Un-
tergang ausgesetzt bleibt; dal sie sich von vornherein
dem Tod eingeweiht hat. Vielleicht ist das das 'Wesen'
und die 'Wahrheit' der Religiositdt, zumal der Religion
(25). Mit dieser Einsicht haben wir absichtlich nach
der strategischen Opposition zwischen Religiositat und
Religion/Theologie gegriffen und sie als Provokation
in den Diskurs des Poststrukturalismus in Relation zum
Expreésionismus eingefihrt. So hat eé sich ergeben, daB
- zum Beispiel - Derridas strategische Zerlegung der
Onto-Theologie des Zeichenbegriffs, der zentrierten
Struktur und des begrindeten Spiels an sich eine flich-
tig oder sich verflﬁchtigend religiose ist, die mit
duBerster Sorgfalt sich jeglicher Zentrierung oder Be-
grindung entzieht und deshalb nie Selbst werden kann
éder will. Somit scheinen der Expressionismus und der
Poststrukturalismus, das Spiel der Signifikation auf-
nehmend, einander niher gatreten zu sein, da beide,
zusammen mit vielen anderen zerstreuten Texten, kraft
ihrer Zerlegung eines bestimmten oder allgemeinen Theo-
logismus einen post-religidsen Zustand(oder religidsen
Post-Zustand) darstellen, der jedoch vor allem Spalten
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und Briche in der theologischen Struktur selber aus-~
findig machen muBl, durch die eine noch unnennbare, ganz
andere ‘Jelt, die absolute PostTWelt sich verkinden kann.
Das, was expreésionistisch noch als Tragik empfunden
wurde, n&mlich die 'neue Welt' nicht visualisieren,
re-présentieren, konkret (sich) vorstellen zu kdnnen,
in die alte Sprache verstrickt zu sein, stellt sich bei
Derrida als Spiel, List und Strategie, als Strategie
der Strategie, um der Theologie und deren Geschichte
zur Vollendung(cldture) zu verhelfen, um auf diese
Weise alle Reste von Trauer, Nostalgie und Schuldgefiihl
von sich abzustreifen und "(das) Spiel der Welt und
(die) Unschuld der Zukunft" zu bejahen, eine "Welt aus
Zeichen ohne Fehl, ohne Wahrheit, ohne Ursprung, die
einer tatigen Deutung offen ist. Diese Bejahung be-
stimmt demnach das Iicht-Zentrum anders denn als Ver-

lust des Zentrums.Sie spielt, ohne sich abzusichern(26)".
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SCHLUSS:

Was heute mit Postmoderne/Postindustrie/
Postkolonialismus/Poststrukturalismus(§) bezeichnet
wird, also unsere Gegenwart, die. 70er und 80er Jahr-
zehnte, ist schon in der 'nahen' und 'fernen' Vergang-
enheit vorwerggenommen worden. Dies vor allem haben
wir versucht zu erdrtern, aber nicht in der Weise, als
ob die Gesschichte seit einer Renaissance oder friiher
sicﬁ linear bis zur Postmoderne entwickelt hidtte, als
ab das Ziel der Gesghichte immer schon eine Postmoderne
géwesen wire. Ich darf wiederholt betonen, dal der
manehmal richtungslose, unbegriindete Gang der Geschichte
ihre Kontinuitdt preisgibt, vielméhr die Illusion ihrer
Kontinuitidt aufgibt, und Briliche aufzeigt, in denen die
Geschichte oder das Subjekt der Geschichte sich mit dem
Tod konfrontieren muB., Wenn es iliberhaupt eine poststruk-
turale oder postmoderne Strategie als Positivitat geben
soll, dann cben Jjene, die den Todeszustand, die Schwelle,
oder wie auch sonst Dekonstruktion und ArchZologie be-
wullt ins Spiel aufnimmt, um mit den fortwdhrenden Prob-
lemen des Theologismus und Logozentrismﬁs, des Subjekts

und der Geschichte, fertig zu werden. Somit habe ich das

§8Der Einfachheit halber beschrénken wir uns hier auf die
Bezeichnungen 'Postmoderne' oder 'Poststrukturalismus',
die voribergehend alle sogenannten 'Post...'-Strémungen
benennen sollen. '
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Konzept der Religiositét wieder aufnehmen konnen, die,

wile és mir schien,sowohl die Aufstellung von Theologien -
Logozentrismus, Metaphysik der Prdsenz, Nostalgie, Schuld-
Bewulltsein, Religion -~ wie auch deren Verdréngung und
Substituierung/Supplementierung erfordert. Der Post-
strukturalismus als Strategie ist allerdingsveine solche,
die die eigene Religiosité&t zwar dekonstruieren, aber
nicht definieren, nicht beim Namen nennen will - denn

die Definition, Zenennung, Begrindung und Zentrierung

bigen, weil er nicht angibt, eine andere, ganz neue,
unbegriindete Sprache erfunden zu haben. In analoger
Weise haben Expressionisten die Sprache ihres blirger-
lichen Daseins zerlegt oder zerf&llt, sowie es die Da-
daisten und Surrealisten weiter getan haben. Das 'lNeue'
und das 'Andere' konnen letztendlich nur durch diese

" Art von Zerlegung realisiert werden, solange dem Men-
schen keine total neue oder andere Sprache mit gegeben
wird. Es gilt im Poststfukturalismus, vorerst diese
Ausweglosigkeit ins Auge zu fassen, und dann nach Mdg-
lichkeiten zu éuchen, dieser Situation zu entkommen
bzw. dieser Situation zur Aufldsung und Vollendung
(eldture) zu verhelfen, Dies bildet also das Da~Sein,
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die bxistenz oder die Gegenwart des Poststrukturalis-
mus. Auf diese Weise werden nicht nur vergangene re-
bellische Texte wie Expressionismus wieder aktuell, die
ja hie und da, sporadisch und zerstreut, das mdgliche/
moglichst Andere haben hindurchscheinen lassen durch
‘jene Risse, die sie im Laufe der Traditionszerleguﬁg
aufgetan haben; sogar die Theologie - logozentrische
Diskurse, pridsenz-bezogene und nostalgische Texte, zen-
trierte Strukturen, begriinedete Spiele - kann, muR, sich
wieder aufnehmen lassen, damit die Risse, die sie in
sich birgt, immer verschwiegen und verdeckt hat, wieder
aufgetan werden konnen,

Auf keinen Fall habe ich Religiositat als
Begrindung fir Expressionismus und Pogtstrukturalismus
vorgeschlagen, Sie bildet keine Mitte, keinen Anfang
und kein Lnde derer textlicher Bewegtheit, sie ist kein
anderer Name fir Logozentrismus, Logos, Présenz, Gott,
telos oder arche einerseits, oder fir deren Dekonstruk-
tion andererseits. Es geht auch nicht an, Expressionis-
mus als prd-religids, Poststrukturalismus als sdkular
oder anti-religids abzutun. Wenn sie darauf angelegt
sein sollen, Theologie zu dekonstruieren, dann miissen
sie éelber Theologie, die Sprache der Theologie liberneh-
men(libernommen haben), und deshalb die Religiositit als
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Ausgangspunkt wieder akzeptieren und strategisch prob-
lematisieren.

So habe ich, so vorsichtig wie moglich, den
Begriff Religiositdt als strategisches Vorbereitetsein,
als strategischen Ausgangspunkt der Dekonstruktion vor-
gestellt. Dies habe ich hier allerdings sehr zaghaft
getan, ohne den Begriff deutlicher zu umreiBen, umreifier
zu wollen, um damit die Ankunft des unbegriindeten Spiels
nicht langer aufzuhalten. Ich finde in erster Linie,
dafBl die Dekonstruktion wvon Onto-Theologie Jjeglicher
Art heute noch aktuell und notwendig ist, nicht nur
weil die Sprache, die Wigsenschaften, die Kiinste und
andere Diskurse sich von dar Tyrannei der Présenz(!)
noch nicht ganz befreit haben. Nicht nur, weil die Froh-
lich_keit des unbegrindeten Spiels sieh immer noch nicht
angekﬁhdigt hat (Warum miilssen FuBballkrawallen stattfin-
den? Warum muB ein Athlet Drogen nehmen, um zu gewinnen?
Warum muB er deshalb vom Spiel ausgesehlossen werden?
Die Begrilindetheit des Spiels/Sports selber ist noch
allzu groB.). Die Dekonstruktion der Onto-Theologie
iat auah aktuell, weil iiberall religidser Fanatismus
sich wieder geltend masht: Man hofft, dies sei das letz-
te Aufbegehren der Religion vor ihrer Vollendung oder

ihrem AbschluBl.
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Zuallerletzt ﬁabe ich hier flir eine Rick-
kehr zum Pietismus plidiert; obwohl man diesen nicht
an sich und unreflektiert verwerfen darf, will, mufd
man vorerst die Bedingungen flir einen aufrichtigen
Pietismus schaffen. Was heute tatséchlich (nicht bloB)
im Namen der Religion und Religiositat getrieben wird,
kann' uns dem Rest von Frommigkeit, die noch unversténd-
licher Weise in uns geblieben sein mag, lebenslénglich
. abhold machen. AuBerdem haben Onto-Theologie, Logozen-
trismus, Metaphysik der Préasenz und Religionen dde
Frommigkeit nie besonders befdrdert, wohl aber sie und
blinden Gehorsam verlangt.

Die Kritik an der Wissenschaftlichkeit darf
auch nicht als eine (romantische) Abwerfung der Techno-
logie mifverstanden werden. Allem Anschein nach haben
Expressionisten wie die Romantiker des frihen 19. Jahr-
hunderts den Weg der Tashnologiefeindlichkeit beschritten.
Ob das® Scheitern dieses Protests zu begriissen oder zu
beweinen ist, ist eine offene Frage: Die Technologie
haben weder wir verlassen, noch hat sie uns verlassen,
vielleicht sind wir auf eine Stufe gelangt, wo wir ohne
8le nicht mehr auskommen k&nnen. Feststeht nur, daB die
jeweils 'romantische', 'expressionistische' oder 'post-
strukturale' Kritik an der Wissenschaftlichkeit einen
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bestimmten Zentrismus, den sie birgt, vor Augen ge-
fiihrt hat, und daB diese Kritik der generellen Bewe-
gung der Dekonstruktion der Onto-Theologie und des
Logozentrismus angehdrt.Wie Derrida zum Beispiel oft
genug betont hat, miissen wir Theologie mit der Sprache
der Theologie, die Wissenschaft mit der Sprache der
WissenSchaft selber dekonstruieren, um auf diese Weise
das A-Zentrische, Alternative und Andere sich ankindigen
zu lassen. Die Technologie mufl man, auf dieser Stufe der
zentrischen/zentrierten Zivilisation,vsich bis zu ihren
duflersten Grenzen entwickeln lassen, nur so kann man das
Andere in ihr selbst wahrnehmen.

Zweifelsohne ist die heutige Variante der Kul-
. bur und der Technologie ein politiseches Machtspiel einer
bestimmten Zivilisationsstruktur, des Eurozentrismus/
Aerikazentrismus, die die ganze Welt im Bann und Schach
. h&lt. Der Zweck der Dekonstruktion ist gerade darum zu
erweisen, daR sie eben eine Variante unter anderen ist,
dafll ihre Herrschaft als Zentrum nicht ewig sein muB.
Die Allgemeingliltigkeit dieser Herrschaft wird jedoch
bleiben, solange sle als solche anerkannt und angesehen
wird, solange wir die Peripherien dieser zentrierten
Struktur aus unserem Blickfeld ausschlieflen. Die Wissen-
schaft hat uns die Fahigkeit des zerlegenden Sehens mit
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gegeben; dies soll uns ermoglichen, die Zentriertheit
.seres Blickes selber zu entlarven. Es gibt keinen

Grund, warum eine alternative, pluralistische, nicht-

zentrierte Struktur nicht méglich sein sollte. Die

'post-moderne’ Sensibilitdt hat unter anderem dies

eingesehen.
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ANMERKUNGEN

ERSTES KAPITEL

1. Georg Heym: 'Eine Fratze', Berlin, 1911. Hier sei
der schone Text vollkommen zitiert. Zitiert nach:
Dérlamm/Kirsch/Konitzer: 'Klamsikerheute, Die Zeit
.des Expressionismus', Frankfurt/Main, 1982. 5. 29-30

Eine;Fratze

Unsere Krankheit ist unsere Maske.

Unsere Krankheit ist grenzenlose Langeweile.

Unsere Krankheit ist wie ein Extrakt aus Faulheit und
ewiger Unrast.
- Unsere Krankheit ist Armut.

Unsere Krankheit ist, nie allein sein zu konnen.

Unsere Krankheit ist, keinen Beruf zu haben, hatten wir
einen, einen zu haben.

Unsere Krankheit ist MiBtrauen gegen uns, gegen andere,
gegen das ‘Jissen, gegen die Kunst.

Unsere Krankheit ist Mangel an Ernst, erlogene Heiter-
keit, doppelte Qual. Jemand sagt zu uns:

Inhr lacht so komisch. WilBte er, daB dieses Lachen der
Abglanz unserer Holle ist, der bittere Gegensatz des
'Le sage ne rit qu'en tremblant! Baudelaires.

Unsere Krankheit ist der Ungehorsam gegen den Gott, den
wir uns selbst gesetzt haben.

Unsere Krankheit ist, das Gegenteil dessen zu sagen, was-
wir mochten. Wir miissen uns selber qudlen, indem wir den
Eindruckauf den Mienen der Zuhdrer beobachten.

Unsere Krankheit ist, Feind des Schweigens zu sein.
Unsere Krankheit ist, in dem Ende eines Welttages zu
leben,in einem Abend der so stickig ward, dafl man

den Dunst seiner Féulnis kaum noah ertragen kann.
Begeisterung, Gréle, Heroismus., Frlher sah die Welt
manchmal die Schatten dieser Gotter am Horizont.

Heute sind sie Theaterpuppen. Der Krieg ist aus der

Je%t gekommen, der ewige Friede hat ihn erbirmlich be-
erbt.

Dinmal triumte uns, wir hdtten ein unnennbares, uns
selbst unbekanntes Verbrechen begangen. Wir sollten auf
eine diabolische Art hingerichtet werden, man wollte uns
<inen Korkenzieher in die Augen bohren. Und wir flohen -
im Herzen eine ungeheure Traurigkeit - eine herbstlicghe

Allee dahin, die ohne Ende durch die triben Reviere der
Wolken zog.

War dieser Traum unser Symbol?
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Unsere Krankheit. Vielleicht kdnnte sie etwas heilen:
Liebe. Aber wir miiBten am Ende erkennen, dal wir selbst

* zur Liebe zu krank wurden.

Aber etuas gibt es, das ist unsere Gesundheilt.

Dreimal 'trotzdem' zu sagen, dreimal in die Hénde zu

spucken wic ein alter Soldat, und dann welterzilehen,

unsere StraBen fort, Wolken des Westwindes gleich,
dem Unbekannten zu,

Harkheimer/Adorno: 'Dialektik der Aufklirung'.
Vgl, S. 7. ' ’
Ebda. Vgl. 'Vorrede', S. 1-6. Auch S. 7: "Aber die
:Mollends aufgeklarte Erde strahlt im Zeichen trium-
iphalen Unheils".

Ebda. Siehe 'Vorrede' S. 3-5,

Ebda. Vgl. S, 7 : '
Michel Foucault: 'Madness and Civilization'., Siehe

S. 6

Ebda. 5. 6, 7.
Ebda. S. 7
Ebda. S. 45
Ebda., 5. 46
Ebda., S. 48
Evda, 3. 57

. BEbda., Vgl, S. 83: Wahnsinn als empirische Form der

Unvernunft.
Bbda. S. 70
Ebda., Vgl., S, 205, 206

Ebda. Vgl. S, 42. Siehe auch Reinhard Rilrup: 'Deutsch-
land im 19, Jahrhundert. 1815-1871'. S. 201

'Dialektik der Aufklsdrung', S. 15

Ebvda.

§ie336gswald spengler: 'Der Untergang des Abendlandes'
0. '

'Madness & Civilization', vgl. S. 46

Ebda, S. 24 ‘

‘Dialektik der Aufkl&rung', S. 9

Ebda. Vgl., 8. 9, 10 '

Ebda. Vgl.S, 7?7

Ebvda.

Ebda. Vgl, S. 10-14, Hier wird Aufklirung als ahisto-
rischer, anthropologischer Begriff verwendet.

. Ebda. Vgl, S. 9, 11. Auch die Verabsolutierung der

Regel, der Formel, der positivistischen Gesetze
weist einen mythologisierenden ProzeR auf.
Ebda. S, 12/16

. Foucault: 'The Archaeology of Knowledge'. Vgl. u.a.
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30.
31 .

"Introduction'. Das Vorhaben der Hermeneutik selbst
enth8lt die Aufhebung der artifiziellen Distanz
zwlschan SubJekt und ObJjekt, und die Aufhebuny der
artifiziellen Identitéat selbst, im Prozel des Ver-
atehens, des verstehenden Aufgangs des Selbstes im
'‘Du', im Anderen.

'Deutschland im 19. Jahrh.', S, 201

Diese VWesensmerkmale der Indugtriegesellschaft, durch-
setzt von Krisen, waren nichts anderes als die logi-

sche Entfaltung der Strukturalitédt der Aufklarung., Die
Aufkliarung selbst war Krise der Theologie, des blinden
Glaubens., In dieser Hinsicht war es logisch, dafl sie
der eigenen VWaffe, dem wissenschaftlichen Zweifeln im
Sinne Descartes, zum Opfer fiel.

ZWEITES KAPITEL

1'

2.

Nach Baudelaire/Benjamin etwa die Mitte des 19.
Jahrhunderts.Siehe Walter Benjamin: 'Die Moderne' in
ders,: 'Das Paris des Second Empire bei Baudelaire'.
S. 576, 577

Siehe Gérard Raulet: 'Zur Diaglektik der Postmoderne'
in Huyssen/Scherpe(Hrsg.): 'Postmoderne. Zeichen ein-
es kulturellen Wandels'. S, 132-135, 144, Die Moderne
wird hier sowohl als Bruch wie auch als Kontinuitdt
(der Aufklirung) aufgefalt. S
Spengler bezweifelt in 'Der Untergang des Abendlandes'
auf &dhnliche Weise das "unglaubwirdig dlicftige Schema
Altertum-Mittelalter-Neuzeit", er kritisiert auch den
diesem chronologisehen Schema inhirenten Eurozentris-

‘mus. S. 21.

?oéand Barthes: 'lMythen des Alltags', Frankfurt/Main
94.

Frederic Jameson: 'Zur Logik der Kultur im Spdtka-
pitalismus', in Huyssen/Scherpe: 'Postmoderne’.
Siehe S, 57, 58

-Klaus R. Scherpe: 'Die Dramatisierung und Entdrama-

tisierung des Untergangs' in Huyssen/Scherpe: 'Post-
moderne'.

Archimedes z.B., Er war als Erfinder von Maschinen
auch Aufkléarer. Vgl. 'Untergang des Abendlandes'

Die Ent-Deckung/Erfindung liegt in unserem Blut.

S. 1186

Vgl, Heinrich v. Kleist: 'Uber das Marionettenthea-
ter', in 'Werke in zwei B&nden', Berlin, Weimar, DDR,
1983, Erster Band,

Ebda. S. 315

Vgl. Benjamin: 'Das Kunstwerk im Zeitalter seiner
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10,

11.

12.

13.

technischen Reproduzierbarkeit', S. 474: '"IMit der
Photographie war die Hand im Prozefl bildlicher Re-
produktion zum ersten Mal von den wichtigsten kinst-
lerischen Obliegenheiten entlastet, welche nunmehr
dem ins ObJjektiv blickenden Auge alleiy zufielen".
In diesem Sinne ist wohl die Maschine, wie bei
Rousseau die Schrift, ein Supplément; sie repri-
sentiert einerseits, und verdringt die Prisen:z

(das schdpferische Subjekt) andererseits zugleich,
Vgl, Derrida: 'Grammatologie', u.a. S. 250

Vgl. 'Das Kunstwerk...'. Benjamin zeigt, wie im

Film die Apparatur in die Wirkliehkeit eindringt.
3ie muB sich aber zurlickziehen, und zwar anhand des
Kunstgriffs des Schnitts, um den "epparatfreien As-
pekt der Wirkliehkeit" wiederzugeben. Siehe 5. 495
Die Bezeichnung 'science~fiction' ist von Dedeutung.
Sie impliziert die Verdammung dieser Gattung als
Fiktion durch eine offizielle/institutionale Wissen-
sehaft. Selbst als Fiktien aber entzieht sie sich
der offiziell wissensechaftlichen Kontrolle, und, die
Peripherie dieser Wissenschaftlichkeit iberschrei-
tend, dringt zu Jjenem Bereich vor, der von der Macht
ohnehin zum Schweigen gebracht worden ist. Dieser
Subversion entsprechend betreibt der Staat seine
eigene Version der 'science-fistion', indem er der
Masse die vollen Implikationen seiner Technologie-
polotik verheimlicht. Was die Masse zu Gesicht be-
kommt, ist die VerheiBung eines permanenten Wohl-
stands durch Technik und Konsum und die (angeblich)
wohlwollende Autorit&t einer verstaatlichten Tech-
nologie.

Vgl. 'Das Kunstwerk...', Benjamin. Die maschinelle
Produktion ist fiir B. immer nur Re-produktion, wo
die Aura des Originals zugrunde geht. "Noch bei der
hdchstvollendeten Reproduktion f&llt eines aus: das
Hier und Jetzt des Kunstwerks - gsein einmaliges da-
sein an dem Orte, an dem es sich befindet. An diesem

"einmaligen Dasein aber und an nichts sonst vollzog

gich die Geschichte, der es im Laufe seines Bestehens
unterworfen gewesen ist".S. 475. "Die urspriingliche
Art der Einbettung des Kunstwerks in den Traditions-
zusammenhang . fand ihren Ausdruck im Kult. Die 81~
testen Kunstwerke sind, wie wir wissen, im Dienst
eines Rituals entstanden, zuerst eines magischen,
dann eines religidsen".S. 480. "ALs n#mlich mit

dem ersten wirklich revolution&ren Reproduktions—
mittels, der Photographie ... die Kunst das Nahen
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der Krise splirt, ..., reagiert sie mit der Lehre

14,

15.
16.

18.
19.
20.
21.
22.

§1.
23."

24,

vom 1'art pour l'art, die eine Theologie der Kunst
ist. Aus ihr ist dann weiterhin geradezu eine nega-
tive Theologie in Gestalt der Idee einer 'reinen'
Kunst hervorgegangen, die nicht nur jede soziale
Funktion sondern auch jede Bestimmung durch einen
gegensténdlichen Vorwurf ablehnt. ... die techni-
sche Reproduzierbarkeit des Kunstwerks emanzipiert
dieses zum ersten Mal in der Weltgeschichte von
seinem parasitidren Dasein am Ritual. Das reprodu-
zierte Kunstwerk wird in immer steigerndem MaRe
die Reproduktion eines auf Reproduktion angelegten
Kunstwerks" .S, 481.

Ebda.

Ebda, Siehe s. 476, Anmerkungen 2,3

Ebda. S. 479

Ebda., 5. 480-484

0

Ebda. S. 481, Anm. 8

Tbda. 3. 476, Anm. 3

Ebda. S. #480-481

Ebda. 5. 480-484 ”

Evda. 3, 476,477. "... das Abbild des Originals in

Situationen bringen, die dem Original selbst nicht
erreichbar sind, Vor allem macht ihm mdglich, dem
Zufnehmenden entgegenzukommen ...". "Es liegt eben:u
so, daB die Malerei nicht imstande ist, den Gegenstand
einer simultanen Kollektivrezeption darzubieten, wie
es von Jeher filir die Architektur, wie es einst fir
das Epos zutraf, wie es heute fiir den Film zutrifft".
S. 497.

'Dialektik der Aufklirung'. Vgl. u.a. S. 111

Rirup: 'Deutschland im 19.Jahrh.'. Vgl. S. 202:
"Allm&hlich kamen auch die neuen Zweckbauten dazu,
die groBen Bahnhofe, die Markt- und Ausstellungs-
hallen, die BOrsengebdude als 'Tempel des Kapita-
lismus', schlieBlich die mi#chtigen Imponierbauten
der Justiz, in denen sich der blirgerliche Staat

in seiner erdriickenden Ubermacht. gegeniiber dem ein-
zelnen Blirger zur Geltun% braehte".

Vgl., 'Der Untergang des #bendlandes', 5. 1187.

Die ersten 'modernen' Maschinen im 18, und frihen 19.
Jahrh. wurden von Handwerkern, deren #irbeit gie uber-
nehmen sollten, als Werk des Teufels denunziert.
Dabei haben diese Arbeiter nicht zu unrecht um Ar-
beitslosigkeit und ihre Existenzgrundlage gebangt.
'Maschinenstiirmung' wvon Handwerkern und entlassenen
Industriearbeitern waren keine seltenen Ereignisse
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in den frithen Jahren der Industrie revolution.

25, Tbda., 8. 1191. (Auch Lukécs: 'GroBe und Verfall des
Expressionismus', S. 76; auch 'Dialektik der Auf-
klérung. )

26. Ebda. Vgl, u.a. S, 661

27. Benjamin: 'Der Flaneur', Zitat Engels, 5. 560

28, 'Untergang 4. Abendl.', S. 662

29. 'Der Flaneur', S, 569

30, Ebda. S. 543, Zitat Baudelaire: "Der Beobachter ist

‘ ein Flrst, der iberall im Besitze seines Inkognitos
ist".

31. Ebda. S. 548

32, Ebda. S. 549

33. Ders.: 'Die Moderme', S. 577

34, Ebda. S. 572, Anm,

35. Jamesen: 'Zur Logik der Kultur...', S. 46

36, Zum Beispiel Dickens, Poe, Baudelaire. 'Der Flaneur'
S. 552

37. Ebda. Auch 'Die Moderne', S. 557

38. 'Die HMedrene', S. 578

39, 'Der Flaneur', S, 550

40, Ebda. S. 545, Zitat E,A, Poe: "Die Zeit ist nicht
fern, da man vexrstehen wird, dafll eine Literatur,
die sich weigert, briiderlich veraeint mit der Wissen-
schaft und mit der Philosophie ihren Weg zu machen,
eine mdrderische und selbstmOrderische Literatur ist".

41, 'Deutschland im 19.Jahrh.,' S. 199

42, 'Der Flaneur', S. 545

43, 'Deutschland im 19, Jahrh.,', S, 199

44, Ebda, S. 199-201

45. Ebda. S. 202-203

46, Ebda.

47, 'Dialéktik der Aufklédrung', S. 107

48, Selbst diese descartessche Formel. 'dekonstruiert!
das Subjekt, indem sie: zugleich dessen dasein be-
hauptet. Die beiden Sinne des 'cegito' -~ ich denke,
ich zweifle - nehmen ihm seinepréexistierende. Ein-
heit und - -Selbstsicherheit. Es wird zur blofen Mon-
tage von Denken reduziert., Der Zweifel wird gegen
‘dessen Urheber gerichtes.

49, M. Foucault: 'The Archaeology of knowledge'. Siehe
S. 12-15, Die Funktion der Gesechichtschreibung sei
u.a. die Wiederherstellung der Privilegien des
Subjekts.

50. Vgl. Derrida, 'Grammatologie', u.a. S. 27-29

51. 'Das Kunstwerk...', S. 491

52, Ebda, S. 481

53. Ebda. S. 495
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54, Ebda.
55, Ebda. S. 482

- DRITTES KAPITEL

1. Die gleiche Frage stellt sich Léwi-Strauss, wenn
er die Bororo-Mythen analysiert. Siehe. Derrida:
'Die. Struktur, das Zeichen und das. Spiel', S. 432

2. Gottfried Benn: 'Einleitung' zu 'Lyrik des ex-
pressionistischen Jahrzehnts', S.6

3., Wilh. Knevels: 'Expressionismus. und Religion', S.6

4. Kasimir Edschmid: 'Expressionismus in der Dichtung'
S. 274

5. Benn: S. 8

‘6. :Ebda., S. 11

7. Eoda. S. 13,14 _

8. Siehe Lévi-Strauss~Zitat in 'Die Struktur, das. Zei-
chen und das Spiel', 5. 434: ".,.Die Musik und die
Mythologie konfrontieren den Menschen mit wvirtuellen
Objekten, von.denen allein der Schatten aktuell:

~ist... Mythen haben keinen Autor...", und zugleich
Derrida: ",.,., den philosophischen oder epistemolo-
gischen Anspruch auf ein Zentrum als mythologisch,

das heiflt als eine historische IYllusion erscheinen"
(lassen). -

9. Knevels, S.6
10, Edschmid, S.3274
11, Die différance ven Derrida etwa in diesem Sinne.

Vgl. 'Grammatologie', S. 247,248, Dag Sein von
Heidegger.

12, Grammatologie: S, 36,37

13. Walt Whitman: 'A backward Glanee oe'r travel'd roads'
In ders.: 'Leaves of Grass',(the 1892 editien),
New York, 1983, S. 442

14. Ebda., Siehe 'Introduction' von Justin Kaplan.

15-18. Foucault: 'Archaeology of Knowledge', S. 22-25

19. Knevels. S. 1

20, Ebda. S, 8

21, Ebda. S. 5

22, Siehe Andreas Huyssen: 'Postmoderne: Eine amerikani-

. sche Internationale?'in Huyssen/Scherpe: 'Postmoderne'’
S- 31-40. Siehe auch Anm(§§, zweites Kapitel. .

2%, 'Archaeology of Knowledge', siehe. S. 17: "Hence the
cautious, stumbling manner of this text: at every -
turn, it stands back, measures up what is before
it, groaps towards its limits, stumbles against
what it does not mean, and digs pits to mark out
its own path. At every turn, it denounces any pos-
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26,
270
o8.

29.
30.

1.

32,

530
34,

35.

sible confusion. 1t rejects its identity, with-

out previously stating: I am neither this nor

that. It is not critical, most of the time; it is

not a way of saying that every one is wrong. It

is 'an attempt to define a particular site by exterio-
rity of its vicinity; rather than trying to reduce
others to silence, by claiming that what they say is
worthless, I have tried to define this blank space
from which I speak and which is slowly taking shape
in a discourse that I still feel to be so precatious
and so unsure. ...'What, do you imagine, that I

take so much trouble and so much pleasure in writing,
do you think that I would keep so persistently to

my task, if I were not preparing - with rather a
shaky hand - a labyrinth into which I can venture,

in which'I can move my discourse, opening up under-
ground passages, forcing it to go far from itself,
finding overhangs that reduce and deform its itinera-
ry, in which I can lose myself and appear at last

to eyes that I will never have to meet again. I am

no doubt not the only one who writes in order to have
no face. Do not ask who I am and 4o not ask me to
remain the same: leave it to our bureaucrats and our
police to see that our papers are in order. At least
spare us their morality when we write".

Vgl, Peter Gay:' Weimar Culture', auch Hermann Glaser
'Aktion Vatermord', in ders.: 'Literatur des 20.. '
Jahrhs. in Motiven'. Band I, S. 201. .

«e. Ob es vor dem alltédglichen kulturellen Hedonis-
mus noch zu retten ist. Siehe Knevels, S. 7

Ebda. 5. 7,8 '
Vgl. Christoph Eyckman: 'Denk- und. Stilformen des
IExpressionismus', ab 8. 108 '

Nietzsches 'Zarathustra'.

Eyckman: S. 64,

Vgl. Yolfgang Rothe:."Der Ekxpressionismus", S. 43:
'Die dialektische bzw. negative Theologie oder Theo-
logie der Kpisis...' '

Vgl. Robert Young: 'Poststructuralism, an Introduc-
tion', S. 15. Siehe auch 'Grammatologie', 'Die Struk-
tur, das Zeichen und das Spiel!’

Vgl, 'Bastelei' in 'Die Strukbur. Das Zeichen...'

S. 431, 432

‘Eyckman, S. 114

bda. 5. 110,112
Siehe erstes Kapitel, Anm. 1
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36. Klaus Scherpe: 'Dramatisierung und Entdramatisie-
rung des Untergangs'. S. 270

37. Die Moderne Wirklichkeit als Montage impliziert
diese Blindheit. Die Verblendung bezieht sich je-
doch auf einen bestimwten, vorkonstruierten Blick,
wogegen die totale Verblendung die totale Emanzipa-
tion des Sehens erfiillt: Die umriBlose Welt:.ist
eine freie; das blinde Subjekt wird visiondr, weil
seine Sicht nun iiber die Grenzen des Auges und den
photographisch aufnehmbaren Horizont hinausgeht.
Diese homerische Kompetenz ist der Wissenschaft und
der Theologie fremd, die hartndckig auf dem Privileg

des Auges beharren. Der allermodernste Photoapparat und

- das technisch vollkommenste elektronische Mikroskop
oder Fernrohr zelebrieren und setzen fort den
wissenschaftlichen Siegesmarsch des Auges des Sub-
jekts. Vgl. Craig Owens: 'Der Diskurs der Anderen:
eministinnen und Postmoderne' in Huyssen/Scherpe:
'Postmoderne', S. 185, 186: "Das Auge, so meinte
Hegel..., befindet sich in einer rein theoretischen
Beziehung zu den Objekten, und zwar durch die Ver-
mittlung durch das Licht, diese immaterielle Mate-
rie, die Objekten wirklich ihre Freiheit 1aBt, sie
beleuchtet und erleuchtet, ohne sie zu verzehren".
Aber: "Die feministische Theorlie verbindet aller-
dings die Privilegierung des Sehens mit dem sexuellen
Privileg. Freud identifizierte den Ubergang von der
matriarchalischen zur patriarchalischen Gesellschaft
mit der gleichzeitigen Abwertung des Geruchssinns
und seiner sexuellen Bedeutung und dem Aufkommen
iiger'vermittelten, sublimierten visuellen Sexua-
itat",

58. Scherpe: 'Dramatisierung ...', S. 271. Es handelt
also von der unaufhaltsamen Entmachtung des Subjekts,
die von seiner eigenen Maschinerie eingeleitet wird.

39. Ebda. S. 270, Zitat Baudrillard.

40. 'Grammatologie', S. 246, 247

41, Ebda. S. 24

42, Evda. 5. 23

43, 'Archaeology--', S. 14

44, Ebda. S. 45

45. Vgl. 'Weimar Culture'; u.a. 'Hunger for Wholeness'

46. Vgl. Vietta/Kemper: 'Expressionismus', ab S. 31

47. Vgl. Eyckman, "Der deus absconditus, der Gott der
Qual, Rebellion gegen Gott, der hilflose Gott, Gott
als Menschenwerk, Gott als utopische Enthiillung des
wahrhaften Menschenreiches" usw. S, 77-107
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48, Vgl. Eckart von Sydow: 'Das religidse BewuBtsein
des Expressionimus', 1918/19, in Anz/Stark: 'Ex-
pressionismus: Manifeste und Dokumente...', Siehe
S. 244: "Denn das Wesentliche, was die moderne Kunst
aus der christlichen Mythologie iibernommen hat, ist
nicht der Gedanke des transzendenten, personlichen
Gottes, den eine Kluft vom Menschlichen und Weltli-
chen trennt, sondern die Konzeption des Erz-Engels.
Kaum ein Lyriker wagt den Namen Jehovas zu nehmen
eeees Nur der Engel tritt im Strahlenglanze seines
Lebens auf. Denn der moderne Mensch ist zu selbst-
bewuBt geworden, als daB er eine ewige Wirklichkeit
Jenseits der Sternenwelt sich dulden koénnte.,..
Ewigkeit, Gottlichkeit. Hierfiir ist Symbol der
Engel: der ist nicht identisch mit der Ewigkeit
Gottes, sondern nur ihr Werkzeug; Er ist nicht iden-
tisch mit der rastlos flieBenden Momentaneitat des
Augenblicks der Menschlichkeit, sondern nur deren
idealisiertes Ahnlichkeitsbild. So ist er rastloser
Bote aus dem Jenseits in unserer Welt, Mittler...
zwischen Mensch und Gott, der wahrhafte Ubermensch
und Untergott. So schwebt er inmitten der ungeheuren
und doch stetig von ihm durchflogenen Kluft, die
Gott vom Menschen trennt, - aber dem Schopfer doch
irgendwie n&her als dem Menschen". Vgl. auch:
'Grammatologie', 'Dieses gefdhrliche Supplement.'

Ab S, 244,

49, Vgl, Lukbcs: 'GrdBe und Verfall des Expressionismus'

50. grngg4Bloch: 'Diskussionen iiber Expressionismus'

51. Ebda, S. 270,271

52, Ebda, S, 271,272

VIERTES KAPITEL

1. Jameson: 'Zur Logik der Kultur...' S. 56
2, Grammatologie. Vgl. u.a. S. 13, Anm. 3
3/4, Ebda, S, 27/28

59. 'Die Struktur, das Zeichen und das Spiel', vgl.
S. 425/426/4%0
6. 'Grammatologie', S. 29

7. Ebda. "Unser bereits angedeutetes MiBtrauen..."
8. Ebda. S, 45

9. Ebda. S. 29. Auch'Archaeology...', S. 17
10/11. Ebda. S, 15

12. In Derrida: 'Die Schrift und die Differenz', 1967,
Frankfurt/Main, 1972,
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13, Ebda. S. 422

14, Ebda., Vgl. S. 423

15. Ebda, Siehe S. 424 ,

16/17. Ebda, Vgl. auch meine These zur 'religidsen
leere', Kapitel 3, S. 84/85; vgl., auch den 'Kapi-
talwert des Fetisches', Kapitel 2, S. 41-43.

18. Ebda. S. 432

19. Ebda.

20. Ebda., S, 433

21. Ebda. S. 437

22. Evda. S. 423

23, Ebda, S. 441

24, Nicht nur! Siehe Kapitel 3, Anfangs.

. 25. Vgl. meine M,A,-Dissertation, JNU, 1987, Kap. 1

26, 'Die Struktur, das Zeichen und das Spiel', S, 441
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