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Zu diesem Band

PANDORA steht allegorisch fiir die Verlockungen, Folgen und Neben-
folgen der Zivilisation. Alle erdenklichen Gaben bringt sie von den
Gottern zu den Menschen, aber auch die damit verbundenen Ubel.
APHRODITE verkorpert als Gottin der Liebe diese unwiderstehlichen
Verfiihrungskiinste, im Zweifelsfall alles einzusetzen. — Derweil steht
die schone HELENA fiir das Schicksal, im Spiel der Méchte zum willen-
losen Opfer, zur Beute gemacht zu werden, um als Trumpf, Trophée
und vielleicht sogar im Triumph gewaltsam genommen zu werden.
Selbst die urtiimliche Gottin ISTAR, zusténdig fiir Liebe und Krieg,
zeigt in ihrem ganzen Wesen bereits die Ambivalenz der Zivilisation.
Mit ihr kommen ganz neue, vor allem kriegerische Motive in die Welt:
Ein nie dagewesenes, hochst riskantes Gliicksrittertum im ruinésen
Wettbewerb um Liebe, Anerkennung, Macht und Reichtum. — Das ist
die Wiederkehr des Verdrangten: Inmitten der neuen Hochkulturen,
im naturenthobenen Raum urbaner Verhiltnisse, kehrt die eigentlich
iiberwundene Wildnis wieder zuriick.

Stadtluft macht frei. Aber in der Stadt ist jeder auf sich allein gestellt.

In kiinstlichen Paradiesen miissen herkémmliche Orientierungsmuster
versagen. Immer weniger kann dabei auf Tradition gesetzt werden. —
Selbstbestimmung, aber auch ein sublimer Sinn fiir Angemessenheit
werden immer wichtiger. Und in der Gegenwart wird kaum mehr etwas
duferlich vorgegeben, alles scheint moglich: Anything goes!
So wirft schon die frithe Stadt jede(n) radikal auf sich selbst zuriick:
Erkenne Dich selbst! Von Anfang an wird zunehmend mehr Autonomie
erforderlich, also Selbstorientierung und ein Sinn fiir Angemessenheit,
der jedoch von innen kommen muf. Unsere Psyche ist das Produkt
dieser Notwendigkeit. So werden die Verhéltnisse nicht nur in der
Aufenwelt, sondern auch in unserer Innenwelt immer komplexer. —
Wir tragen nicht nur ganze Welten, wir tragen die Gotter in uns.

Die Reihe ZEITGEISTER ist der bisher kaum bedachten Psychogenese
gewidmet, dabei ist Orientierungswissen von zunehmender Bedeutung.
Es geht um die neuen Perspektiven einer Philosophischen Psychologie,
die in Zweifelsfallen immer wieder auf die Orientierungsorientierung
durch Philosophische Anthropologie zuriickgreifen kann.
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Fir Klaus Schmidt
(* 11. Dezember 1953 in Feuchtwangen; f 20. Juli 2014 in Uckeritz)

Der deutsche Prahistoriker PROF. DR. KLAUS SCHMIDT hat bei einer
Begehung im Jahre 1994 die Bedeutung des Fundplatzes am GOBEKLI
TEPE in Anatolien erkannt. Bis zu seinem plotzlichen Tod war er un-
ermiidlich damit befafst, nicht nur den Bau, sondern auch die Kultur
und die komplexen soziokulturellen Verhéltnisse um diesen mutmaflich
dltesten Steintempel der Menschheitsgeschichte zu rekonstruieren. —
Vor etwa 12.000 Jahren hatte hier eine Elite urzeitlicher Jager damit
begonnen, in entlegener Region ihren Gottern und auch sich selbst stei-
nerne Tempel zu errichten. Dabei haben sie aus logistischen Griinden
ynebenher< die Kulturtechnik der Ackerbauern entwickelt.

Das war eine Sternstunde der Wissenschaft, weil endlich geniigend

Grund verspiirt werden konnte, weitergehend spekulieren zu diirfen. Ich
hatte lange auf diese Gelegenheit gewartet: Die Rekonstruktionen von
KrLAuUs SCHMIDT waren wegweisend fiir die in der Reihe ZEITGEISTER
dokumentierte Theorie tiber den Prozefs der Zivilisation. Das war das
>missing link<, denn Gobekli Tepe ist weit mehr als eines von vielen
Heiligtiimern. Diese Tempelanlage steht im Zentrum einer Region,
in der sich der Ubergang von der Wildbeuterkultur zur Agrikultur
vollzogen hat, das ist inzwischen »>State of the Art«.
Anstelle viel zu vieler Fragen wurden frappierende Nachweise gelie-
fert, mit denen sich endlich arbeiten liefs, um tatséchlich jene Fragen
zu beantworten, die mich seit Jahrzehnten beschéftigt haben: Wie
hat es liberhaupt zur Neolithischen Revolution, zur Sefshaftigkeit, zu
Herrschaft, Macht und Eigentum und somit zur Zivilisation kommen
kénnen? — Was bedeutet es eigentlich, wenn im Zuge der Entwicklung
die Stadte, der Luxus und wenn mit dem Metall der Reichtum und der
Krieg in die Welt kommt? Was sagen uns die einschlédgigen Mythen
iiber PROMETHEUS und PANDORA iiber uns selbst?

Gern hétte ich ihm dieses Buch vorgelegt, aber KLAUS SCHMIDT ist
am 20. Juli 2014 auf Usedom in der Ostsee gestorben.

Heinz—Ulrich Nennen
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Vorwort:
Prometheus und die Mitgift der Pandora*

SINN ZWISCHEN MYTHOS UND LOGOS — NARRATIVE VON UBERZEIT-
LICHER BEDEUTUNG — TRANSZENDENTALE OBDACHLOSIGKEIT —
METALL: SCHMUCK, WAFFEN UND MACHT — GELD ERMOGLICHT
DistaANzZ — DIE DEMISSION DER GLUCKLICHEN GOTTER ATHENS
— DIE GOTTLICHE KUNST, DAS GUTE VOM UBLEN ZU TRENNEN —
PANDORA, DAS SCHONE UBEL — DAS LEBEN IST EIN KAMPF UM
HeEu — JEDE TECHNIK BRAUCHT EINE HULLE — NEUE ZEITEN,
NEUE GOTTER — DAS WAHRHAFT GOTTLICHE AM MENSCHEN

Arbeit am Mythos . . . . . . . .. ... ... 17
Metall: Luxus, Reichtum und Krieg . . . . 24
Das schone Ubel und die Biichse der Pandora 28
Das Entscheidende an Technik . . . . . . 36

Arbeit am Mythos

Mythen betreiben selbst Aufkldrung, daher ist die Arbeit an
diesen Plots so inspirierend. Jeder Zeitgeist erwartet schliefslich
ureigene Antworten auf dringende Fragen von epochaler Bedeu-
tung. Solange es einer Meistererzihlung gelingt, auch anderen

*Erschienen unter dem Titel Das Prometheus—Projekt und die Mitgift
der Pandora in: Volker Friedrich (Hrsg.): Technik denken. Philosophische
Annéherungen. Festschrift fiir Klaus Kornwachs; Stuttgart 2018. S. 123-132.
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Zeiten immer wieder neue Orientierungsweisen zu liefern, wird
sie weiterhin von iiberzeitlicher Bedeutung bleiben.*

Zwischen Mpythos und Logos herrscht eine Dialektik, die sich
kreativ in Dienst nehmen ldft, so wie auch Metaphern nicht
selten das Verstehen erst moglich machen. Aber die Spekulation,
es gebe so etwas wie eine Hoherentwicklung vom Mythos zum
Logos, entbehrt jeder Grundlage. Beide Weisen der Welterklarung
kommen einander nicht in die Quere, sie operieren auf vollig
anderen Ebenen. Sie kénnen einander aber wechselseitig aufhelfen,
wenn sie nur geschickt genug arrangiert werden.

Gangige Theorien sind in der Regel ein mixtum compositum
aus Mythos und Logos. Irgendwoher mufs schlieflich die Zuversicht
kommen, einer Modellvorstellung und der darauf gegriindeten
Theorie zuzutrauen, tatsdchlich auch leisten zu konnen, was man
sich von ihr verspricht. Entscheidend ist allerdings die Halbwert-
zeit eines Narrativs, entscheidend ist, ob es von iiberzeitlicher
Bedeutung sein kann, um jeder Zeit etwas eigenen zu sagen.
Aus diesen Griinden soll der Begriff Meistererzdhlung bewulfst
in einem umfassenderen Sinne verwandt werden, als gemeinhin
iiblich. Gemeint sind Narrative von iiberzeitlicher Bedeutung.
Das eben ist das Meisterhafte daran, dafs sie immer wieder erzahlt
werden, immer wieder neu.

*Diesen Orientierungs—Fragen ist die Reihe ZEITGEISTER gewidmet:
Heinz-Ulrich Nennen: Der Mensch als Maf. Uber Protagoras, Prometheus
und Pandora; (ZEITGEISTER 1) Hamburg 2018. — Ders.: Die Urbanisierung
der Seele. Uber Zivilisation und Wildnis; (ZEITGEISTER 2) Hamburg 2019.

— Ders.: Pandora: Das schéne Ubel. Uber die dunklen Seiten der Vernunft;
(ZEITGEISTER 3) Hamburg 2019. — Ders.: Die Masken der Gotter. An-
thropologie der modernen Welt; (ZEITGEISTER 4) Hamburg 2019. — Ders.:
Das erschopfte Selbst. Erlauterungen zur Psychogenese; (ZEITGEISTER 5)
Hamburg 2019. — Ders.: Empathie. » Aufmerksamkeit« zwischen Attitiide,
Anspruch und Wirklichkeit; (ZeitGeister 6) Hamburg 2019. — Ders.: Hinter
den Kulissen. Einblicke und Seitenblicke; (ZeitGeister 7) Hamburg 2019.
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Um das zu verdeutlichen, 14t sich unterscheiden zwischen
Mythen im >guten< und solchen im »schlechten< Sinne. So 1t ich
eine Anschauung als Mythos im schlechten Sinne bezeichnen, die
zwar gelidufig sein mag, aber einer genaueren Uberpriifung nicht
standhélt. Ein Mythos im »guten< Sinne wird sich dagegen eine
solche Blofe niemals geben, ansonsten wére das ganze Narrativ
langst in Vergessenheit geraten.

Tatséchlich sind nicht wenige alltdgliche Narrative dazu ange-
tan, vieles, was sich eigentlich nicht legitimieren ldft, dennoch
als gerechtfertigt erscheinen zu lassen. Man ahnt ldngst, dafs
vieles einfach nicht stimmt, will es aber nicht wahrhaben. So
neigen dann ganze Kollektive zum gemeinschaftlichen Beschwei-
gen der tatsédchlichen Probleme, um sich lieber iiber anderes zu
verstdndigen, was eigentlich kaum der Rede wert ist.

Mythen im »schlechten< Sinne sind Schutzbehauptungen mit dem
Ziel, die Auseinandersetzung und vor allem die Verantwortung
fiir kollektiv begangenes Unrecht einfach auszusetzen, so daf erst
spéatere, unbelastete Generationen an die offenen Wunden der
Vergangenheit rithren und nicht selten vor grofsen Problemen
stehen. — »Schlechte Mythen< sind Menetekel der Sprachlosigkeit.
Es sind Pseudoerkldarungen, die dariiber wachen, dafs unbequeme
Wahrheiten und iibelste Erinnerungen keine Chance haben sollen,
jemals wieder hochzukommen. Sie arbeiten wie Mythen, aber
nicht um zu erklaren, sondern um wegzuerklaren.

Wo die Psyche den Ereignissen nicht mehr gewachsen ist,
dort tibernimmt ein nicht mehr integrierter Korper die Aufgabe,
schutzlos nur noch das nackte Uberleben zu sichern. Es sind
Grenzerfahrungen, die sehr zerstorerisch sind, bei denen manches
zerbricht. Dabei kdnnen Betroffene rein &ufserlich sogar einen un-
belasteten Eindruck erwecken, mitunter sind ganze Generationen
betroffen. — Tatséchlich muf andauernd seelische Schwerstarbeit
geleistet werden, die regelméfig zu groffen Krisen fiihrt, ohne
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daft wirklich Hoffnung bestiinde, das Geschehene ungeschehen zu
machen."
Traumata sind korperlicher Natur, sie haben sich tief eingegraben
im Unbewufsten. Der Korper hat es nicht verwunden, so allein
gelassen worden zu sein. Die Seele verliert ihre Integrationskraft,
die Psyche ist generell iiberfordert und der Korper steht seither
unter Anspannung und reagiert mit Panik auf Schliisselreize.
Traumata sind psychophysische Erfahrungen, die nicht bewéltigt
werden konnen, solange die Gesellschaft ihrerseits nicht damit
umgehen kann, weil die Sprache, weil aber auch der Mut und die
Wiirde moglicher Situationen fehlen, mitteilen zu kénnen und
Gehor zu finden fiir das, was eigentlich passiert ist. Einzig das
wiirde erldsen, im wahrsten Sinne des Wortes, aber dazu wére
eine Anteilnahme erforderlich, die von Seiten einer Gesellschaft
ausgehen miifite, die sich ihrerseits schuldig fiihlt und die daher
alles abwehrt, was auch nur in diese Richtung gehen konnte. —
Mythen im »>schlechten< Sinne lenken konsequent von diesen Pro-
blemen ab, sie schiitzen die Traumatisierten vor einer Wiederkehr
des Verdrangten, vor allem dann, wenn und weil sie Téater sind.
>Schlechte Mythen< kénnen per se keine Meistererzdhlung sein,
denn sie lassen sich leicht dekonstruieren und konnen gar nicht
auf Dauer bestehen, weil sie nicht weiterfithren, sondern verdrén-
gen. Sie héatten zwar das Zeug, aufgehoben zu werden mit ihren
dunklen Wahrheiten, ihren Erfahrungen in der Angstabwehr,
wenn sich Narrative finden, die ihre Geschichte, ihr Schicksal

*Traumata werden transgenerationell weitergegeben, also >iibertragenc.
Wer noch jemanden kannte, der »dabei< gewesen ist, gehort »dazu<. Allein die
Mit-Teilung der Angste ist prigend, bis in die zweite oder dritte Generation,
bis zu den »Kriegsenkeln<. Offenbar ist es moglich, daf eine Zeit, die mehr
als 60 Jahre zuriickliegt, noch immer nachwirkt in der Psyche nachfolgender
Generationen. — Siehe hierzu: Sabine Bode: Die vergessene Generation. Die
Kriegskinder brechen ihr Schweigen. 20. Aufl., Stuttgart 2014.
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erzahlen kénnten. Dann wéren sie nicht mehr auf sich allein ge-
stellt, sondern >aufgehoben< im Olymp der Narrative, die von
iiberzeitlicher Bedeutung sind.

Die Fundamente einer jeden Meistererzihlung griinden tief im
kollektiven Unbewufiten. Sie stehen im Bunde mit méchtigen Mo-
tiven aus der Welt der Archetypen, Mythen, Metaphern, Symbole
und Allegorien. So gelingt es, auf hochstem Niveau immer wieder
neue Modellvorstellungen, aber auch Heils— und Unheilsszenarien
zu generieren, in denen die entscheidenden Momente, Kréfte und
Prinzipien, mustergiiltig >personalisiert< werden. — Wir sind in
Geschichten verstrickt und darauf angewiesen, die Welt einzu-
spinnen in Begebenheiten, die oft phantastische Motive bemiihen.
Mythen sind dazu angetan, die Welt nicht mehr so unheimlich,
sondern vielmehr vertraut erscheinen zu lassen.

Gotter, Helden, Halbgotter und mythische Figuren sind zwar
Projektionen, was aber keineswegs bedeutet, daf sie nichts sind,
denn sie stehen als Allegorien immerhin fiir ganz entscheidende
Meta—Perspektiven, — als solche werden sie in Dienst genommen.
Sobald die Plots generiert worden sind, lassen sich damit ganze
Szenarien darstellen mit dem Ziel, Orientierungs—Orientierung in
Szene zu setzen. Ob wir damit aber tatsédchlich die Wirklichkeit
treffen und nicht vielmehr einfach nur beliebige Vor—Stellungen
generieren, das ist die Frage.

Nicht von ungefahr betreiben Mythen selbst bereits Aufklarung
etwa so, wie der Zentralmythos des Abendlandes: In der Frage,
ob die Idealzeit in der Vergangenheit oder aber in der Zukunft
liegt, kann es der Mythos von PROMETHEUS mit dem Utopischen
ohne weiteres aufnehmen. — Das Unheil, dem vormalige Mythen
noch entgegentraten, ist langst eingetreten, wenn der Halbgott
als Allegorie fiir den Fortschritt die Biihne betritt, um nach
dem Feuerraub fiir die Folgen und das weitere Schicksal der
Menschheit ganz neue Erklarungsmodelle zu liefern.
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Als dieser Mythos aufkam, war der Prozef$ der Zivilisation be-
reits initialisiert, der »Point of no return< iiberschritten und der
ungeheure Paradigmenwechsel vom Mythos zur Utopie langst voll-
zogen. Seither ist jede noch so grofse Vergangenheit auch nur von
gestern, jede verheiffungsvolle Zukunft einfach nur ungewif.
Was Schamanen und Priester {iber Epochen hinweg noch kompen-
sieren konnten, ist inzwischen zur Gewifsheit geworden, transzen-
dentale Obdachlosigkeit wird zur Grundbefindlichkeit. Und sogar
die anonymen Machte, denen sich die Menschen in vormythischen
Zeiten ausgesetzt sahen, kehren wieder zuriick und feiern fréhliche
Urstédnd als alles umfassende, anonyme System—Gottheiten.
Mythen schreiben Geschichte auf ihre Weise, und mit etwas
Phantasie lassen sich die Begebenheiten >dahinter< noch ahnen:
Innerhalb weniger Generationen hatten sich die Verhéltnisse
seinerzeit ebenso radikal wie fundamental gedndert. Derweil fabu-
liert HESIOD noch vom ehedem so einvernehmlichen Verhaltnis
zwischen Menschen und Géttern, wenn er die vormalige Miihelo-
sigkeit mit der neu aufkommenden Miihseligkeit konfrontiert. —
Fiir ihn ist der ganze Prozefs eine einzige Verfallsgeschichte.
Der Mythagoge gibt sich untrostlich, tatséchlich demonstriert er
aber das notorische Hadern utopischen Ungeniigens, etwa wenn
er das fiinfte Geschlecht derer, die sich vom Acker ernéhren, als
das von ZEUS geschaffene identifiziert und ausruft:

Wire ich selbst doch nie zu den fiinften Mdannern gekommen,
sondern zuvor schon gestorben oder danach erst geboren!
Jetzt das Geschlecht ist ndamlich das eiserne.

Niemals bei Tage werden sie ausruhn von Not und von Arbeiten,
nie auch zur Nachtzeit, vollig erschopft.

Und die Gétter bescheren driickende Sorgen.*

*Hesiod: Werke und Tage. In: Werke in einem Band. A. d. Grch. von
Luise und Klaus Hallof; Berlin, Weimar 1994. S. 52f.
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Der eigentliche Ausloser fiir den Prozef$ der Zivilisation war die

Metallurgie: Zundchst Kupfer, dann Bronze und schlieflich Eisen.
Nicht von ungeféahr spielt der hinkende Erfindergott HEPHAISTOS
bei alledem eine so entscheidende Rolle. — Daher auch ist das
von PROMETHEUS geraubte Feuer ganz gewifs kein einfaches
Herdfeuer. Es handelt sich vielmehr um das Schmiedefeuer, »die<
Allegorie »der< Technik.
Die neue Metallurgie kam um 3000 v. u. Z. auf. Und HESIOD weif,
worauf es ankommt, wenn er hervorhebt, welches der Menschenge-
schlechter bereits iiber »schwarzliches Eisen< verfiigt. Tatsachlich
geht es dabei um Metall-Legierungen mit neuen Eigenschaften,
also um »Stahl<, eine technische Revolution sondergleichen. —
PROMETHEUS steht bei alledem Pate, urspriinglich ein T&pfer-
gott, erschuf er die Menschen aus Ton und seine Freundin, die
Stadtgottin ATHENE, haucht ihnen die Seele ein.

Aber der »Mensch<, den PROMETHEUS erschafft, entspricht

nicht dem »alten Adamc<, sondern einer génzlich neue Menschen-
typologie: Die Geschopfe des PROMETHEUS sind Zivilisations-
menschen in ihrer zuvor nie gesehenen Vielfalt als Herrscher,
Priester, Krieger, Beamte, Gutsbesitzer, Biirger, Stidter, Hind-
ler, Matronen, Hetdren, Handwerker, Untertanen und eben auch
Bauern, Leibeigene und Sklaven.
Seit Urzeiten gab es immer nur zwei »Menschentypen<, abhingig
von ihrer stets nomadischen Subsistenz— und Erscheinungsweise,
einerseits Hirten und andererseits Sammler und Jdger. Dann
aber »erschuf< PROMETHEUS génzlich neue Menschentypen aus
den vielen verschiedenen Ethnien und Clans in den multikultu-
rellen Schmelztiegeln der neuen urbanen Welten, die in ihren
naturenthobenen, kiinstlichen Lebensraumen bisher ungeahnte
Moglichkeiten boten.

Mit den Hochkulturen kommen neue Fragen auf, vieles wird
anders, nicht nur das Verhaltnis zum Leben, sondern auch das zu
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den Ahnen und somit zur Tradition und zur kulturellen Orientie-
rungs—Sicherheit. Das Leben verlauft bald schon nicht mehr in den
vorgeschriebenen Bahnen, so daf sich nicht wenige immer mehr
mit neu aufkommenden Sinnfragen auseinandersetzen. — Neue
Mythenhelden treten auf: Neben PROMETHEUS und ODYSSEUS
ist HERAKLES der bekannteste Sagenheld im Kanon mythischer
Allegorien, die sich ganz speziell mit den neu aufkommenden
Fragen nach dem Menschen, nach der Ordnung und dem Sinn
des Ganzen auseinandersetzen.

Alle diese mustergiiltigen Erzdhlungen des klassischen Altertums
sind Produkte solcher Orientierungsversuche. — So errichtet der
sagenumwobene GILGAMESCH, Ko6nig von Uruk im Zweistrom-
land zwischen Fuphrat und Tigris, etwa 3000 Jahre v.u. Z. die
vielleicht erste Stadt—-Mauer der Welt.*

Wie so viele der alten Mythenhelden ist auch er gottlicher Ab-
stammung und sehr selbstbewufst, so daf er sich mit den Gottern
anlegt. Aber auch er hat bereits dieses eigentiimliche Problem mit
dem Menschsein, wie es nur Zivilisationsmenschen befallt. Und
GILGAMESCH wird scheitern, den Freund verlieren und das ewige
Leben doch nicht wieder erlangen, woran sich zeigt, wie sehr sich
mit der Zivilisation die ganze Selbst— und Weltwahrnehmung
verdandert haben muf.

Metall: Luxus, Reichtum und Krieg

Mit dem Metall kommt nicht nur ein ganz neuer Werkstoff — es
kommt das Geld in die Welt: Metall ist universell konvertierbar,
das ist was z&hlt. Erstmals gibt es die Moglichkeit, Vermogen zu
horten, um damit zu spekulieren und allein durch Geld zu Macht

*Stefan Maul: Das Gilgamesch—Epos. Neu iibers. u. komm, 6. durchges.
Aufl., Miinchen 2014. — Raoul Schrott: Gilgamesh: Epos. Mit einem wiss.
Anh. von Robert Rollinger und Manfred Schretter; Darmstadt 2001.
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und Einflufs zu kommen. Das war vorher so nicht moglich, weil
sich ndmlich mit verderblichen Giitern nur schwer spekulieren
lafst und weil es per se gar kein Eigentum gab.

Das Mérchen von Hans im Glick filhrt vor Augen, was es da-
mit auf sich hat: Ein Goldklumpen so groft wie sein Kopf, den
HANS von seinem Meister fiir geleistete Dienste erhélt, driickt
ihm unangenehm auf die Schulter, aufserdem kann er seinen
Kopf nicht mehr gradehalten. Siiffisanter kann subtile Kritik am
Privateigentum kaum ausfallen.

Metall verdirbt nicht, es 18t sich im Verborgenen horten und

beizeiten hervorholen. Allein das Geriicht, jemand verfiige iiber
Metall, erzeugt bereits Kreditwiirdigkeit allererster Giite. Erst-
mals in der Geschichte der Menschheit stand damit ein universell
konvertierbares, zugleich waffenfdhiges Material zur Verfiigung:
Metall ist Geld und Geld ist Metall. — Die soziokulturellen Fol-
gen dieser Technik sind einschneidend, umfassend und radikal.
Das ist »die< Wendestelle der Menschheitsgeschichte; von nun an
wurde Macht verfiigbar und gewissermafsen kduflich. So wurde
der Prozef$ der Zivilisation in Gang gesetzt. Es entstand eine
historische Dynamik, die nie zuvor geherrscht hat.
Metall, das bedeutet Schmuck, aber auch Waffen, Geld und
Macht. Man kann sich ggf. die Freiheit damit erkaufen oder sich
alle erdenklichen Freiheiten herausnehmen — in diesen frithen
Zeiten allemal. Metall ist universell konvertierbar, damit 14{t
sich Handel betreiben und spekulieren. Waffen konnen erworben
werden fiir Raubziige, mit denen Soldner bezahlt werden fiir
Beutezilige, um Reichtiimer an sich zu raffen, mit denen wiederum
Waffen gekauft werden konnen ...

Schon seit Urzeiten verstehen es Menschen, sich souverdn abzu-
setzen von der Natur durch Kultur. Es ist eine im iibrigen recht
erfolgreiche Anpassungsstrategie, sich nicht wirklich anpassen
zu miissen, sondern das Spiel nach eigenen Regeln zu spielen. —
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Urbanisierung ist die ultimative Steigerung menschlicher Kultur.
Wildnis wird endgiiltig ausgegrenzt, und >Natur< wird als solche
nur noch moglichst >perfekt< reinszeniert. Aber inmitten aller
dieser hochzivilisierten Gesellschaften kommt eine ganz neue Art
von Wildnis auf.

Geld schafft Distanz, es erlaubt, sich die Umuwelt tatséchlich
vom Leibe zu halten. Reichtum verschafft Moglichkeiten, sich
weder der Natur noch der Gesellschaft anpassen zu miissen, um
stattdessen Verhaltnisse zu schaffen, die den eigenen Wiinschen,
Bediirfnissen und Vorstellungen entsprechen.

Mit dem Aufkommen von Metall wird dieser Ablésungsprozeft von
der Natur wirklich perfekt, denn das Geld macht den universellen
Tausch méglich. Alles wird von Stund an konvertierbar, disponibel
und kéuflich. Wer iiber Geld verfiigt, kann die eigene Binnenwelt
gegeniiber allen widrigen Umsténde abschotten. Mit Geld lassen
sich Wiinsche erfiillen, die man zuvor nicht nur nicht zu trdumen
gewagt hétte, sondern die schlichtweg noch gar nicht getraumt
werden konnten. — Stddte kommen auf, mit Luxus, Kunst und
Schonheit und einer zuvor unvorstellbaren Lebensweise nach Art
der Gotter, fernab jeglicher Notwendigkeit.

Stadte, Konigreiche, unermeflichen Reichtum, gepaart mit poli-
tischer Unterdriickung, grofangelegte kriegerische Raubziige, die
Versklavung ganzer Volkerschaften, Zwangsarbeit, Ausbeutung
in grofem Stil und auch die Finanzierung von Priesterschaften,
die all das als vom Himmel befohlen auslegten, konnte sich leisten,
wer in diesen Zeiten iiber Metall und damit iiber uneingeschrankt
konvertierbare Macht verfiigte. — Was die Metallurgie seinerzeit
ausgelost hat, ist unermeflich.

Die Folgen sind weitreichend, sie erfassen bald schon ganze Lander.
Es ist die Frage, ob es sich mit der Digitalisierung, mit dem
Internet und der Globalisierung dieser Tage nicht dhnlich verhélt.
Auch gegenwértig reichen die Folgen einer neuen Technologie
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weit liber die Technik hinaus, sie stiirzen samtliche vormaligen
Verhéltnisse um und erschaffen sie neu — nach ihrem Bilde.

PANDORA ist ein ungemein eindrucksvolles Kind dieser neuen

Zeit. Sie ist nicht etwa eine Allegorie der Frau als solche. Sie ist
auch nicht wie EVA die mythisch erste Frau iiberhaupt, obwohl
der Plot etwas von einem Paradiesmythos hat. Sie ist die mondé-
ne Stadterin, vielleicht auch die siindhaft teure, hochgebildete
Kurtisane, denn sie verkorpert, was fortan moglich wird in diesen
ersten Stddten: Menschen, die wie Gotter auftreten, die mitunter
wohl auch wie solche verehrt werden.
PROMETHEUS und EPIMETHEUS verkorpern die beiden Seiten
des Fortschritts. Das Briiderpaar ist eine Allegorie fiir das Phéno-
men, daf es am Ende anders kommt als gedacht. Erst wenn sich
nach der Promethie allméhlich die Epimethie abzuzeichnen be-
ginnt, mit allen Folgen und Nebenwirkungen, an die man immer
erst hinterher denkt, dann wird sich zeigen, dafs der technische,
der humane und der kulturelle Fortschritt nur duflerst selten
gemeinsame Sache machen.

Die Arbeit am Mythos hat im Verlauf der Zeiten erhebliche
Verdnderungen in der Rezeption des mythischen Geschehens mit
sich gebracht. Manche der vormals {iblichen Lesarten lassen sich
aufgrund unserer Erkenntnisse gar nicht mehr halten. Auch die
vormalige Tadellosigkeit des angeblich so menschenfreundlichen
und gegen die Gotter so rebellischen Feuerbringers wurde allméh-
lich relativiert, denn dahinter verbergen sich historisch einschla-
gige Erfahrungen von katastrophalem Ausmaf. Aber noch immer
ist neben dem schillernden Bruder die Figur des angeblich so un-
terbelichteten EPIMETHEUS nicht dementsprechend aufgewertet
worden.

Wenn PRO-METHEUS bereits seinem Namen nach alles im Vor-
aus bedenkt und der angeblich so minderbemittelte Bruder Epi—
METHEUS immer erst hinterher denkt, wenn es zu spéat ist —
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warum sieht der so weit vorausdenkende Feuereiferer dann nicht
besser in die Zukunft und begreift die Risiken der eigenen Hy-
peraktivitat?

Der Mythos zeigt, was zu tun ist: Wir sollten auch die Perspek-
tiven des Bruders wahrnehmen. Mégen die Projektplanungen
der Macher noch so hochtrabend sein, es gilt die Vorhaben von
ihrem Ende her zu beurteilen. Erst nachdem EPIMETHEUS die
Abschlufsbilanz aufgemacht hat, wird man N&heres wissen: Ob
wieder nur Hoffnungen, Illusionen und leere Versprechen ins Kraut
geschossen sind.

Ist PROMETHEUS nicht einer, der wieder und wieder einen neuen
Plan hat, stets aber scheitert? Einer, der mit besten Absichten
grofstmogliche Katastrophen nicht nur fiir sich, sondern auch fiir
die von ihm so geliebten Menschenkinder heraufbeschwort? Ware
es nicht besser, er wire angekettet geblieben, auf daf ihn in der
Tat kein Mensch jemals wieder zu Gesicht bekommen hétte? —
Es scheint, als ginge es diesem Helden des Fortschritts ganz im
Sinne der 2. Strophe aus der »Ballade von der Unzulénglichkeit
menschlichen Planens< aus der Dreigroschenoper:

Ja, mach nur einen Plan

Sei nur ein grofes Licht!

Und mach dann noch ’nen zweiten Plan
Geh’n tun sie beide nicht.

Das schéne Ubel und die Biichse der Pandora

Aus Sorge um die Menschheit warnt PROMETHEUS den Bru-
der, niemals ein Geschenk der Gétter anzunehmen. Das 1afst die
Differenzen erahnen, die sich nunmehr zwischen Menschen und

*Bertolt Brecht: Dreigroschenoper. In: Werke. Grofte komment. Berl. u.
Frankf. Ausg. in 30 Bd., hrsg. von W. Hecht, J. Knopf et al.; Berlin, Weimar,
Frankfurt am Main 1988-2000. Bd. 11. S. 145.
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Gottern auftun. Der Mythos schildert diese Gétterddmmerung,
wie es zur Demission der gliicklichen Gotter Athens kam: Auf-
grund der Erfindung immer neuer Technologien entstand unter
Stadtern der Eindruck, gar nicht mehr so sehr auf Gedeih und
Verderb vom Wohlwollen der Gotter abhéngig zu sein.

Es blieb daher nicht aus, dafs man sehr viel selbstéandiger und auch
selbstbewufster auftrat. Ein neuer Zeitgeist kam auf, Philosophen
betraten die Biihne, weil die Gotter immer schlechter gedacht
wurden. Nur zu oft wurden sie einfach nur noch lacherlich gemacht
in dieser Phase der griechischen Antike, einer Sternstunde der
Menschheitsgeschichte.

Wenn wir den Mythos um die Entsendung der ebenso geheim-
nisvollen wie schwermiitigen Luxusgottin PANDORA ernst neh-
men, dann waren die himmlischen Giiter samt und sonders zuvor
nur den Gottern zu verdanken. Aber mit dem Prometheusfeuer
der Technik werden Zivilisationen nun selbst zum Produzenten.
Immer mehr der vormals gottlichen Giiter sind seither menschen-
gemacht, aber auch mit erheblichen Belastungen verbunden: Das
von Menschen geschaffene Bonum ist nicht selten mit einem
Malum behaftet. Sdmtliche vom Menschen selbst produzierten
himmlischen Giiter sind mit exorbitanten Ubeln verkniipft.

Um diesen unheilvollen Nexus ins Bild zu setzen, wurde im
Mythos die schillernde, umfassend gottlich begabte PANDORA
ersonnen. Die Gotter statteten sie mit allen ihren Gaben aus,
aber sie gaben ihr auch eine hochgefahrliche Mitgift mit auf den
Weg, ein hermetisch versiegeltes Gefaf als bose Morgengabe an
die junge, reichlich iibermiitige Zivilisation.

Das war keine Rache, denn zugleich zeigt sich, wie wohlwollend
die Gotter eigentlich sind. Sie treten wie Mentoren auf, sind
weder rachsiichtig noch neidisch, sondern sogar konziliant. — Und
schlieklich, beim Aufblithen der griechischen Zivilisation, leiten sie
mit einer imposant honorigen Geste selbst die Gétterdammerung
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ein und tibergeben dem Menschen, was zuvor alles in ihrer Obhut
lag.

Bevor sie endgiiltig abtreten, demonstrieren sie noch ein letztes
Mal ihre ultimative Kunst, das Gute vom Ublen zu trennen. —
Genau diese Kunst, das Gute vom Bosen unterscheiden zu kénnen,
hatte schlieklich die Paradiesschlange bereits in Aussicht gestellt.
Es geht im Kern also eigentlich um die gottliche Scheidekunst,
eine ganz besondere »Alchemie<, die sich darauf versteht, das
Uble gar nicht erst aufkommen zu lassen, es zu konzentrieren, auf
jeden Fall abzusondern, einzuschliefsen, um es ganz auszuschliefen
vom Sein.

Betrachten wir daher samtliche dieser Errungenschaften aus
der Perspektive des EPIMETHEUS, dann hat alles seinen Preis,
alle vom Olymp auf die Erde heruntergeholten Schétze: Reichtum,
Luxus, Schonheit, nicht zuletzt Hochkultur, Wissenschaft und
Technik, Kunst, Literatur, Musik und Theater. Alles Erdenkliche
iiberbrachte PANDORA im Zuge der Zivilisation, aber zugleich
hatte sie als Mitgift die Biichse der Pandora mit im Gepéck
und damit auch das, was bei allen himmlischen Giitern offenbar
einfach mit dazugehort, das mitproduzierte Ubel.

PANDORA steht allegorisch fiir den ungeheuren Reiz, der vom
urbanen Luxusleben ausgeht. Sie ist eigentlich nicht von dieser
Welt, ebenso wie das Gliick der Gotter nicht wirklich von die-
ser Welt sein kann. Alles mufl teuer erkauft werden, denn das
mitproduzierte Elend ist wie ein Fluch, mit dem die menschlich
produzieren Gottergaben belegt sind. Und PANDORA setzt nun
diesen ungliickseligen Nexus ins Bild: Als schones Ubel verkorpert
sie den Teufelspakt, dafs Technik nicht einfach nur funktioniert,
sondern Folgen und Nebenfolgen zeitigt, die selbst wiederum
problematisch sein kénnen.

Die schillernde schone PANDORA repréasentiert den gediegenen
Anspruch auf exorbitanten Luxus. Die Quellen geben aber viel zu
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wenig liber sie her, so daf wir uns fragen, was wohl in ihr vorgehen
mag, wo sie doch nun wirklich umfassend gottlich begabt ist. —
Hier wire eine weiterfiihrende Arbeit an ihrem Mythos vonnoten:
Es kann nicht sein, daf sie so farblos ist bei diesen Talenten. Es
ist ebensowenig nachvollziehbar, warum die Menschenwelt nicht
schon sehr viel weiter fortgeschrittener ist. Was machen wir falsch
mit den tiberkommenen gottlichen Gaben?

Zweifelsohne soll PANDORA uns vor Augen fiihren, daf je-
der Fortschritt auch mit Riickschritten einhergeht, daf mancher
>Fortschritt< viel zu teuer erkauft worden ist. — Einstweilen sehen
wir die gottliche Schone rein dufserlich als Allegorie fiir himm-
lischen Luxus. Wenn wir uns aber vom Glamour nicht blenden
lassen, dann sehen wir sie in unerklarlicher Melancholie inmitten
perfekter kiinstlicher Paradiese, wie sie nicht selten gerade grofse
Kiinstler beféllt. Bei allen wahrhaft géttlichen Gaben ist sie von
ungeheurer Empfindsamkeit, eine labile Diva, die an ihren vielen
Talenten und an ihrer eigenen Inspiration zerbricht.

Sie ist begehrt aufgrund ihrer Begabungen, ihrer Kunst, Schonheit
und Prominenz, so daft man sich nur zu gern mit ihr schmiickt.
Eigentlich miifite sie sich schrecklich langweilen in menschlicher
Gesellschaft. Allenfalls Kunst, Philosophie, Literatur, Dichtung
und Musik konnten ihr geniigen. Aber der Mythos schweigt sich
aus iiber die Personlichkeit dahinter.

Sie diirfte dazu neigen, den iiberbordenden Teil ihrer Inspiration
und Sensibilitdt im Rausch zu betduben. Mitunter ist sie vermut-
lich nicht ganz bei sich, das laft sie passiv werden und macht sie
zu einer Trophie wie HELENA. — Wer die Schonste aller Frauen
in seinen Besitz brachte, war Kénig unter den Kénigen und damit
der Machtigste unter den Jagern.

Threr ganzen Erscheinung nach entspricht PANDORA einem neuen
Frauentyp, einer erst mit Zivilisation und Figentum aufkommen-
den, zuvor nie dagewesenen, vollig neuen sozialen Rolle der Frau
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im Spektrum zwischen Heilige und Hure. Auf der einen Seite ist
da die im Hause eingeschlossene Matrone: Eine Frau von hohem
Stand, die gewisse Anspriiche hat, die als Ehefrau, Hausherrin
und Mutter durch legitime Erben ihrem Gatten die Nachkommen-
schaft sichert, auf dafs dieser seinen Reichtum {iber die ménnliche
Linie weiter vererben kann. Und auf der anderen Seite ist da die
offentliche Person einer hoch begehrten und gebildeten Hetére,
eine Muse, die sich nicht nur auf Kunst und Erotik, sondern
eben auch auf Philosophie versteht, wie DIOTIMA, die geheim-
nisvolle Lehrerin von SOKRATES, die mit ihm im Symposion das
Wesen der Liebe erortert und dabei die Fiihrung des Gespréchs
iibernimmt.

Uber die Inhaltsstoffe der Biichse der Pandora schweigt sich

der Mythos siiffisant aus, wir sind daher auf Spekulationen ange-
wiesen. Eines der Ubel, die sich gewiR in der Biichse der Pandora
befunden haben miissen, diirfte neben Herrschaft und Sklaverei
auch Eigentum gewesen sein. Das alles sind Ubel, weil sie hochste
Kosten und grofstes Elend verursachen — bei einer geringen Rate
von Gliick fiir nur einige Wenige: Eigentum zieht den Anspruch
auf Erbschaft nach sich, unterminiert das Prinzip der vormaligen
Solidaritét, verdndert die Rollen von Mann und Frau und fiihrt
in den Kopfen zu einer ganz anderen Kultur.
Anders als unter den Jagern, wo der Bessere hoheres Ansehen
geniefst, untergriabt nicht nur die Erbschaft, sondern auch der
Nepotismus die Prinzipien der angeblichen Leistungsgesellschaft.
Es sind eben keineswegs die Besten, denen die grofen Giiter und
die hohen Amter zufallen. — Daher werden im mustergiiltigen
Staat von PLATON die Kinder auch nicht mehr den Familienclans
iiberlassen, sondern vielmehr dem Staat zu Erziehung, Ausbil-
dung und Bildung tiberantwortet. Sogar die Gleichberechtigung
war bereits angedacht, denn Frauen sollten dieselbe Ausbildung
und Férderung wie Ménner erhalten.
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Gleichsam als Gegengewicht zur privatisierenden Matrone ent-
steht wie aus der Retorte ein génzlich neuer Frauentyp im Herzen
der Stadte, auf den 6ffentlichen Plétzen, in den Metropolen der
frithen Reiche. Dafiir steht PANDORA Modell: Es ist die Femme
fatale, die siindhaft teure Kurtisane, die Lola aus dem Blauen
Engel. — Sie ist eine Person des 6ffentlichen Lebens, ein Luxus-
objekt par excellence, ein Status—Symbol, eine Kunst—Identitéat,
sie ist pure Phantasmagorie.

HEsIOD ist kein Veradchter der Frauen, er warnt aber vor diesen
Verfithrungen: PANDORA verkorpert die neue urbane Lebensweise
der Reichen und Schénen. Sie ist eben auch eine mitbedingte
Nebenfolge des neuen Reichtums, der mit dem Metall, dem Geld
und dem Eigentum in die Welt gekommen ist. Sie ist der Anfang
vom Ende, eben nicht selten der soziale, psychische und finanzielle
Ruin ihrer Verehrer. — In den neuen Stadten entsteht erstmals
Offentlichkeit. Zuvor ungeahnter Luxus und eine neue urbane
Oberschicht kommen auf. Gliicksritter kénnen iiber Nacht reich
werden und es den Gottern an Lebensqualitat, Wonnen des Gliicks
und vor allem in der sozialen Wertschétzung gleichtun.

Das Leben ist ein Kampf wm Heu: Uberaus gespenstisch hat der

geheimnisvolle niederldndische Maler HIERONYMUS BOSCH auf
der Mitteltafel eines Triptychons den Kampf um Sozialprestige
in Der Heuwagen zur Darstellung gebracht.
Der Heuwagen im Zentrum der Szene wird von dédmonischen
Mischwesen gezogen, und manche werden dabei tiberrollt. Derweil
gehen Menschen mit Hianden und Heugabeln daran, vom Wagen
das Heu herunterzureiften, so dafs die Idylle oben auf diesem
Wagen gewif nicht von Dauer sein kann. — Es sind bereits
Leitern angelegt, den Wagen zu entern. Alle streiten, und nicht
wenige sterben dabei. Einem am Boden liegenden Opfer wird
die Kehle durchschnitten, viele sind bereits umgekommen, alles
hilflos betrachtet von einem tiber alledem thronenden Jesus.
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Abb. 1: Hieronymus Bosch: Der Heuwagen (ca. 1515). Prado, Madrid.
— Quelle: Public Domain via Wikimedia. Von Arezzo88, CC BY-SA
9.0. Lizenz: Creative Commons.


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Jheronimus_Bosch_-_De_hooiwagen_(c.1516,_Prado).jpg
https://commons.wikimedia.org/w/index.php?curid=24185404
https://commons.wikimedia.org/w/index.php?curid=24185404
http://en.wikipedia.org/wiki/de:Creative_Commons
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Als Inspirationsquelle der iiberaus grotesken Szenerie wird ein
flamisches Sprichwort vermutet:

Die Welt ist ein Heuhaufen,
ein jeder pfliickt davon,
soviel er kann.

Die larmoyante Klage, die G&tter hiatten PANDORA aus purer

Rachsucht entsandt und mit allen erdenklichen Ubeln ausgestat-
tet, lenkt davon ab, daf ein Zusammenhang besteht zwischen
Luxus und Elend, Giitern und Ubeln, Licht und Schatten. —
PANDORA iiberbrachte nicht nur die Ubel, sondern eben auch
sdmtliche Gaben der Goétter. Demnach verkdrpert sie einfach
alles, was mit der Zivilisation in die Welt gekommen ist: Nie da-
gewesene Moglichkeiten im Guten wie im Schlechten, von denen
zuvor niemand zu traumen wagte.
Wir deuten den Mythos von PROMETHEUS immer nur von der
prometheischen Seite. Wir sehen nur die Vorziige der Zivilisa-
tion, die Schonheit, die Attraktivitidt und das Verfiihrerische
der PANDORA und ihrer Gaben. Wir ignorieren dagegen oder
sehen zu spét, daf eben alles, wirklich alles seinen Preis hat, alle
erdenklichen Folgen und Nebenwirkungen.

Die Fesselung des PROMETHEUS am Felsen im Kaukasus und
seine spatere Befreiung durch HERAKLES konnte ein Hinweis
sein, dafl der Gott des Fortschritts den Menschen léngere Zeit
verborgen gewesen sein muf. Sie bekamen ihn offenbar geraume
Zeit nicht wieder zu Gesicht, — was als Anspielung auf eine
laingere Phase der Agonie verstanden werden kann. Ganz of-
fenbar war es immer wieder zu ganz erheblichen Stérungen im
Prozef der Zivilisation gekommen.

Es geniigt eben nicht, nur iiber die Technik des Stidtebaus zu
verfiigen. Das ist das Credo des PROTAGORAS im gleichnami-
gen Dialog bei PLATON, wo dieser seine Variation des Mythos
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vom PROMETHEUS vorbringt, um damit zu demonstrieren, dafs
Technik allein nicht geniigt. Man mufs dariiber hinaus auch die
Staatskunst beherrschen, Gemeinwesen politisch zu stabilisieren,
weil ansonsten alles bald schon wieder im Chaos versinkt.

Die Griinde, warum die frithen Stddte immer wieder in sich
zerfielen, liegen eigentlich auf der Hand, denn die Verhéltnisse in
diesen frithen Stadtstaaten diirften abenteuerlich gewesen sein.

So versuchten sie denn, sich zu vereinigen und zu erhalten,
indem sie Stidte griindeten. Aber als sie zusammengetreten
waren, da taten sie wieder einander Unrecht und Schaden
an, weil sie eben die Kunst, den Staat zu verwalten, noch
nicht besaflen, so daf sie sich von neuem zerstreuten und
umkamen."

Das Entscheidende an Technik ist nichts Technisches

Es ist nicht nur unangebracht, sondern gefahrlich, noch immer
zu glauben, Technik sei nichts weiter als ein Werkzeug, dessen
man sich nach Lust und Laune bedienen kann. Technik dient
nicht, sie herrscht: Wir sind es, die sich anpassen miissen, wenn
wir uns, unser Leben, unsere Lebens— und Arbeitswelten, unsere
Personalitdt und Intimitdt immer weiter adaptieren lassen.

Das Entscheidende an der Technik ist nichts Technisches. Dar-
auf hat KLAus KORNWACHS vielfach hingewiesen: Jede Technik
braucht eine Hiille, ohne die sie gar nicht arbeiten kann.

Die organisatorische Hiille einer Technik ... enthdlt die An-
teile an Organisation und deren Regeln ..., die erforderlich
sind, um die Gerdte addquat interagieren zu lassen. Dabei
kann ein Gerdt immer mehr Funktionen realisieren, als in
thm angelegt sind.?

*Platon: Protagoras. In: Sémtliche Werke. Berlin [1940]. Bd. 1. S. 74.
?Klaus Kornwachs: Strukturen technologischen Wissens. Analytische
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Die organisatorische Hiille einer Technik umfaft alle Or-
ganisationsformen, die notwendig sind, um die Funktio-
nalitit eines technischen Artefakts tiberhaupt ins Werk
setzen zu kénnen.*

Aber so sehen, erfahren und erleben wir es nicht. Wir glau-
ben vielmehr, uns im Alltag der Technik nur zu bedienen, und
meinen allen Ernstes, ihre Dienstbarkeit sei etwas, das wie ein
Flaschengeist zusédtzlich hinzukommt. Wir rufen sie nur, um ihr
zu befehlen, uns zu Diensten zu sein, tatsdchlich aber verhalt es
sich anders:

Wir erleben Technik meist unbewuft, sie ist oft unsichtbar,
sie funktioniert fast selbstverstindlich. Wir halten sie fiir
eine Errungenschaft der Naturwissenschaft und der Zivili-
sation und beginnen unsere Fragen erst zu stellen, wenn
sie eben nicht oder nicht mehr funktioniert. Dabei stellen
wir fest, daf$ wir meist gar nicht wissen, wie und warum
Technik funktioniert, wer sie in die Welt gestellt hat, wer
damit etwas vorhat und wer damit welche Interessen ver-
folgt. Und wir stellen auch fest, daf§ Technik, so gut sie
gemeint sein mag, zuweilen gar nicht funktioniert, weil
das, was sie zum Funktionieren braucht, gar nicht gegeben
ist. Dieses Ftwas ist... nichts Technisches, sondern eher
etwas Organisatorisches...?

Sobald neue, revolutionédre Technik aufkommt, verdndert sich
die Kultur, die Weltanschauung, das Leben, die Redeweise und
sogar das Empfinden. Mit jeder technischen Revolution kommen
neue Gotter und neue Menschenbilder auf, weil sich damit die

Studien zu einer Wissenschaftstheorie der Technik; Berlin 2012. S. 118.
*Klaus Kornwachs: Philosophie der Technik. Eine Einfiihrung; Miinchen
2013. S. 22f.
?Ebd. S. 10.
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Lebensumstande sehr schnell fundamental wandeln: Neue Zeiten,
neue Gotter.

Mit der Gotterdammerung ist zu guter Letzt die Reihe an den
Menschen gekommen. Wir beherrschen aber die gottliche Schei-
dekunst nicht, das Gute vom Ubel abzutrennen, um dann alles
Unerwiinschte einfach auf Flaschen zu ziehen. — Wir beherrschen
weder die Fahigkeit, allein durch Sehen bereits zu wissen, noch
kénnen wir uns nonverbal einfach durch Blicke verstdandigen. Wir
miissen Worte machen und sind dabei auf langwierige Diskurse
verwiesen, in denen es erst allméhlich gelingen kann, komplexe
Konstellationen aus den unterschiedlichsten Perspektiven nach
und nach in den Blick zu bekommen.

Schon gar nicht ist es uns als Menschen gestattet, nach Art
der Gotter in unseren Ratschliissen unergriindlich zu sein, ohne
mit dem Gesetz in Konflikt zu kommen. Also miifste sich eine
umfassende Vernunft mit dem Anspruch, den Pantheon aller
Gotter tatséchlich zu verkérpern, dann auch auf wirklich alles
verstehen, was diese nun einmal représentieren.

Das wahrhaft Gottliche am Menschen diirfte allerdings darin
liegen, gar nicht erst Gott zu spielen, weil wir es nicht wirklich
konnen. Was bleibt ist der Trost, daf die Gotter ohnehin unsere
Erfindungen sind, aus guten Griinden, denn wir miissen immer
wieder Mafs nehmen — an und mit ihnen.

Der Mensch ist das Maf$ aller Dinge, der seienden, daj3
(wie) sie sind, der micht seienden, daf8 (wie) sie nicht
sind.*

*Er [Protagoras| sagt ndmlich, der Mensch sei das Maf aller Dinge,
der seienden, wie sie sind, der nichtseienden, wie sie nicht sind. (Platon:
Theaitetos 152a. In: Werke in acht Béinden. Grch. u. Dtsch. Ubers. v. F.
Schleiermacher; Darmstadt 19g9o. S. 31.) — Siehe hierzu: Heinz—Ulrich
Nennen: Der Mensch als Maf. Uber Protagoras, Prometheus und Pandora;
(ZEITGEISTER 1) Hamburg 2018.
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Zivilisation und Wildnis

Von Menschen und Zivilisierten

Folgt man HESIOD, so ist EPIMETHEUS ein Tor, ein Ubel von An-
fang den brotverzehrenden Menschen' — Es versteht sich, worum

*Hesiod: Theogonie. In: Samtl. Werke. Ubers. v. Thassilo v. Scheffer;
hrsg. v. E. G. Schmidt; Leipzig o.J. S. 26, Zeile 513f.
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es sich bei diesen >Brot essenden Menschen< nur handeln kann:
Es geht um die seffhafte Lebensweise von Bauern und Stadtern,
mit allen Vor— und Nachteilen. Aus Griinden der Rechtfertigung
hat der Mythos dem PROMETHEUS eigens einen Bruder zur Seite
gestellt, der fiir alles verantwortlich sein soll, was schief geht im
Prozef$ der Zivilisation.

Viel zu viel hat sich fundamental veréndert, aber die Imagina-

tion langst vergangener Zeiten scheint noch lebendig genug zu
sein. Das macht die Kritik des Mythagogen so bemerkenswert: Er
will sich mit den gegebenen Verhéltnissen nicht anfreunden und
sieht in der alles umwalzenden Entwicklung keinen Fortschritt,
sondern vielmehr einen katastrophalen Niedergang. Sogar die
Verhéltnisse der Geschlechter haben sich radikal verdndert.
Wenn HESIOD darauf seine Warnung vor dem Typ der PANDORA
im speziellen und Frauen im allgemeinen anstimmt, so sollten wir
darin allerdings eine Allegorie sehen. Diese Kritik hat ndmlich
einen Hintersinn, der von fast allen Interpreten nicht verstanden
worden ist. Denn so, wie sie beschrieben wird, kann gar nicht die
Frau als solche gemeint sein, sondern eben der neue Typ einer
mondénen Stadterin.
Nicht anders verhélt es sich mit dem Herdfeuer, iber das wir
bereits seit rund 8oo ooo Jahre nachweislich verfiigen, eine Zeit-
spanne also, die selbst fiir ZEUS etwas lang sein diirfte. — Nimmt
man daher nun auch die PANDORA allegorisch, so ist es weit
mehr als eine wohlfeile Abrechnung mit dem anderen Geschlecht.
Vielmehr geht es wieder um eine dieser mitbedingten Folgen,
die man sich bei der Urbanisierung mit eingehandelt hat, die
Gender—Problematik, die damit einhergegangen ist.

Vor sechs oder sieben Millionen Jahren wagten sich in Ost—
und Siidafrika urspriinglich waldbewohnende Primaten — in etwa
von der Grofe heutiger Schimpansen — immer héufiger in die
Savannen hinaus. Dort soll es, so die immer wieder vertretene
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Vermutung, zum aufrechten Gang gekommen sein, und, was noch
wichtiger ist, zum Verlassen angestammter Biotope. Der »Savan-
nenhypothese< zufolge soll es zum aufrechten Gang gekommen
sein, um im hohen Gras besser zu sehen ...

Diese Modellvorstellung ist mir allerdings schon immer seltsam
vorgekommen und kann inzwischen tatséchlich als erschiittert
gelten, denn die Aufrichtung fand vermutlich in Uferndhe statt.
— Der Prozefs dieser Loslosung von biologischen Vorgaben ist
allerdings bemerkenswert, weil diese Vormenschen, wie es scheint,
mehr oder weniger bewuft das Leben auf Baumen hinter sich
lieflen, um andernorts ein anderes, wohl >besseres< Leben zu
fiihren.

Ganz im Sinne der Qut—of-Africa—Theorie spricht nach wie vor
nicht ein einziger Fund dagegen, daf die Wiege der Menschheit
in Afrika stand. Alle, wirklich alle bislang gefundenen frithen
Hominiden stammen urspriinglich ausnahmslos aus Afrika. Wie-
der und wieder kamen neue Einwanderer der Gattung Homo
nach Eurasien und gelangten schlielich iiber die Beringstrafse
nach Amerika und auf Booten sogar bis nach Neuseeland und
Australien.

Der seit den 8oer Jahren neu angefachte Streit zwischen den
Afrikanisten und den Multiregionalisten, wonach nicht alle Men-
schentypen immer wieder aus Afrika eingewandert sind, sondern
sich auch lokal herausgebildet haben konnten, bleibt allerdings
offen, obwohl noch immer keine schliissigen Beweise vorgelegt
werden konnten.' — Als vor etwa 100000 Jahren erste Gruppen
des Homo sapiens zunéchst nach Europa und dann in Vorder-
asien einwanderten, lebten sie genetisch nachweisbar auch mit
Neandertalern zusammen, die zu diesem Zeitpunkt bereits ca.

tJorg Albert: Out of Africa oder Multiregionalismus? In: Telepolis, 24.
Juni 2018.


https://heise.de/tp/features/Out-of-Africa-oder-Multiregionalismus-4079378.html
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500 000 Jahre lang das Eiszeitland bewohnten, bis sie dann vor
etwa 40000 ausstarben.

Zwischen dem ersten Auftreten unserer Gattung auflerhalb
der afrikanischen Heimat und der Neolithischen Revolu-
tion liegen mindestens drei grofie Fiszeiten. Die Gattung
Mensch hatte sich somit wenigstens eineinhalb Millionen
Jahre lang als tauglich fiir das Leben auflerhalb der tropi-
schen Urheimat erwiesen. Sie kamen zurecht mit Zeiten,
in denen es in Europa so warm war, daff Nilpferde an den
nordeuropdischen Fliissen lebten ... Die Gattung Mensch
tiberstand aber auch die groffen Kaltzeiten mit tief gefrore-
nen Boden ... Dennoch dnderte sich so gut wie nichts an
threm Leben als Jdger und Sammler.*

Dann mufs es zu jenem Ereignis gekommen sein, das im Mythos
vom Paradies etwas irrefithrend darstellt wird, weil dort von
einem Garten die Rede ist. — Auch der Mythenkomplex um
den PROMETHEUS thematisiert dieses Ereignis, ndmlich das der
Neolithischen Revolution. Gemeint ist damit das phénomenale,
bis dato nie dagewesene Aufkommen von Keramik, Ackerbau und
Sefshaftigkeit.

Das ist dann auch der vermeintliche Stindenfall. Darum ranken
sich diese Mythen. Es geht nicht um den Ursprung der Menschheit,
nicht um die ersten Menschen, sondern vielmehr um jene Zeit,
in der etwas duferst Seltsames vor sich gegangen ist, was in der
Tat der Erklarung bedarf: Allm&hlich kommt eine vollkommen
neue, nie zuvor dagewesene Lebensweise auf.

Also muf8 sich irgendetwas sehr Bedeutendes vor 15 000
Jahren im Leben mancher Menschengruppe geindert haben;
etwas, das es vorher noch nie gegeben hatte.?

*Josef H. Reichholf: Warum die Menschen seffhaft wurden. Das grofite
Rétsel unserer Geschichte; 2. Aufl., Frankfurt am Main 2010. S. 43f.
?Ebd. S. 44.
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Nomaden und SeRhafte

Der Mythos vom Paradies
ebenso wie der von PROME-
THEUS kreisen um dasselbe Er-
eignis. Das Motiv vom Para-
dies—Garten hat allerdings ei-
ne paradoxe Eigentiimlichkeit:
Es kann kein Garten gewesen
sein; nur freie Natur kann ge-
meint sein, eben das freie Le-
ben von Jégern und Samm-
lern. — Wo der Sef$hafte nur
schreckliche Wildnis erblickt
und sich nach einem Garten
mit moglichst hohen Mauern
sehnt, dort wird der sogenann-
te » Wilde< ein solches Ensem-
ble der Miniaturisierung, der
Ziichtung und der Selbstdome-
stikation als widerwartig emp-
finden.

Allein die Unterscheidung zwi-
schen Zivilisation und Wildnis
ist mehr als signifikant, weil sie
auf einem Konstrukt beruht.
Als >Wildnis< erscheint, was
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Abb. 2: MORITZ VON SCHWIND:
Nixen, einen Hirsch trdnkend.
1846, Miinchen. — Quelle:
Wikimedia.

in den Augen einer Wildbeutergesellschaft ganz anders ange-
schaut und wahrgenommen wird. — Beide Ursprungsmythen
kreisen um das Problem, wie es gekommen sein kann, dafs Men-
schen sefshaft wurden, ob es ein Gewinn oder ein Verlust ist, ein
Gliick oder vielleicht auch eine Strafe.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AMoritz_von_Schwind_006.jpg
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Das verlorene Paradies kann jedoch kein »Garten< gewesen
sein, diese Vorstellung ist paldoanthropologisch nicht haltbar. Das
Gartenidyll ist typisch fiir Zivilisierte, die sich zwar in der urbanen
Wildnis auskennen, aber nicht mehr in der sogenannten Natur. —
Die Vorstellung vom Urzustand ist eine spéite Phantasie, wie sie
nur Sefhafte hegen. Wir sollten den Mythos vom Paradies als
Allegorie deuten, als Versuch, den Verlust des Einklangs mit sich,
der Natur und dem Kosmos zu verstehen. Der Mythos hat die
Aufgabe, diesen immensen Wandel nachvollziehbar zu machen.
Mit dem Prozef$ der Zivilisation geht namlich zugleich ein nicht
minder bedeutungsvoller ProzefS der Psychogenese einher. Dabei
ist es zu einer fortschreitenden Veranderung fundamentaler Ge-
fiihlswelten gekommen, bis schliefslich in modernen Zeiten das
Gefiihl transzendentaler Obdachlosigkeit aufkommt.

Erst vor rund 10.000 Jahren haben Sefshafte die ewige Wander-
schaft aller menschlichen Vorfahren aufgegeben. Seither betreiben
sie ersatzhalber die unbefriedigte Lust auf Mobilitat als Urlaub,
wenn sie sich zeitweise an fremde Kiisten transportieren lassen
und sich dort in kiinstlichen Garten ganz nahe ans Wasser le-
gen, um darin all inclusive ein tierisches Leben zu fristen mit
geregelten Mahlzeiten, viel Auslauf, jeder Menge unsinniger Be-
schéftigungen und noch mehr Entertainment.

Fiir einen selbstbewuftten Vertreter der sogenannten » Naturvol-
ker< wére ein solches Arrangement, der entwiirdigende Aufenthalt
in einem solchen Menschenzoo, einem Urlaubsparadies, nicht nur
nicht reizvoll, sondern zutiefst zu verachten. Kein Jager kdme
auf die Idee, sich ein unselbsténdiges Leben in einem kiinstlichen
Garten mit Vollverpflegung und Entmiindigung zu erwiinschen.
Die sogenannte » Wildnis< erscheint dem wilden Denken als wohl-
geordnetes harmonisches Ganzes, fast wie ein >Gartenc.

Wer in und mit der >unkultivierten< Natur lebt, pflegt einen ganz
anderen Umgang mit sich und der Welt, verehrt andere Geister,



Zivilisation und Wildnis 45

hat ein vollig anderes Menschenbild und legt insgesamt sehr viel
mehr Wert auf Fahigkeiten des Mutes, der Geschicklichkeit und
der Geselligkeit. Es zéhlt so gut wie gar nicht, was einer hat,
wichtig ist vielmehr, was einer ist, ob der Stolz eines Kriegers
berechtigt ist, ob die Wiirde einer Frau tatséchlich zum Ausdruck
kommt. — Nicht Haben, sondern Sein ist der Mafstab, daher sind
in einer Kultur von Nomaden auch andere Werte grundlegend
als in einer Kultur von SefShaften.

Erst vor diesem Hintergrund lafst sich der Mythenkomplex um

PROMETHEUS angemessen auslegen. Zweifelsohne gibt es kaum
ein wichtigeres Anliegen, als mit diesem Mythos zu thematisieren,
wie es dazu gekommen sein mag, daf Menschen seither in Hausern
wohnen, Ackerbau und Viehzucht betreiben, in den Metropolen
riesige Zeremonialzentren errichten und vor allem, wie es war, als
der Mammon in die Welt kam. — Es geht im Kern um diesen
beispiellosen Bruch in Tradition, Kultur und Lebensweise.
Zum besseren Verstiandnis eignen sich die einschlagigen Mythen
vorziiglich, weil sie Rahmenerzahlungen liefern und wiederkeh-
rende Erklarungsmuster. Allegorien, Symbole, Gotterfiguren und
Meistererzéahlungen lassen sich auch als Modellvorstellungen auf-
greifen, neu deuten oder vielleicht sogar umdeuten. — Besonders
interessant wird es, wenn wir archiologische Erkenntnisse wie
Kontrastmittel hinzuzugeben. Dann sollte sich die Initiative zum
Prozef der Zivilisation mit den ndheren Umstanden, Folgen und
Nebenfolgen leibhaftig vor unseren Augen abspielen:

Die Kulturrevolution, von der die Mythen berichten, als der Prozefs
der Zivilisation in Gang gesetzt wurde, in dem wir uns noch
heute befinden und der inzwischen global geworden ist.

Die fundamentale Verdnderung der Religion, von den vormaligen
Geistern zu urbanen Gottheiten, von der Seele zur Psyche und
vom familiiren Clan zur anonymen Gesellschaft.
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Der iiberaus folgenreiche Ubergang vom Leben in der Natur zu einem
Leben in urbanen Welten, das fiir wenige Auserwahlte ein Leben
nach Art der Gotter moglich machen sollte. — Die Werbung
unserer Tage verspricht auch heute noch immer ein Leben in
Lichtwelten, die eigentlich nur Gottern offen stehen.

Die Urbanisierung der Seele, weil sich zusammen mit der Auflenwelt
auch die Innenwelt immer weiter ausdifferenziert. Zugleich wird
immer mehr Selbstorientierung notwendig, daher setzt jener
Prozef der Psychogenese ein, in dem wir uns noch heute befinden.
Immer mehr Innenwelten, immer mehr Individualitét entstehen
und die Gotter werden dabei allméhlich internalisiert.

Die Entwicklung von Hochkulturen, der Wissenschaften und der
Kiinste. Dazu immer neue Medien, die inzwischen bereits die
Grenzen von Raum und Zeit iiberwinden; die Metapher vom
Globalen Dorf hat derweil auch etwas Unheimliches.

Wir haben mit der mythischen Figur des PROMETHEUS und

dem sich darum rankenden Mythen—Komplex eine umfassende
Allegorie fiir diese Umbruchzeiten. Aber erst wenn die inzwischen
vorliegenden Kenntnisse aus Archéologie, Ethnologie und An-
thropologie eingebracht werden, erst dann beginnt die eigentliche
Arbeit an und mit diesem Mythos. Dann erst sind wir einiger-
mafen davor gefeit, nicht auf falsche Fahrten gelockt zu werden,
wie es so oft gerade in Hinsicht auf die Deutung der PANDORA
geschehen ist.
Derweil diirfte der interessanteste Befund {iber den Mythos vom
PROMETHEUS derjenige sein, dafs dieser Komplex noch Potentiale
hat, die nicht ausgeschopft sind, weil schliefslich auch der Prozefs
der Zivilisation in immer neue Krisen gerét. Es ist daher durchaus
von Interesse, alte Mythen neu sprechen zu lassen in der Hoffnung,
ob nicht die Anfange der Zivilisierung sehr viel aussagen iiber
das spédtere Wesen und auch das Schicksal einer Zivilisation, die
inzwischen fast schon den ganzen Planeten umfaft.
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Neolithische Revolution und Sklaverei

Nicht nur PROMETHEUS, auch der Bruder EPIMETHEUS, die all-
seits beschenkte PANDORA, der geniale Frfinder HEPHAISTOS,
der umtriebige Gotterbote HERMES und schluffendlich auch der
Held aller Helden, HERAKLES, sind mustergiiltige Figuren, die
erst mit der Zivilisation aufkommen. Das erschliefst sich aller-
dings erst dann, wenn im Hintergrund einer Theorie tiber den
Prozef$ der Zivilisation auch eine Theorie iiber die Psychogenese
weitere Anhaltspunkte liefert, um zu deuten, worauf alle diese
Gotterfiguren allegorisch anspielen, welcher Teil unserer Psyche
jeweils gemeint sein konnte.

Erst dann lafst sich manches sehr viel besser verstehen von dem,
was bei HESIOD mehrdeutig dargestellt worden ist. Denn mit
dem angeblich so einféltigen Bruder EPIMETHEUS und der oft als
EvA, als erste Frau falsch gedeuteten PANDORA, hat es in diesem
historischen Kontext eine ganz eigene Bewandtnis. — Auch die
Vorstellung, daft die Neolithisierung, also die Verbreitung des
Ackerbaus, gleichsam von Dorf zu Dorf vonstatten gegangen sei,
dafs so auch die ersten Stddte entstanden sind, ist inzwischen
iiberholt.

Niemand kann sich von heute auf morgen entschlieften, fortan
Ackerbau zu betreiben, ohne zwangslaufig an fehlender Technik
zu scheitern. Zudem machen die Ahnen so etwas nicht mit, und
auch die Mythen spréchen dagegen, weil sie die alten Verhéltnisse
legitimieren, aber keine neuen. Ein solches Unterfangen wiirde
zu groken Problemen mit dem Clan und den Clangeistern fiihren.
Sie wiirden die »neumodischen< Opfer ebensowenig akzeptieren,
wie dasjenige des KAIN. — Niemand wird auf diese Weise darauf
gekommen sein, Ackerbau zu betreiben und nicht ein einziger
Wildbeuter kiime auf die Idee, sich zu so etwas herzugeben, denn
es sind nicht gerade >edle< Tatigkeiten, die da anfallen.
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Mit dem Ackerbau kommt die Seffhaftigkeit in die Welt, einfach
weil es erforderlich ist, vor Ort zu wohnen und in der Tat von mor-
gens bis abends zu arbeiten. Die Frage ist nur, warum eigentlich,
und vor allem: Wozu? — Versuchen wir also, Motivforschung zu
betreiben: Mit der Vertreibung aus dem Paradies des Wildbeu-
tertums, mit der Festsetzung auf einem dieser frithen Bauernhofe,
mit der Urbanisierung und vor allem mit der Zivilisierung beginnt
eine erstaunliche Phase der Selbstdomestikation des Menschen.
Betrachtet aus der Perspektive eines freilebenden Jéagers, eines
sogenannten »Wilden«, ist das Ganze fiir Betroffene alles andere
als beneidenswert, es ist eine Katastrophe.

Die Bereitschaft, das Aufkommen von Landwirtschaft und

Sefshaftigkeit unvoreingenommen zu beurteilen, hélt sich jedoch
in Grenzen. Per se wird darin etwas Fortschrittliches gesehen.
Daher kommt dann auch nur ein Teil von dem in den Blick, was
diese Kulturrevolution wirklich ausmacht und was sie sonst noch
alles mit sich gebracht hat.
Wir neigen dazu, darin einen Fortschritt zu sehen, und unterstel-
len eine individuell gewollte, bewuftt vorgenommene, mehr oder
minder frei gewédhlte Entscheidung fiir die neue Lebensweise. —
So kann es aber nicht vonstatten gegangen, so kann die Initiali-
sierung nicht wirklich zustande gebracht worden sein. Um eine
solche Massenbewegung von Siedlungsbauern in Gang zu bringen
und auch in Gang zu halten, ist einiges mehr erforderlich.

Agrardkonomie ist sehr komplex. Ein einzelnes Gehoft, einen
Weiler oder bereits ein ganzes Dorf so zu bewirtschaften, auf daf
die Stofffliisse sich alsbald schon wechselseitig beférdern, ist mehr
als schwierig, zumal dann, wenn noch gar keine Erfahrungen
vorliegen und zudem alle erdenklichen Grundlagen fehlen. — Wir
haben es hier auf die Conditio sine qua non abgesehen, daher
sollen auch die einschldgigen Mythen bemiiht werden, weitere
Anhaltspunkte zu liefern.
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Es ist ndmlich geradezu unvorstellbar, wie es iiberhaupt gelin-
gen konnte, das Projekt der Zivilisation in Gang zu bringen.
Von Interesse ist daher die Bedingung fiir die Maglichkeit, dafs
es liberhaupt gelingen konnte. — Derweil kann die klassische
Annahme vom ganz allméhlichen Fortschritt nicht hinreichend
sein, weil es nicht moglich ist, sich {iber Generationen erst einmal
erfolglos in der neuen Subsistenzweise experimentell zu versuchen.
Erforderlich sind zusétzliche Hypothesen, die erklaren miissen,
was unerklérlich scheint: Also was hat das Unmdogliche moglich
gemacht?

Die ersten Bauern werden wegen typischer Bandmuster auf

ihrer Keramik als Bandkeramiker bezeichnet. Sie haben iiber
grofle Distanzen hinweg ihre Identitdt bewahrt. — Aber hinter
dieser ersten Kultur der Ackerbauern mufs eine Macht gestan-
den haben, die alles vorantreibt, koordiniert und im Zweifelsfall
auch verteidigt. Eine unbekannte Herrscherkaste, die den notigen
Landfrieden garantiert und vor allem auch fiir die Sicherheit der
Handelswege sorgt, mufs angenommen werden.
Die Vermutung ist daher gar nicht so abwegig, daf es sich bei den
ersten Bauern um Unfreie gehandelt haben diirfte, iberwacht
von einem Ur-Adel, deren Mitglieder einer eurasischen Elite
von Jigern entstammten. — So, nur so wird die erforderliche
konzertierte Aktion vorstellbar, nur wenn eine Schutzmacht im
Hintergrund stand, eine Herrschaft, die von diesen Bauern lebte,
zugleich aber dariiber wachte, daft diese leben und vor allem
arbeiten konnten.

Gegen Mitte des 7. Jt. v. Chr. kann man erkennen, wie die
neolithische Lebensweise — ohne irgendwelche Vorldufer
— zundchst im stddstlichsten Teil des europdischen Kon-
tinents, auf dem Anatolien nahe gelegenen griechischen
Festland und in der Agdis in Erscheinung tritt und sich
innerhalb der vergleichsweise kurzen Zeitspanne von 1000
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Jahren bis nach Mitteleuropa verbreitet — ein Prozef3, der
radikale Verdnderungen beinhaltet.

Derweil ist noch immer umstritten, wie sich dieser Wandel vollzog.
Verbreitete sich nur das Wissen immer weiter aus oder waren es
Menschen, die mit dem neuen Wissen einwanderten? Allgemein
habe sich inzwischen folgendes Bild dariiber ergeben, so MEHMET
OzZDOGAN:

Die neolithische Lebensweise durchlief in einem vom Na-
hen Osten bis hinein nach Zentralanatolien reichenden
Gebiet einen viele tausend Jahre dauernden Entwicklungs-
prozef$, ohne jedoch aus diesem Gebiet nach auflen vorzu-
dringen.>.

Dieser Raum konne als »Kerngebiet< der neolithischen Lebens-
weise bezeichnet werden, und darin

haben sich nicht nur simtliche Sozialformen der neolithi-
schen Lebensweise sowie grundlegende Elemente wie Archi-
tektur, Reibsteintechnologie, Domestizierung von Pflanzen
und Tieren entwickelt, sondern ebenso Elemente wie orga-
nisierter Rohmaterialaustausch, Kunst und Kultsysteme.3

Allerdings geht die Herrschaft, die hinter dieser Bewegung
vermutet werden mufs, ganz offenbar keineswegs mit auf Wander-
schaft. Die ausgehend vom Kerngebiet immer weiter entwickelten
Techniken der Kultur und der Architektur, die neu aufgekomme-
ne Fahigkeit, auch bereits monumentale Kultgebaude zu errich-

*Mehmet Ozdogan: Von Zentralanatolien nach Europa. Die Ausbrei-
tung der neolithischen Lebensweise. In: Badisches Landesmuseum Karlsruhe
(Hrsg.): Die &ltesten Monumente der Menschheit. Vor 12.000 Jahren in Ana-
tolien, Begleitb. z. Ausst. i. Badischen Landesmuseum vom 20. Jan. bis zum
17. Juni 2007; Stuttgart 2007. S. 150-161. Zit. v. S. 150.

*Ebd

3Ebd. S. 151.
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ten und erste legendére Kunstwerke zu schaffen, aber auch das
Kunsthandwerk fiir Luxus— und Statusobjekte, das alles macht
die Metropolen als Kult— und Machtzentren groff und grofer,
von denen diese Entwicklung ihren Ausgangspunkt nahm. In den
entlegenen Siedlungen finden sich allenfalls Rudimente dessen,
was in den Zentren an Luxus, Wohlleben und Hochkultur bereits
moglich geworden war:

Das deutete darauf hin, daf$ im Prozefl der Westausbrei-
tung der biuerlichen Lebensweise die Eliten (Fihrungs-
krifte/> Geistlichkeit<) im Kerngebiet verblieben sind.*

Immer wieder wird die einschligige Bibelstelle bemiiht, die aller-
dings erst vor diesem Hintergrund nachvollziehbar wird, wenn es
heifst, im Schweifle deines Angesichtes sollst du dein Brot ver-
zehren. Wir sollten bei der Arbeit an den Mythen ganz bewufst
auch neueste Erkenntnisse mit einbringen. Erst dann werden sie
erneut zu sprechen beginnen, weil sie auch uns noch immer etwas
Neues zu sagen haben — iiber uns selbst.
Im Mythos von KAIN und ABEL zeigt sich die zunehmende
Entfremdung zwischen sefshaften Ackerbauern und nomadischen
Hirten. Es diirfte fiir beide Seiten vorteilhaft sein, einander zu
verschonen, vor allem um Tauschhandel zu betreiben. Vielleicht
versucht aber auch eine Seite, die andere zu vernichten, eben
weil man einander so ungeheuer fremdartig erscheint. — Bedroht
fiihlt sich eher der SefShafte, weil der Nomade stets ausweichen
kann. Allerdings ist es auch mehr als befremdlich fiir Wildbeuter
und Viehziichter, wenn Ackerbauern sich irgendwo niederlassen
und fortan behaupten, das in Anspruch genommene Land sei
nunmehr ihr Figentum: Betreten verboten!

Der Mythos vom biblischen Brudermord inszeniert eigens einen
Opferwettstreit um die Gunst eines einzigen Gottes. Wie iiblich

*Ebd. S. 153.
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soll Rauch als Medium die Gaben zu den Gottern befordern.
Entscheidend ist aber, wo sie »wohnen<: In den Dingen (Wildbeu-
ter), in der Erde (Ackerbauern) oder ganz entlegen im Himmel
(Zivilisierte) tiber den Wolken.

Wahrend die Gétter beim Zivilisierten stets jenseitig enthoben
sind, also weit »dber¢ den Dingen im transzendenten Jenseits
residieren, rechnen die Vertreter von Naturreligionen selbstver-
stdndlich im Diesseits leibhaftig mit ihnen. — Als Wesen der
Dinge sind die Geister in den Sternen, Bergen, Quellen, Fliis-
sen, Tieren, Pflanzen, Baumen, in heiligen Hainen und ganzen
Landschaften, eben »in¢ den Phdnomenen selbst.

Gerade Bauern miifiten sich eigentlich eher solchen lokalen und
vegetativen Gottheiten verbunden fiihlen. Dennoch kommt die
Idee eines transzendenten Gottes auf, der jedweder Eudamonie,
allem Panpsychismus, jeder Naturreligion und vor allem auch
jeglichem Polytheismus mit Macht und Gewalt ein Ende bereitet.
Es ist phdnomenal, wie sehr sich die, die auf der Scholle arbeiten,
immer schon haben einschiichtern und bevormunden lassen, vor
allem in religiosen Angelegenheiten. — In ihrer Verwundbarkeit
sind gerade Bauern besonders empfénglich fiir vielerlei »Schutz«,
durch Gotter, Herren, aber auch Geister und Déamonen.

Wer sefshaft wird, grenzt sich von der Umwelt ab, und die
Welt bleibt auften vor. Alles wird zum Winkel und schrumpft auf
ein Mindestmaf. Der Horizont verschwindet, der Blick wandert
nicht einmal mehr verstohlen iiber den Zaun. Arbeit von morgens
bis abends, miihselige Plackerei ohne jede Idylle. Das sind keine
freien, stolzen, spielerischen Menschen mehr. Der Blick auf den
Anderen wird eiskalt, es geht um Arbeitskrifte wie Nutztiere,
nicht mehr um Menschen.

So wird der Kosmos zur Welt und dann als Natur degradiert, die
zuviel Wildheit hat. In den Augen der Ziichter miissen Mensch
und Natur mit Harte tiberwéltigt, gezahmt, geziichtet, geziichtigt
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und dienstbar gemacht werden. Alles, was frei ist, soll gebun-
den werden, sonst stort es den geregelten Ablauf im téglichen
Arbeits—Elend. Kaum verwunderlich, daft die Gotter ins Jen-
seits auswandern. Das rudimentére béuerliche Leben ist kein
In—der—Welt—Sein mehr, sondern allenfalls noch ein Mit—alle-
dem—Auskommen—Miissen. — Dieser Bruch in der Lebensweise
ist derart radikal, innerlich wie &ufserlich, daf es nichts Vorheriges
gibt, das auch nur anndhernd vergleichbar ware.

Die neue Subsistenzweise ldfst sich nicht nebenher betreiben,

entweder ganz oder gar nicht. Weil das Arbeitsaufkommen so
exorbitant hoch ist und von morgens bis abends andauert, bleibt
nicht einmal mehr Zeit, noch auf die Jagd zu gehen. Die ganze
Lebensweise wandelt sich fundamental. Nichts bleibt, wie es
ehedem war: Die familidren Verhéltnisse dndern sich, vor allem
auch die Geschlechterrollen; das Leben, die Nahrung, die Kulte,
die Gotter, die Politik, die Arbeit — alles wird anders.
Waren Nachkommen zuvor noch seltene Wunschkinder, so werden
sie fortan vor allem als Arbeitskréfte gebraucht. Wenn daher die
bald einsetzende Bevdlkerungsexplosion als signifikanter Beweis
fiir den Erfolg der neuen Wirtschaftsweise ausgedeutet wird,
weil doch mehr Individuen erndhrt werden konnten, so ist diese
Bewertung einfach nur blauiugig. Ubersehen werden die sozialen
Verhéltnisse, das Elend, die Unfreiheit, die Angst und die unselige
Miihsal. — Das waren keine freien Menschen mehr, nur noch
Arbeitskrafte, die fortan das Licht der Welt im Dunkel ihrer
Arbeitshohlen erblickten.

Wer waren diese ersten Ackerbauern? Anfangs kénnen es nur
Mesolithiker gewesen sein, die nunmehr zu Neolithikern wurden.
Aber die ganze Kultur, das Selbstverstdndnis, die Lebensart ist
vollkommen anders. Und im Vergleich zum vormaligen Noma-
denleben ist die sefshafte Subsistenzweise nicht nur revolutionér,
sondern zugleich sehr fragil, angreifbar und dufserst verletzlich.
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Die Neolithisierung kann gar nicht ohne Zwang, ohne >Schutz<
etabliert worden sein, denn kein Mesolithiker wird sich freiwillig
fiir solche Tatigkeiten hergeben.

Bereits die ersten Bauern miissen Leibeigene, zumindest Abhén-
gige, also Unfreie gewesen sein, vielleicht Gefangene, die von
weither geholt worden sind, verschleppt, versklavt und rechtlos,
vor allem aber eingeschiichtert durch religiés motivierte Angste
und reale Gewalt, die von Herren und Priestern ausging. — Wie
wenig verlockend das Leben dieser ersten Landarbeiter gewesen
sein diirfte, schildert der Naturhistoriker JOSEF REICHHOLF:

Der Ackerbau erfordert feste Wohnsitze. (...) Das Brot als
s Frucht des Ackers< muf nicht nur im Schweifle des » Ange-
stchts< erworben werden, sondern unter harter korperlicher
Arbeit insgesamt. Sie gleicht einer Strafe und nicht dem
Wanderhirten— oder freien Jagertum als Lebensform. (...)
Feldarbeit bedeutet bis in die Gegenwart Frondienst. Auf-
gehalst wurde sie den von ihren Herren Abhdngigen. Als
Knechte oder Pdchter hatten sie die Feldarbeit zu verrich-
ten, unterstitzt von Frauen und den Kindern der Armen.
Frohlich wie das Jagen war der Ackerbau nie. Die Acker-
bauern waren die Arbeitskrifte, die sklavengleich das zu
erzeugen hatten, was die Herrscher— und die Priesterklasse
beanspruchte.’

Von Herrschern und Beherrschten

Gott und Gewissen, Kain und Abel

Wir haben es von Anfang an mit einer sozio—kulturell, sozial—
O0konomisch, machtpolitisch und psychologisch sehr komplexen
Situation zu tun und miifften schon, um iiberhaupt nachvollzie-
hen zu kénnen, wie die Initialisierung dieser neuen Lebensform

*Josef H. Reichholf: Warum die Menschen seffhaft wurden. A. a. O. S. 281.
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vonstatten gegangen sein mag, eine sehr umfassende Modellvor-
stellung entwickeln. Entscheidend ist, daf es ein Bruch mit der
Tradition war, keine allméhliche Verbesserung fiir alle.

Wie grofs dieser Bruch tatséchlich gewesen sein muf, l&ft sich
ex negativo am biblischen Mythos vom Brudermord verdeutli-
chen. Aber nicht nur KAIN und ABEL, sondern auch ROMULUS
und REMUS und viele vergleichbare Plots und Figuren, auch in
manchen Western, gehen auf dieses Grundmotiv zurtiick, daf es
zwischen Hirten und Bauern zu tédlichen Konflikten kommen
muf, sobald sie einander zu nahe kommen.

Wer einfach weiterziehen kann, sobald im wahrsten Sinne des
Wortes alles »abgegrast< ist, wer dementsprechend ein reichlich
verwiistetes Land hinterlafst, das sich erst allméhlich wieder
erholt, hat einfach ein anderes Verhéltnis zur Weide, zum Acker,
zum Leben im Besonderen und im Allgemeinen. — Z&une sind
dagegen der Inbegriff dessen, daf sich beide Lebensweisen ganz
und gar nicht miteinander vertragen.

Wenn daher KAIN den vermeintlichen »>Bruder< Abel auf seinen
Acker »>fiihrt<, dann ist das bereits ein manifester Anlafl zum
Totschlag. Wiirde ABEL seine Herde dort weiden, der Acker wére
im Nu verwiistet und fiir KAIN wére viel Miihe vergeudet. —
Daher gehen Siedler und Nomaden einander aus dem Wege, weil
sie dieselben Ressourcen auf vollig unterschiedliche Art nutzen
und ansonsten 6kologisch miteinander in todliche Konkurrenz
geraten miiften.

Es gibt normalerweise keine Konflikte zwischen Bauern und Hir-
ten, denn ein Hirte muft seine Herde weder notgedrungen noch
ungefragt auf Ackerland fithren. Beim mythischen Opferwettstreit
geht es jedoch um zwei unvereinbare Subsistenzweisen, also um
einen Verdringungswettbewerb zwischen Nomaden und Sefshaf-
ten. Und alles wird entschieden vor den Augen eines Gottes, der
anfangs noch ganz auf Seiten der Hirten steht. — Ethnologisch
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ist es allerdings grotesk, dafs beide demselben Gott opfern, zumal
dieser aus seiner Voreingenommenheit gar kein Hehl macht. Beide
opfern das Thre, KAIN von den Friichten des Feldes und ABEL
von den Erstlingen seiner Herde.

Der Mythos beginnt unmittelbar nach der Vertreibung von

ADAM UND EVA aus dem Paradies, als wéiren beide S6hne die
Begriinder spéterer Lebensweisen, denn ABEL wird Schafhirt,
KAIN dagegen wird Bauer. Die tatséichlichen Konstellationen
sind allerdings etwas komplexer, denn eigentlich haben wir es
mit einem paldoanthropologischen Problem zu tun.
Aus legitimatorischen Griinden fiithrt dieser Mythos nicht das
Ganze vor Augen: Es fehlt ein entscheidendes Detail, die Antwort
auf die Frage, warum denn die vermeintlichen »>Briider< iiber-
haupt in den omindsen Opferwettstreit geraten. — Irgendwer
oder irgendwas muft sie davon abgehalten haben zu tun, was
sie ansonsten getan hétten: einander Raum gewihren und ggf.
einfach ausweichen. Wahrend der Mythos die mérderische Kon-
frontation in Szene setzt, sollten wir also dariiber spekulieren,
warum beide einander nicht haben ausweichen kénnen.

Die beiden Subsistenzweisen sind schliefslich gleichermafien
revolutiondr. Weder das Dasein von Hirten und schon gar nicht
das von Bauern entspricht der urspriinglichen Subsistenzweise
>des< Menschen, alles das entsteht iiberhaupt erst im Zuge der
Neolithischen Revolution. Bis zu dieser Ubergangsphase war die
Lebensweise von Wildbeutern obligatorisch.

Das Leben als Sammler und Jéager beherrschte die gesamte Ge-
schichte der Menschheit bis zu dieser Umbruchzeit. Der Ackerbau
kommt erst ca. 10 ooo Jahre v.u. Z. auf, auch die Viehzucht ist
kaum wesentlich dlter. Der Mythos vom Brudermord erwahnt
aber nur die beiden neuen Subsistenzweisen Bauern und Hirten,
nicht jedoch die althergebrachte der Jédger. — Wir haben es in
dieser Konstellation allerdings nicht nur mit zwei, sondern mit
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drei Lebensweisen zu tun. Dariiber schweigt der Mythos sich
aus, allein der todliche Konflikt zwischen Hirten und Bauern soll
entscheidend sein.

Die Tatsache, daf es iberhaupt zum Opferwettstreit zweier
einander so fremder Lebensweisen kommen konnte, gibt Anlafs zu
weiteren Spekulationen dariiber, wie die Bedingungen beschaffen
sein mochten, auf daf sich beide so miteinander messen mufsten.
Wir sollten daher die Idee eines iibergreifenden Ganzen anbringen,
die Vorstellung einer Einheit in der Vielfalt, einer gewaltsamen
Klammer, die beide Subsistenzweisen zusammenbringt und auch
zusammenhalt.

Eine politisch—religiose Machtelite muf im Hintergrund agiert
haben, von der ein unerbittlicher Zwang zur Vergesellschaftung
ausging. Eine elitare Kaste von Jiagern, Herrschern und Priestern
hat ganze Landstriche unter ihre Kontrolle gebracht. — Erst
mit dieser Annahme wird die Entwicklung der Neolithisierung,
aber auch der Mythos vom Brudermord vorstellbar: Wo in einem
dieser fritheres Staaten gleich ganze Clans von Ackerbauern und
Nomaden miteinander zwangsvereinigt werden, dort kann es
allerdings zu einem derart agonalen Opferwettstreit kommen.
Religion ist Politik. Stets wird die Losung agonaler Machtkonflik-
te den Gottern anheimgestellt, und oft sind deren Ratschliisse
bereits prajudiziert:

Und es geschah nach einiger Zeit, da brachte KAIN von
den Friichten des Ackerbodens dem HERRN eine Opfergabe.

Und ABEL, auch er brachte von den Erstlingen seiner
Herde und von ihrem Fett. Und der HERR blickte auf
ABEL und auf seine Opfergabe;

Aber auf KAIN und auf seine Opfergabe blickte er nicht.
Da wurde KAIN sehr zornig, und sein Gesicht senkte sich.

*1. Buch Mose, Genesis 4, 3-5.
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Offenbar ist der hier verehrte Gott ganz und gar nicht auf Seiten
derer, die neuerdings von den Friichten des Feldes zu leben versu-
chen. Thm steht noch immer der Sinn nach dem Fleisch und dem
Fett der Schafe, nicht nach dem Rauch von Getreide und Feld-
friichten. — JAHWE ist urspriinglich ein Gott der Viehziichter,
nicht einer von Bauern, daher 14t er auch offen durchblicken,

was ihm geféllt und was nicht.

Abb. 3: UNBEKANNTER KUNSTLER:
Kain erschlagt Abel. 1886 oder friher. —
Quelle: Public Domain via Wikimedia.

Dieser Gott verletzt die
Prinzipien der gesamtge-
sellschaftlichen Integrati-
on, wenn er so uneinsich-
tig Partei fiir eine Sei-
te ergreift und die ande-
re derart diipiert. Eine
Integration, ein friedlich
schiedliches Miteinander,
ein distanziertes Neben-
einander—Leben von Bau-
ern und Hirten ist so al-
lerdings nicht mdoglich.

Die ungerechte Voreinge-
nommenheit des traditio-
nell dem Hirtentum ver-
bundenen Nomadengot-
tes heizt den Konflikt im-
mer weiter an. Das Op-
fer von KAIN findet bei
ihm keine Gnade, obwohl
seine Ernte nicht weni-
ger miithevoll erwirtschaf-
tet und nicht minder ehr-

erbietig geopfert wurde als das Tier—-Opfer von ABEL.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AKain_i_Abel_(Carl_Poellath).jpg
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Vor dem Hintergrund der Interessen einer immer komplexer wer-
denden Gesellschaft ist es allerdings ein Unding, gleich die ganze
Gruppe der Bauern von der Wiirdigung ihrer Wichtigkeit fiir
das Grofe und Ganze kategorisch auszuschliefen. — Hirten diirf-
ten eine entscheidende Rolle gespielt haben, im Neolithikum die
Versorgung mit Fleisch sicherzustellen, ohne auf Jagd gehen zu
miissen.

Wo zuvor nur Hirten und Jdger eintréchtig nebeneinander lebten,
schildert dieser Mythos die soziokulturellen Konflikte, die mit der
neuen Lebensweise aufkommen. — Mit Ackerbau, Seffhaftigkeit,
Stadtebau und Staatengriindung gehen radikale Verénderungen
einher, kaum verwunderlich also, dafs der alte Gott mit den neuen
Zeiten hadert.

Hirten und Jéager haben als Nomaden manches gemeinsam, in
Kulten und Opfern, in der Vorstellung vom Kosmos, von der
Natur und iiber den Lauf der Dinge. — Dagegen ist die Lebens-
welt und die Weltanschauung von Bauern, das entbehrungsreiche,
iiberaus arbeitssame und dufserst bescheidene Leben, einfach nicht
von ihrer Welt. Kaum verwunderlich daher, daff der nachgerade
noch zusténdige Gott beim Geruch der neuartigen Rauchopfer
aus Feldfriichten angewidert die Nase riimpft.

Die Regeln in diesem Opferwettstreit sind ethnologisch und
semiotisch bezeichnend, weil in den Himmel aufsteigender Rauch
als Erfolgskriterium gilt. Das diesem Mythos zugrundeliegende
sozio—kulturelle Integrationsproblem lafst sich aber nachvollziehen,
wenn wir naive Riickfragen stellen, wie etwa die: Wie miifste man
sich eigentlich einen Gott vorzustellen, der gleichermafien fiir
Bauern und Hirten, der dariiber hinaus vielleicht auch noch fiir
Jager zusténdig sein soll?

Warum soll es denn nur ein einziger Gott sein? Warum soll der
Rauch eines béuerlichen Opfers in den Himmel aufsteigen und
nicht vielmehr herabflieken zur Erde, die doch alles Leben, alle
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Feldfriichte und Haustiere hervorgebracht hat? Bauern leben in
ihrer Landschaft, deren Teil sie sind, aus der sie vielleicht niemals
herauskommen. Sie leben in ihrem Haus und erleben dort eher
das Wirken ganz eigentiimlicher Hausgeister, als dafs sie sich
um irgendein Grofes und Ganzes bekiimmern wiirden. — Jdger
und Hirten haben des Nachts den Sternenhimmel tiber sich. Thre
Gotter sind nicht lokal, sondern allgegenwértig, sie werden daher
eher im alles tiberwolbenden Himmel gefunden.

Bauern nehmen kaum die Landschaft wahr, in der sie tagein
tagaus leben und arbeiten. Fiir sie ist es naheliegend, dem Boden
aufs engste verbunden zu sein. Man wird also eher die Lokalgeister
vor Ort mit Opfern bei guter Laune halten und im Zweifelsfall die
Erdgottin GAIA fiirs Grofse und Ganze verehren. — Alles spricht
flir Polytheismus, weil nur dann jede gesellschaftliche Gruppe
mit ihren Opfern ihre Wiirdigung erfahren kann.

JAHWE ist zudem ganz offenbar als Gott in die Jahre gekommen,
weil er mit den Innovationen in der Technik, mit der Revolution
in der Lebensart und der Rebellion in der Denkungsart so seine
Probleme hat. — Die Gretchenfrage wird also &ufserst relevant:
Kann ein Bauerngott eigentlich {iber den Dingen schweben? Sollte
sich eine solche Integrationsfigur in der Hohe aufhalten, eben
im Himmel, oder nicht doch besser auf, vielleicht sogar in der
Erde?

Wer in den neuen Lebenswelten auf dem Land und in der Stadt
von einem vormaligen Nomaden—Gott einen ausgepriagten Sinn
fiir gesellschaftsiibergreifende Gerechtigkeit, also ein Verstdndnis
fiir Bauern und Stadter erwartet, muf daher enttduscht werden.
Dieser Gott ist eigentlich gar nicht zustédndig fiir alle und dennoch
soll ihm geopfert werden, als wére er es. — Die Situation entfaltet
ihre fatale Eigendynamik, wenn der im Opferwettstreit ungerecht
bewertete und daher unterlegene KAIN zu allem Uberfluk auch
noch zurechtgewiesen wird:
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Da wurde Kain sehr zornig, und sein Gesicht senkte sich.
Und der HERR sprach zu Kain: Warum bist du zornig,
und warum hat sich dein Gesicht gesenkt? Ist es nicht so,
wenn du recht tust, erhebt es sich? Wenn du aber nicht
recht tust, lagert die Stinde vor der Tdir. Und nach dir
wird thr Verlangen sein, du aber sollst iber sie herrschen.*

So in die Enge getrieben, weifs KAIN ganz und gar nicht mehr,
wie er es JAHWE iiberhaupt noch recht machen soll. Zugleich
kann er sich ihm offenbar aber auch nicht entziehen, denn JAHWE
gilt als allméchtig und allgegenwértig. — Seine Wohnstatt ist der
Himmel, so daf iiber die gewiinschte Richtung der Rauchopfer
keinerlei Zweifel besteht. Also kommt es zur tédlichen Ausein-
andersetzung, und dabei ist der Tatort von ganz entscheidender
symbolischer Bedeutung:

Und Kain sprach zu seinem Bruder Abel. Und es geschah,
als sie auf dem Feld waren, da erhob sich Kain gegen
seinen Bruder Abel und erschlug ihn.?

Infolgedessen ergeht dieser seltsame Fluch gegen KAIN, der die
neue Subsistenzweise schier unmoglich macht, weil sie den Se-
gen des alttestamentarischen Gottes nicht hat. — Es ist wie bei
PROMETHEUS nicht eben gottgefillig, so von der Tradition ab-
zuweichen und aus der angestammten Rolle zu fallen, um selbst
etwas zu schaffen, das eigentlich nicht von >dieser< Welt ist.
Allerdings ist Ackerboden kein Terrain, auf dem sich das Dasein
eines Nomaden noch fristen liefse. Ein Acker ist eine der Natur
entnommene Kulturlandschaft. Das Hirtendasein muifs aufhoren,
das Nomadische absterben, wo die freie Bewegung nicht mehr
gewahrleistet sein soll. Daher ist der Brudermord symbolisch
so instruktiv: Das Vormalige mufs sterben, damit das Neuartige

*1. Buch Mose, Genesis 4, 5-7.
?1. Buch Mose, Genesis 4, 8.
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iiberhaupt aufkommen kann, und auch die iiberkommenen Géotter
wie JAHWE haben damit ganz betrachtliche Probleme:

Und er sprach: Was hast du getan! Horch! Das Blut deines
Bruders schreit zu mir vom Ackerboden her. Und nun,
verflucht seist du von dem Ackerboden hinweg, der seinen
Mund aufgerissen hat, das Blut deines Bruders von deiner
Hand zu empfangen! Wenn du den Ackerboden bebaust, soll
er dir nicht linger seine Kraft geben; unstet und flichtig
sollst du sein auf der Erde!*

Es ist uniibersehbar, wie sehr dieser Gott mit dem Acker als
solchem hadert. Wenn es nach ihm ginge, wiirde er dem Ganzen
ein schnelles Ende bereiten, denn dafiir steht dieser Fluch. —
Aber KAIN gibt sich nicht geschlagen. Es kommt zu Nachver-
handlungen, und er findet doch noch Gehor: Es gelingt ihm, den
vormaligen Hirtengott davon zu iiberzeugen, ihm bei aller Schuld
die neu errungene Existenzgrundlage nicht génzlich zu nehmen:

Da sagte Kain zu dem HERRN: Zu groff ist meine Strafe,
als daf ich sie tragen konnte.

Siehe, du hast mich heute von der Fldche des Ackerbodens
vertrieben, und vor deinem Angesicht mufl ich mich ver-
bergen und werde unstet und flichtig sein auf der Erde;
und es wird geschehen: jeder, der mich findet, wird mich
erschlagen.

Der HERR aber sprach zu ihm: Nicht so, jeder, der Kain
erschligt — siebenfach soll er gerdcht werden! Und der
HERR machte an Kain ein Zeichen, damit thn nicht jeder
erschliige, der ihn finde.

So ging Kain weg vom Angesicht des HERRN und wohnte
im Land Nod, ostlich von Eden.?

*1. Buch Mose, Genesis 4, 10-12.
?1. Buch Mose, Genesis 4, 13-16.
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Das 14t an jenen Augenblick denken, in dem sich auch ZEUS der
Menschheit doch noch erbarmte, als er ihr die zu aller Zivilisation
erforderliche Gabe der Staatskunst zukommen liefs. Ebenso wie
PROMETHEUS erhélt auch KAIN am Ende die ihm anfangs ver-
weigerte Anerkennung doch noch, weil manche Weiterentwicklung
eben auch auf Seiten der Gotter vonstatten geht. Zwei weite-
re Prozesse gehen zeitgleich mit der Zivilisierung vor sich, die
Psychogenese und die Theogenese.

Der selbst nunmehr gelduterte Gott gibt eine Schutzgarantie

aus, das Kainsmal. Unschwer 1afst sich erahnen, was es damit
auf sich hat: Es ist eine Garantieerklarung jener »Schutzméchtes,
die im Hintergrund der Zivilisation stehen. — Sie boten >ihrenc
Bauern den lebensnotwendigen Schutz und drohten allen anderen
mit drakonischen Vergeltungsmafnahmen im Falle von Uberfillen.
Denn eigentlich wére nichts leichter als das: einsame Gehofte
iiberfallen, um Beute zu machen, die Bewohner zu verschleppen
und als Sklaven zu verkaufen, um derweil jede Form von Lust an
Gewalt und Mord zu befriedigen ...
Bauern, Untertanen und Glaubige waren und sind in den Augen
der Herrscher und Priester nichts weiter als »Schutzbefohlenex.
In den Augen ihrer Herrschaften erscheinen sie unmiindig wie
eine Herde von Schafen, was sich unschwer bis auf den heutigen
Tag noch anhand der Metapher vom Guten Hirten beobachten
laft. — Es ist eine alte orientalische Tradition von Priestern und
Herrschern, sich so zu sehen und auch so darzustellen. Viele dieser
sogenannten Hirten sind dann auch tatséichlich der Auffassung,
dafs »ihr< Volk, ihre »Glaubigen<, ihre »Untertanen< oder auch
ihre »Untergebenen< nun einmal die entmiindigende Fiihrung
durch Herrscher und Priester brauchen.

Das Kainsmal ist weit weniger ein Zeichen seiner Schuld als
vielmehr ein Merkmal, das auch Fremden zu verstehen gegeben
werden sollte. Der Botschaft zufolge stehen diese »Untertanenc
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unter ganz besonderem Schutz, nicht nur dem eines Gottes. —
Im Hintergrund steht eine mit der Staatsreligion identifizierte
Machtelite, eine Uradelskaste aus Priestern und Herrschern, die
sich darauf verstanden, den Prozef$ der Zivilisation in ihrem
Sinne systematisch weiter voranzutreiben.

Nimmt man diese archéologisch unsichtbare Macht im Hinter-
grund mit hinzu bei der Modellvorstellung iiber die gesamte
Szenerie dieser Umbruchzeiten, dann schildert der Mythos vom
biblischen Brudermord die dufserst problematische Existenz der
allerersten Bauern und Stédter: Sie bediirfen in der Tat des ganz
besonderen Schutzes durch eine dufkere Macht, denn sie sind be-
reits so weit zivilisiert, dafs sie sich nicht mehr selbst verteidigen
kénnen. — Sie begeben sich notgedrungen in die Hénde von
Jagern, um sich politisch schiitzen und fithren zu lassen, und in
die Hande von »Hirten<, um sich religits anleiten zu lassen.
Wir diirfen vermuten, dafs sich aus vormaligen »Jdgern¢ die
Herrscher— und aus ehemaligen »Hirten< die Priester—Kasten
entwickelt haben. Aber erst der Nexus zwischen Religion und
Politik stiftet das Integrationsvermogen eines dieser ersten Staa-
ten, die es mit der durch Urbanisierung, Merkantilisierung und
Individualisierung einhergehenden zunehmenden Verunsicherung
aufnehmen konnten. — Es bedarf nicht allzu grofier Phantasie, im
Hintergrund die eigentliche Macht—Konstellation in dieser Urzeit
zu erkennen, mit Jagern und Hirten auf der einen, Stadtern und
Bauern auf der anderen Seite.

Ganz bemerkenswert ist allerdings noch der Aspekt, warum sich
ausgerechnet der eigentlich sefthafte KAIN unmittelbar nach der
Tat auf den Weg in ein entferntes anderes Land macht, weit weg
vom Angesicht jenes Gottes, der doch allgegenwértig sein soll.
Im Land Nod, 6stlich von Eden, gebiert seine Frau ihm dann
HENOCH, den Erbauer einer allerersten Stadt. — Es entstehen
neue Lebenswelten, mit denen sich alle, Jager, Hirten und auch
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Bauern, unterschiedlich schwer tun. Alle werden sie ihre vormalige
Identitét verlieren, wobei einige die Opfer, andere die Téter, die
einen die Gewinner, die anderen die Verlierer sein werden.

Erst mit der Urbanisierung erhalt der ProzefS der Zivilisation
seine entscheidende Dynamik. Der alles entscheidende Impuls geht
allerdings mit dieser Gottesidee einher, mit der ganz allméhlich
aufkommenden Vorstellung eines Gottes, der alles »sieht<. —
Dementsprechend illustriert FERNAND CORMON die Flucht des
KAIN unmittelbar nach der Tat. Das Werk ist durch VicTOR
HucGo inspiriert und schildert die Szene auf groteske Weise.
Der Plot selbst ist zutiefst paradox: KAIN ist Bauer. Er lebt von
den Friichten der Erde, fiirchtet sich jedoch schrecklich vor dem
neuen transzendenten Gott, der im Himmel tiber den Wolken
schwebt und der alles »sieht<. — Er verliert im Opferwettstreit,
erschlégt seinen Kontrahenten, ist aber von diesem missionari-
schen Hirten offenbar langst bekehrt worden, denn er fiirchtet sich
fortan wie wahnsinnig vor diesem Gott. Darauf beginnt er eine
halsbrecherische Flucht, um sich dem allsehenden, allwissenden,
allgegenwirtigen Auge dieses Gottes doch noch zu entziehen.

Im Monumentalwerk von FERNAND CORMON hat KAIN sein
Haus soeben fluchtartig verlassen. Unmittelbar nach dem Tot-
schlag begibt er sich mitsamt seiner Sippe in groffer Hast auf
halsbrecherische Flucht vor dem allgegenwirtigen Auge eines
Gottes, der gar nicht der Gott von Bauern sein kann. — Aber
seltsamerweise flirchtet er, der doch Vegetationsgotter als all-
spendende Lebensgeister verehren miifite, diesen mit den ersten
Staaten neu aufkommenden hoheren, unsichtbaren, alles sehen-
den und allméchtigen Gott, der so seinen Untertanengeist erst
wirklich erzeugt.

FERNAND CORMON demonstriert, wie KAIN aufter sich ist,
getrieben von einem unbéndigen Verfolgungswahn. — Das sieben
Meter lange Werk ist inspiriert durch ein Gedicht von VICTOR
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Huco. Darin wird beschrieben, wie KAIN vor JEHOVA flieht:

Als Kain mit seinen in Tierfelle gehillten Kindern, mit
wirrem Haar, bleich mitten in den Stirmen, vor Jehova
floh, / da es Abend wurde, kam der finstere Mann in einer
grofien Ebene an den Fufl eines Gebirges..."

Er ruht des Abends mit seiner Familie am Fuft eines Berges, kann
aber nicht schlafen:

»Er sah ein Auge, weit offen in der Finsternis, das thn im
Dunkeln fizierte. « Ich bin noch zu nahe, rief er zitternd
aus, und machte sich weiter auf die Flucht. Dreif$ig Tage
und Ndchte eilte er weiter bis zur Meereskiiste, aber als
er sich dort niederliefs, sah er am Himmel wiederum das
Auge: Aufschreiend bittet er die Seinen, ithn vor Gott zu
verstecken, sie bauten ihm ein Zelt, aber Kain sieht das
Auge noch immer. Endlich gruben ihm die Seinen auf seine
Bitte ein tiefes Grabmal in der Erde; er setzte sich auf
einem Stihlchen in der Tiefe hin und die Seinen ricken
die schwere Grabsteinplatte iber ihn auf das Grab. Aber
als das Grab geschlossen war und er im Dunklen saf, »da
war das Auge im Grab und blickte auf Kain«.”

KAIN flieht also Hals tiber Kopf und kann dem Auge des neuen
Gottes doch nicht entfliehen, weil er es ldngst in sich tragt.
Der Keim der Psyche ist gelegt, die Psychogenese beginnt ihren
Prozef zur Internalisierung vormaliger Externalitdten. Nicht von
ungeféahr befafst sich VicTOrR HUGO in diesem Gedicht mit dem
Gewissen und kommt dann auf KAIN als einen, der davon fast in
den Wahnsinn getrieben worden wére. — Bevor der missionarische
Hirte erschlagen wurde, ist es ihm eben doch gelungen, dem

"Victor Hugo: Das Gewissen. In: Die Legende der Jahrhunderte. Paris
1859. Zit. n: Caroline Mathieu: Musée d’Orsay. Paris 1987.
®Marie-Louise Franz: Trdume. 2. rev. Auflage; Einsiedeln 1985. S. 20f.
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Bauern und Untertanen eine ganz elementare Furcht einzuflofen
und ihn einem >hoheren< Gott zu iiberantworten.

Abb. 4: FERNAND CORMON: Kain. 1880, Musée d’Orsay, Paris. —
Quelle: Public Domain via Wikimedia.

Damit ist der Keim der Psychogenese gelegt. Das ist der Anfang
des personlichen Gewissens. Darauf stiitzt sich, was sehr viel spé-
ter von MICHEL FOUCAULT beschrieben werden wird: Der Zwang
wird verinnerlicht und das allsehende Auge Gottes verwandelt
sich zum Pan-Optikum. Aus Herrschaft wird Selbstbeherrschung,
aus Gottesfurcht wird Selbstbeobachtung, Gewissensnot, Selbst-
bestrafung, und aus Zwang werden Selbstzwinge. — Das ist der
Anbeginn dessen, was unsere Psyche ausmacht.'

*Michel Foucault: Psychologie und Geisteskrankheit. Frankfurt am Main
1968. — Ders.: Wahnsinn und Gesellschaft. Eine Geschichte des Wahns im
Zeitalter der Vernunft; Frankfurt a. M. 196g. — Ders.: Uberwachen und
Strafen: Die Geburt des Gefangnisses; Frankfurt a. M. 1976. — Ders.: Dis-
positive der Macht. Michel Foucault iiber Sexualitdt, Wissen und Wahrheit;
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Die Darstellung dieser Wahnsinns—Flucht 1aft wenigstens ahnen,
wie >psychotisch< die Initialisierung der Psychogenese vonstatten
gegangen sein diirfte: elementare Furcht, Verfolgungswahn und
eine halsbrecherische, aber heillose Flucht vor einem allsehenden
Auge, dem er einfach nicht entkommen konnte. — Seither beob-
achten und bewerten wir uns selbst im Namen der Gotter, von
denen bereits in den Friihzeiten der Zivilisation gesagt wurde,
dak sie uns beizeiten richten wiirden, waren wir nicht in der
Lage, uns selbst zu beherrschen im Sinne von Reflexionen und
Maximen, die sehr oft gar nicht die eigenen sein kénnen.

So entstehen dann Krisen, die der Heidelberger Psychiater
WOLFGANG BLANKENBURG einer dialektischen Beschreibung
unterzieht, weil es dabei auf ein feines Oszillieren ankommt. Erst
im Wahn wird dieses Hin und Her desavouiert, es soll nur noch
das FEine oder das Andere gelten. Dabei zeigt sich, daf auch
der Gesunde gar nicht anders verfahrt, nur stellt dieser den
Abwégungsprozeft nicht auf Dauer still:

Von Krise im engeren Sinne sprechen wir, wenn ein zuvor
giiltiger Bezugsrahmen (sei es ein vorgegebener oder ein
von uns geschaffener) seine Bedeutung zu verlieren droht
bzw. micht mehr weiter trdagt. Dieses »Nicht—Mehr< im-
poniert zundchst als reine Gefihrdung, als Negierung (=
mdéglicher Verlust) zuvor bewdhrter Stabilitat. (...) Aber
das » Nicht-Mehr< von etwas kann u. U. zugleich das » Noch—
Nicht< von etwas ganz anderem sein. Die Krise stellt sich
dann nicht nur als »Liicke< oder als drohender Abbruch
in der Kontinuitdt lebensgeschichtlicher Entwicklung dar,
sondern als der Hiatus zwischen dem Nicht-Mehr und
einem Noch—Nicht.'

Berlin 1978. — Ders.: Analytik der Macht. Frankfurt a. M. 2005. — Ders.:

Asthetik der Existenz. Schriften zur Lebenskunst; Frankfurt a. M. 2007. —

Ders.: Die Regierung des Selbst und der anderen. Frankfurt a. M. 2009.
*Wolfgang Blankenburg: Wie weit reicht die dialektische Betrachtungs-
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Der eigentliche Wahn werde derweil offenkundig im Bereich der
realitdtssetzenden intentionalen Akte ausgetragen. Dabei unter-
scheidet sich der Gesunde, so BLANKENBURG, nicht prinzipiell
vom Wahnkranken:

Zum Wahn gehort der Anspruch auf objektive Geltung,
und zwar im Allgemeinen auf Realitdtsgeltung. Immer
handelt es sich um Setzungen, Urteile oder Urteilsimpli-
kationen: »Ich bin Christus«, »von kdéniglicher Abkunft«,
snur zum Schein einfacher Bauernsohn«. — »Diese Leute
tarnen sich nur als harmlose Postbeamte, in Wahrheit
sind es meine Verfolger, die mich abhdren, nackt photogra-
phieren, mich mit elektrischen Schligen traktieren, meine
Gedanken, Gefiihle und Willensimpulse steuern, mich zum
Versuchsobjekt ihrer Experimente machen« usw. — »Die-
ser Mann liebt mich; wenn er so tut, als ob er nichts von
mir wissen wollte, sind das nur Prifungen, die er mir
auferlegt ... «. — »Meine Frau stellt sich lediglich treu, in
Wirklichkeit hintergeht sie mich stindig...«. Damit sind
einige Grundthemen des Wahns (Gréfien—, Verfolgungs—,
Liebes— und Fifersuchtswahn) beispielhaft angefiihrt. Stets
ist es eine dem Kranken allmdhlich oder plotzlich aufgehen-
de »tiefere< FEvidenz, welche die uns gemeinsame Wahrheit
= Wirklichkeit des alltdglichen Daseins durchbricht, fir
thn aufer Kurs setzt, zum Schein oder Trug abstempelt
(soweit er sie iberhaupt noch als solche realisiert).*

FEine zu Recht »anthropologisch< genannte Theorie des Wahns
miisse daher nachweisen konnen, dafs es im Wesen realitatsfundie-
render intentionaler Akte liege, wahnhaft entgleisen zu konnen.

weise in der Psychiatrie? In: Ders.: Psychopathologie des Unscheinbaren.
Ausgew. Aufs., hrsg. v. Martin Heinze; Berlin 2007. S. 149-182. Zit. v. S. 157.

*Wolfgang Blankenburg: Die anthropologische und daseinsanalytische
Sicht des Wahns. In: Ders.: Psychopathologie des Unscheinbaren. A.a.O.
S. 69—95. Zit. v. S. 73f.
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Radikaler formuliert: die normale Vorstellungs— und Ur-
teilsbildung mifite sich darstellen lassen als eine fortwdh-
rend in statu nascendi aufgehobene Wahnbildung. Das ist
nur mdoglich, wenn der Vorgang der Vorstellungs— und
Urteilsbildung selbst in sich eine dialektische Struktur auf-
weist, in der einzelne Momente sich verselbstindigen kon-
nen. Als ein solcher VerselbstindigungsprozefS wdre dann
die Wahnbildung anzusehen. Auf diese Weise liefSen sich
die Bedingungen der Mdglichkeit des abnormen Vollzugs —
d. h. des » Wihnens< — im normalen Vollzug aufdecken.*

Diese hier umschriebene Dialektik ist im Wahn aufgehoben.

Der Wahnkranke kann offenbar die Rivalitat zwischen Blicken
und Erblicktwerden, (SARTRE?), Nehmen und Genommenwerden
(BINSWANGER?), zwischen Verdinglichen und Verdinglichtwerden
(GABEL*) nicht mehr offen und unentschieden bleiben lassen. An
die Stelle eines immer wieder neu abwéigenden Sowohl-als—Auch
oder eines Mehr—oder—Weniger tritt ein wahnhaft entschiedenes
Entweder—Oder.
Derweil zeigen sich diese Ambivalenzen auch beim Gesunden,
allerdings nicht in dieser Entschiedenheit, weil sie gleichsam
immer wieder aufgel6st und somit in der Schwebe gehalten werden.
— Man ist sich nicht nur nicht sicher, man kann es sich vielmehr
leisten, nicht sicher sein zu miissen. Es mufs nicht irgend etwas
dringlichst und notwendend werden, man kann vielmehr in grofser
Gelassenheit den Dingen ihren eigenen Lauf lassen und sich
iiberraschen lassen.

Ebd. S. 74.

?Jean—Paul Sartre: Das Sein und das Nichts. Hamburg 1993.

3Ludwig Binswanger: Grundformen und Erkenntnis menschlichen Da-
seins. Ziirich 1942.

4Joseph Gabel: Formen der Entfremdung. Aufsétze zum falschen Be-
wufstsein. Frankfurt am Main 1964.
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Es spricht manches dafir, dafi ein (fir das Bewuftsein
unterschwellig bleibendes) feines Oszillieren zwischen die-
sen beiden Polen transzendentaler Selbstkonstitution und
Selbsthingabe oder —aufgabe die Grundlage fir die normale
Wahrnehmung des Anderen, ein groberes Pendeln zwischen
ihnen die Grundlage fiir jede konkrete Auseinandersetzung
mit thm bildet — sei sie nun freundlicher oder feindli-
cher Art. Dabei ist — solange der Mensch gesund bleibt
— die wechselseitige Bezogenheit beider Pole niemals ganz
durchbrochen; auch behdlt sie, als Worinnen jeglicher kon-
kreten Begegnung, ihren transzendentalen Charakter, ohne
sich wie beim Wahnkranken in Form einer Alternative
verdinglicht an deren Stelle zu setzen."

Gobekli Tepe: Heiligtum der neuen Herren
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Abb. 5: Gobekli Tepe, Provinz
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Sanlwrva, Tirkei. — Quelle: Gobekli
Tepe: The World’s First Temple? men. — Etwa 12000 Jahre

vor unserer Zeitrechnung
wurden die ersten steinernen Pfeilerwesen in der Tempel-Anlage

*Wolfgang Blankenburg: Die anthropologische und daseinsanalytische
Sicht. A.a.O. S. 84.


https://public-media.smithsonianmag.com/filer/gobeklitepe_nov08_11.jpg
https://public-media.smithsonianmag.com/filer/gobeklitepe_nov08_11.jpg

72 ‘ Mythos und Forschung

auf dem GOBEKLI TEPE errichtet, auf einem Hochplateau in der
Néhe von Urfa im heutigen Anatolien. Es handelt sich dabei um
den mutmafslich &ltesten Steintempel der Welt.

Hier, an diesem Ort
wurde der Prozef der
Zivilisation in  Gang
gesetzt. Diese allerer-
sten Immobilien, wie
JOSEF REICHHOLF an-
flihrt, wurden allerdings
von Jagern angelegt,
noch bevor es zur Sef-
haftigkeit, zum Acker-
bau, zu Urbanisierung,
zum Metall und damit

Abb. 6: Der Maulbeerbaum auf dem

. . Gobekli Tepe, Wunschbaum und

zu Technik und Zivilisa- Wahrzeichen. — Quelle: Kiiltur Servisi.
tion kam. — Vor diesem

Hintergrund lafst sich

konstatieren, dak in der Neolithischen Revolution der Ubergang
vom Wildbeutertum zur aktiven Nahrungsproduktion vonstatten
gegangen ist. Das bedeutet: Wir entnehmen seither nicht mehr
der Natur einfach nur das, was wir brauchen, produzieren es
vielmehr selbst. Genau das ist auch der Kern des Mythos von
PROMETHEUS.

KrAus SCHMIDT, Entdecker und von 1995 bis 2014 Grabungs-
leiter dieser Tempelanlage, die so entscheidend ist fiir eine vollig
verdnderte Sicht auf die Neolithische Revolution, interpretiert
das Ensemble wie folgt:

Wir stehen in einer Versammlung von Pfeilerwesen. Aus
gesichtslosen Kdpfen schauen sie die beiden Zentralpfeiler
an, die durch ihre hervorgehobene Grifie Uberlegenheit
ausstrahlen. Sie alle erscheinen wie Wesen aus einer an-


http://kulturservisi.com/p/gobekli-tepenin-bitmek-bilmez-yol-hik�yeleri
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Abb. 7: Gesamtansicht des Grabungsfelds mit den Anlagen A-D,
Zustand 2011. — Quelle: Public Domain via Wikimedia.

deren Welt. Ich halte es nicht fir ibertrieben, in ihnen
Ahnen oder Dimonen, womdglich auch Gottheiten zu se-
hen. (...) Dies ist kein profaner Ort. GOBEKLI TEPE ist
ein Ort der Achtsamkeit und keine Siedlung. Nichts deu-
tet hier auf dauerhaftes Wohnen oder Alltag hin. Kein
Zweifel: Die Siulenkreise waren Installationen fir kulti-
sche Handlungen. Abgegrenzte, heilige Bezirke. Es waren
Tempel .

SCHMIDT geht von einer frithen Hierarchisierung im Neolithi-
kum aus. Nur eine Macht—Elite konne das Ensemble der vollig
neuen Subsistenzweise entwickelt und betrieben haben. Dabei

*Klaus Schmidt, zit. n.: Martin Meister: Am Anfang waren die Tempel.
In: Geo. Nr. 1/2008, S. 146-176.
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waren Landwirtschaft und Sefhaftigkeit im weiteren Umkreis des
Bergheiligtums zundchst nur mitbedingte Neben-Folgen, pure
>Epiphdnomenex.

Eine FElite mit Machtbewuftsein und Organisationstalent,
vielleicht sogar eine charismatische Personlichkeit. Eine
Vorstellung mit Konsequenzen: Denn wenn es wirklich re-
ligiose Leitfiguren waren, welche die Menschen am Ende
der Fiszeit dazu brachten, die ersten Tempel zu errichten.
Wenn der Ubergang vom Wild— zum Zuchtgetreide, die
Domestizierung der Huftiere erst Jahrhunderte spditer be-
gann. Wenn dieser Ubergang erst nitig geworden war, wm
Bauarbeiter und Tempelpilger in leergejagten Landschaften
zu erndhren. Wenn all dies so war — dann entsteht ein
neues Bild von der » Neolithischen Revolution<.'

Am Ursprung jener kulturellen Revolution, die vom GOBEKLI
TEPE ausging, stehen nicht Bauern, sondern eine in Eurasien
ganz offenbar grofirdumig operierende Kultur von Jéagern, die zu
dieser Entwicklung den Anstof gab.

Die Erbauer der imposanten Tempelanlage waren Wildbeuter,

die ihre Lebenswelt, ihre Sicht der Welt mit dieser Kultstétte
zum Ausdruck brachten. Es macht den Anschein, als wéren die
Nachkommen hier in allen einschliagigen Kiinsten unterrichtet,
unterwiesen und initiiert worden. — Auf den Stelen wird der
Kosmos dieser Kultur reprasentiert.
Die Einteilung der Welt léfst sich erahnen, etwa wie die Natur
unterteilt werden soll und wie den Naturgeistern der erforderliche
Respekt erwiesen wird. Der Lehrcharakter scheint unverkenn-
bar, weil in den Darstellungen die Seins—Ordnung systematisch
reflektiert wird und nicht nur die jagdbaren, sondern auch die
gefahrlichen, giftigen und nicht jagdbaren Tiere reprasentativ auf
den Stelen herausgearbeitet worden sind.

*Ebd.
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Das ist das Wesen ei-
nes jeden Ritus, man
feiert nicht nur sich
selbst in seiner Eigen-
art und in seiner Ein-
zigartigkeit, sondern
erneuert sich derweil
von Generation zu Ge-
neration. Bei allen In-
itiationen werden jun-
ge Manner und Frau-
en neu eingebunden
in die Welt der Er-
wachsenen und in den
ewigen Kreislauf von
Werden und Verge-
hen. — Es muft eine
prosperierende, ausge-
sprochen selbstbewuf-
te und vor allem doch
auch sehr experimen-
tierfreudige Kultur ge-
wesen sein, die auf so
etwas kommt, in entle-
gener Region gemein-

Abb. 8: Gobekli Tepe, Anlage C, Pfeiler 27
mit Hochrelief. — Quelle: Public Domain
via Deutsches Archdologisches Institut.

sam ein Ensemble solcher Monumente zu errichten:

Es handelt sich um kreisformig angeordnete T-Kopf-Pfei-
ler von bis zu sieben Metern Héhe und 50 Tonnen Gewicht,
die wir aus der Tiefe des Erdreiches ausgegraben haben.
Diese Pfeiler sind hochstilisiert, anthropomorph, also men-
schengestaltig, aber selten mit Armen und Hdinden und
immer ohne Augen, Nase und Mund. Das querliegende


https://fallback.dainst.org/documents/10180/273374/Anlage+C+-+Pfeiler+27/30f61044-475c-44c0-946e-83c20962c857?version=1.4&t=1411399732736&imageThumbnail=2
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Abb. 9: Gobekli Tepe, Pfeiler 56 in Anlage H, daneben: Schema mit
Umzeichnung und Numerierung der Bildmotive. — Quelle:
Hummanities Commons. Foto: Niko Becker, DAL*

Element dieser T—Riesen stilisiert den Kopf. Bislang ha-
ben wir iber 40 solcher gewaltigen Pfeiler gefunden. Es
liegen aber sicher noch 200 unter der Erde auf dem auf
dem Gobekli Tepe, verteilt auf mehrere Tempelbauten —
auch wenn wir noch nicht sicher sagen konnen, ob diese
auch tberdacht waren, ganz oder in Teilen."

*Klaus Schmidt, Interview mit Hans Wagner: Die eiszeitlichen Jager
Eurasiens bauten die ersten Tempel. In: Eurasisches Magazin. EM 04-06, 30.
April 2006.

*Oliver Dietrich, Jens Notroff, Lee Clare, Christian Hiibner, Cigdem
Koksal-Schmidt, Klaus Schmidt (1): Gobekli Tepe, Anlage H. Ein Vorbericht
beim Ausgrabungsstand von 2014. Anatolian Metal VII. Anatolien und seine
Nachbarn vor 10.000 Jahren. Hrsg. v. Unsal Yalcin, Bochum 2016. In: Montan-


https://hcommons.org/deposits/item/hc:13161/

Von Herrschern und Beherrschten 77

Die grafischen Rekonstruktionen aus populdrwissenschaftlichen
Darstellungen zu dieser Tempel-Anlage sind allerdings ohne jedes
Gespiir fiir das, worum es gegangen sein muf. Es ist ein Kultort,
keine Arena. Wir sollten davon ausgehen, daff die Ensembles
eine Abdeckung gehabt haben miissen, denn nur so laft sich
eine dunkle Atmosphére erzeugen, wie sie in allen erdenklichen
Mysterien—Kulten eine so grofe Rolle spielt.

Es geht dabei vor allem um Initiation, also um eine »Wieder-
geburt< im Ubergang vom Jungen zum Mann, vor allem zum
Krieger. Wenn man zudem bedenkt, dafs hier eine eurasisch operie-
rende Jagerkaste ihre Nachkommen eingefiihrt hat in die Kultur,
das Selbstverstdndnis und vor allem in das Bewufstsein, zu einem
Adel zu gehoren, der fortan nicht mehr nur Tiere, sondern eben
Menschen jagen und beherrschen wird, dann zeigt sich, dafs es
hier vor allem um Elitebildung ging. — Dazu paftt der durchaus
etwas enge steinerne Ring mit einem Durchmesser von ca. 45 cm,
der in GOBEKLI TEPE gefunden wurde. Er diente der symboli-
schen Wiedergeburt, denn der junge Adept mufs sterben, um als
eingeweihter Mann wiedergeboren zu werden.

Was das Ganze nun mit Ackerbau zu tun hat, ist durchaus tiber-
raschend, denn es spottet allem, was bisher angenommen wurde.
Es scheint, als wére die Erfindung der Agrikultur zunéchst nichts
weiter als ein Epiphdnomen, eine notwendige Bedingung fiir die
Moglichkeit, den Tempel dieser Jager—Kultur in einer entlegenen
Gegend iiberhaupt errichten und unterhalten zu kénnen.

Aber die Hauptsache, die eigentliche Tendenz als solche, ist wie
so oft gar nicht wahrgenommen worden. Gleichwohl bestand
so etwas wie ein Systemzwang, diese »Erfindung< machen zu

historische Zeitschrift: Der Anschnitt. Beih.31 (Verdff. a. d. Deutschen
Bergbau-Museum Bochum, Nr.214.) S. 53-69. Ill. v. S. 61. Hummanities

(ﬁ()l]l]]l()l]S.
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miissen, weil sich ansonsten die Begegnungen, die Initiationen,
die Identitétsbildung bei den wiederkehrenden Kultfeierlichkeiten
in diesem Heiligtum kaum hétten realisieren lassen.

Es ist die Frage, wie oft, wie lang und in welcher Weise die An-
lage als Kultort gedient hat. Diese Tempel-Anlage hat allerdings
Jahrtausende gedient, so daft der Ort mit der Zeit ganz gewifs
von allergrofiter Bedeutung war. Gliicklich mufste sich schétzen,
wer hatte teilnehmen diirfen an diesen Riten. Das macht diesen
gewif heiligen Ort politisch so iiberaus méchtig, denn hier fand
Identitatsbildung, soziale Integration, letztlich Politik statt. —
Wirklich sehr groffe Menschenmassen miissen hier iiber lange Zeit
verpflegt und miteinander vertraut gemacht worden sein.

Das alles fiihrt zu dem eher frappierenden Gedanken, daft Land-
wirtschaft und Tierhaltung wohl eher ein Nebenprodukt bei der
Errichtung dieser Mysterien gewesen sein diirften. Bei den regel-
mékig wiederkehrenden Feierlichkeiten stand man vor demselben
Problem, in dieser unwirtlichen Gegend auf Dauer sehr viele

Menschen verpflegen zu miissen. — Die ganze Zivilisation ist
insofern eine mitbedingte »Nebenfolge<, wie so vieles, was damit
einhergeht.

Die Pyramiden sind Neubauten dagegen. Mit dieser Anlage auf
dem GOBEKLI TEPE haben wir den vermutlich ersten Tempel
der Menschheit vor Augen. — Der erste dieser Tempel-Bauten
wurde vor fast 12000 Jahren begonnen, die ersten dgyptischen
Pyramiden sind aber nur 4600 Jahre alt. Die &ltesten Felsentem-
pel Maltas wurden vor 5800 Jahren und die ersten Steinreihen
im franzosischen Carnac wurden vor 6500 Jahren errichtet.!
Der Archiologe KLAUS SCHMIDT hat diese Tempel-Anlage
bei einer Begehung im Jahre 1994 im Siidosten der Tiirkei in

*Vgl.: Reinhard J. Brembeck: Die &ltesten Tempel der Welt. Die Scha-
manen von Gobekli Tepe. In: Stiddeutsche Zeitung, 10.03.2006.
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Anatolien entdeckt und die ersten Ausgrabungen veranlaft. Bis
zu seinem vollig unerwarteten Tod im Sommer 2014 auf Usedom
war er unermiidlich damit befafit, nicht nur den Bau, sondern
auch die Kultur um diesen wohl &ltesten Steintempel der Welt
zu rekonstruieren." — SCHMIDT stellte sich die Erbauer dieser
monumentalen Tempelanlage folgendermafen vor:

Es waren Jager, die am Ende der letzten Fiszeit, 10.000
Jahre vor Christi Geburt, ganz Furasien durchstreiften. Sie
lebten als wirkliche Eurasier, thr Zuhause war der gesamte
Kontinent, von einem Ozean zum andern. Erst spdter, als
mit der einsetzenden Erwdrmung wieder héhere Pflanzen
und Bdume wachsen konnten, fiihrten diese starken natir-
lichen Verdnderungen zwischen offenen Graslandschaften
und Wildern dazu, daf8 sich auch die Lebensrdume auf-
gliederten. (...)

Sie waren Jager, deren Jagdtechnik hochentwickelt war.
Wir sollten uns von den Jédgern der Spdteiszeit kein pri-
mitives Bild machen. Das waren Menschen, die in der
Lage waren, dem eiszeitlichen Klima zu trotzen, Mam-
muts, Wildpferde, Rentiere zu jagen. Die grofie Zeit der
eurasischen FEiszeitjiger war ein kultureller Héhepunkt,
der lange nicht mehr erreicht wurde. (...)

Ein grofler Irrtum ist es, zu glauben, erst als der Ackerbau
begann, als die Menschen sefShaft wurden, habe die Kul-
tur begonnen. Das ist falsch. Der Beginn des Ackerbaus
war zundchst sogar ein Rickschritt. Menschen, die vorher
in ganz Eurasien unterwegs waren, hinter den Mammuts
her, die blieben plétzlich in einem Tal sitzen und hatten
auf einmal nur noch den engen bduerlichen Horizont. Die
Grofswildjagd in FEurasien war ja kein Zeitvertreib und
auch keine Betdtigung fiir Primitive, die tber geringe F-
higkeiten verfigten.>

*Siehe hierzu S. IX.
?Klaus Schmidt, Interview mit Hans Wagner. A.a. O.
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Demnach sind viele der bislang gehegten Vorstellungen iiber den
Prozefs der Neolithisierung zu revidieren. Es hat sich keineswegs
so abgespielt, daf mehr oder minder freie Bauern hochstselbst den
Ackerbau erfanden, um ihn dann von Generation zu Generation
weiter zu geben. Tatséchlich muf hinter dieser Entwicklung eine
Macht gestanden haben, die das Ganze erst auf den Weg gebracht
und dann immer weiter >kultiviert< hat.

Mir erschien die herrschende Vorstellung iiber den Anstofs
zur Zivilisation, also zum Ackerbau, zur Urbanisierung und zur
Staatsbildung, schon immer nur schwer vorstellbar, weil dabei
unterstellt wird, alles hétte sich peu & peu einfach aus sich heraus,
quasi wie von selbst entwickelt. Dann hétten die neolithischen
Siedlungspioniere sich nicht nur selbst organisiert, sondern selbst
verteidigt, den Landfrieden eigensténdig gesichert, Recht gespro-
chen und auch die Stadte gegriindet. — Es ist nur zu verfiihrerisch,
sich in solchen Fallen auf mustergiiltige Vorstellungen evolutio-
narer Entwicklungen zu verlegen. Demnach wére eben alles fast
wie von selbst ganz allméahlich so gekommen ...

Eine solche Entwicklung kann aber gar nicht aus sich heraus
vonstatten gehen. Daher lag die Hypothese einer hinter allem
stehenden Macht auf der Hand. Allein, es fehlte stets der Anstof,
ein Komplex nachweisbarer Zusammenhénge, eine Gelegenheit, in
der diese Hypothese demonstriert werden konnte. Dieses Missing
Link hat KLAUS SCHMIDT mit seiner Entdeckung gefunden und
zur Darstellung gebracht.

Wer sefihaft ist, erfahrt eine ganz neue Wehrlosigkeit, vor allem
doch die, sich nicht mehr verbergen zu kénnen wie Sammler und
Jéager, die sich im Dickicht einfach unsichtbar machen. Ganz im
Gegenteil, Sefshaftigkeit ist eigentlich ein Unding: Die Rauchséu-
len der Herdfeuer und Brenndéfen sind weithin sichtbar, hinzu
kommt die uniiberhérbare Gerduschkulisse und auch der Geruch.
Der Gedanke, ein solches Dorf heimlich auszukundschaften, um
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es dann bei Gelegenheit zu iiberfallen, auszurauben und nieder-
zubrennen, liegt einfach zu nahe. — Weshalb ist eigentlich die
erste Kultur von Ackerbauern nicht gleich im Keim erstickt?

Freie und Unfreie, Adel und Untertanen

Man wufite bereits, daf zeitgleich jagdtechnisch hochentwickel-
te Jagergesellschaften im ndheren Umfeld dieser Bauern gelebt
haben. Man weifs ferner, daft beide Kulturen regen Austausch
miteinander betrieben haben. Ein allfdlliger Tauschhandel zwi-
schen Jagern und Bauern diirfte allerdings fiir beiden Gruppen
aufserordentlich vorteilhaft gewesen sein.

In diesem Zusammenhang ist schon frith von LEwWIS MUMFORD
die Vermutung gedufert worden, dafl die eigentlichen Herren
dieser Enkulturation tatsédchlich eher unter Jagern zu suchen sein
diirften. — Noch vor der Geburt der Stadt, so MUMFORD, gebe
es deutliche Hinweise darauf,

daf$ das zeitweilige Lager des Jdgers sich in ein stindig
besetztes Bollwerk verwandelt hat. Diese Festung wird von
jemand gehalten, den die Archédologen etwas reichlich vage
den » Hiuptling< nennen — natirlich nicht allein, sondern
mit einer Schar von Gefolgsleuten. Zundchst hat man
solche Jager wohl nicht nur geduldet, sondern offen will-
kommen geheifien; denn der Jdger spielt in der Wirtschaft
der Jungsteinzeit eine niitzliche Rolle. Mit seiner Waf-
fenkunst schiitzte er das Dorf gegen seine gefihrlichsten,
vermutlich auch einzigen Feinde: Léowen, Tiger, Wolfe
und Krokodile. Der Jdiger wufSte noch, wie man diesen
Tieren nachstellte und sie tétete, wdhrend den Dorflern
vermutlich die Waffen fehlten und erst recht der Mut. Die
Sicherheit hatte im Laufe der Jahrhunderte die Dérfler
dngstlich und passiv gemacht.*

*Lewis Mumford: Die Stadt. Geschichte und Ausblick. 2 Bde., Miinchen
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Man konne sich denken, fithrt MUMFORD weiter aus, daft die von
Jagern beschiitzen Dorfer besser gediehen als jene, deren Felder
von Wildherden zertrampelt oder deren Kinder von Raubtieren
zerrissen und verschlungen wurden. — Aber Wohlfahrt und Friede
mochten die Wéchter dann auch veranlafst haben,

die Rolle des Wachhundes mit der des Wolfes zu vertau-
schen und von sich aus »Schutzgeld< zu fordern. Die ein-
geschiichterten Dérfler fiigten sich, auf daf8 ihr Beschiitzer
nicht drgere Zihne zeige als die Tiere, gegen die er seinen
Schutz anbot. Diese ganz natirliche Entwicklung des Jd-
gers zum politischen Hdauptling bahnte ihm vermutlich den
Weg zu gréfere Macht.

Man diirfe jedoch die Rolle des Zwanges nicht {ibertreiben, zu-
mindest anfangs nicht. Die spéateren Verhéltnisse hétten sich
allmé&hlich, erst mit der weiteren Konzentration von technischer,
politischer und religiose Macht eingestellt. Erst darauf konnten
sich die ungeschlachten, primitiven Hauptlinge in ehrfurchtgebie-
tende Konige verwandeln.

Vielleicht verlagerte sich das Interesse, so dafS es nicht
mehr galt, wilde Tiere aufzustébern und zu téten, sondern
zahme Tiere zu sammeln und zu schiitzen; es kam nicht
mehr darauf an, aus Hunger und Not alsbald Nahrung
aufzutreiben, sondern darum, das spitere Opfer zu mdsten
und den richtigen Zeitpunkt zum Schlachten zu wdhlen.?

Es zeigt sich eine interessante Koinzidenz, die bis auf den
heutigen Tag nicht nur symbolisch beim Standesbewuftsein von
grofer Bedeutung ist: Wenn LEWIS MUMFORD die Szenerie der
frithen Zivilisation schildert, dann erscheinen nomadisierende

1979. Bd. 1, S. 24f.
*Ebd. S. 25.
?Ebd. S. 26.



Von Herrschern und Beherrschten 83

Jager und Hirten auf der einen und sefshafte Bauern auf der
anderen Seite. Und das schrankenlose Umherschweifen des Hirten
mit seiner Herde macht ihn geistig eher dem Jdger als dem an
die Scholle gebundenen Bauern verwandt. So entsteht der Nexus
zwischen Herrschern und Priestern, Religion und Politik.
Seither gibt es also Jager, das sind die Herrscher, es gibt Hirten,
das sind die Priester und es gibt Bauern, Handwerker und Stédter,
das ist die Herde der Untertanen:

Ja, man kann den Hirten als den geistigen Bruder des
Jdgers ansehen, als dessen besseres Ich, weil er mehr
als Beschiitzer denn als Rauber auftritt. (...) Beide Be-
rufe erfordern einerseits Fihrertum und Verantwortung
und verlangen andererseits willige Fiigsamkeit. Der Be-
ruf des Jagers aber ndhrte den Willen zur Macht und
tbertrug schliefilich seine Gabe, das Wild zu téten, auf
den komplizierteren Beruf, andere Menschen zu befehli-
gen und zu téten. Dagegen zielte der Beruf des Hirten
darauf ab, Gewalttitigkeit einzuddmmen und ein gewisses
Maf} von Gerechtigkeit zu schaffen, durch das auch noch
das schwdchste Mitglied der Herde geschiitzt und erndhrt
werden konnte. Es bleibt jedenfalls, dafS zugleich mit der
allmdéhlichen Verfestigung der frithen Stadtgemeinden auch
Zwang und Uberredung, Angriff und Schutz, Krieg und
Recht, Macht und Liebe innerhalb ihrer Steineinfriedungen
immer festere Gestalt annehmen. Sobald das Konigtum
erscheint, wird der Kriegsherr und Gesetzgeber auch Herr
des Landes."

Hinter den Kulissen der Neolithisierung standen die méchtigen
Repréasentanten einer eurasischen Jagerkultur, die Jahrtausende
auf dem GOBEKLI TEPE ihre spektakuldren Tempel flir Unter-
weisung und Initiation unterhielten. — Es spricht nichts dagegen,

*Ebd. S. 26.
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hier von Elite-Bildung zu sprechen, denn von dieser Community
ging die Initiative zur Neolithischen Wende aus.

Da wir aber immer nur auf materielle Artefakte stofken, bleibt
uns der direkte Zugang zu den tatséchlich relevanten Faktoren,
zum jeweiligen Zeitgeist, zur Gesellschaft, zur Macht und zur
Psyche regelmékig verwehrt. Die alles entscheidenden weichen
Faktoren hinterlassen als solche eben weit weniger Spuren, obwohl
von ihnen genau jene Wirkungen ausgehen, die wirklich von
Bedeutung sind.

Es war eine elitdre Gemeinschaft von Jagern, die auf einer un-
wirtlichen Hochebene ihre Kultstétten errichtete. Dabei wurde
aus logistischen Griinden sowohl die Entwicklung, als auch die
Verbreitung von Agrikultur und Sef$haftigkeit vorangetrieben.
Dieser Zusammenhang ist umso erstaunlicher, weil stolze Jager
wie diese sich niemals dazu hergeben, selbst Landwirtschaft zu
betreiben. — Mit der Idee haben sie dennoch systematisch und
iibergreifend experimentiert. Viele verschiedene Techniken, von
denen manche bereits isoliert zur Verfiigung standen, muftten
weiter entwickelt und systematisch zusammengefiihrt werden.
Allmé&hlich entstand eine sehr erfolgreiche neue Subsistenzweise
daraus. Infolgedessen wurde eine nie zuvor dagewesene Kultur
initialisiert, zugleich sollte damit nolens volens auch der Prozefs
der Zivilisation ausgelost werden.

Zur Errichtung einer Anlage von solchem Ausmaf ist eine grofte
Anzahl von Helfern erforderlich. Aufserdem sind Transportproble-
me zu bewaltigen, was Logistik notwendig macht, und das alles
in einer entlegenen Bergregion. Allein schon die Versorgung mit
Wasser, Lebensmitteln, Werkzeugen und Baustoffen erfordert
sehr viel Organisation, Koordination und Arbeitsteilung. — Wir
haben hier eigentlich bereits so etwas wie eine virtuelle Stadt vor
Augen, in der neben Priestern und Handwerkern auch sehr viele
Dienstleister miteinander wohnen und arbeiten.
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Es mag das erste Grofprojekt dieserart gewesen sein, jedenfalls
zeigt sich, welche Grofitaten manche Gemeinschaften motivieren
kénnen, wenn sich Menschen von Gottern dazu berufen fiihlen.
Nebenher wird vieles von dem erfunden, was in spéteren Zeiten
wirklich alles verdndert, so dafs mit dem Fortschritt allmahlich
auch die Zivilisation in die Welt kommt. — Das ist der Stoff,
um den es beim PROMETHEUS geht. Dieser Mythos soll den
Spéatergeborenen die Geschichte dazu liefern und aufzeigen, was
es mit dieser neuen Lebensweise auf sich hat, wie es seinerzeit
eigentlich dazu gekommen ist.

Allerdings gibt dieser radikale Wechsel in der Subsistenzweise

nach wie vor enorme Rétsel auf. Sobald wir aber annehmen,
im Hintergrund hétte von Anfang an eine Herrscher—Kaste von
Abkémmlingen der Wildbeuterkultur gestanden, die das Ganze
organisiert, tiberwacht, befriedet und systematisch ausgebeutet
hat, dann wird vor allem eines endlich vorstellbar: Warum Bauern
und Jéger nachweislich so lange in Frieden und bei eintréiglichen
Geschéften miteinander ausgekommen sind.
Im Hintergrund steht also eine Schutzmacht, die die fragilen
Strukturen gewihrleistet, die dafiir sorgt, daf keine Uberfiille
stattfinden und das auch dort, wo einzelne Gehoéfte nun wirklich
leicht einnehmbar sind. — Tatséchlich gab es lange Epochen, in
denen nicht einmal Einfriedungen vorhanden waren. Wir diir-
fen daher annehmen, dafy Schutzmauern nicht notwendig waren,
weil eben eine Schutzmacht im Hintergrund den allgemeinen
Landfrieden auf Dauer garantierte.

Selbst in einem lockeren b#uerlichen Verbund sind gewisse
Strukturen erforderlich: Nicht nur die Gelegenheit fiir Handel
und Tausch, sondern auch Kornkammern, in denen das Saatgut
fir die néachste Pflanzzeit aufbewahrt wird, selbst dann, wenn
Hungersnote autkommen. — Die dorflichen Strukturen vor Ort
lassen sich nur halten, wenn ein Redistributionszentrum mit dem
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Sitz der Herrschaft, mit einem Heiligtum, mit Rechtsprechung
und vor allem mit dem Marktplatz gewéhrleisten, daf der notige
Austausch stattfindet und die ganze Entwicklung nicht einfach
wieder in sich zusammenféllt.

Eine solche Revolution in der Lebensweise, etwas so beispiellos
Neues, fiir das es {iberhaupt keine Vorbilder gab, wie die Neoli-
thisierung, bedarf besonderer Griinde und Begriindungen, um
nachvollziehen zu kénnen, wie es zum Anstofs dieser Entwicklung
gekommen sein konnte. — Dementsprechend konstatiert auch der
Freiburger Archédologe CHRISTIAN STRAHM, es sei noch immer
schwierig, diese tiefgreifende Umwiélzung zu bewerten:

Auf der einen Seite scheint es uns undenkbar, daf$ die
Einfihrung der produzierenden Wirtschaftsweise, die in
der Folge fiir die gesamte Geschichte des Menschen die
(Erndhrungs—)Grundlage bildet, nicht als Erleichterung
und Fortschritt zu bezeichnen ist; andererseits wissen wir,
daf es sich um eine vom Klima ausgehende, von vielen
Zufillen gelenkte, ungewollte Entwicklung handelte, in die
der damalige Mensch wohl unwissend »hineinrutschte<.*

Pflanzenanbau bedeutet keineswegs eine Erleichterung des
Lebens, denn der Jager und die Sammlerin kannten we-
sentlich sicherere und vielféltigere Strategien der Nahrungs-
beschaffung. Bei Naturkatastrophen konnten sie sehr viel
wesentlich besser auf andere Nahrungsquellen ausweichen,
wéahrend der Bauer von dem Gelingen der Ernte abhdngig
wurde. Auch bringt eine jigerische und sammlerische Be-
vélkerung weniger Zeit fiir die Suche nach der Nahrung
auf, der Bauer arbeitet dagegen linger und auch hdrter.?

Hesiops Klagen iiber das schlechte Wesen der Frau fiihren

*Christian Strahm: Metall verindert die Welt: Die Kupferzeit. In: Die
Zeit. Welt— und Kulturgeschichte. 20 Bde. Bd. 1, S. 124.
?Ebd. S. 125.
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immer wieder zu aberwitzigen Fehldeutungen der PANDORA.
Es geht aber nicht um Frauen als solche, sondern um reiche
Stadterinnen, Kurtisanen, um das demonstrative Luxusleben und
nicht selten um den Ruin ihrer Génner. — Das ist offenbar der
Antrieb im Prozef der Zivilisation: die erotische Macht gewisser
Frauen im Tausch gegen die soziale Macht gewisser Méanner.

Was bei HESIOD als Aus-
druck von Misogynie, ja
Frauenhaf gebrandmarkt
wurde, 14t sich auf eine
Reihe falscher Annahmen
zuriickfiihren: Im Mythos
um PROMETHEUS geht
es namlich weder um den
Ursprung der Menschheit,
noch um das Herdfeu-
er oder etwa die erste
Frau in der Menschheits-
geschichte. Es geht viel-
mehr um den Ursprung
der Zivilisation und alles,
was damit einhergeht: Ar-
beit, Herrschaft, Abhén-
gigkeit, Erotik, Philoso-
phie, das ruintse Leben
feiner Leute, um Reich-
tum, Luxus und Elend. —
HEesIOD selbst diirfte ei-
ner dieser begehrenswer-
ten Damen zum Opfer ge-
fallen sein, denn die mit
PANDORA aufkommende

Abb. 10: JOHANN HEINRICH FUSSLI:

Halbfigur einer Kurtisane mit Federbusch,
Schleife und Schleier im Haar. (Ein
Portrait der Gattin des Kiinstlers).
1800-1810; Kunsthaus, Zirich. —

Quelle: Public Domain via Wikimedia.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AJohann_Heinrich_F%C3%BCssli_042.jpg
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erotische Macht ist wirklich sehr verfiihrerisch, erscheint sie doch
als Erfiillung eines Lebens nach Art der Gotter.

Abb. 11: BARTOLOMEO VENETO:
Idealbildnis einer Kurtisane als Flora. 1520,
Stadel Museum, Frankfurt. — Quelle:
Public Domain via Wikimedia.*

So wird nachvollziehbar,
warum HESIOD sich in
Klagen tiiber Luxusleben
im allgemeinen und Kur-
tisanen im besonderen
so ergeht, und was PAN-
DORA damit zu tun hat.
Sie ist die Allegorie aller
Licht— und Schattensei-
ten des Fortschritts und
vor allem auch des Ver-
fiihrerischen daran.

Insgesamt wirft der My-
thenkomplex um die Fi-
gur des PROMETHEUS
einen kritischen Blick
auf eine Entwicklung, in
die die Menschheit unge-
wollt hineingeraten ist. —
Plotzlich beherrscht eine
Dynamik die Szene, aus
der es kein Zuriick mehr

gibt, genau das ist es, was ROUSSEAU so vehement beklagt hat.

*Lange wurde vermutet, das Bild zeige LUCREzIA BORGIA, die skan-
dalumwitterte Tochter von Papst ALEXANDER VI., doch wohl, um dem
Verruchten dieser selbstbewufst in Szene gesetzten erotisierenden Unzweideu-
tigkeit einen angemessen erscheinenden Namen und eine Ach-Diel-Identitét
beizugeben. Tatséchlich handelt es sich hier aber um eine unbekannte Dame,
die sich in Gestalt der antiken Friihlingsgttin FLORA freiziigiger abbilden
lie, als es einer sehrbaren< (Ehe—)Frau angestanden héitte.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3A1520_Veneto_Idealbildnis_einer_Kurtisane_als_Flora_anagoria.JPG
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Meistererzahlungen liegen bedeutende Motive zugrunde, die bis
in tiefste Schichten des kollektiven Unbewuften reichen, daher
sind sie iiberzeitlich. So kénnen sie neue Antworten auf alte
Fragen liefern, nicht nur um fremde Zeiten, sondern um uns
selbst besser zu verstehen.

PANDORA ist eine Allegorie fiir den Fortschritt im Prozefs der
Zivilisation. Sie ist nicht nur von groffer Schénheit, sondern von
allen Gottern umfassend beschenkt mit Gaben, {iber die zuvor
nur Gotter verfiigen konnten. — Seit dem Feuerdiebstahl, seit
die Kinder des PROMETHEUS das Schmiedefeuer und damit die
Technik an sich gebracht haben, werden Gliicksgiiter auf eigene
Rechnung produziert, jedoch ohne die gottliche Scheidekunst zu
beherrschen, das mitproduzierte Ubel vom Guten wirklich tren-
nen zu kénnen. Daher ist diese Figur notwendigerweise dufserst
ambivalent, einerseits hochbegnadet, andererseits melancholisch
bis zur Selbstzerstérung.

PANDORA verkorpert ein gottergleiches Luxusleben und den Ruin
derer, die im Wettbewerb um ihre Gunst nicht mithalten konnen.
Sie verkorpert mustergiiltig den neuen Typus der begehrenswerten
offentlichen Dame, die als Kurtisane, Konkubine oder auch als
Matresse von grofser Bedeutung ist und nicht selten geschichts-
trachtig wird wie HELENA: Kriege werden gefiihrt, um sie zu
erobern, sich ihrer exklusiven Gunst zu versichern, sie vielleicht
sogar in Besitz zu nehmen, denn sie wird nicht nur verehrt und
heifs geliebt, sie ist auch wie eine Trophéde. Jeder Mann wiirde
sich nur zu gern mit ihr schmiicken, um sich von allen anderen
abzusetzen ...

Ist es nicht genau das, was Zivilisation ausmacht, dieser unselige
Wettbewerb weniger um das, was man ist, sondern nur um das,
was man hat? — Ist es verwunderlich, daf ausgerechnet der
Haflichste unter den Gottern, der Erfindergott HEPHAISTOS,
auf Geheift des ZEUS mit der Schonsten unter den Gottinnen,
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mit APHRODITE, verheiratet ist? Es ist auch kein Wunder, daf
diese ihn fortwihrend mit dem Kriegsgott ARES betriigt. Ihr
wird eben nachgesagt, daf sie immer mit dem Starksten geht. —
HEPHAISTOS meidet die Teppich—Etagen auf dem OrLymp, die
er den Gottern iibrigens erbaut hat. Nirgends hélt er sich lieber
auf als in seiner unterirdischen Werkstatt, zusammen mit seinen
ebenfalls nicht tageslichttauglichen Gehilfen.

Der Mythos lafst vor unseren Augen das Laboratorium der
frithen Metallurgie entstehen: Wir erleben eine Schmiede, die den
ganzen Umsténden zufolge duflerst beeindruckend gewesen sein
diirfte, wenn man sich die quasi vulkanische Lohe, den Hollenlarm
und die heifien, giftigen Dampfe vorstellt. Im iibrigen liegt hier die
eigentliche Quelle zivilisatorischer Macht: Metall, das bedeutet
Geld und Krieg.

In den Mythen wird diese Figur héchst realistisch geschildert,
bis zur eindeutigen, vollstdndigen Symptomatik einer Vergiftung
durch Schwermetalle. Der hinkende Gott ist das erste Opfer
seiner eigenen Technik. Da mag er mit der schonsten Gottin,
mit APHRODITE verheiratet sein, allein, sie betriigt ihn, und er
wird sich mit lahmen Gliedern, Haarausfall, Hautausschlag und
aufkommender Blindheit kaum an ihrer Seite sehen lassen wollen.
Wenn er auftritt, dann mit einem hochtechnisierten Rollstuhl,
umgeben von >kiinstlichen Frauenc, also Androidinnen — eine
geradezu futuristische Vorstellung.

Die Theographie in den Mythen, die sich um den Gott der Technik
ranken, ist einfach genial. Mit diesem Charakter wird einmal
mehr das alles entscheidende Wesen einer Sache getroffen, auf
die es ankommt. Vor unseren Augen entsteht der Prototyp eines
Technikers mit dem typischen professionellen Selbstversténdnis,
der wie dieser Gott keinerlei Wert darauf legt, bedeutend zu sein,
sondern lieber im Verborgenen tiifteln méchte, um nur nicht viele
Worte machen zu miissen.
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Das Fwig—Weibli-
che als Motiv aller
Motive ist weit weni-
ger biologischer Na-
tur, als gemeinhin
angenommen wird,
denn gerade die Ge-
schlechterrollen sind
eine Folge im Prozeft
der Zivilisation. Seit
Beginn der Mensch-
heit waren die Ver-
héltnisse der Ge-
schlechter stets an-
ders arrangiert. —
Wildbeuter sind al-
lerdings nicht sefs-
haft, daher wire es
unsinnig, Besitztii-
mer anzuhéufen und
vererben zu wollen.
Insofern ist auch
nicht das Haben, son-
dern das Sein ent-
scheidend, wenn und

Abb. 12: Ein ungleiches Paar: HEPHAISTOS,
der ebenso geniale wie verschrobene Gott der
Technik, dahinter seine Gesellen im lodernden
Schein der unterirdischen Schmiede. Erhaben
thronend, ihm gegentiber: VENUS, die thm auf
Geheif$ des ZEUS angetraute Gottin fir Liebe
und Schonheit, die ihn mit einem abfdlligen
Gestus begrift. Sie wirkt naserimpfend im
gleiffenden Glammour auf ihrem Liebeslager,
das sie gewifl nicht mit ihrem FEhegatten teilt.
— GIOVANNI BATTISTA TIEPOLO: Venus und
Vulean, (um 1758). Philadelphia Museum of
Art. — Quelle: Wikimedia verdff. unter
GNU-Lizenz.

wo es um Anerkennung geht. — Unter den Bedingungen der Zivi-
lisation geht es jedoch um Besitz und Status, vor allem in Bezug
auf Frauen, was sich anhand von Allegorien iiber Weiblichkeit

demonstrieren 1aft.

PANDORA steht als Allegorie fiir die Verlockungen, Folgen und
Nebenfolgen im Prozef der Zivilisation. APHRODITE verkorpert
als Gottin der Liebe den Verdrangungs—Wettbewerb unter Frauen


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Giovanni_Battista_Tiepolo_093.jpg?uselang=de-formal
http://de.wikipedia.org/wiki/GNU_Freie_Dokumentationslizenz
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und die Entschiedenheit, im Zweifelsfall alles einzusetzen. Derweil
steht die schone HELENA fiir das Schicksal, im Spiel der Méchte
zum willenlosen Opfer und zur schénen Beute gemacht zu werden,
um als Trumpf, Trophée, vielleicht sogar im Triumph gewaltsam
genommen zu werden.

Selbst die urtiimliche Go6ttin ISTAR, zustidndig fiir Liebe und
Krieg, verkorpert mit ihrem Wesen bereits die ambivalenten
Prinzipien der Zivilisation. Mit ihr kommen ganz neue, vor allem
kriegerische Motive in die Welt: Ein nie dagewesenes, hochst
riskantes Gliicksrittertum im individuell oft ruindsen Wettbewerb
um Liebe, Anerkennung, Macht und Reichtum.

Das ist die Wiederkehr des Verdrangten: Inmitten der neuen
Hochkulturen, im naturenthobenen Raum urbaner Verhéltnisse,
kehrt der eigentlich iiberwundene darwinistische Selektionswett-
bewerb wieder zuriick, wird zur 2. Natur und fortan hérter denn
je ausgefochten. — GEORG WILHELM FRIEDRICH HEGEL hat
diese Zusténde in einem Abschnitt seiner Phdnomenologie des
Geistes verachtlich als geistiges Tierreich bezeichnet."

Unter Zivilisationsbedingungen sind die Geschlechterrollen von
Anfang an immens in ihrer Bedeutung. Die Etikette von Uber—
und Unterordnung ist konstitutiv. Hierarchie gibt den Rahmen
vor, wahrend der Ansporn im Wettbewerb aller gegen alle dar-
auf aufbaut. Es ist nicht so, wie es aussieht: Klischees fiihren
in die Irre, wie bei jenem NIETZSCHE-Wort, das vollig falsch
verstanden wird. — Die berithmt—beriichtigte Formulierung aus
dem Zarathustra wird oft wie ein Motto zelebriert. Aber der so
gern in provokanter Absicht zitierte Wortlaut entstammt einem
Kontext, der selbst deutungswiirdig ist. Wer spricht da eigentlich?

*Georg Wilhelm Friedrich Hegel: Phanomenologie des Geistes. In: Werke.
Red. Eva Moldenhauer und Karl Markus Michel, Frankfurt am Main 1979.
Bd. 3, S. 294ff.
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Es ist weder NIETZSCHE noch sein Prophet ZARATHUSTRA, es
ist ein altes Weiblein. Sie plaudert nolens volens ein gut gehiitetes
Geheimnis aus:

Da entgegnete mir das alte Weiblein: » Vieles Artige sagte
Zarathustra und sonderlich fiir die, welche jung
genug dazu sind.

Seltsam ist’s, Zarathustra kennt wenig die Weiber, und
doch hat er tiber sie recht! Geschieht dies deshalb,
weil beim Weibe kein Ding unmdglich ist?

Und nun nimm zum Danke eine kleine Wahrheit! Bin ich
doch alt genug fiir sie!

Wickle sie ein und halte ihr den Mund: sonst schreit sie
dberlaut, diese kleine Wahrheit. «

» Gib mir, Weib, deine kleine Wahrheit!« sagte ich. Und
also sprach das alte Weiblein:

»Du gehst zu Frauen? Vergif$ die Peitsche nicht!«*

Es gibt eine Fotographie, die minutiés von FRIEDRICH NIETZ-
SCHE gegen den Einspruch der Beteiligten arrangiert worden ist. —
Lou ANDREAS—SALOME hat FRIEDRICH NIETZSCHE und PAUL
REE vor ihren Karren gespannt. So konnte eine Interpretation
lauten, zumal die Begehrte kurz zuvor die Heiratsantrage beider
Maéanner abgelehnt hatte. — Es mag sein, daft NIETZSCHE sich
von dieser enttduschenden Liebe inspirieren liefs. Aber neben der
biographischen Interpretation ist eine andere noch tiefgriindiger,
es geht um das Motiv aller Motive.

Das beriihmte Foto spottet jeder landlaufigen Interpretation
des gemeinen Spruchs: » Wenn Du zum Weibe gehst, vergif§ die
Peitsche nicht«. Gerade dieser Satz hat NIETZSCHE in Verruf
gebracht. Betrachtet man aber das Foto genauer, so zeigt sich,
wer hier die Peitsche fiihrt: Es ist das Weib.

*Friedrich Nietzsche: Also sprach Zarathustra. In: In: Werke in drei
Béanden. Hrsg. von Karl Schlechta, Miinchen 1954. Bd. 2, S. 329f.
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Abb. 13: LOU ANDREAS— SALOME, PAUL REE und FRIEDRICH
NIETZSCHE. Fotographie im Atelier JULES BONNET, Luzern zwischen
dem 13. und 16. Mai 1882, nach Arrangement von FRIEDRICH
NIETZSCHE. — Quelle: Public Domain via Wikimedia.


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Nietzsche_paul-ree_lou-von-salome188.jpg
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Revolution der Lebensart

Umkehrung der Zeitachse

Utopie und Mythos sind durchaus miteinander vergleichbar, beide
stiften Orientierung, liefern Sinnerfahrung, bieten Deutungen an,
verschaffen Identitat und erldutern, warum die Welt so und nicht
anders ist. Sie konnen aber auch darlegen, warum sie anders
sein konnte, vielleicht sogar génzlich anders sein sollte oder aber
auch gar nicht anders sein darf, als sie bereits ist. — In einem
unterscheiden sich aber Mythos und Utopie: In ihrer Ideal—Zeit.
Waihrend Mythen ihre Idealzeit zumeist eindeutig in den Ur-
zeiten der eigenen Vergangenheit verorten, spielen Utopien mit
der eigenen Ortlosigkeit. Wenn es sie denn real gébe, die uto-
pische Wirklichkeit als verwirklichte Utopie, sie konnte sich als
wirkliche Wirklichkeit immer nur ganz woanders einstellen, nur
in einer wahrhaft idealen, vielleicht aber auch in einer ganz und
gar kontra—idealen Zukunft.
Im Guten wie im Schlechten wird sich Utopisches daher immer
nur dort einfinden, wo die entlegenen, oft nur sehr schwer er-
fillbaren Bedingungen ihrer Moglichkeit sich wider Erwarten
doch eingestellt haben. Insofern spielt die Utopie nicht nur mit
ihrer Ortlosigkeit, vielmehr ist es ihr Prinzip, duflerst schwer nur

erreichbar zu sein. — Dabei muft Utopisches nicht stets erstre-
benswert sein, denn selbst die Menetekel-Utopie folgt demselben
Prinzip.

Auch der Ort einer jeden Dystopie als schlechteste aller mogli-
chen Welten liegt stets in einem sonstwie aufgekommenen Nir-
gendwo, und das liegt in der Regel eher in der Zukunft. Der
mythisch—utopische Idealort muf jedoch nicht immer an entlege-
nem Ort, in entlegener Zeit und nur in der Zukunft liegen. Als
Utopikum wire auch eine ausgezeichnete Vergangenheit moglich,
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was PLATON mit seinem umstrittenen Bericht iiber Atlantis de-
monstriert hat. — Seine Adaption der Sage kann nicht nur als
Mythos, sondern auch als Utopie aufgefaltt werden, als Menetekel
der Dystopie eines Failed State. Schlieklich steht Atlantis bei
PraTON im Kontext ernsthafter politiktheoretischer Erwagungen
als warnendes Beispiel.
Wahrend also der Mythos seine wirkliche Wirklichkeit langst
errungen hat und fahig ist, diese Idealzeit immer wieder zu erneu-
ern, ist die Utopie noch gar nicht bei sich angekommen. Wahrend
der Mythos seine Urzeit in der Regel bereits durchlebt hat, steht
fiir eine jede Utopie die ureigene Idealzeit noch aus. Sie liegt in
einer offenen Zukunft, von der noch gar nicht ausgemacht sein
kann, wie sie tatséchlich ausgehen wird. — Spekulationen {iber
einen wiinschenswerten oder auch auferst beunruhigenden mog-
lichen Ausgang dieser offenen Entwicklungsgeschichte sind daher
das Spezifikum der Utopie, im Guten wie auch im Schlechten.
Es ist ein Problem, das sich so dem Mythos nicht stellt, denn fiir
ihn ist der Ausgang jeglicher Geschichte gewifs — die garantierte
Wiederkehr des Gleichen. Die urzeitliche Idealzeit wird planméfig
ohnehin immer wieder neu durchschritten, immer wieder neu
restituiert. Utopien wollen dagegen das radikal Neue, das ginzlich
Andere, das noch nie dagewesene. Daher interessieren sie sich auch
nur mittelbar fiir Vergangenes, allenfalls um sich noch bewufiter
vom Herkommlichen abzusetzen.
Utopien sind auf Zukunft aus, sie lassen sich insofern als My-
then thematisieren, bei denen allerdings die Zeitachse umgekehrt
worden ist. Selbst wenn sie ausnahmsweise eine goldene Urzeit
wieder herstellen wollen, gehen Utopien anders zu Werke, sie
suchen ihre Ideale stets in der Zukunft als etwas vollkommen
Neues.

Mythen kdnnen geradewegs die regelméfige Wiederherstellung
der alten Ordnung garantieren: Etwa weil alle 75 Jahre mit der
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Wiederkehr des Halleyschen Kometen gerechnet werden darf,
was bedeutet, dafs mit dem groffen Ritual spitestens dann al-
le zwischenzeitlich aufgekommenen Unausgewogenheiten wieder
ausgeglichen sein werden. — Utopien kdnnen dagegen keine auch
nur anndhernd verldflichen Garantien {ibernehmen. Utopische
Ideale zu verfolgen bedeutet schlichtweg, sich auf riskante Unter-
nehmen, auf eine Fahrt ins Ungewisse, auf eine offene Zukunft
einlassen zu miissen.

Daher riihrt dann auch die Schwéche des Utopischen fir Ge-
schichtsphilosophie: Wenn schon Ungewiffheit, dann doch wenig-
stens im vollen Bewufitsein einer Navigationskunst, wie die der
docta spes bei ERNST BLOCH. Es ist eine gelduterte Hoffnung, die
fiir sich beansprucht, aus Schaden klug geworden zu sein, daher
ist sie die Hoffnung mit dem Trauerflor. — Utopien kénnen, ganz
anders als Mythen, um ein Vielfaches geféhrlicher sein, weil sie
so virulent den Zeitgeist ganzer Epochen fiir sich vereinnahmen,
um sodann Motive fiir Taten zu liefern, die spatere Epochen nur
noch mit Entsetzen zur Kenntnis nehmen kénnen.

Allerdings ist die Differenzierung nicht ganz so eindeutig: Re-
ligiose Mythen konnen schlielich ebenso brutal werden wie po-
litische Utopien. Es kommt darauf an, den Unterschied noch
genauer herauszuarbeiten, ob, und wenn ja, wie radikal einge-
griffen werden darf in den Lauf der Welt, in der vieles auch
sakrosankt sein kann, geheiligt durch Mythen, die auf eine ideale
Urzeit verweisen. — Wir miissen daher vermuten, dafl irgend-
wann, unter ganz bestimmten soziokulturellen Umsténden, die
entscheidende Umkehrung der Zeitachse vom Mythos zur Utopie
erstmals vonstatten gegangen sein mufs.

Dabei ist es moglich, daf wir mit den nun folgenden Erklarungs—
und Deutungsversuchen selbst wieder einen Mythos schaffen.
Aber im Sinne von HANS BLUMENBERG bedeutet Arbeit am
Mythos, wenn es nottut, die Mythen selbst weiterzuschreiben,
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auf dafs diese einer jeden Gegenwart immer wieder neu sagen,
worauf es ankommen konnte. — Das Sympathische am Mythos
ist, dafs er im Unterschied zum Logos nie rechthaberisch ist, dafs
er niemals so fanatisch werden kann wie jene, die auf utopische
Risiken setzen und dabei nicht selten das Gliick, das Leben und
das Seelenheil génzlich Unbeteiligter einfach verspielen.

Bislang wurden Utopien entweder gepflegt oder kritisiert, ge-
feiert oder verdammt. Es wire aber sehr viel hilfreicher, liefe
sich nachvollziehen, wie es erstmals zu dieser eklatanten Umkehr
der Zeitachse gekommen sein mag. Warum urplétzlich die ideale
Welt nicht mehr am Anfang, sondern am vermeintlichen Ende
der Geschichte gesucht werden sollte. Es gilt, das Utopische am
Utopischen zu verstehen, daher scheint es angeraten, sich vor Ort
in jene Zeit zu versetzen, wo erstmals dieser Impuls aufgekom-
men sein muf. Wann, wo und unter welchen Umsténden wird es
erstmals von elementarer Bedeutung, Utopien zu hegen?
Betrachten wir Utopien als Sonderklasse von Mythen mit umge-
kehrter Zeitachse, so stellt sich die Frage, was diese Umkehrung
ausgelost haben mag, die Idealzeit nicht mehr am Anfang, sondern
am Ende der Geschichte zu suchen. Es ist fraglich, unter wel-
chen Umsténden diese fundamentale Revolution der Denkungsart
erstmals vor sich gegangen sein diirfte. — Utopien behaupten
schliefslich gegen jeden Mythos, vorher nie Dagewesenes sei nicht
nur moglich, sondern notwendig. Daher sei es auch unumgéng-
lich, die alten Traditionen und Sitten, die urtiimlichen Bahnen
immerwahrender Wiederkehr zu verlassen.

Aus der Perspektive der Mythen ist bereits diese Idee undenkbar.
Genau darin nimmt es die Utopie mit dem Mythos auf. Sie setzt
seinen Idealen etwas ganz Eigenes, radikal Anderes entgegen,
so dak die angestammten Mythen kaum mehr dagegen halten
konnen. Neue Hoffnungen und nie geahnte Sehnsiichte werden ge-
weckt, bis die Risikobereitschaft steigt. — So werden alte Mythen
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von neuen Utopien iiberboten, noch dazu auf ureigenem Gebiet,
indem weit mehr versprochen wird, als Mythen je in Aussicht
gestellt hatten. Utopien versprechen eben sehr viel mehr Hoff-
nungsdividende, als jemals zuvor auch nur fiir moglich gehalten
worden wére.

Um das Utopische zu verstehen, ist es angebracht, die Quelle
dieser zu einem gewissen Zeitpunkt erstmals aufgekommenen
exorbitanten Hoffnungen zu lokalisieren. Es gilt zu klaren, wie
diese vollkommen neuartigen utopischen Wiinsche, Risiken, Hoff-
nungen und nicht minder grofen Beflirchtungen urplétzlich in die
Welt gekommen sind. Es gilt, die Bedingungen fiir die Moglichkeit
von Utopien in Erfahrung zu bringen, was gelingen kann, wenn
wir die Differenz zum Mythischen genauer in Augenschein neh-
men, wenn wir uns in die Situation versetzen, in der die Mythen
versagen.

Es ist weit mehr als ein beliebiger Paradigmenwechsel, wenn
Utopien an die Stelle von Mythen treten, weil sich im Zuge
dieser Kulturrevolution die Auffassung von Welt generell wandelt.
Wahrend sich die heiligen Ordnungen mythischer Weltmodelle
durch einschlagige Riten stets wiederherstellen lassen, behauptet
sich die Utopie gegen den Mythos, indem sie etwas génzlich
Neues ins Spiel bringt: Sie insinuiert, ihr Reich sei nicht von
dieser, sondern von einer kommenden, anderen, sehr wohl aber
moglichen Welt.

Infolgedessen miissen Mythos und Utopie auseinandertreten, weil
die Utopie in Gang setzt, was der Mythos um jeden Preis ge-
rade zu verhindern beabsichtigt: Differenz, Wandel, Geschichte,
Historizitdt. Wahrend die Utopie ihr Ideal nur erreichen kann,
indem sie die Welt vollig verandert, sucht der Mythos gerade zu
verhindern, daf sich iiberhaupt etwas &ndern miifste.
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Wahrend der Mythos m L3
die urtiimlich ausge- -
wogenen Verhéltnisse
seiner idealen Urzeit
durch regelméfige Ri-
ten, durch die wieder-
kehrende Apokatasta-
sis panton, durch ul-
timativen Ausgleich
aller Differenzen zwi-
schen sozialen Grup-
pen, Gottern und
Menschen, Lebenden
und Toten und auch
zwischen Menschen
und Tieren wieder herstellt, zielt die Utopie auf etwas vollkom-
men anderes: Sie will diesen Ausgleich nicht, sie will weder den
Ausgleich noch will sie alte Verh&ltnisse nur wieder herstellen.
Sie will etwas génzlich Neues, sie will das Niedagewesene.

Derweil sind die Ambitionen des Utopischen aus der Perspek-
tive des Mythischen einfach nur abwegig, iiberhaupt nicht nach-
vollziehbar, nicht von dieser Welt, vor allem nicht von der Welt,
wie sie den Mythen bekannt ist. Allerdings sind Utopien nicht
von dieser Welt und auch nicht fiir gegenwértige, sondern nur
fiir zukiinftige Menschen. Sie zielen auf eine Neue Frde und
Neue Menschen, und dafiir gehen sie, wenn es nottut, auch iiber
Leichen.

Abb. 14: FRANK MARC: Kdmpfende Formen.
1914; Neue Pinakothek, Miinchen. — Quelle:
Public Domain via Wikimedia.

Der Zentralmythos des Abendlandes

Im Zentralmythos des Abendlandes, dem des PROMETHEUS, fin-
det sich eine bezeichnende Wende, als habe der Mythos dem
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Utopischen hier eigens seine Referenzen erweisen wollen. Auch
wenn es ein Mythos ist, die Promethie kann es mit dem Utopi-
schen bereits aufnehmen, weil das Unheil, das die vormaligen
Mythen noch hatten verhindern sollen, hier inzwischen bereits
eingetreten ist.

Wenn die Figur des PROMETHEUS aufkommt und mit ihm das,
wofiir dieser Mythos eine Erklarung liefern soll, so ist der Prozef
der Zivilisation langst initiiert. — Der ungeheure Paradigmen-
wechsel vom Mythos zur Utopie und von der Kultur zur Zivilisa-
tion war bereits vollzogen, als diese Entwicklung in den Augen
des HESIOD wie eine einzige Verfallsgeschichte erschien.
Mythen umschreiben auf ihre Weise Geschichte. Es ist bei aller
Phantasie stets auch Realgeschichte, auf die angespielt wird, etwa
wenn HESIOD vom ehedem noch einvernehmlichen Verhéltnis
zwischen Menschen und Gottern spricht, wenn er die vormalige
Miihelosigkeit und die spatere Miihseligkeit in der Subsistenzweise
herausstellt. Wenn, was fiir uns vor allem von Interesse ist, das
Aufkommen von Metall zum Thema gemacht wird, wodurch,
so die hier vertretene Hypothese, der Prozeft der Zivilisation
ausgelost worden ist.

Wahrend in den Augen von HESIOD dieser Prozefs eine einzige
Verfallsgeschichte darstellt, wiirde die entgegengesetzte Perspek-
tive einen Fortschrittsprozef ohnegleichen konstatieren. Interes-
santerweise gibt es also zwei ideale Orte als Bezugspunkte, den
einen am Anfang, den anderen aber am Ende der Entwicklung.
HESIOD mochte noch leibhaftig vor Augen gehabt haben, was
inzwischen als gesichert betrachtet werden darf: Nach dem Ablauf
einer urlangen Geschichte des Nomadentums wurde urplétzlich
Sefshaftigkeit nicht nur moglich, sondern auch umgesetzt — mit
immensen Folgen. Denn von Stund an sollte ein im Verhéltnis zur
Gesamtgeschichte atemloser Fortschrittsprozefs, eine ungeheure,
zuvor unvorstellbare Entwicklung in Gang gesetzt werden.
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Wie auch immer sich HESIOD das Ende dieser Geschichte vorge-
stellt haben mag, es ist bereits das notorische Hadern utopischen
Ungentigens, das sich hier Ausdruck verschafft, wenn er das fiinfte
Geschlecht derer, die sich vom Acker ernéhren, als das von ZEUS
geschaffene identifiziert und die Klage anstimmt, er selbst wére
lieber friither oder spéater geboren, nur nicht in dieser Zeit:

Wire ich selbst doch nie zu den finften Mdnnern gekommen,
sondern zuvor schon gestorben oder danach erst geboren!
Jetzt das Geschlecht ist namlich das eiserne. Niemals bei Tage
werden sie ausruhn von Not und von Arbeiten, nie auch zur Nachtzeit,
vollig erschopft. Und die Gétter bescheren drickende Sorgen.*

Metall: Luxus, Reichtum und Krieg

Der eigentliche Ausloser fiir den Prozef§ der Zivilisation, so diirfen
wir inzwischen mit Gewifheit annehmen, war die Metallurgie:
Zunichst Kupfer, dann Bronze und schlieflich Eisen. — Nicht
von ungefahr spielt der hinkende Erfindergott HEPHAISTOS eine
so entscheidende Rolle. Daher auch ist das von PROMETHEUS
geraubte Feuer ganz gewifs kein einfaches Herdfeuer. Es handelt
sich vielmehr um Schmiedefeuer, und als solches ist es >die«
Allegorie »der< Technik.

Die neue Metallurgie kam erstmals um 3000 v.u.Z. auf. Und
HESIOD weifs, worauf es ankommt, wenn er hervorhebt, welches
der Menschengeschlechter bereits tiber »schwérzliches Eisen< ver-
fligt. — Tatséchlich geht es dabei um Metall-Legierungen mit
neuen Eigenschaften, also um »>Stahl«, gleichwohl wird gemeinhin
von »Eisen< gesprochen. Ein immenser Schub fiir den technischen
Fortschritt geht damit einher, denn es sind nicht nur héhere Tem-

*Hesiod: Werke und Tage. In: Werke in einem Band. A. d. Grch. von
Luise und Klaus Hallof; Berlin, Weimar 1994. S. 52f.
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peraturen, sondern auch Giefsereien und Schmiedewerkstétten
erforderlich.

Mit dem Metall kommt allerdings sehr viel mehr als nur ein

neuer Werkstoff, es kommt — das Geld in die Welt! Metall ist
universell konvertierbar, das ist es, was zahlt. Erstmals gibt es
die Moglichkeit, Vermogen zu horten, um damit spekulieren zu
kénnen und mit Hilfe von Geld an Macht und Einfluft zu kom-
men. Das war vorher so nicht moglich, weil sich ndmlich mit
verderblichen Giitern nur schwer spekulieren lafst. Aber Metall
verdirbt nicht, es 1afst sich im Verborgenen horten und beizeiten
hervorholen. — Allein das Geriicht, jemand verfiige iiber Me-
tall, diirfte seinerzeit die Kreditwiirdigkeit erster Giite nach sich
gezogen haben.
Erstmals in der Geschichte der Menschheit stand damit ein uni-
versell konvertierbares und zugleich waffenfdhiges Material zur
Verfiigung: Metall ist Geld und Geld ist Metall. — Die soziokul-
turellen Folgen dieser Technik sind einschneidend, umfassend und
radikal. Es ist eine Wendestelle in der Geschichte der Menschheit,
denn von nun an wurde Macht verfligbar, disponibel, gewisserma-
Ken kiuflich. Es sollte daher nicht verwundern, daf die Mythen
versagen, denn nunmehr sind sie nicht mehr von dieser Welt.

Metall, das bedeutet Schmuck, aber auch Waffen, Geld, aber
auch Macht, das bedeutet, sich ggf. Freiheit kaufen, sich alle
erdenklichen Freiheiten herausnehmen zu kénnen — in diesen
frithen Zeiten allemal. Metall ist universell konvertierbar, es lafst
sich horten, Handel damit treiben, spekulieren. Waffen kénnen
erworben werden fiir Raubziige, mit denen Séldner bezahlt werden
flir Beuteziige, um Reichtiimer an sich zu raffen, mit denen
wiederum Waffen gekauft werden kénnen.

Das ist das eigentlich Phanomenale am Geld: Es vollfithrt erneut
genau das, was menschliche Kultur ohnehin bereits ausmacht.
Geld aber macht es erst wirklich perfekt: Um sich herum einen



Revolution der Lebensart 105

besonderen Raum zu schaffen, der vollkommen naturenthoben ist,
in dem génzlich andere — eben eigene Gesetze herrschen. Geld
schafft Distanz, sich die Umwelt tatsdchlich vom Leibe zu halten.
Reichtum verschafft Moglichkeiten, sich der Natur und mitunter
auch der Gesellschaft keineswegs anpassen zu miissen, sondern
vielmehr Verhéltnisse zu schaffen, die den eigenen Wiinschen,
Bediirfnissen und Vorstellungen entsprechen.

Schon seit Urzeiten verstehen es Menschen, sich souveridn ab-
zusetzen von der Natur. Eine im {ibrigen sehr erfolgreiche Anpas-
sungsstrategie, sich nicht wirklich anpassen zu miissen, sondern
das Spiel nach eigenen Regeln zu spielen. — Daher ist Urbani-
sierung die ultimative Steigerung menschlicher Kultur. Wildnis
wird endgiiltig ausgegrenzt, Natur als solche wird nur noch mog-
lichst perfekt inszeniert. Seltsam ist nur, daf im Inneren dieser
hochzivilisierten Gesellschaften eine neue Art von Wildnis auf-
kommt. Die Dichotomie von Natur versus Kultur, Domestikation
versus Wildheit, Sieger und Besiegtem bleibt offenbar weiterhin
konstitutiv, sie ist viel zu tief in den Képfen verankert.

Mit dem Aufkommen von Metall wird dieser Ablosungsprozeft von
der Natur wirklich perfekt, denn das Geld macht den universellen
Tausch moglich. Alles wird von Stund an konvertierbar, disponibel
und kduflich. Wer iiber Geld verfiigt, kann die eigene Binnenwelt
gegen alle widrigen Umstéande abschotten. Mit Geld lassen sich
Wiinsche erfiillen, die man vormals nicht nur nicht zu trdumen
gewagt, sondern schlichtweg nicht getraumt hatte.

Stadte kommen auf mit Luxus, Kunst und Schénheit, darin eine
zuvor unvorstellbare Lebensweise nach Art der Gotter, fernab von
jeglicher Notwendigkeit. — Stéddte, Staatenbildung, das bedeutet:
Unermefslicher Reichtum ebenso wie politische Unterdriickung,
groflangelegte kriegerische Raubziige, die Versklavung ganzer
Volkerschaften, Zwangsarbeit, Ausbeutung in grofem Stil und
auch die Finanzierung von Priesterschaften, die all das als vom
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Himmel befohlen auslegten, konnte sich leisten, wer in diesen Zei-
ten tiber Metall und damit {iber uneingeschrankt konvertierbare
Macht verfiigte.

Zivilisationen sind gerade nicht auf Ausgleich hin angelegt,
sondern vielmehr darauf aus, soziale Differenzen, Spannungen,
Biirgerkriege und endlose Kriege ganz bewufst auszulGsen, auf-
recht zu erhalten und immer wieder neu zu entziinden, erst so
entsteht die Dynamik in der Geschichte. — Die ehrenwerten Fun-
damente unserer Zivilisation und der so geschétzten Hochkultur
sind daher vom Blut umspiilt und fast ausnahmslos auf Unrecht,
Aneignung und Raubsziige gegriindet, bis auf den heutigen Tag.
Mythisch orientierte Gesellschaften sind bestrebt, diese Dynamik
zu unterbinden. Unter diesen Umstdnden miissen die Mythen
jedoch versagen. Wenn es ihnen nicht gelingt, regelméfig die alten
Zusténde des allgemeinen und umfassenden Ausgleichs, die alte
Ordnung im Himmel wie auch auf Erden wieder neu herzustellen,
dann geschieht, was sie um ihrer selbst willen verhindern miissen:
Jeglichen Einbruch von Historizitdt zu vermeiden, denn das ware
ihr Ende. Es darf daher in einer mythisch orientierten Kultur —
ganz anders als in einer Zivilisation — gar keine wesentlichen
Verdnderungen, keinen Wandel geben. Alles soll und muf in den
geordneten Bahnen der altvertrauten iiblichen Wiederkehr des
ewig gleichen verlaufen.

Mit dem Metall kommt urplotzlich eine vollkommen neue Macht-
fiille, verbunden mit irrsinnigem Reichtum in die ehedem so
wohlgeordnete Welt. Dabei ist PANDORA nicht etwa eine Alle-
gorie auf die Frau als solche. Sie ist keineswegs wie EVA die
mythisch erste Frau iiberhaupt, obwohl der Plot etwas von einem
Paradiesmythos hat. — PANDORA ist vielmehr ein ungemein
eindrucksvolles Kind der neuen Zeit. Sie ist die mondéne Stad-
terin, gewif eine Kiinstlerin bei den vielen Talenten, iiber die
sie verfiigt. Vielleicht ist sie auch eine stindhaft teure Kurtisane,
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Abb. 15: CLAUDE VIGNON: Krésus erhilt Tribut durch einen lydischen
Bauern. 1629, Musée des Beaux—Arts de Tour, Frankreich. — Quelle:
Public Domain via Wikimedia.

denn sie verkorpert, was fortan méglich sein wird in diesen ersten
Stadten: Menschen, die wie Gotter auftreten, zumindest in den
Augen eines soeben zufillig hereingekommenen Fremden.

Mehr als bedeutungsvoll sind Verdanderungen in der Theogenese,
denn es ist stets signifikant, wenn sich im Zuge dieser Entwicklung
zeitgleich die Gotter verdndern. Wo der zivilisierte, urbane und
insofern >neue< Mensch die Biithne der Welt betritt und in den
Kulissen der ersten Stddte auftritt, dort werden sich auch die
Gotter sehr bald ein anderes Outfit und eine andere Natur zulegen.
Auch sie leben fortan in urbanen Welten und nicht mehr in der
freien Natur da drauflen, die ohnehin ausgegrenzt ist.
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108 Vom Mythos zur Utopie

Sie verkorpern auch nicht mehr einfach nur lokale Naturgeister,
aus denen manche von ihnen urspriinglich einmal hervorgegangen
sind. Vielmehr sind sie zu personifizierten Instanzen geworden,
die ganze Dimensionen des Lebens, der Kultur, der Natur oder
auch der Politik reprasentieren.

Auch Gotter haben eine Lebensgeschichte, ihre Biographie 14£t
sich auch als Theographie schreiben. Zumeist ist etwas iiber ihre
Herkunft bekannt, die sich in Beinamen erschlieftt und dabei
nicht selten interessante Hinweise iiber ihren Ursprung und die
eigentlichen Kernkompetenzen liefert.

Nicht wenige Gotter sind gleichsam wegrationalisiert worden, seit
manche der menschlichen Belange technisch verfligbar geworden
sind, fiir die sie zu anderen Zeiten noch einstanden. Manchmal
ereilt sie sogar ein Schicksal, wie das des PAN: Dieser verkorpert
nun einmal die freie Natur, daher wird er aus freien Stiicken
sterben, sobald es keine freie Natur mehr gibt, nachdem sich die
Zivilisation der letzten verwunschenen Walder, Auen, Berge und
Téaler angenommen hat, um sie allesamt zu entzaubern.
Manche Go6tter machen Karriere, und einige wenige machen sich
sogar einen Namen, der zum iiberzeitlichen Symbol werden kann.
Das alles geschieht in Korrespondenz zum Zeitgeist und zur
Soziogenese, weil andere Zeiten sich auf andere Gotter berufen,
weil Theogenese und Psychogenese einander entsprechen.
Bezeichnenderweise miissen sich selbst die Gotter anpassen im
Prozef§ der Zivilisation. Immer haufiger bevorzugen sie die mensch-
liche Gestalt, entwickeln Fiiffe und Arme, verbergen aber den
Kopf und das Gesicht noch eine Zeitlang wie Schamanen hinter
ihren Masken. — Im Zuge der Zeit kommen aber immer mehr
menschliche Ziige zum Vorschein, denn die Gotter der Zivilisation
werden geschaffen nach menschlichem Ebenbild.

Theogenese und Psychogenese schaukeln sich wechselseitig
immer weiter auf, allmahlich kommt es zum Wettstreit im Ge-
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staltwandel zwischen Menschen und Géttern. — Wéhrend sich
Menschen immer héufiger wie Gotter in Szene setzen, flirchten
und verehren lassen, sind manche unter den Goéttern ein ums
andere Mal darauf aus, wie Menschen zu fiihlen, zu lieben, zu
wirken und zu sein. Interessant ist dabei die Persona, die Maske
des Schauspielers, die im Zuge der Zeit immer spérlicher wird.
Spéter wird sie wie ein Visier hoch auf die Stirn geschoben, so
daft dahinter endlich ein Gesicht nach menschlichem Maft zum
Vorschein kommen kann.

Diese Theogonie vor Augen, laftt sich erahnen, dafs auch die
Gotter selbst bereits eine Geschichte hinter sich gebracht haben.
Zuvor sind sie offenkundig noch ganz anders erschienen, nun
aber liiften sie ihre Masken und zeigen sich so, wie es der neu
aufkommende Zivilisationsmensch von ihnen erwartet, so, wie er
sie braucht, um sie fiir anbetungswiirdig zu halten.

Theogenese und Psychogenese beeinflussen einander in einem ein-
zigartigen Wechselwirkungsverhéltnis, so daf eine Entwicklung
entsteht, in der Gotter humanisiert und Menschen vergéttlicht
werden. Der dabei betriebene Aufwand, der Glamour luxuri-
Osester Inszenierungen diirfte auf héchstem Niveau vonstatten
gegangen sein. Selbst wir wéren tief beeindruckt, wiirden wir
konfrontiert mit dem, was seinerzeit an Luxus zur Verfiigung
gestanden und geradezu selbstverstandlich gewesen sein mufs, fiir
einige wenige — versteht sich.

Die immerwahrenden Wechselwirkungsverhéltnisse zwischen
Soziogenese, Theogenese und Psychogenese fiihren uns diese
immense kulturelle Dynamik vor Augen. Nicht nur die Menschen-
welt, sondern auch die Gotterwelt war in Bewegung geraten, im
Himmel wie auf der Erde. Nichts blieb mehr so, wie es war. —
Und so lieR einer der zeitgenodssischen Gotter seinerzeit aus ei-
nem brennenden Dornbusch heraus seine Selbstdarstellung mit
folgenden Worten verlauten:
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Ich bin der, der ich sein werde.'

Ein Gott also, ganz im Begriff, einen Selbsterfahrungstrip zu
beginnen, den er in der Tat auch bitter nétig hat. Gerade dem
alttestamentarischen Gott ging in seiner Sturm— und Drangzeit
offenkundig noch jegliche Selbstbeherrschung ab. Er ist seinem
Verhalten nach anfangs noch ganz und gar kein alter, bartiger,
weiser und leicht ironisch reflektierender Mann im Laboranten-
kittel, dem man vertrauen kann. — Dieser Gott ist noch ein
eifersiichtiges, rachsiichtiges und jahzorniges Kind, das Genozid
betreibt, Sintfluten schickt oder sich aus reiner Spielerlaune auch
schon mal auf eine makabre Wette mit dem TEUFEL einléft.
Mit dem Metall kommt das Geld, darauf entstehen die ersten
Stddte, mit diesen wiederum erste Staaten, und damit kommt
die Zivilisation in die Welt. Was sich damit, im Zuge dieses
paradigmatischen Wandels innerhalb weniger Jahrhunderte alles
verdndert, ist kaum vorstellbar — das ist es auch, was eine
Hermeneutik der Einfiihlung so unabdingbar macht, sich solche
Unvorstellbarkeiten {iberhaupt vorstellbar machen zu kénnen.

Die Urbanisierung der Seele

Von Natur aus sind wir Orientierungswaisen, allerdings mit dem
Vermogen, uns selbst zu orientieren. Aber dieses Orientierungsver-
mogen mufs durch Orientierungsorientierung selbst erst kultiviert
werden. Die so viel berufene Natur des Menschen beruht auf
Anpassungsfihigkeit, weniger an die Natur, sondern vielmehr
an die jeweilige Kultur. Diese 2. Natur wird immer wichtiger.
Daher muft dann auch im Zuge der Zivilisation immer mehr In-
nenwelt entwickelt werden durch eine Psyche, die mehr und mehr
Selbstorientierung gestattet.

*2. Mose 3,14.
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Eine Stadt ist ganzlich naturenthoben. Sie ist exterritorial in

jeglicher Beziehung, und in diesem Sinne ist sie selbst bereits so
etwas wie ein Jenseits — auch friitheste Stadtluft macht offenbar
bereits frei. Aber in der Stadt ist urplotzlich jeder auf sich allein
gestellt, herkommliche Orientierungsmuster miissen versagen. Die
Norm fiir angemessenes Verhalten kann nicht mehr wie {iblich
auf Stammestraditionen und lokale Riten gegriindet werden. Es
kann nicht mehr dufierlich vorgegeben sein, was angemessenes
Verhalten ausmacht.
Bereits die frithe Stadt wirft einen jeden auf sich selbst zuriick.
Also wird individuelle Selbstorientierung erforderlich, ein Sinn
fiir Angemessenheit, der nunmehr von innen kommen mufs. —
Unsere Psyche diirfte das Produkt dieser Notwendigkeit sein, daf
in urbanen Lebenswelten ein jeder sich selbst orientieren muf.
Das Leben unter urbanen Bedingungen wird immer komplexer,
so daf zunehmend mehr Individualitit, immer mehr Autonomie
und Selbstorientierung erforderlich werden.

Die Stadt als exterritorialer Raum ist etwas Aufierordentliches,
von Anfang an. Im multikulturellen Schmelztiegel der Stidte
entsteht die notwendige Toleranz fiir alle erdenklichen Gotter
aus aller Herren Lénder. Im PANTHEON sind noch viele Zimmer
frei. Zugleich verstehen sich auch frithe Stiadte bereits als Staat,
verbunden mit Gottern, Priestern und einer Elite von Schrift-
gelehrten, wie es sie vormals nicht gab und auch nicht geben
mufste.

In dieser Szenerie tritt dann auch die PANDORA erstmals auf.
Sie entspricht dem neuen Typus einer Stadterin, vielleicht auch
einer Kurtisane, die wie APHRODITE oder HELENA stets eher
den Reichsten unter den Reichen und den Méchtigsten unter den
Maéchtigen zugetan ist. Betorend ist allein schon die Einkleidung
der PANDORA: Sie ist von unwiderstehlicher Attraktivitit, verfiigt
aber auch tiber Beredsamkeit, die sie eigens von HERMES erhalten
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hat. Dann die vielen einzelnen gottlichen Gaben, alles Erdenkliche,
was auf Geheifs des ZEUS der Allbegabten von den einzelnen
Gottern doch wohl auch systematisch, umfassend und insofern
svollstandig<« mit auf den Weg gegeben wurde.

PANDORA, der Name ist bereits Programm: Aus grch. pan

flir all- und doron fiir Gabe, Geschenk, entsteht » Pan—Dorax.
Sie ist daher die »Allgeberin<, »>Allbeschenkte< oder auch die
»Allbegabte<, und HESIOD wird sie als schones Ubel titulieren. —
Alle diese Gaben lassen die neue Hohe der Kultur erahnen, den
nunmehr moglich gewordenen Luxus, den ganz gewift exorbitant
gehobenen Lebensstandard. Diese Figur bezeugt allerdings auch
das zugleich aufkommende Unbehagen in der Kultur.
Es ist davon auszugehen, daft es unter diesen Umsténden nicht
selten zu ungeheuerlichen Verhéltnissen gekommen sein mufs. —
Etwa wenn die ersten Superreichen in der Geschichte der Mensch-
heit auf den Plan treten, um zu tun, was und wie es ihnen beliebt
und wovon sie keine Macht der Welt hétte abhalten konnen, wenn
ihnen nun einmal danach war. Der nicht von ungefdhr einschlégig
bekannte KROSUS ist einer von ihnen, immerhin selbstbewufst
und méchtig genug, das Syndikat der Orakelpriester von Delphi
ernsthaft herauszufordern.

Die frithen Stddte sind wie Probebiihnen, erstmals werden vor
den Augen der neuen Offentlichkeit in hochster Kultur die gréften
Verbrechen begangen. Die neuen Superreichen vom Schlage des
KROsUs kennen namlich keine Grenzen, und sie miissen auch
keine solchen akzeptieren. — Das sollte vor Augen haben, wer sich
noch immer auf THOMAS HOBBES beruft, um vom so genannten
Naturzustand, vom bellum omnes contra omnium zu fabulieren.
Sein Urmodell vom Staat ist immer auch {iberhistorisch ausgelegt
worden. Aber die Theorie vom Urzustand, von der urspriinglich
bosen Natur des Menschen und einer daraus resultierenden Not-
wendigkeit von Staatsmacht ist archéologisch, ethnologisch und
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Abb. 16: FRANZ FRANCKEN: Krdsus zeigt Solon seine Schétze. (Im
Hintergrund: Krosus auf dem Scheiterhaufen.) 1620, Kunsthistorisches
Museum, Wien. — Quelle: Public Domain via Wikimedia.

anthropologisch unhaltbar. Thematisiert werden namlich eben
nicht >»Naturmenschen<, sondern »Zivilisationsmenschenc.

Ganz im Sinne konsequenter Denkungsart stimmt das Fazit ein-
fach nur bedenklich: Der »Naturzustand< tritt offenbar erst unter
Zivilisationsbedingungen ein, denn erst mit dem Aufkommen von
Figentum, Stddten und Staaten kommt der Krieg aller gegen alle
in die Welt.

Derweil ist es signifikant, um welche Art »Naturmenschen< es
sich handelt, von denen HOBBES in seiner Staatstheorie spricht:
Die Gesellschaften, von denen da die Rede ist, sind keine Wild-
beuter mehr, es ist bereits Neolithikum und keineswegs mehr


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AFrans_Francken_d._J._008.jpg
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der vielberufene Naturzustand, denn sie pflanzen, sden und ha-
ben angeblich ein >behagliches Anwesen<. — Die, von denen da
die Rede ist, sind selbst bereits Spatgeborene, die sich nunmehr
fiur Luxus, Macht und Reichtum gegenseitig bis aufs Blut zu
bekampfen:

Und wenn daher zwei Menschen das gleiche verlangen, in
dessen Genuf$ sie dennoch nicht beide kommen kénnen,
werden sie Feinde; und auf dem Weg zu ihrem Ziel (das
hauptsdchlich in ihrer Selbsterhaltung und zuweilen nur
in threm Vergniigen besteht) bemiihen sich, einander zu
vernichten oder zu unterwerfen. Und wo ein Eindringling
nicht mehr zu flirchten hat als die alleinige Macht eines
einzelnen Menschen, geschieht es daher, daf8 jemand, der
pflanzt, sdt, baut oder ein behagliches Anwesen besitzt,
mit Wahrscheinlichkeit erwarten kann, daf$ andere mit
vereinten Krdften kommen, bereit, ihn zu enteignen und
zu berauben, nicht nur der Friichte seiner Arbeit, sondern
auch seines Lebens oder seiner Freiheit. (...)

So finden wir in der Natur des Menschen drei Hauptur-
sachen fiir Konflikte: erstens Konkurrenz, zweitens Unsi-
cherheit, drittens Ruhmsucht.

Die erste veranlafit die Menschen, wegen des Gewinns
anzugreifen, die zweite wegen der Sicherheit und die drit-
te wegen des Ansehens. Die ersten gebrauchen Gewalt,
um sich zum Herren von anderen Menschen Personen,
Frauen, Kinder und Vieh zu machen; die zweiten, um
die zu verteidigen; die dritten wegen Bagatellen wie ein
Wort, ein Licheln, eine unterschiedliche Meinung und je-
des andere Zeichen von Unterschitzung, die entweder ihre
eigene Person betreffen oder ein schlechtes Licht auf ihre
Verwandten, ihrer Freunde, Ihre Nation, ihren Beruf oder
ihren Namen werfen. (...)

Hierdurch ist offenbar, daff sich die Menschen, solange sie
ohne eine dffentliche Macht sind, die sie alle in Schrecken
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hdlt, in jenem Zustand befinden, den man Krieg nennt,
und zwar 1m Krieg eines jeden gegen jeden.*

Dieser Mythos moderner Staatstheorie fiihrt in die Irre, wenn
der Staat damit legitimiert wird, es ldge etwas Boses in der
menschlichen Natur, dem entgegengewirkt werden miisse. Dieser
vermeintliche »Naturzwang< kommt erst mit den Stadten auf,
mit ihrer Kunst—Natur und dieser vollig neuen Art von > Wildnis«<.
Erst Zivilisationen miissen sich eine staatliche Ordnung zulegen,
weil sie ansonsten schnell zum Opfer der eigenen Dynamik, aber
auch fremder Eroberungen werden.

Der vermeintliche Naturzustand ist reine Phantasmagorie. Es

verhalt sich genau umgekehrt: Mit der Zivilisation, mit den frithen
Staaten und vor allem mit dem Anspruch auf Figentum sind alle
diese Kriege, in denen der eine des anderen Wolf wird, iiberhaupt
erst aufgekommen.
Nomaden haben dagegen an »Wettbewerb< und »Wachstum« gar
kein Interesse, weil es sinnlos wére, sich mehr als nur das Not-
wendigste anzueignen. Wer namlich viel umherzieht, wird sich
schwer {iberlegen, welche Giiter dabei unerlafslich sind. Nahrungs-
mittel, die Dinge des téglichen Gebrauchs und das Material fiir
Jagdwaffen und Nahrungszubereitung lassen sich sehr viel besser
auch eintauschen. Man hat ohnehin viel Zeit und daher grofe
Freude an der Begegnung mit Fremden, — Tausch ist eben auch
Austausch.

Krieg, so scheint mar, gab es zu jener Zeit noch nicht.
Die jungsteinzeitlichen Dérfer, die man ausgegraben hat,
weisen einen auffallenden Mangel an allem auf, was man
Waffen nennen kénnte. Das ist zwar nur ein negativer Be-
weis, pafit aber ganz gut in das Bild selbstindiger Gemein-

*Thomas Hobbes : Leviathan. Aus d. Engl. {ibertr. von Jutta Schlosser.
Mit einer Einf. hrsg. von Hermann Klenner; Hamburg 1996. S. 103f.
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wesen, die zu klein waren, zu wenige Menschen hatten, zu
weit voneinander entfernt lagen und, bis Boote erfunden
wurden, zu dirftig mit Fortbewegungsmitteln ausgeristet
waren, um sich gegenseitig verdringen oder auf des ande-
ren Besitzungen tibergreifen zu miissen. Der urtimliche
Krieg »aller gegen alle¢ ist ein Mdrchen. HOBBES’ kriege-
rischer Urmensch entspricht der geschichtlichen Wirklich-
keit noch weniger als ROUSSEAUS edler Wilder. Wie bei
den Viégeln hat wohl die Herrschaft tiiber einen Bezirk zur
freundschaftlichen Regelung von Grenzfragen gefiihrt, die
erst spdter, als man szivilisierter< war, von daher Sorgen
um Besitz und Vorrecht hatte, zu wilden Auseinanderset-
zungen gefiihrt haben.

Die friihen Burgen und Festungen deuten nicht auf Krieg
und Streit zwischen feindlichen Gemeinwesen, sondern
auf einseitige Herrschaft einer kleinen Minderheit tiber
eine relativ grofie Gruppe hin. Soweit Waffen Zwang und
Herrschaft sicherten, wurden diese zundchst innerhalb des
Gemeinwesens ausgetibt und nicht gegeniiber anderen Ge-
meinwesen. Durch Waffengebrauch erlangten die »Edlen<
zuerst ihre uralte Macht tiber die eigenen Bauern.'

Das Konstrukt vom Naturzustand ist eine staatstheoretische
Arbeitshypothese und als solche legitim. Nur ist sie anthropolo-
gisch und ethnologisch unhaltbar, denn sie entspricht keineswegs
den tatséchlichen Verhéltnissen in der Urgeschichte. Problema-
tisch ist dieses Konstrukt, weil sich in den Képfen festgesetzt
hat, es habe unter vorzivilisatorischen Bedingungen genau diesen
Zustand wirklich gegeben.

Tatséchlich kommt der sogenannte Naturzustand regelméafsig aber
erst auf, sobald Staaten kollabieren und in Biirgerkriegen un-
tergehen, wie sie im Leben von THOMAS HOBBES so priagend
waren. — Insofern ist diese Denktradition in der Staatstheorie

*Lewis Mumford: Die Stadt. Geschichte und Ausblick. A.a.O. S. 27.
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nicht nur irrefithrend, sondern extrem vorurteilsbelastet. In nai-
ver Weise wird damit nur ein Ammenmérchen der Zivilisation
bedient, wenn vom urtiimlichen Krieg aller gegen alle fabuliert
wird, als sei das der eigentlich »normale< Urzustand.
So lieb diese Hypothese vielen Staats— und Vertragstheoretikern
noch immer sein mag, sie ist archéologisch, ethnologisch und
anthropologisch schon seit l&ngerem vollkommen unhaltbar. Sie
dient dagegen noch immer einem einzigen Zweck: den Staat als
Retter in Szene zu setzen, um so etwas wie eine Naturnotwendig-
keit staatlicher Gewalt zu konstruieren. Es gibt aber keine Natur
mehr unter Zivilisationsbedingungen, und wenn doch, dann ist
sie als solche nur inszeniert worden.
Nicht irgendein omindser Urzustand, sondern erst die frithen
Stadte, Staaten und Zivilisationen, darunter die vielen Failed
States, die Imperien, die auf Kosten ihrer Anrainer lebten, setzen
bis auf den heutigen Tag diesen ganz und gar nicht natiirlichen,
sondern urbanen »>Naturzustand< erst in Szene. Das geschieht,
wenn sie damit beginnen, die ansonsten in Gruppen—, Clan— und
Verwandtschaftsstrukturen fest verankerten Identitdten herauszu-
16sen aus ihren Gemeinschaften, um sie zu vereinzeln, so daf der
ganz allein auf sich gestellte Einzelne, das »Individuumc< als >Sub-
jekt<, erstmals in Erscheinung tritt. — Dieses Mandver macht
iibrigens den immensen Bedarf an religioser »Riick<—Bindung erst
erforderlich. Kaum verwunderlich daher, warum manche Religio-
nen so aggressiv, intolerant und imperialistisch auftreten.
Stadte sind etwas Besonderes, sie lassen sich nicht mehr wie
vorher noch sozial und kulturell integrieren. Althergebrachte
Ordnungsvorstellungen und strukturale Beziehungen zwischen
Clans, Totems und Verwandtschaftsverhéltnissen gelten nicht
mehr, kénnen gar nicht mehr gelten, denn man hat es nun mit
Individuen in einem Schmelztiegel unterschiedlichster Kulturen
zu tun.
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Unschwer lassen sich die ersten Stadte vergleichen mit jenen
anomischen Nestern, wie sie im »Wilden Westen< wéahrend der
Goldrausch—Ara ebenso schnell entstehen und wieder vergehen.
Solche Gemeinwesen sind so virulent, daf sie sich kaum stabili-
sieren lassen. Politik diirfte schwer sein, vor allem, wenn man sie
noch gar nicht beherrscht. — Im Spektrum zwischen wabernden
Goldgraberstiddten und menschenleeren Zeremonialstatten diirfte
sich im Zuge der Jahrtausende erst langsam herauskristallisiert
haben, was Urbanisierung dauerhaft stabil machen konnte.

Erst wenn Urbanisierung auf Dauer gelingt, wenn sich erste Stadt-
staaten kulturell, sozial, politisch und 6konomisch stabilisieren,
kann ein Prozef der Zivilisation davon ausgehen. Ansonsten ge-
schieht, was PROTAGORAS im gleichnamigen Dialog bei PLATON
berichtet: Zwar wurde die Technik, Stddte zu bauen, frithzeitig
bereits beherrscht, aber das geniigte eben nicht, denn bald schon
taten die Menschen einander erneut Unrecht, so daf diese Stadte
schnell wieder zerfielen.

Es gilt daher, bereits wihrend der Griindungsphase einer Stadt
zu verhindern, daf die beherbergten unterschiedlichen Ethnien,
Kulturen, Sténde, Schichten und Klassen einfach aufeinander
losgehen und nicht eher aufhéren, sich wechselseitig zu vernich-
ten, bis alles in Schutt und Asche liegt. — So erkldrt sich die
immense Bedeutung der Stadt— und Staatsgotter: Sie garantieren
jedem Einzelnen eine integrale Identitdt, womit eine neue und
eben auch abstrakte, alles iibergreifende soziokulturelle Ordnung
allgemeinverbindlich wird. Entscheidend sind Stadtfeste fiir alle,
noch entscheidender sind multikulturelle Verbindungen, die eine
Gesellschaft durchléssig machen. Auferdem wird dabei ein uraltes
Prinzip wieder entdeckt, auf dem Heiratsmarkt so zu verfahren,
auf daf moglichst viele Verwandte dabei herauskommen.

Ganz besonders wichtig sind umfassende Korrespondenzen zwi-
schen Gott, Staat, Kultur und Psyche, denn darauf erst kann
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sich der Prozef$ der Zivilisation stiitzen. Entscheidend ist das
iibergreifende Gefilige der Integration, dazu aber muft die Stadt
erst zum sdkularen Raum werden. Also werden die Gotter auf
ihre Tempel und Heiligtiimer beschrankt — sie miissen in der
Tat dort eingesperrt werden. Daher auch sind Prozessionen oder
Demonstrationen bis auf den heutigen Tag nicht selten noch
immer ganz offene Kampfansagen.

Alles, womit der Mythos zuvor operiert hat, erfahrt im Pro-

zelt der Urbanisierung eine umfassende Anverwandlung. Aus der
vormals mythischen Kreisbewegung wird ein dynamisch offener
Prozefs ohne jede Wiederkehr. Alles beginnt sich anzuverwan-
deln, die Gétter, die Psyche, die Kultur und selbst die Seele
mufs fortan neue Wege gehen. — Wahrend die Ahnen zuvor wie
selbstverstandlich noch unter den Lebenden weilten, miissen die
Seelen Verstorbener fortan auf einen Weg ohne Wiederkehr ins
Jenseits aufbrechen.
Es ist offenbar entscheidend fiir den Prozef§ der Zivilisation,
dafl Diesseits und Jenseits auseinandertreten. Vor allem ist es
einschneidend fiir alle, die in den Einflutbereich urbaner Hege-
monialsphéren geraten. Der soeben eingetroffene Fremde wird
seine Eigentiimlichkeiten schon sehr bald ablegen und sich anders
geben, weil althergebrachte Orientierungsweisen in der Stadt
kaum mehr von Bedeutung sind. Man mag sie noch eine Weile
pflegen, aber sie sind nicht mehr wirklich wichtig. Stadtluft macht
frei, in vielerlei Hinsicht.

Urbanisierung bedeutet weit mehr als nur eine Verstiadterung
von Dorfern, vielmehr handelt es sich um ein ganz entscheiden-
des Stadium der Kulturgeschichte. Erstmals setzen umfassende
Wandlungsprozesse ein, die jeden Einzelnen und sogar den ganzen
Globus betreffen. — In der Stadt mufs Orientierung grofstenteils
autonom vonstatten gehen, damit nichts bleiben muf, wie es ist.
Die Bindungen an iiberkommene Orientierungsweisen werden
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also ganz bewufst gelockert, dazu aber sind Menschen erforder-
lich, die friith bereits die so oft geforderte nétige »>Flexibilitét<
mitbringen.

Um das nun zu ermoglichen, mufl allerdings das unsichtbare
Band der Identifikation mit Herkunft und Clanidentitit, mit
iiberkommenen und angestammten Rollenerwartungen systema-
tisch gelockert werden. Unter Zivilisationsbedingungen mufs es
moglich sein, aus der angestammten Rolle zu fallen, um eine
andere zu iibernehmen. — Es ist genau das, was den Zuriickge-
bliebenen mitunter so herzzerreifsend erscheint, daf sie den, den
sie zu kennen glaubten, nicht wiedererkennen kénnen, wenn sie
ihn dann doch noch einmal zu Gesicht bekommen. Das ist der
geheime Hintersinn, der eigentliche Grund, warum jede Zivilisa-
tion so tief eingreift in die personliche, individuelle und intime
Identitdt.

Der Wandel ist nicht nur rein &uferlich, vielmehr geht er vom

Innersten aus. Dort, wo sich nunmehr eine autonome Psyche
entwickelt, entstehen vollkommen neue Moéglichkeiten des Aus-
drucks und der Identitdt. — Was das bedeutet, laft sich am
Terminus der »Selbst—Verwirklichung< demonstrieren: Der Begriff
erscheint wie ein Widerspruch in sich, weil doch das »>Selbst<
schon sein miisse und gar nicht mehr der > Verwirklichung< be-
diirfte, wie nicht selten eingewandt wurde in den Hochzeiten der
Psychowelle.
Ein dynamischer Zeitgeist erfordert immer mehr Autonomie in
der Selbstorientierung. Das wurde von den entriisteten Kritikern
nicht gesehen: Dieses Selbst, das da seiner Verwirklichung harrt,
kann in der Tat noch verborgen sein als noch nicht aktualisiertes
Selbst—Verstandnis und Rollenbewufstsein in einer Welt, die selbst
permanent im Wandel ist. — In diesem Sinne haben wir nicht
Identitit oder Selbst, sondern wir legen sie uns zu oder aber: Sie
werden uns zugelegt.
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Insbesondere in Frithphasen und Umbruchzeiten kénnen sich in
Zivilisationen bedrohliche Massenpsychosen entfalten. Getragen
von einer Welle zumeist religios motivierter Heils— oder auch
Unheilserwartungen, zusétzlicher Ambitionen auf Selbstfindung
und Erfiillung, aber auch motiviert von purem Gliicksrittertum,
werden immense psychische Energien freigesetzt. Eine gerade-
zu atemberaubende Leidensbereitschaft ist dann die Folge und
nicht selten auch eine zunehmende Radikalisierung, die vor nichts
und niemandem mehr haltzumachen bereit ist. — Dementspre-
chend diirfte sich die Szenerie dem fremden Besucher dann auch
darstellen: Demagogen, Propheten, Ausgeflippte, Gurus, Border-
liner, Gliicksritter und alle erdenklichen Grenzgianger gehoren
unbedingt dazu, wenn mit der Urbanisierung der Seele die Psy-
chogenese weiter und weiter aufgestachelt wird.

Die Stadt entwurzelt ebenso, wie sie neuen Raum zur Entfal-

tung bietet. Genau aus diesem Grund sollten auch die Ahnen
ihrer Macht {iber die eigenen Nachkommen beraubt werden: Nur
so war es moglich, Wandlungsprozesse genau dort anzusetzen, wo
die Verhéltnisse bislang stets stabil, unabénderlich, unwandelbar
schienen, in der Seele eines jeden Einzelnen. Stattdessen wurde
mehr und mehr von der Psyche gesprochen, die selbst immer
wandelbarer wurde.
Die Stadt sollte zum sdkularen Raum werden, also wurde sie
entgeistert. Fortan sollten die Ahnen nicht mehr unter den Le-
benden wohnen. Die Seelen der Verstorbenen mufsten am Ende
des Lebens auswandern, ohne jemals wiederkehren zu diirfen,
auch als Ratgeber sollten sie nicht mehr zur Verfiigung stehen.
Der Weg ins Totenreich wird daher weit und beschwerlich, und
fiir Lebende mehr als gefdhrlich. — Ebenso wie die nunmehr
erforderlich gewordene individuelle Psyche wandeln sich auch die
neu entstandenen Gotter, und alsbald verlduft nichts mehr in
den alten Bahnen.
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Die Stadt als Wildnis

Wenn Diesseits und Jenseits im Prozels der Zivilisation ausein-
andergetrieben werden, dann liegt gerade dieses Manover im
Interesse der Urbanisierung: Nunmehr erscheint die Stadt selbst
wie ein Jenseits, und so setzt sie sich von Anfang an auch nur zu
gern in Szene. Von aufsen betrachtet, mit den Augen eines belie-
bigen Fremden, der vielleicht durch Zufall in diese Gegend gerit,
erscheint eine Stadt ohnehin unwirklich. Sie scheint nicht von
dieser Welt zu sein, eher wie ein soeben gelandetes Raumschiff,
jederzeit wieder zu starten bereit.

Eine solche Anmutung tduscht nicht einmal, denn eine Stadt
ist per se exorbital, und sie demonstriert dies gegeniiber der sie
umgebenen Natur, indem sie sich betont majestatisch abgrenzt.
Ganz anders als bei einem Dorf ist der Raum einer Stadt vollig
entgeistert, systematisch entgoéttert und insofern vollkommen
sdkular. — Das muf so sein, mag die Stadt auch noch so viele
Tempel beherbergen.

Um diesen entgeisterten Raum frither Stéddte zu schaffen, bedurfte
es einer Entwicklung, wie sie ERWIN RHODE in Psyche beschreibt:
Zunéachst mufsten die Toten, resp. die »Geister< der Ahnen, aus
der Gegenwart der Lebenden entfernt werden. Der ProzefS der
Zivilisation beginnt daher mit dem Ausbiirgern der Seelen der
Verstorbenen, mit dem Kappen der Verbindung zu den Vorfahren,
so dafs ein jeder fortan nur noch auf sich allein gestellt ist und
nicht mehr mit Ahnen oder Geistern im Bunde stehen darf. Nicht
von ungefahr wird der iiberkommene Schamanismus von Priestern
mit heiligem Zorn verfolgt.

Den Rest erledigen Lifestyle, Design, Asthetisierung, Religion,
aber auch Kunst auf eine ebenso subtile wie wirkungsvolle Weise:
Die angestammten Rollenmuster, Trachten, Sitten und Gebrau-
che werden nicht etwa verboten, so etwas geschieht nur in den
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Kolonien. — Lustvolles Tun und Treiben ist in Stddten durch-
aus geduldet, Traditionsgebaren wird dagegen mit geschméck-
lerischem Kopfschiitteln goutiert, peinlich beriihrt von solchen
Hinterwiéldlern, die nicht loslassen konnen: Sie werden sich selbst
bald schon ihrer eigenen Traditions—Verbundenheit zu schdmen
beginnen.

Nichts wirkt nachhaltiger als die Kolonialisierung urtiimlicher

Empfindungen und Selbstverstandnisse auf dem Umweg iiber
eine Asthetik, die das Monddne und das Obsolete voneinander
abzusetzen beginnt. — Gerade die Asthetisierung der Selbstdar-
stellung hat einen ungeheuren Einfluf, es geht ein fast korperlich
empfundener Zwang davon aus. Peinlichkeiten stehen in unmittel-
barer Ndhe zum Schamempfinden, sie erzeugen einen immensen
psychischen Druck. Daher werden sich die Vertreter eines solchen
> Hinterwéldlertums< schnell nicht nur dsthetisch, sondern auch
moralisch, politisch, sozial und ideologisch in die Enge getrieben,
ausgegrenzt und mifachtet fithlen.
Eine Tracht, eine nicht wohlgelittene Sprache, Dialekte oder auch
eigentiimliche Sitten und Gebrauche einfach zu verbieten und
deren Pflege unter drakonische Strafen zu stellen, das ist nur eine
Variante solcher Akkulturation. Eine andere Moglichkeit ist die,
dafiir zu sorgen, dafs es den Vertretern selbst peinlich wird. —
Man sieht, die Herauslosung der Psyche aus ihren vormals sehr
gut fixierten Strukturen der Identitdt und der Orientierung, ihre
Entfithrung aus dem tribalen Milieu ureigenster Mythen ist eine
sehr schmerzhafte Operation, ein Abschneiden der psychischen
Verwurzelung.

Vormals weilten die Ahnen wie selbstverstdndlich unter den
Lebenden. Unsichtbar fiihrten sie auch nach dem Tode ihr vorma-
liges Leben wie seit Urzeiten einfach immer weiter fort; ein wenig
idealer, etwas miiheloser vielleicht, aber im Prinzip &nderte sich
nach dem Tode so gut wie gar nichts. — Bei HOMER zeigen sich
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diese Vorstellungen noch in den Erwartungen, wie sie beispiels-
weise ODYSSEUS hegt, wenn er die Unterwelt besucht. Zugleich
zeigen sich dunkle Ahnungen, daft da etwas mit den Toten, mit
verstorbenen Helden und auch mit den Ahnen im Jenseits ganz
und gar nicht mehr stimmt ...

Abb. 17: ARNOLD BOCKLIN: Toteninsel. 1880, Metropolitan Museum
of Art; New York. — Quelle: Public Domain via Wikimedia.

Sobald der Prozefs der Zivilisation einsetzt, miissen die Seelen
Verstorbener auf eine immer ldngere Reise gehen, in ein immer
jenseitigeres Jenseits. Fortan gingen sie weg und kamen von dort
auch nicht wieder zuriick — nicht anders als jene, die zumeist
doch aus Not in die Fremde gingen, um dort ihr Auskommen zu
finden, vielleicht auch ihr Gliick zu machen.

Diesseits und Jenseits wurden geschieden, nachdem bereits
das Tischtuch zwischen Go6ttern und Menschen zerschnitten war.
Ein Keil wurde getrieben zwischen Himmel und Erde, und mit
diesem Schisma in der Kosmologie putschten sich die neuen
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Staatsreligionen an die Macht, indem sie den Einzelnen aus den
angestammten Orientierungsweisen herauslosten.

Wiéhrend die iiberindividuelle Clanidentitét bei Wildbeutern fast
alles beherrscht, erhélt die Psychogenese mit dem Prozefs der
Zivilisation einen immensen Schub, denn mit der Urbanisierung
setzt auch die Individualisierung ein. In der neuen Wildnis der
Stéadte sollten fortan nicht mehr Clangeister, Schamanen und
Stammestraditionen die erforderliche Orientierung liefern, son-
dern die Herrschaften, die Priester und schluftendlich auch die
eigene Psyche.

In Stammeskulturen muf jede(r) nur sein, was sie oder er oh-

nehin bereits ist. Es gilt nur, was der jeweils angestammten Rolle
nach Alter und Erfahrung entspricht. Vieles steht dabei iiber-
haupt nicht zur Disposition. — Manche unserer Fragen, wie die
nach dem Selbst, nach der Rolle oder nach der eigenen Identitdt
stellen sich gar nicht. So kann auch gar kein sorgenvoller Gedanke
an »Selbstfindung< oder »Selbstverwirklichung< aufkommen, denn
weshalb soll man werden, was man bereits ist?
In einer Kultur, die noch nicht in den Prozef$ der Zivilisation ein-
getreten ist, geht alles seinen geordneten Gang. Es ist die ewige
Wiederkehr des Gleichen. Das Leben ist absehbar, ja geradezu
iiberschaubar. So kann man sich dem Augenblick widmen und
muft nicht gedanklich immer schon woanders sein. Aber nicht
nur die Verhéltnisse im Leben, auch die in den ewigen Jagdgriin-
den sind absehbar, ndmlich nicht wesentlich anders als das, was
ohnehin gelebt wird. — Es wére leicht untertrieben, ein solches
Leben als »unbeschwert< zu bezeichnen. Zivilisationsmythen und
noch mehr die Mythen der Moderne vermitteln dagegen ein dy-
namisches Bild von der Welt: Nichts soll, nichts darf so bleiben,
wie es ist.
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Zivilisationsmarchen

Abb. 18: Der Zivilisierte als Licht—
und Feuerbringer. — ANONYM:
Liebs—Geschichte des Herrn * % x .

Wunderbare Wiirkung der Sympathie,

oder heimlichen Natur—Triebs;

Franckfurt, Leipzig 1717. — Quelle:
Public Domain via Wikimedia.*

Vom Mythos zur Utopie

Es habe im Urzustand einen
dufserst brutalen, primitiven
Kampf ums Dasein unter den
Menschen gegeben. Diesem
Gesetz der freien Wildbahn
habe sich niemand entziehen
konnen, so lautet eines der
beliebtesten Ammenmaéarchen
in den primitiven Vorstellun-
gen hoher Spétkulturen.

Das war jedoch keineswegs

der Fall: Es hat nachweis-
lich niemals solche Verhélt-
nisse gegeben, wie sie da
modelliert worden sind. —
Nur zu gern spiegelt sich der
Zivilisationsmensch ganz im
Sinne von DANIEL DEFOE
und sieht sich wie ROBINSON
CRUSOE dem >Wilden< haus-
hoch tiberlegen.
Dabei wird dem »Primitivenc
einfach alles abgesprochen,
was den Menschen erst zum
Menschen macht. Also mufs
der Zivilisierte dem »Wilden<
wirklich alles beibringen, so-
gar das Feuer.

*Nach Olaf Simons: Marteaus Europa oder Der Roman, bevor er Literatur
wurde; Amsterdam, Atlanta 2001. S. 532.
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Was vorzivilisatorischen Kulturen angedichtet wird, spottet

jeder Paldoanthropologie, denn bereits die frithen Hominiden
hatten sich schon abgesetzt von ihrer vormaligen »Natur<. Auch
Frithmenschen stehen bereits aufser Konkurrenz in der Natur.
Die Rede von der »freien Wildbahn< ist unangebracht, wenn vom
Menschen die Rede ist.
Kein Tier, keine Klimaverdnderung und kein noch so radikaler
Wandel der Umweltbedingungen konnte ein Lebewesen aufhalten,
das so ausgestattet ist, mit Intelligenz, Sprache, Kultur, Riten
und Schamanismus. — Das war das Paradies: Gelebte Sorglosig-
keit und das Gliick, viele Sorgen nicht einmal zu kennen, weil es
solche sind, wie sie nur Zivilisationsmenschen entwickeln.

Wir verfiigen {iber ein Luxusorgan, ein Hirn, das uns eine fast
unangreifbare Sonderstellung in der Natur verschafft. Menschen
koénnen sich alles vom Leibe halten, was ihnen nicht behagt. Wir
sind imstande, mit List und Tiicke fast alles zu bezwingen, sei es
noch so stark, noch so méchtig oder noch so unangreifbar.

Die Rede vom Menschen als Mdngelwesen und das Selbstbemit-
leidungstheater tiber die vermeintliche biologische Minderausstat-
tung des Menschen ist nur ein Ammenmérchen der Zivilisation.
Nicht die Natur, schon gar nicht die freie Wildbahn ist das Pro-
blem, sondern vor allem schlechte Gesellschaft. — Nie zuvor
haben Menschen sich so defizitar empfunden.

Unter Ethnologen kursiert ein Witz, demzufolge sich manche der
indigenen Volker besonders iiber den Darwinismus verwundern.
Es sei doch komisch, daft allen Ursprungsmythen zufolge der
Menschen unmittelbar von den Gottern abstammen. Nur der
weifse Mann habe tierische Vorfahren. — Dieser Witz hat einen
ernstzunehmenden Hintergrund: Der Geist der Zivilisation legt
offenbar Wert darauf, dafs Menschen sich klein und minderwertig
fiihlen, sich vielleicht sogar selbst hassen. Aber auch das de-
monstriert die allegorische Figur der PANDORA in und mit ihrer
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psychisch labilen Disposition: Mit der Zivilisation sind psychische
Verelendung, Melancholie und das Ungeniigen mit sich selbst
in die Welt gekommen. Nicht von ungefahr miissen Erloser her,
die psychologisch aber auch nicht viel serlésen< konnen, weil sie
selbst Teil des Problems sind.

Menschen sind keineswegs Mdngelwesen, eher Luxusgeschopfe,
so haben sie sich selbst auch immer empfunden. Als Gattung
ist die Menschheit zwar auch nur eines von vielen evolutiondren
Abenteuern auf diesem Planeten, aber »von Natur aus< sind »wir«
doch etwas ganz Besonderes: Menschen konnen sich eigenstéandig
orientieren, sich selbst verandern, sogar iiber die eigene Natur
nachdenken — daher so viel Hirn.

Die Hypothese vom Menschen als einem von der Natur nur stief-
miitterlich bedachten Mdngelwesen ist ein Zivilisationsmarchen.
So wird legitimiert, warum wir angeblich von Natur aus gezwun-
gen sind, erbarmungslos gegen jede »Wildnis<, gegen »Wilde< und
zuletzt gegen jegliche Natiirlichkeit vorzugehen. Schlieflich hat
sdie< Natur uns alle erdenklichen Gaben vorenthalten, so daf wir
nicht wie die Tiere auf irgendetwas spezialisiert, sondern auf uns
selbst gestellt sind. — Die Rede von der stiefmiitterlichen Natur
dient der Beruhigung des schlechten Gewissens, daft der Mensch
sich oft, obwohl er anders konnte, wie ein Untier verhélt.

Vor diesem Hintergrund ist die Larmoyanz schwer zu ertragen.
Dagegen erscheint das seinerzeit auf den Hoéhen der 6kologischen
Wende von ULRICH HORSTMANN vorgebrachte anthropofugale
Weltbild als echte, wenn auch hochst provokante Alternative. —
In der Tat kénnte man den Menschen auch als Storfall einer
Natur betrachten, die notwendig menschenleer sein miifste, um
wieder paradiesisch zu sein:

Was sonst trige das, was das Untier »Weltgeschichte<
nennt, wenn nicht die Hoffnung auf die Katastrophe, den
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Untergang, das Ausléschen der Spuren. Wer konnte eine
sich Jahrtausend und Jahrtausend fortsetzende Litanei des
Hauens, Stechens, Spieflens, Hackens, die Monotonie des
Schlachtens und Schéidelspaltens, das Om mani padmehum
der Greuel ertragen, ja seinerseits nach Kriften befordern,
der nicht zugleich in der Heimlichkeit seiner Vernunft
gewify wire, daf diese rastlosen Ubungen ihn und seine
Gattung Gemetzel um Gemetzel, Schlacht um Schlacht,
Feldzug um Feldzug, Weltkrieg um Weltkrieg unaufhaltsam
jenem letzten Massaker, jenem globalen Harmageddon nd-
herbringen, mit dem das Untier seinen Schlufistrich setzt
unter die atemlose Aufrechnung sich fort- und fortzeugen-
den Leids."

Dagegen wird suggeriert, es lage an der Natur, bose Absicht sei
im Spiel: »Die Natur< wiirde dem Menschen das Leben >bewufst<
schwer machen. Aber beim grimmigen Ammenmérchen der Zivi-
lisation wird stets die Sonderstellung des Menschen in der Natur
einfach iibersehen: Hirn, Intelligenz und Sprache versetzen uns
in die Lage, alles haben oder sein zu konnen, was auch immer
gewlinscht wird.

Menschen sind nicht festgelegt auf irgendeine >natiirliche< Rolle.
Sie fiihren multiple Existenzen, kénnen sich verkleiden oder auch
ganz in fremde Rollen schliipfen. Dazu miissen sie allerdings
Vorsorge treffen, die passende Einkleidung wéhlen, sich umziehen,
um im Zweifelsfall die Lebenserhaltungssysteme mitzunehmen.
Daher >gibt< es Menschen iiberall, unter Wasser, in der Luft, in
der Arktis, im Weltraum, auf dem Mond und bald schon auf
anderen Planeten.

Menschsein und Zivilisierung ist keineswegs dasselbe. Zivilisation
bedeutet Individuierung, ein psychisch &ufserst schmerzhafter

*Ulrich Horstmann: Das Untier. Konturen einer Philosophie der Men-
schenflucht; Wien 1983. S. 6.
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Prozef, der so wohl in keinem Ubergangsritus vorgekommen sein
diirfte. Es ist durchaus iiberschaubar, im Zuge von Passage-Riten
eine Zeitlang in der Natur zu leben, um sich dort zu bewéhren,
Selbst— und auch Grenzerfahrungen zu machen, um dann als
Erwachsener wieder in die Gemeinschaft zuriickzukehren mit
einem Status, der sicher ist.

Wenn Diesseits und Jenseits auseinanderdriften, ebenso wie auch
Kultur und Natur, wenn die Mythen versagen und stattdessen
Utopien um sich greifen, dann kommen mit der nunmehr offenen
Zukunft zunehmend mehr Kontingenzerfahrungen auf. Die Welt
erscheint weit weniger sicher, die Naturkreisldufe spielen kaum
mehr die Rolle, die sie einmal hatten. In den Stadten herrschen
ohnehin ganz andere Verhiltnisse, die Orientierung wird daher
individualisiert: Das ist die Urbanisierung der Seele.

»Die< Natur ist jedoch keineswegs iiberwunden, sondern nur
ausgegrenzt worden. Und im Inneren der zivilisierten Welten
spielen wir weiterhin das ernste Spiel ums Uberleben, inzwischen
aber nach ganz eigenen Regeln. Was dem Zivilisierten in der
swilden< Natur ganz besonders unerbittlich erscheint, ist in der
urbanen Kultur um ein Vielfaches gesteigert.

Das alles sind Projektionen, eigentlich Retroprojektionen, von der
Gesellschaft auf die Natur und von dort wieder zuriick. So wurde
der Kampf zum Prinzip der Zivilisation. — Mit der modernen
Ideologie vom Wettbewerb werden Natur— und Menschenbilder
bemiiht, wie sie unangemessener nicht sein konnten. Es sind zwar
nur Glaubensgrundsétze, die aber sehr {iberzeugend wirken, weil
es doch schlieflich um »Natur« und » Natirlichkeit« geht.

So kommt es zur Wiederkehr des Verdréngten: Die unterworfene
und ausgegrenzte Natur bringt sich im Inneren urbaner Welten
um ein Vielfaches gesteigert erneut in Erinnerung, als Inszenie-
rung ihrer vermeintlichen Schrecklichkeit selbst. — Das ist der
Muythos vom Staat als Retter vor einer schrecklichen Wildheit,
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die in der Natur und im Menschen lauert. Alles Natiirliche ist
angeblich noch sehr viel schrecklicher als das, was die Zivilisation
daraus macht.

Das einféltige Gerede von der >freien Wildbahn<, vom agonalen
Kampf ums Dasein, von der Konkurrenz auf dem Markt und
vom Wettbewerb aller gegen alle ist in aller Munde. Es scheint,
als wére es alternativlos, dabei dient es nur der Legitimation von
Verhéltnissen, die weit besser sein kdnnten, wenn weniger Wert
auf »Natur< sondern stattdessen mehr Wert auf > Kultur< gelegt
werden wiirde.

Die gemeinhin vorherrschenden Motive sind einem fehlgelei-
teten Fgoismus geschuldet, einer Ideologie, die sich auf Natur
beruft, aber kiinstliche und vor allem prekéire Welten erschafft.
Und das Ganze wird getrieben von einem permanent schlech-
ten Gewissen, sich fortwdhrend am Leben, an der Liebe und
am Seelenheil vergehen zu miissen, als ginge es einfach nicht
anders.

So soll dann als »natiirlich< legitimiert werden, was unnatiirlicher
nicht sein kénnte, denn die Natur des Menschen liegt in seiner
Kultur. Es kommt eben darauf an, was wir »kultivieren<. Da-
her gilt, stets die angemessene Haltung einzunehmen und auch
zu wahren. Es gilt, sich disziplinieren zu lassen und darin ei-
ne Naturnotwendigkeit zu sehen. Es gilt, sich einzufiigen in die
uniibersehbare Monstrositdt dieser Welten, um ein ordentliches
Rédchen im Getriebe zu sein.

Wenn es ein Grauen gibt, dann dieses. Wenn es Griinde und
Anléasse gibt fiir Verzweiflung, seelisches Elend und Verwahrlo-
sung in jeglicher Hinsicht, dann sind sie beheimatet in diesen
kiinstlichen Paradiesen. Denn um in den neuen Welten moderner
Mythen leben und sich tiberhaupt orientieren zu kénnen, bedarf
es ganz neuer Varianten der Anpassung an eine mehr oder minder
vollig unberechenbare kiinstliche Wildnis.
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Ziwilisationen sind Hyper—Kulturen mit eigenen Standards.
Selbst eine ganz neue Art von Wildnis, werden sie zur zweiten
Natur. Dabei geben sie vor, jenen angeblich so fiirchterlichen
Naturzustand im Dienste der Menschheit ultimativ iiberwunden
zu haben. Das Ammenmaérchen von der Bezwingung der wilden
Natur, von der »Zihmung< der zuvor so »wilden< Artgenossen
wird als Fortschritt der Menschheit verkiindet.

Zivilisierte leben in ureigenen Luxus—Welten, weitab von 6kologi-
schen, sozialen oder spirituellen Gleichgewichten. Das alles hat
seinen Preis, denn mit den selbst produzierten gottlichen Giitern
sind sehr viele Ubel erstmals in die Welt gekommen. — Dieser
Nexus kann kaum besser symbolisiert werden als mit PANDO-
RA, die den erstrebenswerten Luxus hochster Kultur umfassend
verkorpert, im Guten wie im Schlechten.

PANDORA ist vor allem fiir diejenigen, die sich selbst als defizi-
ent erleben, einfach unwiderstehlich. Kein stolzer Krieger, kein
Mensch, der noch mit sich eins ist, wiirde sich je darauf einlassen.
Aber alle, die an sich selbst zweifeln, wenn sie sich in den wan-
kenden Welten sich wandelnder Kulturen bewegen, erfahren sich
wieder und wieder verunsichert. Kaum jemand von denen, die
lieber haben als sein, wiirde eine solche Gottin der Verheifung
ernsthaft zurlickweisen; die Probleme liegen also noch ein wenig
tiefer. — Sobald PANDORA die Biihne der Kulturgeschichte be-
tritt, sieht sich die Lebenswelt unendlich bereichert, allerdings
mit himmlischen Giitern und wie mit irdischen Ubeln.

Es mufs angenommen werden, daf sich die Zivilisierung nicht
einfach von selbst, gleichsam von innen heraus ergeben hat. Da
ist nicht eins zum anderen gekommen, dahinter muf vielmehr
eine Macht vermutet werden, die das Ganze systematisch auf
den Weg bringt, eine, die Interesse an dieser Entwicklung hat,
die sich selbst aber den Plagen nicht unterzieht, eine, die nur die
eine Seite dieser Errungenschaften sieht, die andere aber nicht.
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Stellen wir also die Frage aller Fragen:

Cui bono?

Fine neue Herrscher—Kaste ist seinerzeit auf der Bildflache er-
schienen. Es waren Mesolithiker, also Jager, die den Prozefs der
Zivilisation anstiefsen und aufrechterhielten durch eine zuvor nie
dagewesene Herrschaft von Menschen iiber Menschen. — Nicht
ohne Zynismus lafst sich konstatieren, dafs, wo Viehzucht auf-
kommt, auch die Idee moéglich wird, Menschen zu ziichten, um
sie wie Arbeitstiere zu halten.

Die Rechnung mit der Biichse der PANDORA ist von Anfang an
eine Frage doppelter Buchfiithrung: Der neue Luxus hat das Leben
der Herrschaften nicht nur moglich gemacht, sondern standig
weiter bereichert, so daf immer mehr danach verlangt wurde.
Aber zugleich kommen mit allen diesen teuren Giitern eben auch
die dazugehorigen Ubel mit in die Welt.

Nicht nur die Zahl der Giiter wird unendlich gesteigert, sondern
zugleich bringt die PANDORA alles, was eben mit dazugehort, alle
Nebenfolgen, alle mitbedingten und selbst zu verantwortenden
Katastrophen, alle neuen und dann doch wohl auch notwendigen
Ubel, die damit verbunden sind.

Alles geben Gétter, die unendlichen,
Ihren Lieblingen ganz,
Alle Freuden, die unendlichen,
Alle Schmerzen, die unendlichen, ganz.*

Nun diirften die neuen Herrschaften den weiteren Verlauf der
Entwicklung zumindest geahnt haben, daf sich damit nicht nur
die Zahl der Giiter, sondern auch die der Ubel exponentiell

*Johann Wolfgang von Goethe: Gedichte. Nachlese. In: Berliner Ausg.;
Berlin 1960ff. Bd. 2. S. 74.
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vermehren wiirden. Aber das wird bekanntlich nicht realisiert,
weil viel zu viele hoffen, selbst am so verlockenden {iberirdischen
Gliick teilhaben zu kénnen. Die hochvermogenden Einwohner
kiinstlicher Paradiese und deren Nutznieffer denken daher gar
nicht daran, das ganze Wohlleben und die damit einhergehenden
Folgen ernsthaft kritisch zu betrachten.

Das Prinzip der Zivilisation lautet: Hauptsache, der Schein
stimmt! Und das ist der Fall, solange die Lasten fiir den Lu-
xus andernorts zu Buche schlagen. — Das ist dann auch das
eigentliche Betriebsgeheimnis: aus den Augen, aus dem Sinn!
Und dieses Prinzip gilt bis in unsere Tage: Giiter und Gewinne
werden privatisiert; die Ubel fallen andernorts an, Risiken und
Verluste werden der Allgemeinheit iiberantwortet.

Mag der Zauber noch so grofs sein, das Prinzip der Zivilisation
ist kein Ruhmesblatt der Geschichte, auch wenn noch so viel
Hochkultur dabei nebenher abgefallen ist. Urbanisierung und
Zivilisation setzen Prozesse einer nie zuvor dagewesenen sozio—
kulturellen Kernspaltung in Gang. — Anders als HOBBES es
unterstellte, verlieren die Menschen damit ihre Gleichheit, denn
das ist das Erste, was der Prozels der Zivilisation installiert:
Ungleichheit.

Der Mythos verliert im Wettstreit mit einer Utopie, die auf
solche himmlischen Verheifungen setzt. Und die, die seinerzeit
eine Wahl hatten, diirften ihre Griinde gehabt haben, sich auf das
Abenteuer einzulassen. Es muf eben iiberaus verlockend gewesen
sein, als diese Frage noch anstand, als der Prozef§ der Zivilisation
in Gang gesetzt wurde und in der Welt, in der Natur, in den
Kopfen und in der Seele alles anders werden sollte.

Seither sind wir nicht mehr an der Natur orientiert, sondern
an den Mdrkten urbaner Waren—Welten aus Kapital, Giitern,
Dienstleistungen und Menschen. Das ist die »Wildnis«, in der
sich fortan ein jeder bewéahren soll. — Bis auf jene freilich, die



Die Urbanisierung der Seele 135

oft einzig aus Griinden der Abstammung iiber Vermogen, Amter
und insofern iiber Macht und Geltung verfiigen.

Durch die Neuordnung der Welt erschliefst sich das Utopische
ganz neue individuelle, psychische und auch kreative Energie-
quellen. Jeder Einzelne wird aus dem vormaligen Klein—Verband
von Stammes— und Clanstrukturen mit ureigensten Traditionen
sorgsam herausgelst. Es entstehen erstmals Individuen in einem
nicht mehr nur biologischen, sondern in einem sozialen Sinn, die
im grofsen Theater urbaner Lebenswelten auf- oder auch wieder
untergehen. Die Gesetze in der Wildnis urbaner Welten sind
allerdings ganz andere als die der Natur, denn es ist nur lancierte,
manipulierte, geschickt so und nicht anders inszenierte Natur.
Derweil wurde die freie Natur immer weiter zuriickgedréangt,
inzwischen diirfte es kaum mehr einen Flecken geben, der nicht
bereits >erobert< wire. — Und heute gibt es sie kaum mehr auf
der Welt, die sogenannte unberihrte Natur. Kein Ort, der nicht
bereits eingenommen, kein Vogel, der nicht beringt, kein Baum,
der nicht langst katalogisiert worden wére. Keine Moglichkeit
mehr, sich tatsédchlich noch in die freie Natur zu fliichten, um
Distanz zu gewinnen zur Zivilisation, um vielleicht doch noch ein
ganz anderes Leben zu fithren.

Die Umweltschutzbewegung der 7oer Jahre mit ihren Utopien
in der Hoffnung, tatsichliche Alternativen aufzeigen und auch
selbst leben zu konnen, hat eher beschleunigt, was sie zu verlang-
samen erhoffte. Sie war tatséchlich nur wie eine Fahrradbremse
am Interkontinentalflugzeug, wie es der Soziologe ULRICH BECK
der Oko Bewegung und ihrer Ethik bescheinigt hat.*

Gerade Umweltschutz und Okologie haben die Vereinnahmung der
letzten freien Natur erst global werden lassen, haben die Dynamik

*Ulrich Beck: Gegengifte. Die organisierte Unverantwortlichkeit; Frank-
furt am Main 1988. Vgl. S. 194.
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nur noch weiter beschleunigt. Und mit dieser Dynamik verh&lt
es sich paradox: Wer etwas dndern will, und sei es, um wieder
mehr Langsamkeit aufkommen zu lassen, wird die Entwicklung
als solche beschleunigen miissen. Wer Wind sét, wird Sturm
ernten.

Wir tragen die Idee der Zivilisation langst in uns. Alles scheint
nur noch voriibergehend zu sein, so wie es ist. Nichts ist mehr
sicher, weder das Leben im Diesseits noch die Zeit danach, wenn
denn diese Frage iiberhaupt noch sinnvoll erscheint. — Kaum
verwunderlich, daf gerade die frithen Hochkulturen mit der Frage
nach dem Tod die allergréfsten Probleme hatten. Wenn man denn
schon leben kann wie die Gotter, warum dann nicht auch bis in
alle Ewigkeit?

Viel, wirklich sehr viel, fast sogar alles drehte sich um diese
Frage, was eigentlich >danach< von alledem bliebe: Wozu der
ganze Taten—Drang, die Arbeit, der Verzicht, die Selbstkasteiung,
die Disziplin, das Unrecht—Tun und das ganze zusammen geraffte
Vermogen ...

Es war bald schon nicht mehr ganz so klar absehbar, was nach
dem Tode konkret mit der Seele geschehen wiirde, ob tatsédchlich
mit einem Weiterleben gerechnet werden darf, so wie es bis dato
immer angenommen worden war. Dagegen ist die Auffassung vom
Leben nach dem Tod unter Vertretern normaler Kulturen mehr
als sicher: Nach dem Tode ist es fast dasselbe Leben wie sonst
auch, nur ist alles ein wenig leichter, vielleicht sogar miihelos,
gliicklicher, erfiillter, eben in jeder Hinsicht ideal.

Die naturenthobenen urbanen Lebenswelten der frithen Stadte
setzen von Anfang an ginzlich neue Mafstabe. Als kiinstliche
Welten, die mit grofem Aufwand erbaut, versorgt, organisiert
und stabilisiert werden miissen, bieten sie Modellvorstellungen fiir
viele utopische Hoffnungen auf ultimative kiinstliche Paradiese,
die ihrerseits stets von gottlichen Himmels— oder teuflischen
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Unterwelten inspiriert sind. Kaum verwunderlich daher, daf
Stiadte dariiber hinaus auch Modell stehen fiir Vorstellungen vom
Jenseits, und dabei ist es immer wieder erstaunlich, wie sehr
gerade auch letzte Ideale mit der Zeit gehen.

Nicht nur die Seele, sondern auch das Jenseits und sogar die
Welten der Gotter werden in diesem Prozefs urbanisiert. Es ist
oberflachlich betrachtet sehr viel Licht, vor allem Glamour in
diesen neuen Lebenswelten, es ist auch sehr viel Schatten. Der
schone Schein triigt, nicht alles ist Gold; manches glianzt nur,
und vieles glénzt ganz und gar nicht. — Die Stadt steht Modell
fiir génzlich neue existentialistische Gefiihle, die so extrem nur in
urbanen Welten aufkommen kénnen: Erfahrungen von Anonymi-
tat, Einsamkeit und Verlassensein inmitten von Trubel, Freude
und Heiterkeit.

Das Spektrum dessen, wofiir die Stadt Modell steht, reicht vom
Utopischen bis hin zum Gegenteil aller Wiinsche, Traume und
Hoffnungen. Mit den Utopien des Urbanen gehen zugleich auch
Dystopien einher. Nicht nur der Himmel wird daher gern als
Stadt vorgestellt, sondern eben auch die Hélle. — Vermutlich ist
erst mit dem Urbanen die Idee ewiger Verdammnis in die Welt
unserer Vorstellungen gekommen.

Erst vor der diisteren Silhouette einer monstrésen Skyline ent-
stehen die so makabren Vorstellungen iiber Hoélle und ewige
Verdammnis. Ultimatives Elend wird real, denn die Stadte for-
dern ihren Tribut bereits zu Lebzeiten. Alles ist auf engstem
Raum versammelt: Gliick und Ungliick, Liebe und Sehnsucht,
Gewinn und Verlust, Licht und Schatten, Hoffnung, Elend und
Verzweiflung.
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Man stelle sich doch nur einen Augenblick vor, wie es wohl sein
wiirde, auf den Markt zu gehen, um sich einen Menschen zu
kaufen. Nur eine »Sache¢, ein Gegenstand, um damit zu tun,
was und wie es beliebt. — Von Anfang an baut die so imposante
Kultur—Geschichte der Zivilisation 6konomisch auf Sklaverei,
Leibeigenschaft und Ausbeutung bis auf den heutigen Tag.
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Allerdings sind die
Herrschaftstechniken in-
zwischen verfeinert, eben
internalisiert worden. Es
mufl nicht mehr mit der
Knute und drakonischen
Mafnahmen regiert wer-
den. Selbst—Ausbeutung
und Selbst—Disziplinie-
rung gehen zivilisier-
ter vonstatten, zumin-
dest dem Augenschein
nach.

Derweil sind die Héhlen
von PLATON mehr als
nur ein Gleichnis, denn
sie sind noch immer sehr
real. Seinerzeit verbrach-
ten die Bergleute ganz
gewifs nicht freiwillig ihr
arbeitsreiches Leben in

Abb. 19: JEAN-LEON GEROME: Der
Sklavenmarkt. Um 1866, Williamstown;
Massachusetts. — Quelle: Public Domain
via Wikimedia. diesen Stollen. — Die
Produktionshéhlen sind

heute in den Billiglohnldndern, auch dort gibt es keine Moglich-
keit, sich loszumachen, um endlich ans Licht zu kommen ...

Seit dem Aufkommen der Zivilisation fachert sich das Spektrum
von Himmel und Hélle immer weiter auf. Zwischen unvorstellba-
rem Grauen und ultimativer Gliickseligkeit ist alles moglich. —
Alles bieten die neuen urbanen Welten, traumhafte Lebenschan-
cen den einen und schreckliches Lebensschicksal den anderen,
unermefsliches Gliick und tiefstes Ungliick, Seligkeit oder Ver-
flucht—Sein ohne die geringste Aussicht, jemals zu entrinnen.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AJean-L%C3%A9on_G%C3%A9r%C3%B4me_001.jpg
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Das heimliche Curriculum einer jeden Utopie im Spektrum zwi-

schen Futopie und Dystopie ist dem Vorbild der Stadt entlehnt,
denn gerade im urbanen Raum herrscht kein Entweder—Oder,
sondern ein dichtes Beisammensein aller Moglichkeiten zwischen
Licht und Schatten. Keine Stadt lebt aus sich heraus, es muf}
noch das Land, es miissen noch alle fernen Lander mit in Be-
tracht gezogen werden, von denen sie lebt und ihren Reichtum
hat. — Kaum verwunderlich, dafs die Stadt auch das geheime
Ur—Modell jenseitiger Welten bildet. Das Reich der Seligen und
das der Verfluchten, das Reich aller Sehnsiichte und auch das
aller Schrecken wird als Stadt dargestellt.
Aber der Schein will gewahrt sein. Wo das ewige Leben im Luxus
immer reizvoller wird, dort muf der Tod unangebracht erscheinen.
Er gehort einfach nicht mehr dazu, ist nicht mehr Teil des Lebens,
schon gar nicht dessen Fortsetzung. Auch die Ahnen sind kaum
mehr von Bedeutung in einer Kultur, die auf Wandel setzt und
kaum mehr darauf, irgendetwas zu bewahren, schon gar nicht,
wenn es dem Fortschritt im Wege steht.

Gerade frithe Hochkulturen sehen im Tod ein existentielles
Problem, was sich am Kult um die Totenbiicher in Agypten
zeigt, ganz besonders aber auch im Gilgamesch—Epos aus dem
Zweistromland. Am Ende wird der zuvor noch so selbstbewufite
Heldenkonig GILGAMESCH nur noch ein gebrochener Mann sein,
wahrend sein Freund ENKIDU langst das Zeitliche gesegnet hat.

— Ist am Ende alles nichts?

Der Tod wird zum Skandalon, und auch die Ahnen stoéren die
urbane Unbedarftheit ganz empfindlich, also werden sie ausge-
biirgert. Das nunmehr entriickte Totenreich wird darauf zum
ersten Nicht—Ort, zum ersten U-Topikum in der Geschichte der
Menschheit. So kommt die Bedingung fiir die Moglichkeit ins
Denken, Gedanken iiber Nicht—Orte, iiber Utopien, Atopien und
Dystopien zu hegen.
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Mit dem Prozefs der Zivilisation kommen entscheidende Dif-
ferenzen in die Welt, die sich darauf stiitzen, zwischen Diesseits
und Jenseits streng zu unterscheiden — so lassen sich ganz neue
Mafsstidbe setzen. Schien das Weiterleben nach dem Tode vormals
verbrieft, so sollte nun gerade die neu aufkommende Individualitdt
fiir das personliche Schicksal nach dem Tode entscheidend sein,
je nachdem, ob die Seele durch das gelebte Leben belastet war.
Es war gar nicht mehr so sicher, was danach kommen wiirde.

Abb. 20: GusTAvV KLIMT: Leben und Tod. 1908-1911, Wien,
Sammlung Leopold. — Quelle: Public Domain via Wikimedia.


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Gustav_Klimt_041.jpg?uselang=de
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Ungeféhre Aussichten schaffen aber keine Erwartungssicherheit,
daher kommt allgemeine Verunsicherung auf. An die Stelle der
vormaligen Zuversicht treten groke Angste, denn zwischen Him-
mel und Hoélle scheint alles moglich. — Weil Diesseits und Jenseits
immer weiter auseinanderdriften, mufiten sich auch die Gotter
diesem Prozeft anpassen. Bis auf den heutigen Tag mufiten sie
sich immer weiter transzendieren, sie mufiten gleichsam immer
jenseitiger werden.

Gotter treten im Zuge der Zivilisation immer seltener auf, schliefs-
lich zeigen sie sich gar nicht mehr. Auch greifen sie schon seit
geraumer Zeit kaum mehr in den Lauf der Welt und die Geschicke
ein, um sich stattdessen nur noch mental, durch innere Stimmen
zu duflern, wie beim Daimonion des SOKRATES. — Das ist ein
sehr bedeutsamer psychologischer Paradigmenwechsel immer we-
niger auf die Auflenwelt und immer mehr auf die Innenwelt zu
»horenc.

Im weiteren Verlauf der Psychogenese sind immer wieder Versu-
che unternommen worden, sich ehedem bedrohliche Méachte anzu-
eignen, sie zu internalisieren. Dabei miiftte sich eigentlich zeigen,
dafs wir selbst die Urheber dieser Projektionen sind. Gleichwohl
werden solche Manifestationen als fremde Mé&chte empfunden
und die Psyche wird damit zum Pantheon. — Hier handelt es
sich allerdings nur um eine idealtypische Modellierung, denn ganz
so einfach ist es gewifs nicht, mit inneren Stimmen umzugehen,
handelt es sich in der Regel dabei doch eher um sehr ernst zu
nehmende Krisensymptome.

Genau daran riihren alle erdenklichen Riten und Religionen, scha-
manistische Geisterbeschworungen nicht anders als auch manche
Riten der sogenannten Hochreligionen. Auch bei diesen kommt
es schliefslich darauf an, einem Geist, einem Dadmon, einem Gott
zu folgen, sich abzustimmen, sich ihm anzugleichen, ihn sich
einzuverleiben. — Noch der Ritus vom Abendmahl représentiert
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den Atavismus der Theophagie: Das Gottliche soll einverleibt
werden, als wire das Prinzip des Kannibalismus noch glaubhaft,
dafs man sich durch Verzehr von Hirn, Herz und Leber die frem-
de Macht wirklich aneignen kann. Dabei geht eine tatséchliche
Internalisierung ganz gewifs nicht durch den Magen, sondern nur
durch die Psyche.

Seltsamerweise spielen die Bufiprediger, wie sie gerade in den

frithen, doch so verhafst »siindhaften<, weil eben viel zu »weltli-
chen< Stadten iiberall auftreten, eine eher fortschrittsférdernde
Rolle. Sie fachen die Internalisierung und damit die Psychogene-
se unentwegt an. Sie fordern nicht etwa ein Zuriick zur Natur,
sondern die innere Abkehr von der lasterhaften Stadt inmitten
aller kiinstlichen Welten. Sie fordern die Urbanisierung der See-
le, also mehr Selbstkontrolle, und stiitzen ihre Drohungen auf
ganz neue Gotter: Gerichtsgotter. — In der Tat haben diese
inzwischen Lesen und Schreiben gelernt, betreiben Buchfiihrung,
beherrschen das Mefiwesen und bedienen die Seelenwaage wie
einen Liigendetektor, um am Ende des Lebens das individuelle
Schicksal im Spektrum zwischen Himmel und Hoélle genauestens
zu taxieren.
Erst wenn diese neuen Gotter im letzten Gericht die Abschlufsbi-
lanzen er6ffnen, erst dann kann man wirklich sicher sein, ob sich
das gelebte Leben gelohnt hat. Mochten die irdischen Freuden
im gut gelebten Leben — vor allem bei besonders gutbetuchten
noch so kurzweilig, mochte das von ihnen begangene Unrecht
noch so himmelschreiend gewesen sein. Mochten sie im Diesseits
tun und lassen, wonach ihnen war, was und wie es auch immer
beliebte. Es kam nicht wirklich darauf an, denn entscheidend
sollte sein, was danach kommen wiirde an ewigem himmlischen
Lohn oder auch an ewiger hollischer Qual.

Ein alles {ibergreifender Gétterglaube bildet die entscheidende
Klammer urbaner Gesellschaften, die sich mit grofter Vielfalt
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arrangieren miissen. Bereits frithe Stéddte sind Schmelztiegel aller
erdenklichen Volker aus aller Herren Lander. Wollen sie nicht
in Biirgerkriegen alsbald schon wieder untergehen, miissen zwei
zentrale Probleme der Integration gelost werden:

Erstens sollten sie allen, die aus pragmatischen Griinden einfach da-
zugehodren miissen, ein iibergreifendes Ganzes und Raum zur
Selbstdarstellung bieten. Das fiihrt fast automatisch zum Poly-
theismus. Aber solange Kultmanagement betrieben wird, ist es
kein Problem, viele Gétter nebeneinander zu haben. Zugleich
wird mit dem Kult von Staatsgbttern eine zusétzliche Integrati-
onsebene geschaffen, die fiir alle verbindlich ist.

Zweitens haben die neuen Stiddte zugleich das Problem der Anomie:
Woher soll denn die Moral kommen, wenn die Bedeutung von
Stammestraditionen relativiert, vielleicht sogar ganz aufer Kraft
gesetzt wird? Es bleibt dann nur noch, auf intrinsische Motiva-
tion, also auf mehr Selbstkontrolle zu setzen. So kommt es zur
Entdeckung der Innenwelt, und die Psyche kommt ins Spiel als
Verinnerlichung dessen, was zuvor duferlich war.

Es ist bemerkenswert, wie urbane Integrationspolitik vonstatten
geht: weniger durch &uféeren, vielmehr durch inneren Zwang und
sehr viel Selbstkontrolle. Nichts scheint da hilfreicher zu sein als
die Drohung mit unendlichen Seelenqualen in einer Hdélle, die
allen zugedacht ist, die sich beizeiten nicht selbst beherrschen.
Die dazu erforderliche intrinsische Motivation wird durch neue
Gerichtsgotter erzeugt, in deren Augen es nicht hinreichend ist,
nur >gut< gelebt zu haben. Die danach im Jenseits drohenden
ewigen Qualen konnten nédmlich sehr viel entscheidender sein.
Also miiftte das Leben nicht mehr nur diesseitig, sondern auch
jenseitig einen nennenswerten »Gewinn< ausweisen, daher sollte
es bereits im Diesseits am Jenseits ausgerichtet werden.

Auf diese Weise wird intrinsische Motivation nicht nur neu ge-
schaffen, sondern zunéchst einmal tiberhaupt erst ermoglicht.
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Das ist der Grundsatz aller dieser neuen Religionen, gerade bei
denen, die es sich leisten kénnen, sich iiber jede Ordnung, iiber
jeden Sinn und jede Gerechtigkeit hinwegzusetzen, wenigstens
dafiir zu sorgen, dak sie es fortan mit schlechtem persénlichen
Gewissen tun.

Sie sollen wenigstens nicht mehr vor aller Augen »slindigenc,
sondern — wenn iiberhaupt — im Verborgenen tun, was sie nicht
lassen kénnen. Die Achtung vor dem Gesetz und die Wahrung
der Sitten mufs in den frithen Stddten ein betrachtliches Problem
gewesen sein. Daher auch ist Doppelmoral aus der Perspektive
dieser Méchte weit weniger anriichig, wenigstens wiirde der Ord-
nung an und fiir sich Genlige getan. Wenigstens sollte nicht mehr
demonstrativ in aller Offentlichkeit vorgefiihrt werden, wie leicht
es Privilegierten féllt, sich ganz einfach demonstrativ iiber alles
hinwegsetzen zu konnen.

In erster Linie mufsten die neuen Religionen staatstragend sein.

Also waren sie darauf aus, dem Einzelnen in seiner Individualitdt
und Willkiirfreiheit neue Grenzen zu setzen. — Erfolg, Reich-
tum, Eitelkeit und Wohlleben sollten nicht als solche verdammt
werden, aber die neuen Oberschichten mufsten sozialvertraglicher
werden. Es galt sie einzubinden, so dafs sie sich dem Gemeinwesen
verpflichtet filhlen und den Prozeft der Zivilisation nicht mehr
konterkarieren.
Die Drohung mit der neu aufkommenden Jenseitsgerichtsbar-
keit ist ein ausgesprochen wirkungsvolles Mittel. Dieses Szenario
hat ganz offenbar schon immer sehr groften Eindruck gemacht,
denn erst die Furcht vor ewiger Verdammnis hat etwa auch die
Germanenmission iiberhaupt ermdoglicht. — Zugleich geschieht
etwas Ungeheures: Damit beginnt der eigentliche Prozeft der
Psychogenese, indem viele entscheidende Momente vormaliger
Fremdbestimmung ins Innere der Psyche verlegt werden.
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Die manifeste Drohung
mit ewigen seelischen
Qualen im Totenreich
war ganz offenbar ein
probates Uberzeugungs-
mittel, dem sich nur
wenige entziehen konn-
ten. Das Leben im Dies-
seits sollte also gefiihrt
werden in Hinsicht auf
das, was danach kom-
men und worauf es da-
bei ankommen wiirde:
ein reines Gewissen.
Wie sorgsam alle er-
denklichen Vorkehrun-
gen getroffen werden,
zeigt sich immer wie-
der bei PLATON, etwa
wenn SOKRATES, kurz
bevor er stirbt, noch
darum bittet, man mo-
ge dem ASKLEPIOS in
seinem Namen einen

Abb. 21: FRANGOIS CHIFFLART: Das
Gewissen. 1877, Maisons de Victor Hugo,
Paris. — Quelle: Public Domain via
Wikimedia.

Hahn opfern. — Warum die letzte irdische Sorge des SOKRATES
darin besteht, ist vielfach interpretiert worden. Die eine mogliche
Deutung, es sei Ironie gegen seine Ankldger, um zu erweisen, daf
er doch an Gotter glaube, ist mehr als schwach. — Die andere, er
habe damit zeigen wollen, daf man seinem DAIMONION keinerlei
Opfer bringen miisse, iiberzeugt ebensowenig.

Der eigentliche Beweggrund diirfte ein anderer sein: Es geht
SOKRATES offenbar um das, was da zeitgleich mit ihm und in
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seinem Korper vor sich ging: Die Vergiftung durch Schierling, in
anderer Anwendung doch auch eine Arznei, etwa als Conium ma-
culatum in der Homdopathie oder als Salbe gegen Verhartungen,
also ein Medium des Gottes der Heilkunst.

Hier wird also ausgerechnet der Gott der Heilkunst zum Scharf-
richter umfunktionalisiert. ASKLEPIOS ist direkt betroffen, weil
eine seiner Pflanzen eingesetzt wird, um einen Menschen nicht
etwa vor dem Tode zu bewahren, sondern zu toten.

Es waren dem Aeskulap aber die Hdhne, die Nachteulen,
die Ziegen und die Schlangen heilig. Und, wenn einer von
einer Krankheit durch seine vermeynte Hiilfe wieder ge-
sund geworden, so wurde solches nebst den gebrauchten
Mitteln auf besondern Tdfelchen in dessen Tempeln auf-
gehangen, woraus denn hernach die Aerzte ihre Kunst
zusammen lasen. (...)

Er hat einen Hahn bey sich, weil ein Arzt eben so wachsam
seyn soll, oft auch einen Hund, weil an solchem Thiere die
Treue gerihmet wird, und ein Arzt eben dergleichen soll
von sich spiiren lassen. Wenn thm auch eine Nachteule
zugegeben wird, so hat sie einerley Bedeutung mit der
Schlange; und da thm die Ziegen geheiliget waren, so soll
es bemerken, dafi Kranke des Arztes nothig haben, wie die
Ziegen, die stets das Fieber haben sollen."

Ein noch prominenteres Beispiel findet sich in der Rahmen-
erzdhlung zu PLATONS Staat, wo der alte Patriarch KEPHALOS,
der schon langst das Haus dem Sohn iibergeben hat, mit letzten
Geschéften befafit ist. Keine Schuld soll offen bleiben. Es gilt,
zu Lebzeiten moglichst alle offenen Rechnungen zu begleichen. —
Entweder man begeht erst gar kein Unrecht oder versucht das
entstandene Unheil spater wieder gut zu machen, denn es gilt,

*»Aesculapius<. In: Benjamin Hederich: Griindliches mythologisches
Lexikon. Leipzig 1770. S. 119 u. 122.
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den Gerichtsgottern zuvorzukommen, ehe diese auf ihre Weise
alles ausgleichen.

Auf die Frage von SOKRATES: Was hdltst du fiir den bedeutend-
sten Vorteil, den du von deinem grofien Vermdogen gehabt hast?
antwortet KEPHALOS:

Etwas, antwortete er, was mir vielleicht nicht viele glauben
werden. Denn wisse nur, Sokrates, wenn man nahe daran
ist, daf$ man glaubt sterben zu miissen, so wandelt einen
Furcht und Sorge an iiber Dinge, an die man vorher nicht
gedacht hat. Denn die bekannten Sagen vom Zustand in
der Unterwelt, dafs, wer hier Unrecht getan, dort Strafe
leiden miisse, tber die man sich bis dahin lustig gemacht,
beunruhigen nunmehr einen innerlich, ob sie nicht am
Ende doch wahr seien, und entweder aus Altersschwdche
oder auch, weil man jener Welt jetzt ndher ist, beschaut
man sie mehr. Da wird man voll Unruhe und Furcht und
besinnt sich und prift sich, ob man einmal jemandem
Unrecht getan. Wer nun in seinem Leben viele ungerechte
Handlungen findet, der fihrt sogar oft erschrocken aus
dem Schlafe auf..."

Nicht von ungefédhr kommen manche Téter also ganz bewufst zum
Tatort und zu den Opfern wieder zuriick, wohl um tétige Reue
zu zeigen und Vergebung zu erreichen. Dabei wire es allerdings
ein groftes Ungliick, wiirde ein Téter nach Jahren endlich an den
Ort des Geschehens wieder zuriickkehren, um Bufte zu tun und
Siithne zu leisten, aber niemanden mehr vorfinden, auch keine
Nachkommen des Opfers, die durchaus stellvertretend noch die
Entschadigung entgegennehmen kénnten.

Dann bliebe die Tat ungesiihnt: Die Irregularitdt im kosmischen
Geflige um diese individuelle Seele bliebe bestehen, was Unheil
bedeutet, sobald dieser Mensch die Schwelle zum Reich der Toten

*Platon: Der Staat. In: Werke in acht Banden. A.a.O. Bd. 2. S. 10f.
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iiberschreitet. Die Gotter des letzten Gerichts wiirden nicht nur,
sie miifiten ein iibles Urteil aussprechen.

So wird das Leben selbst zur Bewahrungsprobe fiir das, was
danach kommt. Die Drohung mit ewiger Verdammnis ist dufserst
wirkungsvoll, ein ganz betrachtlicher psychologischer Druck wird
auf den Einzelnen ausgeiibt, um eine neue Form der Selbstkon-
trolle zu etablieren, das schlechte Gewissen.

Die Bildung des schlechten Gewissens ist eine mafigebende
Station in der Geschichte des Menschen ... Von da ab
nimmt der Mensch Stellung zu sich selbst von einem durch
den Sprung tber sich selbst hinaus erreichten Stand aus,
von dem aus er seine Affekte, Leidenschaften, seine Natur
verurteilt und verachtet. Der christliche Priester ziichtet in
den anderen das schlechte Gewissen, um sich ihrer Seele
zu bemdchtigen.

Durch diese Not wird der Mensch dazu herausgefordert,
sich durch produktive Tdtigkeit seiner Phantasie zu befrei-
en. (...) Das schlechte Gewissen ist... als ein mafSgebendes
Ereignis in der Geschichte des Menschen, bei dem er
iber sich selbst als iber sein tierisches Dasein hinausgeht,
um einen tberlegenen Stand zu gewinnen — es ist der
des »souveranen Individuums< — von dem aus er gegen
sein eigenes »altes, tierisches Selbst< Stellung nimmt. (...)
Zwar ist das schlechte Gewissen eine Krankheit, aber der
Mensch muf in sie geraten, um schiopferisch zu sein."

Gewissen—Haben ist konstitutiv fiir die sozialen Rdume in den
zivilisierten Lebenswelten, die mit den neuen Stadten entstanden
sind. Es geht nicht ohne diese neue Form der Selbstkontrolle.
Daher entsteht auch eine vollkommen neue Form von Religion,
die beim Einzelnen systematisch ein individuelles Gewissen eta-

*Friedrich Kaulbach: Philosophie des Perspektivismus. 1. Teil: Wahrheit
und Perspektive bei Kant, Hegel und Nietzsche; Tiibingen 199o0. S. 322f.
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bliert, wie ein trojanisches Pferd, ein Programm, das Kontrolle
durch Selbstkontrolle gestattet. — Nach Art von Computervi-
ren und Trojanern beméchtigen sich die Priester staatstragender
Jenseits—Religionen der neu urbanisierten Seele, die nunmehr als
Psyche unerlaflich geworden ist.

Was die Androhung von Héllenstrafen an psychischen Angsten

auslost, ist kaum zu ermessen. Dabei zeigt sich dieser obligatori-
sche Nexus zwischen Staat und Religion. Kaum verwunderlich
daher, daf seit dem Riickzug der Priesterherrschaft neuerdings
von hochgeriisteten Geheimdiensten ibernommen wird, was zu-
vor noch religiés motiviert worden ist.
Die staatstragende, nicht selten totalitdre Funktion mancher Re-
ligion steht in derselben Tradition und l&ft sich daher vergleichen
mit manchen der durch EDWARD SNOWDEN publik gemachten
Staatstrojanern und Programmen zur Spionage, Sabotage und
zur Uberwachung jeglicher Kommunikation. — Wie weiland die
Ohrenbeichte, so erlaubt eigens entwickelte Spitzelsoftware dieser
»neuen Priesterschaft< im geheimen Staatsauftrag die umfassende
Manipulation ganzer Systeme, ohne daf die Beeinflussung von
Betroffenen vor Ort erkannt werden wiirde.

Alles war in der Biichse der Pandora: Mit allen erdenklichen
neuen Giitern sind auch sdmtliche damit verbundenen Ubel in
die Welt gekommen. Zusammen mit dem irdischen Gliick kommt
soziales Elend, und mit dem Wunsch nach Identitdt und Selbst-
verwirklichung kommen auch die keineswegs zu unterschétzenden
manifesten Gefahren psychischer Verelendung hinzu. — Dieser
Nexus wird oft kaschiert und im Zweifelsfall bewufst herunterge-
redet, um das Projekt der Zivilisation im Grofsen und Ganzen
als {iber jeden Zweifel erhaben hingestellt sein zu lassen. Dabei
ware es das mindeste, dann auch die Bereitschaft aufzubringen,
ins Triibe und Dunkle, in die Schattenwelten dieser ungeheuren
Zweiten Natur zu schauen, einer »freien< Wildbahn, die vom
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Menschen selbst gemacht und daher auch einzig und allein selbst
zu verantworten ist.

HESIOD berichtet davon, als wére es soeben erst geschehen: Der
Prozef$ der Zivilisation beginnt, wenn zwischen Diesseits und
Jenseits, zwischen Himmel und Erde ein Keil getrieben und das
Tischtuch zwischen Gottern und Menschen zerschnitten wird.
Wenn der Ahnenkult zerschlagen wird und die Seelen Verstor-
bener nunmehr auf einen Weg ohne Wiederkehr gehen miissen.
Wenn an die Stelle vormals empfundener kosmischer Geborgen-
heit eine ungeheure Kéilte tritt. Wenn fortan ein jeder ganz auf
sich allein gestellt ist und alles nur noch in dieser ultimativen
Drohung kulminiert, sich und die eigene Seele schlufendlich vor
endzeitlichen Gerichtsgdttern verantworten zu miissen. Wenn
sodann ebenso endlose wie exquisite Qualen bis in alle Ewigkeit
drohen, weil es gilt, bezahlen zu miissen fiir ein allzu kurzes,
schlecht gefiihrtes Leben, dann diirfte die Strategie aufgehen,
denn dann scheint kein Entrinnen mehr moglich. — Die soeben
erst initialisierte Psyche wird in die Enge getrieben. Sie ist, kaum
dak sie auftritt, schon in ihrer ersten Krise. Diese Erfahrung allein
diirfte bereits geniigen, den neuen Priesterschaften die Glaubigen
in Scharen zuzufiihren.

Interessant ist, wie unverhohlen in der neu aufkommenden reli-
giosen Tkonographie zentrale Symbole der neuen Kaufmannschaft,
das Geschiéftsbuch und die Kaufmannswaage, einfach adaptiert
werden. So zeigt sich recht deutlich, an wen sich das neue religiose
Abrechnungswesen richtet, fiir wen die erlesensten Hoéllenqualen
eigens erfunden worden sind. — Die Drohung, fiir verfehltes Le-
ben spéter doch noch sehr teuer bezahlen zu miissen, richtet sich
an die Riege der gut Betuchten, derer, die Kassenbiicher fiihren,
denen somit bedeutet werden sollte, daft ein gutes Leben erst
dann wirklich gut gelebt sein wiirde, wenn die Geschéftsbiicher
am Ende nicht nur einen materiellen, sondern auch einen spiritu-
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ellen Gewinn ausweisen. So kam es zur Internalisierung ehedem
externer Moralprinzipien, dem Einzelnen mufste iiberlassen wer-
den, sich in eigener Verantwortung selbst zu orientieren. Aber
mehr noch als die Drohung mit ewiger Verdammnis diirfte das
Konzept der Seelenwanderung die zunehmende Autonomie in der
moralischen Orientierung vorangetrieben haben.

Ganz im Sinne von HOMER schildert WOLFGANG PLEGER die
antike Welterfahrung als dauernden Streit der Gegensétze:

Die Erfahrung, daf$ sich die Welt in Gegensdtzen darstellt,
bestimmt das menschliche Denken seit seinen frihesten
Anfingen: Stadt — Land, Hochzeit — Streit, Arbeit — Ge-
nufS (Homer); Mdnnliches — Weibliches, Licht — Finsternis,
Gutes — Bdoses (Pythagoras) und Gesundheit — Krankheit,
Leben — Tod, Ruhe — Bewegung (Heraklit) wdren dafir Bei-
spiele. Aber es ist vor allem ein Gegensatz, der das Denken
in besonderer Weise herausgefordert hat: der von »psyche
und somas. (...) Weniger bekannt ist, dafl bereits das pla-
tonische Konzept eine bedeutungsvolle Vorgeschichte hat.
Sie beginnt bei Homer. Auch er verwendet die Begriffe
spsyches« und ssomac<, aber in einem véllig anderen Sinn.
»sSoma< ist nicht der lebendige Leib, sondern der Leich-
nam und >psyche« nicht die lebendige Seele, sondern das
verkleinerte Abbild des Menschen, das diesen bei seinem
Tode verldfit, um im Hades ein elendes, schattenhaftes
Dasein zu fiihren. Das Gegensatzpaar von spsyche< und
ssoma< im Sinne Homers war nicht geeignet, zu einem
anthropologischen Leitfaden zu werden. Damit dies gesche-
hen konnte, war ein wichtiger Zwischenschritt notwendig,
und der erfolgte durch Pythagoras. Unter dem Einfluf$ von
Mysterienreligion und Orphik, d. h. friher mythologischer
Dichtung, vertrat er die Lehre von der Seelenwanderung.
Sie umfafite den Gedanken der Unsterblichkeit der Seele
und threr Reinkarnation in anderen Lebewesen. Dazu ge-
hérte auch der Versuch der »Erinnerung< an das frihere
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Leben, das die »Seele einmal, bevor sie in ihrem heutigen
Leibe gefesselt wurde, gefiihrt habes.

Erst mit Pythagoras wird »somas zum lebendigen Leib und
die »psyche< erhdlt die Rolle der bewufSten Lebensfiihrung.
Es ist der Gedanke der Reinkarnation, der nun eine beson-
dere Aufmerksamkeit auf die Lebensfiihrung lenkt. sofern
namlich der Zugang zum neuen Leben nach Verdienst im
alten erfolgt. Das Verhdltnis von >psyche< und ssoma< be-
kommt damit anthropologische und ethische Relevanz. Das
geschieht bei Platon, der sich explizit auf pythagoreische
Lehren bezieht.'

Der Mythos vom Staat

Die Grundlage sozialer Integration frither Stadte und Staaten
beruht zweifelsohne ganz und gar auf Religion. Herrscher— und
Priesterkasten beanspruchten von Anfang an die Felder von Po-
litik und Religion ganz allein fiir sich und die Ihren. Sie stehen
den Kulten vor, sehen in sich die Vermittler zu den Goéttern und
begriinden damit ihre Macht und ihre Privilegien.
Das Gangze trigt allenfalls erste rudimentére Ziige von Vernunft,
etwa wenn die soziale Integration hier und dort tatséchlich tiber
langere Zeit gelingt. — Allerdings gehen Staatsgriindungen ganz
gewifs nicht auf Kontrakte zuriick, sondern auf Gewaltakte. W&h-
rend hinter den Kulissen reine Machtdiskurse vonstatten gehen,
herrscht im 6ffentlichen Raum derweil ein hochnervoses Klima,
das sich zu jeder Zeit in schweren Massenpsychosen entladen
konnte.

PROTAGORAS schildert im gleichnamigen Dialog PLATONS,
worauf es ankommt: Auf Staatskunst, denn es sei keineswegs
schwer, Stadte zu bauen, umso schwerer dagegen, sie auch zu

*Wolfgang H. Pleger: Handbuch der Anthropologie. Die wichtigsten
Konzepte von Homer bis Sartre; Darmstadt 2013.
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halten. Unzahlige Male, wie etwa in WARNA rund 5ooo Jahre
v.u. Z., dirfte die religiose, politische, soziale und psychische
Konsolidierung einer Stadt alsbald im Chaos der Biirgerkriege
wieder untergegangen sein. — Ausgréber stehen dann immer vor
einem Rétsel, weil sie noch sehen, daf hier eine Entwicklung
urplotzlich abgebrochen sein muf. Die Geschichte deckt den
Mantel des Schweigens dariiber, wie, warum und weshalb hier
wieder einmal eine Utopie im Chaos untergegangen ist.

Zuerst fihlen die Menschen das Notwendige, dann achten
sie auf das Nitzliche, darauf bemerken sie das Bequeme,
weiterhin erfreuen sie sich am Gefilligen, spdter verdirbt
sie der Luzus, schliefilich werden sie toll und zerstoren ihr

Erbe.”

Aber treten wir noch einen Schritt zuriick, versuchen wir doch,

eine Rahmenerzéhlung zu finden, um uns vor dem Hintergrund
archéologischer, ethnologischer, mythologischer und soziologi-
scher Uberlegungen vor Augen zu fiithren, wie dieser Prozeff der
Zivilisierung vonstatten gegangen sein dirfte.
Einiges an dieser Entwicklung &£t sich mit neuesten Erkenntnis-
sen aus der Archéologie durchaus in Deckung bringen, etwa wenn
HEesIOD die Menschenzeitalter Revue passieren laftt. Insbeson-
dere die mit den Grabungen der Nekropole von WARNA an der
bulgarischen Schwarzmeerkiiste gewonnenen Erkenntnisse lassen
sich mit weiterreichenden Hypothesen iiber Zivilisationsprozesse
sehr gut verkniipfen.?

Anhand von Griberfeldern aus der Ubergangszeit lifit sich
nachvollziehen, welche ungeheuren Wandlungsprozesse sich in-

*Giambattista Vico: Die Neue Wissenschaft {iber die gemeinschaftliche
Natur der Volker. Ubers. v. E. Auerbach; Miinchen 1924. S. 101.

*Siehe hierzu: Christian Strahm: Metall verdndert die Welt: Die Kupfer-
zeit. In: Die Zeit. Welt— und Kulturgeschichte. 20 Bde. Bd. 1, S. 154.
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nerhalb kiirzester Zeit ereignet haben miissen, wenn sich die
Bestattungssitten so schlagartig verdndern, wenn eine vormals
offenkundig egalitire Gesellschaft sich urplotzlich hierarchisch
aufgliedert.

Ein phidnomenaler Wandel der Sozialstrukturen ist zu verzeich-
nen, der sich inzwischen auch archéologisch nachweisen lafst,
wenn etwa 6.000 Jahre vor unserer Zeitrechnung an der west-
lichen Schwarzmeerkiiste die Kupferzeit beginnt. Es kommen
ganzlich neue kulturelle Ausprigungen auf, so der Archéologe
und Ethnologe SLAWOMIR KADROW:

o die konsequente Trennung von Bestattung und Siedlung und
Entstehung extramuraler Griberfelder;

e der geschlechtsdifferenzierte Bestattungsritus;
o das Aufblithen der Kupfermetallurgie und ihr Nachweis, sowohl
in Grabern als auch im taglichen Gebrauch (»Prestigeobjekte«)

Diese Erscheinungen wurden begleitet von:

e der Produktion langer Feuersteinklingen;
e grofien Steinbauten und

e ciner Intensivierung des Austauschs (Importe).*

Spektakulér sind die Funde und Befunde aus den bekannten Gra-
berfeldern dieser Umbruchzeit, weil sich dabei die soziokulturellen
Veranderungen signifikant abzeichnen. — Wir sind nicht mehr
wie andere Zeiten auf Spekulationen angewiesen. Archéologie und
Ethnologie sind inzwischen weit genug gediehen, das Spekulieren
iiber Kulturanthropologie in die richtigen Bahnen zu lenken.

*Slawomir Kadrow: Kupferzeitliche Sozialstrukturen. In: Svend Hansen,
Johannes Miiller, (Hrsg.): Sozialarchéologische Perspektiven: Gesellschaftli-
cher Wandel 5000-1500 v. Chr. zwischen Atlantik und Kaukasus. Interna-
tionale Tagung 15.-18. Oktober 2007, Kiel (= Archéologie in Eurasien 24).
Mainz 2011. S. 107-121. Zit. v. S. 107.
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In wenigen Generationen
ereignen sich soziokulturelle
Wandlungen von ungeheu-
rer Tragweite, nachdem der
Prozef$ der Zivilisation ein-
mal in Gang gesetzt worden
war. Was mufs sich wohl un-
ter den Lebenden ereignet
haben, wenn sich schon die
Bestattung der Toten so si-
gnifikant wandelt? — Die
Untersuchung der wéahrend
dieser Umbruchzeit nahezu
durchgéngig belegten Gra-
berfelder fiihrt zu einigen
bemerkenswerten Spekula-
tionen iiber die ndheren Um-
sténde in jener Zeit.
Aufgrund von Vergleichsun-
tersuchungen bei den Grab-
beigaben aus den aufeinan-
derfolgenden Phasen mufs
vermutet werden, daft nicht
nur die Kupfer— und Flint-
industrie seinerzeit, sondern
die ganze Gemeinde einer
dynamischen Entwicklung
unterlag, denn urplotzlich

Abb. 22: Grab 43 a. d. kupferzeitlichen
Graberfeld von WARNA am
Schwarzen Meer. Bulgarien, ca.
4600—4000 v.u.Z. Neben g9o
Goldobjekten fanden sich Waffen aus
Kupfer und Feuerstein. — Quelle:
Yelkrokoyade. Museum fiir
Archiologie, Warna, Bulgarien; via
Wikimedia.

tauchen Grabbeigaben auf, die kurz zuvor noch gar nicht herstell-
bar waren. — Neue Werkstoffe werden allerdings oft zunéchst zu
Schmuck verarbeitet, bis die Technik allméahlich beherrscht wird
und etwa zum Bau von Waffen eingesetzt werden kann.


http://commons.wikimedia.org/wiki/File%3AOr_de_Varna_-_N%C3%A9cropole.jpg
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Die Zeiten der Gleichheit gehen damit zu Ende, denn in den
Grabbeigaben zeichnen sich autkommende Standes—Unterschiede
ab. Auch geschlechtsspezifische Bestattungssitten kommen auf,
was Spekulationen provoziert: Die Ehefrauen wurden also wie
Sefshafte, die Manner dagegen wie Jdger bestattet. — Das diirfte
auch ein Hinweis darauf sein, wie vehement seinerzeit die génzlich
neuen Geschlechterrollen in den Vordergrund dréngten.

Wir sollten einstweilen dariiber spekulieren, was das bedeuten
konnte: Die Frau gehort also selbstverstindlich ins Haus? Sie ist
seffhaft, wihrend der Mann nach Altvéter Sitte sein Leben im
traditionellen Selbstverstdndnis weiterhin wie ein Jéger fiihrt,
obwohl auch er langst sefhaft geworden ist? — Irgendwoher mufs
schlieflich kommen, was HOMER iiber Geschlechterrollen zur
Sprache bringen wird.

Neue Bestattungssitten sind die Folge immenser soziokultureller
Wandlungsprozesse. Dabei zeichnet sich nicht nur eine neue,
markante Differenz der Geschlechter ab, sondern ein umfassender
gesellschaftlicher Umbruch. So l4ft sich wenigstens erahnen, was
sich seinerzeit wohl im Leben alles gedndert haben mufl, wenn
sich schon das Verhéltnis zu den Ahnen und zum Tod, wenn sich
schon die Bestattungssitten und nicht zuletzt auch die Rollen
von Mann und Frau so radikal wandeln.

Es ist allerdings mehr als signifikant, wenn in einer zuvor egali-
taren Gesellschaft der gesellschaftliche Rang durch Grabbeigaben
explizit hervorgehoben wird. — Mit diesem Umbruch ging ganz
offenbar eine stark zunehmende gesellschaftliche Differenzierung
einher, so dafs sich bald schon exklusive Prestigegegenstinde in
den Grébern finden, Goldobjekte, Kupferwerkzeuge und lange
Klingen aus Silex, die mit Hilfe einer kurz zuvor erst beherrschbar
gewordenen Technologie hergestellt wurden.*

*Vgl. ebd. S. 112.
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Hans im Gluck

Der Ubergang von einer Wildbeutergesellschaft zu einer sehaften
Lebensweise muf zu diesem Zeitpunkt bereits weit fortgeschritten
sein, weil es fiir einen Jdger in seiner nomadischen und egalitdren
Lebensweise sinnlos wére, Reichtum, Besitztiimer und in diesem
Sinne Eigentum anzustreben.

Wie das Méarchen von Hans im Gliick einleuchtend darstellt,
wird ein Klumpen Gold — so grof wie ein Kopf, als gerechter
Lohn fiir gute Dienste, sehr bald schon als Belastung empfunden.
Dabei zeigt dieses Marchen weit besser als manche Theorie,
warum sich die nomadische Existenz so ganz und gar nicht mit
dem Anspruch auf Immobilien und Privatbesitz an Menschen,
Hausern und Landereien vertragt. Eigentum wird eben schnell
zu einer Biirde:

Hans hatte sieben Jahre bei seinem Herrn gedient, da
sprach er zu ihm » Herr, meine Zeit ist herum, nun wollte
ich gerne wieder heim zu meiner Mutter, gebt mir meinen
Lohn. « Der Herr antwortete »du hast mir treu und ehrlich
gedient, wie der Dienst war, so soll der Lohn sein, « und
gab ihm ein Stick Gold, das so grof$ als Hansens Kopf
war. Hans zog ein Tichlein aus der Tasche, wickelte den
Klumpen hinein, setzte ithn auf die Schulter und machte
sich auf den Weg nach Haus. Wie er so dahinging und
immer ein Bein vor das andere setzte, kam ithm ein Reiter
in die Augen, der frisch und frohlich auf einem muntern
Pferd vorbeitrabte. » Ach, « sprach Hans ganz laut, »was ist
das Reiten ein schones Ding! da sitzt einer wie auf einem
Stuhl, stoft sich an keinen Stein, spart die Schuh, und
kommit fort, er weiff nicht wie. « Der Reiter, der das gehort
hatte, hielt an und rief »ei, Hans, warum ldufst du auch
zu FufS?« »Ich muf ja wohl, « antwortete er, »da habe ich
einen Klumpen heim zu tragen: es ist zwar Gold, aber ich
kann den Kopf dabei nicht gerad halten, auch driickt mirs
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auf die Schulter.« » Weifit du was, « sagte der Reiter, »wir
wollen tauschen: ich gebe dir mein Pferd, und du gibst
mir deinen Klumpen.« » Von Herzen gern,« sprach Hans,
saber ich sage Fuch, IThr mifft Fuch damit schleppen. «*

Die Folgen und Nebenwirkungen von Figentum sind also, dafl
man sich damit abschleppen mufs, den Kopf nicht mehr gerade
halten kann und dafs einem die Last auf den Schultern drickt.
Das erfahren wir nicht ohne Augenzwinkern aus diesem Mérchen:
Eigentum verpflichtet. — Und in der Tat stellt der Ubergang
vom Wildbeutertum zur Sefshaftigkeit alles in den Schatten, was
jemals iiber Epochenwechsel gesagt worden ist.

Erstaunlich viel spricht fiir die vehemente, pessimistische und

vor allem so untrostliche Zivilisationskritik von JEAN—JACQUES
ROUSSEAU, wenn wir denn dazu bereit wéren, hinter den Schleier
der einschliagigen Mythen unserer Zivilisation zu schauen.
Die Initiative zur neolithischen Kulturrevolution, zum Prome-
theus—Projekt ist einzigartig in der Geschichte. — Wollten wir
ernsthaft etwas Vergleichbares finden und ein ebenbiirtiges Er-
eignis in einer zukiinftigen Menschheitsgeschichte anfiihren, es
miifste schon etwas sein von dhnlicher Bedeutung: Wie wére es,
wenn irgendwann ein bemanntes Raumschiff ausgesandt wiirde,
das nach vielen Generationen irgendwo und irgendwann auf einem
fernen Exoplaneten anbrandet, um dort eine neue Zivilisation zu
errichten?

»Der erste, der ein Stiick Land eingezdunt ...«

Was der australisch—britische Archéologie-Theoretiker GORDON
CHILDE im Jahre 1936 als Neolithische Revolution bezeichnet

*Grimm: Kinder— und Hausmérchen. Gesammelt durch die Briider
Grimm, Miinchen 1977. S. 419f.
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hat, ist eine Umbruchphase ohnegleichen." — Es begann mit
Viehzucht, Landwirtschaft und Sefhaftigkeit, setzte sich mit der
Entwicklung von Brenndéfen und vieler anderer neuer Techniken
fort, bis schliefslich Stddte und Staaten aufkamen.

Erstmals wurde umfassende Herrschaft iber Menschen mdglich.
Und wenn schlieflich das Metall in die Welt kommt, dann entste-
hen zuvor unvorstellbare urbane Lebenswelten mit herrschaftli-
chen Privilegien auf Luxus und Wohlleben. Aber die Macht dazu
griindet sich auf Metall und Sklaverei.

Im Gefolge der Landwirtschaft sind alle weiteren Folgen und
Nebenfolgen in die Welt gekommen. Die damit einhergehende
Sefshaftigkeit hat jenen ProzefS der Zivilisation angestofien, der
sich bis heute immer weiter fortgesetzt hat. Und das ist dann auch
der Hintergrund jener Klage, mit der ROUSSEAU den zweiten Teil
seines Werkes Diskurs tiber die Ungleichheit eingeleitet hat:

Der erste, der ein Stiick Land eingezdunt hatte und es
sich einfallen lief3 zu sagen: dies ist mein und der Leu-
te fand, die einfdiltig genug waren, ithm zu glauben, war
der wahre Grinder der biirgerlichen Gesellschaft. Wie
viele Verbrechen, Kriege, Morde, wie viel Not und Elend
und wie viele Schrecken hdtte derjenige dem Menschenge-
schlecht erspart, der die Pfihle herausgerissen oder den
Graben zugeschiittet und seinen Mitmenschen zugerufen
hdtte: » Hiitet euch auf diesen Betriger zu horen; thr seid
verloren, wenn ihr vergef$t, dafl die Friichte allen gehdren
und die Erde niemandem. «*

Was hier vor sich geht, ist weit mehr als nur technischer Fort-
schritt, es ist ein kultureller Umbruch, eine Kulturrevolution,
die alles andere in den Schatten stellt. Eine solche Entwicklung

*Gordon Childe: Man makes himself. London 1936.
2 Jean—Jacques Rousseau: Diskurs iiber die Ungleichheit. Ubers. u. erl.
von H. Meier; Paderborn u.a. 19go. S. 173.



162 Zivilisation und Sklaverei

kommt nicht einfach nur aus sich heraus zustande, Zug um Zug
mit evolutionédrer Engels—Geduld, ganz allméhlich und rein zu-
fallig. Die dabei unterstellte Selektion erscheint so wohltuend
wissenschaftlich, zumal sie doch populdre Anleihen bei DARWIN
macht. — Tatséchlich wird damit aber nur kaschiert, worauf es an-
kidme: Was hat diese vollkommen unwahrscheinliche Entwicklung
iiberhaupt moglich gemacht?

Das war kein Prozef, in dem es um natiirliche Anpassung
ging: Landwirtschaft, Sefshaftigkeit und Viehzucht sind per se
naturenthobene, autonome Projekte, bei denen es um komplexe
Infrastruktur—Systeme geht, Anpassungsprozesse, die sehr viel
Selbstreferenzialitét erforderlich machen. — So kommt dann auch
die Sorge in die Welt, das Arbeiten von morgens bis abends, so
wie es HESIOD beschreibt.

Ein Weiler ist mehr als eine Ansammlung von Bauernhdusern.
Entscheidend sind sehr viele interne und externe Austausch-
prozesse fiir Saatgut, Nahrstoffe, Energie, Rohstoffe, Material,
Werkzeuge und alle erdenklichen Importe wie beispielsweise Salz,
das urplotzlich fiir die Viehzucht in grofseren Mengen erforderlich
wird, oder auch Flint, Zinn oder Kupfer.

Menschen, Tiere, Pflanzen und Energie geh6ren mit zu diesem
Austausch mit der ndheren natiirlichen, aber auch weiter ent-
fernten soziokulturellen Umwelt. Und zu alledem sind ungeheuer
komplexe, mitunter auch enorme Stofffliisse erforderlich, damit
ein solches System von Systemen iiberhaupt zu arbeiten und zu
produzieren beginnt.

Gerade die ersten Jahre dieser frithen Dorfer diirften dufserst
heikel gewesen sein, denn es ist eher wahrscheinlich, daft alles bald
schon kollabiert. Unsere selektionstheoretisch verbildete Vorstel-
lung von » Anpassung< verdeckt dabei etwas ganz Entscheidendes:
Von Anfang an muf ein solches System béauerlicher Stoffkreislaufe
im Grofsen und Ganzen funktionieren.
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Die einzelnen Bereiche sind dringend aufeinander angewiesen, es
kann daher gar kein allméhlicher Anpassungsprozeft, kein Trial
and Error gewesen sein. Man muft vielmehr von Anfang an be-
reits sehr genau gewuftt haben, was zu tun sein wiirde. — Die
Kulturrevolution der Neolithisierung konnte nur gelingen, weil
alles, was dafiir unabdingbar war, im Wesentlichen bereits zur
Verfiigung stand. Alle entscheidenden Techniken der Ingenieurs-
kunst, der Landwirtschaft, aber auch die der Staatskunst mufsten
langst beherrscht worden sein, noch bevor der eigentliche Prozefs
der Zivilisation in Gang gesetzt werden konnte.

Aus dem Stegreif wird so etwas nicht entstehen und ganz gewifs
nicht gelingen, also muf zwangsldufig die Frage aufkommen,
woher das einschldgige Wissen um die Technik stammt. — Es
konnen nicht die Bauern und Viehziichter selbst gewesen sein,
die diesen Prozefs initiiert haben. Das soll im Folgenden weiter
herausgearbeitet werden.

Der Prozef$ der Zivilisation war gewollt, die zur Landwirtschaft
erforderlichen Techniken wurden in einem ganz anderen Kontext,
von Jagern im Umfeld von Tempelanlagen entwickelt. Die Labo-
ratorien fiir die mafsgeblichen Experimente iiber die Bedingungen
fiir die Moglichkeit von Zivilisation standen ganz woanders. Man
wulte bereits, was zu tun war, noch ehe diese Kulturrevolution
ausgelost wurde. — Als die Initiative zur Neolithisierung ergrif-
fen wurde, miissen alle dazu erforderlichen Techniken bereits
rudimentér beherrscht worden sein. Hinter dem Prozefs, der zu
Sefshaftigkeit, Eigentum, Zivilisation und auch zur Wissenschaft
fiihren wird, miissen daher immense, génzlich neue politische
Kréifte vermutet werden.

Die Antwort auf die Frage, wie das Unmogliche moglich gemacht
wurde, lautet wie folgt: Eine technisch tiberaus begnadete FElite
mit Jagdgriinden in Eurasien hat jahrtausendelang im Umfeld
ihrer mesolithischer Tempelanlagen in GOBEKLI TEPE systema-
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tisch die erforderlichen Erfindungen gemacht, um Landwirtschaft
zu betreiben. In kleinen Pilotprojekten auf nachweisbaren Hoéfen
rund um das Heiligtum wurden die entscheidenden technischen
Experimente unternommen. Die Wildformen von Pflanzen und
Tieren der ndheren Umgebung wurden zu Nutzpflanzen und Nutz-
tieren. Spéter mufsten alle Einzelerfindungen noch ins Gesamtkon-
zept einer nie dagewesenen Agrarékonomie zusammengebracht
werden.

Allméhlich wurden die vormaligen Jager zu Kriegern. Aus

der Jéger—Elite entstand eine Kaste neuer Herrscher, die ihre
Macht nicht mehr nur auf natiirliche Jagdgriinde, sondern auf
territoriale Hoheitsgebiete stiitzten und dabei nicht mehr nur
Wild, sondern Menschen jagten. — So etablierte sich eine Macht,
die von Anfang an hinter der Neolithisierung stand, eine vollig
neue Herrscherkaste, die systematisch damit begann, den Prozef
der Zivilisation weiter voranzutreiben.
Der klassischen Vorstellung zufolge soll die Neolithisierung wie
iiblich evolutionér vonstatten gegangen sein. Demnach miifiten
vormalige Sammler und Jager >allméhlich< zu Bauern geworden
sein. — So kann es aber nicht gewesen sein. Als stolze Jager
und Krieger sind sie sich selbst ganz gewift treu geblieben. Das
1Rt sich anhand der geschlechtsspezifischen Bestattungen im
Griaberfeld von WARNA verdeutlichen:

e Das Ideal der Weiblichkeit ist Seffhafthaftigkeit.

e Das Ideal der Mdnnlichkeit ist und bleibt Jagertum.

Die neuen Herrscher haben das neue Bauerntum, Biirgertum
und die Sefhaftigkeit zwar gepréigt und iiberhaupt erst moéglich
gemacht, weil die neuen Untertanen nun zu ihrer Existenzgrund-
lage wurden. Sie selbst orientierten sich aber weiterhin an den
Traditionen des Jagertums. Es braucht nicht viel Phantasie sich
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vorzustellen, wie die Traditionen der vormaligen Jéger allméahlich
iiberfithrt werden in einen Ethos der Edelleute und in die spatere
Vorstellung vom Adel.

Fiir diese Spekulation vom Uradel spricht vieles, vor allem
die Unvorstellbarkeit, warum, wie und wozu vormalige Wildbeu-
ter dazu tibergehen sollten, selbst Landwirtschaft zu betreiben.
Eine Elite vormaliger Jager wird die miihselige und entwiirdigen-
de Arbeit, von der sie lebt, ganz gewifs nicht selbst verrichten.
Sie laft vielmehr andere fiir sich arbeiten. — Erfahrungen mit
Zwangsarbeit, Sklavenhaltung und Menschenziichtung in frithen
Industrien und Bergwerken lagen langst vor. Es diirften geraub-
te, um ihre Identitdt gebrachte, von weit hergeholte Sklaven
gewesen sein, mit denen die Zwangsarbeits—Projekte der neuen
Sklavenhaltergesellschaft tatsdchlich gelingen sollten.
Jahrtausende zuvor gab es bereits einige wenige ausgewéhlte
Industrien zur Ausbeutung von Bodenschitzen wie Flint oder
auch Salz in Steinbriichen und Bergwerken mit mutmaflichen
Verhéltnissen, die nicht von ungefdhr an Platons Héhle denken
lassen. — Die neue Wirtschaftsweise bringt eine gewaltige Dyna-
mik mit sich, ein immenses Wachstum und einen nie dagewesenen
Hunger nach Menschen und Material. So wird der Impuls immer
maéachtiger, sich durch Raubziige immer mehr Arbeitskrifte zu
holen.

Was mit den ersten Tempeln der Mesolithiker begann, hat
im Verlauf der nachsten Jahrtausende immer mehr Folgen nach
sich gezogen. Am Anfang stand die Errichtung monumentaler
Bauwerke zu Ehren der Gotter, auch als Beweis fiir die eigene
Grofke und Schaffenskraft. Tatséchlich wurde hier die eigentliche
Elite erst gebildet. — Damit kommt erstmals der Fortschritt in
die menschliche Lebenswelt: Die Arbeitsteilung nimmt zu, und
ganz offenbar treten immer mehr Spezialisten auf, die vollig neue
Techniken entwickeln und vollkommen neue Dienstleistungen
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anbieten. Alsbald entstehen nie zuvor dagewesene Lebenswelten,
Kulturtechniken und Artefakte.

Mit der Zivilisation kommt vieles in die Menschenwelt, was zuvor
niemals war: Ungleichheit, Krieg, aber auch Schrift und Kunst.
Derweil stehen Macht, Pomp und Luxus auf der Seite des Lichts,
Elend, Kduflichkeit und Siechtum auf der Schattenseite dieser
neuen Verhéltnisse. — Und wo viele Menschen auf engstem
Raum miteinander leben, entstehen nicht nur Nahrungsprobleme,
sondern auch sehr viel mehr Infektions—Krankheiten. Daher ist
Bier so bedeutend, zum einen, weil es als >fliissiges Brot< galt,
zum anderen auch wegen seiner antibiotischen Wirkung.

Bier kénnte dann auch das urspriingliche Ansinnen gewesen sein,
Getreidesorten zu ziichten, deren Wildformen anfangs viel zu
kleine Korner haben, so dak an Brot nicht zu denken ist. — Aber
im frithen Neolithikum, so 14#t sich durch archéologische Funde
belegen, soll im Gebiet des Fruchtbaren Halbmondes um die Zeit
von 10.000 V. u.Z. bereits Bier gebraut worden sein. Vor diesem
Hintergrund hat JOSEF H. REICHHOLF eine eigene Theorie zur
Bierentstehung vorgestellt mit der Annahme, dafl die Biererzeu-
gung der Herstellung von Brot aus Getreide, insbesondere aus
Gerste, mehrere Jahrtausende vorausging.*

Monumentalbauten haben nicht nur rein religiose Funktion,
auf ihren Fundamenten werden zugleich ganze Staaten gegriindet.
Die gemeinschaftliche Errichtung bedeutender Bauwerke kann
zum Schliisselerlebnis werden und einen zureichenden Grund
geben zu tun, was niemals zuvor getan worden ist. Durch eine
solche Gemeinschaftserfahrung konstituiert sich zunédchst die Ka-
ste der neuen Herren, so dafs sich jenes Regime bilden konnte,
das die Neolithisierung und darauf dann die Stadt— und Staats-

*Siehe: Josef H. Reichholf: Warum die Menschen sefhaft wurden. A. a. O.
S. 246—269.
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grindungen initiiert, lanciert, administriert. — Die Initiative, der
eigentliche Anstofl zu alledem muf von auflen gekommen sein. Es
sind ganz gewifs keine Umwelteinfliisse verantwortlich zu machen
fiir diese Revolution.

Diese Spekulationen iiber den Ursprung der Zivilisation sollen
mehr Licht ins Dunkel der ndheren Umsténde bringen, die bislang
viel zu naiv, geradezu idyllisch vorgestellt werden: Das waren
keine egalitdren Gesellschaft mehr, die da aufkamen, tatsichlich
waren es in der Regel kriegerische Sklavenhaltergesellschaften.
Bei regelméfigen Raub— und Beuteziigen wurden ganze Volker
verschleppt. — Sklavenarbeit ist nur moéglich mit verschleppten,
entwurzelten, ihrer kulturellen Identitdt beraubten Menschen.
Daher sind auch die Agyptischen Pyramiden keineswegs von
Sklaven errichtet worden. Grofke Werke erfordern Freiwillige, die
sich selbst etwas davon versprechen, dabeigewesen zu sein, um
etwas fiir das eigene Seelenheil zu tun.

Die, die die Arbeit verrichteten, und jene, die dariiber wachten,
kénnen nicht identisch gewesen sein, sie sind es bis heute nicht.
Zivilisierung bedeutet Domestikation, nicht nur bei der Zdhmung
von Haustieren, sondern eben auch als mentales Kleinziichten
von Menschen, so daf sich irgendwann im Verlaufe der Zeiten
genau das entwickelt, was NIETZSCHE stets so angewidert als
Sklavenmoral denunziert hat.

Die Modell-Vorstellung vom Urkommunismus greift nicht,
weil es keinen historischen Ort gibt, an dem sie gelten wiirde.
Jagerkulturen werden aufgrund des Nomadentums kein Interesse
am FEigentum haben. Sie legen in Statusfragen besonders Wert
darauf, ob die Wiirde eines stolzen Jagers gewahrt ist, ob der
Jager wirklich auch Jdger ist, die Frau wirklich auch Frau und
das stets im Sinne der Ideal- und Clanvorstellungen, wie sie
seit Generationen vorherrschen. — Sobald aber die Seffhaftigkeit
beginnt, kommt auch das Figentum in die Welt. Die Folge ist ein
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Paradigmenwechsel im individuellen Selbstverstindnis: Fortan
sollte es nicht mehr in erster Linie darauf ankommen, was einer
1st, sondern was er hat.

Wer Besitz an Sklaven, Léndereien, Luxus und Besitztiimern sein
Eigentum nennen konnte, war fortan ein Jemand. Der Ubergang
vom stolzen Jager zum Krieger und Edelmann, dann der Status,
zur Flite zu gehoren, also von Bedeutung zu sein fiir die Gemeinde
und vielleicht auch dariiber hinaus, ist nur die eine Seite. — Die
andere Seite ist die, geraubt worden zu sein, von sich selbst
entfremdet, fremdbestimmt und bevormundet zu werden, um
Zwangsarbeit fiir Eigentiimer und Herrschaften zu verrichten,
ohne etwas dafiir verlangen zu diirfen, ja sogar ohne iiberhaupt
als Mensch zu gelten.

Herrenmoral und Sklavenmoral

Das ist es dann auch, was den Unterschied zwischen Sklavenmoral
und Herrenmoral ausmacht: Es gibt noch diesen iiberkommenen
Stolz aus langst vergangenen Zeiten, entfremdete Arbeit als sol-
che zu verachten, als entwiirdigend, unmenschlich und tierisch. —
Noch bis ins Hochmittelalter wurde nicht nur die Fron, sondern
jede Form korperlicher Arbeit mit Verachtung betrachtet. Erst
mit der Neuzeit und unter dem Einfluft des Protestantismus be-
ginnt die Aufwertung von Arbeit als Ausdruck eines gottgefilligen
Lebens und der eigenen Identitét.

Was ist Arbeit? Ist sie Miihsal, Plage, also per se etwas, das ei-
gentlich nur verachtet werden kann, selbstverstandlich betrachtet
aus der Perspektive der Herrenmoral? — Einerseits: Ist Arbeit so
etwas wie Menschenpflicht? Aber ist das nicht wiederum nur der
prekidre Ausdruck von Sklavenmoral, tatsachlich eine Pflicht und
ein Ethos daraus zu machen, ein Arbeits—Ethos? Andererseits:
Ist es Arbeit zu erben? Ist es Arbeit, das ererbte Kapital fiir sich
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arbeiten zu lassen? Die Gesellschaftlichen Macht—Verhéltnisse
sind zwar von Menschen geschaffen worden, es herrscht aber oft
der Eindruck vor, alles sei gottgewollt, natiirlich und legitim.

Betrachten wir die damaligen Zusténde in den Frithzeiten der

Zivilisation auf einem Bauernhof, in einem Weiler oder in einer
Stadt aus der Perspektive eines zuféllig aus der Fremde herein-
gekommenen Wildbeuters, so wird dieser manches einfach nicht
verstehen: Solange bei diesem externen Beobachter die kulturelle
Identitédt stabil ist und kein Anlafs besteht, sich der eigenen Wiir-
de nicht bewufit zu sein, wird ihn die ganze Szenerie mehr als
nur befremden. — Vieles wird ihm verédchtlich, unehrenhaft, ja
sogar wiirdelos erscheinen: Warum und wozu sollte sich ein freier
Mensch zu unfreier Arbeit, Besitz und Bevormundung iiberhaupt
hergeben?
Betrachten wir diese Szenerie aus der iiberzeitlichen Perspektive
der historischen Anthropologie, dann zeigt sich die Neolithisierung
nicht einfach nur als Fortschritt und Hoherentwicklung, sondern
zugleich auch als Rickschritt, weil nunmehr die Entmenschlichung
von Menschen durch Menschen verzeichnet werden muf.

Genau diese Sicht der Dinge lafst die polemische Kritik von
NIETZSCHE gegen das Kleiner—Zichten besser verstehen. In der
Tat ziichtet der Mensch seither den Menschen, daher mufs auch
unterschieden werden zwischen Ziichtern und Geziichteten. —
Diese Metaphorik ist ein berechtigter blanker Zynismus, denn als
Kritik folgt sie einem radikal humanen Impuls. So wird entzaubert,
was immer so gern reklamiert wird von Herrschern und Priestern:
ein guter Hirte zu sein.

Dagegen hat FRIEDRICH NIETZSCHE vehement protestiert, weil
die » Ziichter« stets hochst eigentiimliche Ziichtungsziele verfol-
gen, wie sie ganz und gar nicht im Sinne einer tatsidchlichen
>Hoherentwicklung< der Menschheit stehen. — Diese Kritik deckt
sich nicht nur mit den Befunden aus der Archéologie, sondern
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auch mit den Diskursen der Erziehungswissenschaft, wenn es um
die Frage nach den Erziehungszielen geht.

Tatséachlich ist die Idee, nicht nur Tiere zu jagen, zu zilichten
und zu domestizieren, sondern auch Menschen, zeitgleich mit
dem Neolithikum aufgekommen. — Selbst die Rahmenerzdhlung
in PLATONS Staat bemiiht die einschliagige Ziichter—-Metaphorik.
Und sie spielt gleichfalls eine zentrale Rolle in der seinerzeit so
bewufit mifsverstandenen und skandalisierten Elmauer Rede von
PETER SLOTERDIJK:

Im Zentrum der Rede steht die Kritik des Humanismus als
Prazis einer nicht legitimierten Herrschaft von Menschen
tber Menschen, und die Anspielungen auf > Merkmalspla-
nung< sind lediglich vorgebracht, um zu verdeutlichen, dafs
der eigentlich zugrundeliegende Diskurs tiber die Kriterien
solcher Selektion seit eh und je von klandestinen elitdr-
en Zirkeln bestimmt wird, denen es um Macht und nicht
um die ergebnisoffene Erwdigung moglicher Kriterien der
sSelbstziichtung < geht. Ein solcher Diskurs wird jedoch mit
der Rede erzwungen, weil diese das » Gesprdch unter Ziich-
tern¢ vor dem Hintergrund einer Humanismuskritik nicht
nur inszeniert, sondern herausfordert mit der Behaup-
tung, man werde zukinftig offen tiber Merkmalsplanung
nachdenken missen.*

Dafiir ist ganz offenbar genau dieses Gespiir fiir die Differenz
zwischen Mensch und Haustier ganz entscheidend, weil es, wie
wir inzwischen erahnen, seit Beginn der Zivilisation um eine
Selbstverhaustierung geht, die dann auch noch als Errungenschaft
gefeiert wird. Kein Wunder also, dafs es in der Disziplin des
Kleinerziichtens immer wieder Fortschritte gibt.

*Heinz—Ulrich Nennen: Philosophie in Echtzeit. Die Sloterdijk—Debatte:
Chronik einer Inszenierung. Uber Metaphernfolgenabschiitzung, die Kunst
des Zuschauers und die Pathologie der Diskurse; Wiirzburg 2003. S. 255.
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Als Zarathustra nach langerer Abwesenheit wieder einmal in
Erfahrung bringen wollte, was sich inzwischen mit dem Menschen
zugetragen habe, ob er grofler oder kleiner geworden sei, sah er
eine Reihe neuer Hauser, da wunderte er sich und sagte:

» Was bedeuten diese Hauser? Wahrlich, keine grofie Seele
stellte sie hin, sich zum Gleichnisse!

Nahm wohl ein blédes Kind sie aus seiner Spielschachtel?
Daj$ doch ein anderes Kind sie wieder in seine Schachtel
tate.

Und diese Stuben und Kammern: kénnen Mdinner da aus—
und eingehen? Gemacht dinken sie mich fiir Seiden—Pup-
pen; oder fiir Naschkatzen, die auch wohl an sich naschen
lassen. «

Und Zarathustra blieb stehn und dachte nach. Endlich
sagte er betriibt: » Es ist alles kleiner geworden!

Uberall sehe ich niedrigere Tore: wer meiner Art ist, geht
da wohl noch hindurch, aber — er muf sich biicken!

O wann komme ich wieder in meine Heimat, wo ich mich
nicht mehr biicken mufl — nicht mehr biicken muf vor
den Kleinen!« — Und Zarathustra seufzte und blickte in
die Ferne. —

Desselbigen Tages aber redete er seine Rede tber die ver-
kleinernde Tugend.*

NIETZSCHE diirfte inspiriert worden sein durch HESIOD, der die
Zeitalter nach der mutmaflich abnehmenden Korpergrofe des
Menschen unterteilt und dabei den einzelnen Epochen jeweils
Metallzeitalter zuordnet. — Dahinter diirften Gedanken tiber die
Megalith—Kultur gestanden haben: Grofisteingréber, Tempel und
Observatorien, die immer wieder Réatsel aufgaben, wie so etwas

*Friedrich Nietzsche: Also sprach Zarathustra. In: Werke in drei Bénden.
Hrsg. von Karl Schlechta, Miinchen 1954. Bd. 2. S. 417f.
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wohl mit rudimentéren technischen Mitteln iiberhaupt zuwege
gebracht werden kann. Noch in der geldufigen Bezeichnung vom
>Hiinengrab«< klingt an, dal man eben gern »Riesen< vermutet,
die so etwas mit blofer Korperkraft errichten.

In den Augen von HESIOD erscheint die gesamte Entwicklung wie
eine einzige Verfallsgeschichte. Offenbar standen seinerzeit die
Verluste vormaliger Freiheiten durchaus noch plastisch vor Augen.
So wird dann die Grdfle der vermeintlichen Menschengeschlechter
zum metaphorischen Mafistab fiir einen negativen Fortschritt, in
dem das Kleinerziichten von Menschen zum Programm erhoben
worden ist.

In der Tat kam erst mit der neolithischen Kulturrevolution die
Arbeit als Notwendigkeit in die Welt, ebenso wie das Figentum
und die Sorge darum, es erst zu erwerben und dann stindig
vermehren zu miissen, um es nicht wieder zu verlieren. — Im Hin-
tergrund der Zivilisation, die spétestens seit der Globalisierung
nunmehr die ganze Welt erfaft, stand allerdings von Anfang an
etwas Immaterielles: Es war nicht nur neue Technik, sondern vor
allem neue Herrschaft am Werke.

Wir haben inzwischen hinreichend Anlaf zu der Vermutung, daf
die eigentlichen Akteure dieser Entwicklung sich aus den vormali-
gen Jéagergesellschaften rekrutierten, die ihre kulturelle Eigenart
als elitares Selbstverstdndnis bewahrt haben, was sich anhand der
Bestattungssitten nachweisen 1aftt. Sie haben sich weiterhin als
Jager verstanden, obwohl sie langst zu Sklavenhaltern geworden
waren. — Die Neolithisierung war von Anfang an ein von dieser
Elite lancierter, ganz systematisch herbeigefiihrter Innovations—
Prozefs mit dem Ziel, die génzlich neuen Techniken systematisch
einzusetzen, um damit die alte Herrschaft tiber die Natur mit
einer neuen auch iiber Menschen zu erweitern.

Im Hintergrund hat sich ganz offenbar das Prestige-Denken
gewandelt: Als besonders wiirdige Jager mochten fortan ganz
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besonders auch jene gelten, die es zu Macht, Herrschaft, Reichtum
und Einflufs gebracht hatten. — Derweil vollzieht sich ein nie
dagewesener Umbruch in der Weltanschauung, im Totenkult, im
Menschenbild, in der Vorstellung von Kultur und nicht zuletzt
in der ganzen Lebensweise.

Die Gotter beziehen Stadtwohnungen

Wo Menschen wie Goétter zu leben beginnen, mit allem Komfort,
weit abgehoben von aller Natur, allen Sorgen und Zwéngen, dort
werden auch die Gotter bald schon komfortable Stadtwohnungen
beziehen, um sich mit allem Luxus zu umgeben, der urplétzlich
nicht nur moglich, sondern erstrebenswert geworden ist — wenn
auch nur fiir einige wenige Menschen.

Nichts fiihrt so demonstrativ diesen Wandel vor Augen wie die
Mythen und die Bilder von den Gottern der frithen Zivilisation.
Wenn sich diese wie selbstverstandlich der neuen Kulturtechniken
bedienen, wenn sie zu rechnen, zu lesen, zu leben verstehen
und eigens dazu ihre Stadtwohnungen im PANTHEON beziehen,
dann sind sie Nachahmung und Vorbild zugleich. Gétter sind
Projektionen des Zeitgeistes, dazu angetan, in Perfektion zu
demonstrieren, worauf es idealerweise ankommt: Auf einen neuen
Ethos kommt es an, so SLAWOMIR KADROW.

Die eigentliche Initiative fiir diesen kulturellen Umbruch geht
KADROW zufolge mit dem Aufkommen eines neuen ritterlichen
Ethos einher:

Der Anfang dieser Epoche soll unter dem Gesichtspunkt
des entstehenden ritterlichen Ethos gesehen werden. Die
ethischen und dsthetischen Aspekte der behandelten Kultur
wie auch ihre auf Werte bezogenen Elemente werden hier
als ein Ethos verstanden, wihrend die Wahrnehmungsmu-
ster und die existentiellen Aspekte als die Weltanschauung
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definiert werden. Das Ethos griindet sich im intellektuellen
Sinne darauf, daf$ es als die Vorstellung der Lebensweise
gilt, die durch die Realitit vorgegeben wird. Die Realitdit
wird ihrerseits durch die Weltanschauung (das Weltbild)
umschrieben. Die Beziehung zwischen den Glaubens— und
Wertvorstellungen und der allgemeinen Existenzordnung,
die eine Gesellschaft funktionsfihig machen, stellt die Ba-
sis aller Religionen dar. Bedeutungen und Inhalte kann
man lediglich durch Symbole vermitteln und sichern. Die
religiosen Symbole sind in den Ritualen und Mythen vor-
handen. Durch die Sakralsymbolik wird also in der Gesell-
schaft die Ontologie und die Kosmologie in die Asthetik
und Moral hinein bertragen."

Es scheint, als wire der ProzefS der Zivilisation von Anfang an
initiiert, koordiniert und vor allem motiviert worden durch ein
ritterliches Ethos, der ganz offenbar die Initiative tibernimmt und
diese Entwicklung dann auch erzwingt. — Um aber zu erkléren,
nicht nur wie, sondern vor allem auch warum es dazu gekommen
ist, bedarf es einiger guter Griinde. Dabei kénnen und sollten wir
uns daran orientieren, dafs es eigentlich ausgeschlossen ist, die
angestammte Lebensweise iiberhaupt zu veréndern, also zu tun,
was den Ahnen nicht genehm sein kann.

Nicht von ungefdhr muftten die Toten auswandern und wurden
extra muros bestattet. Die Welt der Lebenden und der Toten ist
seither geschieden, die Ahnen sollten keinerlei Einspruch mehr
gegen Innovationen erheben koénnen. — Aber das geniigt noch
immer nicht zu begriinden, wie es hatte dazu kommen konnen,
die angestammte Lebensweise wirklich aufzugeben. Genau dieses
Beharrungsvermogen einer jeden lebendigen Kultur spricht dann
auch dagegen, daft der Wechsel von der nomadischen zur sefhaften
Lebensweise einfach vonstatten gegangen sein kann.

*Slawomir Kadrow: Kupferzeitliche Sozialstrukturen. A.a.O. S. 113.
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Kein stolzer Jager wird sich mit einschldgigen Tétigkeiten,

wie sie fiir Sefthafte tiblich sind, wirklich selbst befassen wollen.
Dagegen ist es sehr wohl vorstellbar, daf gerade Mesolithiker
den Prozef der Neolithisierung vorangetrieben haben. Sie haben
allerdings die Arbeit ganz gewif nicht selbst verrichtet, sondern
eine neue, grofsraumig operierende Herrscherkaste gebildet, um
andere fiir sich arbeiten zu lassen.
So konnten sie die alten Traditionen weiter pflegen, stolz darauf,
nicht sefshaft geworden, sondern eben »>frei< geblieben zu sein. —
Zugleich haben sie andere Gruppen unterworfen, versklavt und
ins Los des Arbeiten—Miissens, also in die Welt entfremdeter
Arbeit gestofsen. Unschwer lassen sich im Ethos des Edelmanns
noch die Tugenden der vormaligen Jager wieder erkennen:

Ein Mann, der die Ehre des Ritters anstrebte, mufte meh-
rere Bedingungen erfillen, ... die richtige Abstammung ha-
ben, korperliche Schénheit und Kraft, vollendete Sprache
und gute Manieren, Mut und das Streben nach Ruhm so-
wie Gastfreundschaft bieten. Zu den typischen ritterlichen
Aufgaben gehdrt Regieren, Rituale bewahren, Kdimpfen und
Jagen sowie auch Sport. Die Essenz des Lebens jeden Man-
nes (Ritter) ist Kampf und Krieg, verstanden gleichzeitig
als eine Form des Wettbewerbs im Rahmen der gegebenen
und geltenden Regeln. (...) Die Aufgabe der Frauen war
das den Sitten entsprechende Familienleben. Im Gegensatz
zu den Mdnnern waren sie zur Jungfraulichkeit vor der
Heirat und zur Treue danach verpflichtet.*

Uber einen spektakuliren Wandel im Zuge der Neolithischen
Revolution ist viel debattiert worden: Die Ausdifferenzierung der
Geschlechter—Rollen. — Mit der Zivilisation, also mit Sefshaftig-
keit, Landwirtschaft, Ackerbau, mit dem Leben in Stadten, vor

* Ebd. S. 113f.
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allem aber mit dem Aufkommen von FEigentum und Dynastien
verdndert sich insbesondere die Rolle der Mutter.

Besonders bemerkenswert sind nachweisbare geschlechtsspezifi-
sche Bestattungsweisen, die ihren >Sinn< gehabt haben miissen:
Es sieht zunédchst so aus, als hétten sich mesolithische Jager
mit neolithischen Frauen verbunden. Aber das gibt zu denken:
Warum wurden Frauen sehr friih bereits wie Selshafte bestattet,
wéahrend >ihre< Méanner tiber lange Zeit auch spéater noch wie
Jager bestattet worden sind? — Demnach ist die frithe Zivilisa-
tion als Kultur zu verstehen, die ihrem Selbstverstandnis nach
auf ménnliches Heldentum, spéter auf Krieger und damit ganz
systematisch auf die »alten< Werte der vormaligen Jager setzt,
auch nachdem die Zivilisierung lédngst eingesetzt hatte.

Viele der urtiimlichen Rollenklischees diirften noch aus dieser

Epoche stammen und wurden seither auch Jahrtausende spéter
noch weiter tradiert: Méanner sind vom Mars, Frauen stammen
von der Venus...? — Waihrend es demnach » Mdnnern« obliegt,
rollenspezifisch den Anschein zu erwecken, sie seien auch unter
Zivilisationsbedingungen noch immer freilebende Jéger, haben
rollenkonforme »Frauen«¢ dagegen das Prinzip von Sefhaftigkeit,
Ehre und Treue zu verkorpern.
Selbstverstandlich handelt es sich dabei um sozio—kulturelle und
vor allem religios—moralisch motivierte Konstrukte. Gleichwohl
sind sie sreal<, weil dementsprechend gefiihlt und empfunden
wird, weil in der Regel ganze Identitdten darauf aufgebaut und
damit gestiitzt werden. — Es ist mehr als bemerkenswert, wie
nachhaltig diese zivilisationsbedingten Urmythen noch immer
die alles entscheidenden Mafstabe vorgeben.

Mit der bindren Codierung mdnnlich—weiblich ist das Kunst-
stiick einer epocheniibergreifenden Symbolik gelungen, von der
viele noch immer glauben, sie sei biologisch bedingt und nicht
soziale Konstruktion bis in die Erotik hinein. Durch bestechend
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einfache Geschlechter—Rollen—Klischees wird Wirklichkeit kon-
struiert: mannlich oder weiblich, domestiziert oder wild, sittlich
oder triebhaft, frei oder gebunden. — Auf dieses Entweder—Oder
werden Identitéten bis auf den heutigen Tag eingeschworen.
Aber es gibt sie nicht mehr wirklich, die einschldgigen Herausfor-
derungen, durch die ménnliches Heldentum sich immer so gern
unter Beweis gestellt hat. Unter den Bedingungen der Globali-
sierung verschwindet das Rohe, Wilde und Nichi—Domestizierte,
und unter den Bedingungen des Marktes verschwindet auch die
Differenzierung zwischen Trieb und Sittlichkeit.

Die Natur als freie Wildbahn entschwindet allméhlich unserem
Gesichtskreis, weil inzwischen fast alles gezahlt, geziéhmt und
umgeziichtet worden ist. Selbst das Wilde ist nur noch eine Frage
seiner Inszenierung. Naiv, wer glaubt, der Hochleistungs—Sex auf
den einschlédgigen Portalen hétte irgendetwas mit ungezéhmter
Erotik und tiefempfundener Sinnlichkeit zu tun.

Uber lange Epochen wurden und werden médnnliche Tugenden
explizit vom Status der vormaligen Jager abhéngig gemacht. Nur
der »Freie< konnte und durfte als Fdelmann gelten, nur dieser
hatte Wiirde und Satisfaktionsfidhigkeit. — Derweil wandelt sich
die Rolle der Frau auf ganz andere Weise: Es kommt immer wieder
zu Rollenkonflikten, je nachdem, ob sie als Ehefrau und Mutter
legitimer Erbnachfolger, Geliebte, Alleinstehende oder aber als
Kurtisane in Erscheinung tritt. Nicht von ungefihr befassen sich
die grofen Erzahlungen immer wieder damit, wie es vonstatten
geht, von der einen in die andere Rolle zu wechseln.

Mater semper certa est.
Die Mutter ist immer sicher.

Wo iiber die ménnliche Linie vererbt wird, geraten Eheméanner in
Zweifel, ob sie wirklich Vater ihrer Kinder sind. Als Nebenfolge
von Eigentum und Erbrecht wurden Frauen ins Haus verbannt,
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bewacht vom Vater, vom Bruder und schluftendlich vom Ehemann,
so daf der Brautvater bei der Trauung dem Ehemann die Braut
iibergeben kann, was mehr ist als eine >schoéne< Tradition. —
Signifikant ist bei alledem, dafs Frauen wie Sefhafte, Méanner
dagegen wie Jager bestattet werden.

Diese Praktiken dufSerten sich in der immer reicheren
Ausstattung der Mdnner mit Prestigeobjekten, die haupt-
sdchlich aus Metall hergestellt wurden. Im Laufe der Zeit
gewann auch die eindeutige Verkniipfung von Mdnnern
und Waffen an Bedeutung. Die Schmuckgegenstinde wur-
den dagegen immer mehr mit Frauen in Verbindung ge-
bracht. Das Bedirfnis der symbolischen Betonung der neu-
en Rolle der Mdnner und ihrer ideologischen Legitimation
hat auch einen wesentlichen Anstof8 zur dynamisch wach-
senden Metallurgie und der Wirtschaftsweise gegeben, die
immer mehr Bereiche umfafSte.*

Das ist die grofte aller grofen Erzdhlungen, ndmlich die vom
Ursprung der Zivilisation. Was daraus folgt, ist jedoch nicht
eben schmeichelhaft fiir das Projekt der Zivilisation, denn es
ist keine Marginalie, dafs von Anfang an bis in die Gegenwart
systematisch auf Sklaverei, Fremdbestimmung und Unterdriickung
gesetzt wurde, um diesen Fortschritt zu erreichen.

Wir sollten uns von der Vorstellung verabschieden, die Neolithi-
sche Revolution sei kumulativ zustande gebracht worden. Gewifs
mufiten alle diese Techniken erst einzeln entwickelt und dann all-
maéhlich zusammengefiihrt werden. Hoch kreative Gemeinschaften
aus erfinderischen, tatkraftigen und innovationsfihigen Menschen,
die von sich aus darauf gekommen sind, Ackerbau zu betreiben,
H&user zu bauen, Pflanzen, Tiere und schluffendlich auch Men-
schen zu domestizieren, sind reine Phantasmagorie. — Eher sind

*Ebd. S. 116.
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die neuen Techniken in Laborsituationen, in »Pilotprojekten< und
auf »Musterhofen< rund um das Heiligtum von GOBEKLI TEPE
entwickelt und optimiert worden. Die eigentliche Ausbreitung
diirfte ganz anders vonstatten gegangen sein, weil Zivilisation
von Anfang an mit Unterwerfung und Versklavung einhergeht.

NIETZSCHE hat daher aus gutem Grund den Erbfehler aller
Philosophen kritisiert, oberflachlich immer nur vom idealisierten
gegenwartigen Menschen auszugehen und attestiert einen Mangel
an historischem Sinn:

Sie wollen nicht lernen, daf$ der Mensch geworden ist, dafl
auch das Erkenntnisvermégen geworden ist; ... — Nun
ist alles Wesentliche der menschlichen Entwicklung in
Urzeiten vor sich gegangen, lange vor jenen 4000 Jahren,
die wir ungefihr kennen; in diesen mag sich der Mensch
nicht viel mehr verdindert haben. ... die ganze Teleologie
st darauf gebaut, daf$ man vom Menschen der letzten vier
Jahrtausende als von einem ewigen redet, zu welchem hin
alle Dinge in der Welt von ihrem Anbeginne eine natiirliche
Richtung haben. Alles aber ist geworden; es gibt keine
ewigen Tatsachen: so wie es keine absoluten Wahrheiten
gibt. — Demmnach ist das historische Philosophieren von
jetzt ab nétig und mit ihm die Tugend der Bescheidung.”

Die Nachwelt geht ganz offenbar mit der Arbeit, der Miihe, dem
FElend und der Verzweiflung, mit den Schattenseiten anderer
Zeiten nicht anders um als die, die zu jener Zeit im Licht und
nicht im Schatten standen. Wir mochten aus guten Griinden
nicht ganz so genau hinschauen, obwohl uns Beispiele aus der
jiingsten Geschichte eines Besseren belehren. Wir wiirden gern
das, was wir als Fortschritt erachten, so auffassen, als wéren

*Friedrich Nietzsche: Menschliches, Allzumenschliches. Ein Buch fiir freie
Geister. In: In: Werke in drei Banden. Hrsg. v. Karl Schlechta; Miinchen

1954. Bd. 1. S. 435.
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wir selbst das Ziel der Geschichte. Daher wird oft so grofziigig
iiber die wahren Verhaltnisse hinweggesehen. — Hochkulturen
gelten per se als gerechtfertigt. Dabei wére es angebracht, zur
Kenntnis zu nehmen, was das alles gekostet hat, denn das ist die
Gretchenfrage der Zivilisationstheorie.

Sehr frith hat der US—amerikanische Kulturwissenschaftler und

Architekturkritiker LEWIS MUMFORD die These vertreten, daf
die Zivilisation durch Jégervolker initiiert worden sei. Diese lang
umstrittene, vor allem in Fachkreisen bewufst nicht zur Kenntnis
genommene Theorie scheint inzwischen um ein Vielfaches plausi-
bler, wie auch der Archéologe KLAUS SCHMIDT, der Ausgriaber
von GOBEKLI TEPE, dieses von Jagern erbauten ersten Tempels
in der Menschheitsgeschichte, restimiert.
Es muf erklart werden, wie diese Tempel-Anlage im kulturel-
len Kontext zu verstehen ist, wie sich alles fiigt, so daf ganz
neue Zeiten aufkommen. — Dazu findet sich bei SCHMIDT ein
interessanter Exkurs, in dem tatséichlich auch LEwIS MUMFORD
angefithrt wird, wenn er als Ausgangspunkt seiner Uberlegungen
den Tiibinger Althistoriker FRANK KOLB zitiert," der eigens
betont,

smit dem grofsen Werk von LEWIS MUMFORD, welches
die Stadt von thren Anfdngen bis in die heutige Zeit be-
handelt, werde ich mich trotz seiner ausfihrlichen Erér-
terung zum Altertum nicht auseinandersetzen. Abgesehen
von einer grundsdtzlich pessimistischen Bewertung der
historischen Rolle der Stadt, die auch die Darstellung der
Stadtgeschichte im Altertum wesentlich beeinfluf§t, sind
seine Einzelergebnisse nur selten mit dem neuesten Stand
der historischen Forschung vereinbar. «

KoLB hat in einem Punkt zweifelsohne recht; MUMFORD
ndhert sich dem Thema auf eine uniibliche und oft pro-

*Frank Kolb: Die Stadt im Altertum. Miinchen 1984.
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vozierende Art. Aber MUMFORDS These, daf$ nicht das
Dorf die Wurzel der Stadt bildet, sondern das Heiligtum,
erscheint bedenkenswert: Das Wesen einer Stadt sei, so
MUMFORD, grundlegend verschieden vom Wesen eines
Dorfes. Dieses sei dem Fremden gegeniiber mifstrauisch
und feindlich, die Stadt hingegen freundlich eingestellt, ja
sie erwarte den Fremden geradezu. Die Stadt entstehe so-
mit nicht aus immer gréfier werdenden Dérfern, sondern
aus Pldtzen ganz anderer Natur, und zwar aus den heiligen
Statten, die Ziel immer wiederkehrender Versammlungen
sind, sich also als Versammlungsplitze darbieten, die ne-
ben ihrer religiosen Funktion natirlich auch als Kommuni-
kations— und Austauschzentren dienen — einem Austausch
von Ideen, Waren und Menschen.*

Es liege daher auf der Hand, konstatiert SCHMIDT, dafs die ri-
tuellen Zentren lange vor der Sefshaftigkeit bereits existierten und
wesentlich dlter als die frithesten Dorfer waren.? — Das Problem:
Heilige Orte liegen mitunter weitab, gleichwohl miissen sie Raum
fiir grofere Menschenmassen bieten. Wenn es religitse Riten aber
erforderlich machen, daf sich viele Menschen regelméfig an einem
entlegenen Ort treffen, dann miissen damit erhebliche logistische
Probleme einhergehen.

Ein solches rituelles Zentrum sei GOBEKLI TEPE mit Bestimmt-
heit gewesen, denn es lag in einem Einzugsgebiet von béuerlichen
Ansiedlungen in einem Radius von etwa 200 km um diesen zen-
tralen Ort herum. Hier stand also die Wiege der Zivilisation,
von dort ging dieser Prozefs aus, in dem Menschen Zug um Zug
seffhaft wurden. — Zu Beginn des 8. Jahrtausends vor unserer
Zeitrechnung endet dann die Bautétigkeit und auch die Nutzung

*Klaus Schmidt: Sie bauten die ersten Tempel. Das ratselhafte Heiligtum
der Steinzeitjiger. Die archiologische Entdeckung am Gobekli Tepe; 3., erw.
u. aktual. Aufl. Miinchen 2007. S. 248.

?Ebd. vgl. S. 249.
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der Tempelanlagen von GOBEKLI TEPE.

Die Jigergesellschaft war einer bauerlichen Gesellschaft
gewichen, und die Menschen waren seffhaft geworden. (...)
Die Feuer der Jager, die so lange um das Heiligtum ge-
brannt hatten, waren fir immer erloschen.”

Dorfer stehen weniger am Anfang, sondern am Ende dieser Ent-
wicklung, so SCHMIDT. Der ganze Prozefs habe sich keineswegs
als allmédhliche Adaption an die neue Lebensweise abgespielt. —
Das sind die Rahmenbedingungen: eine solche kulturelle Evolu-
tion ist nur mit aber nicht gegen natiirliche Kreislaufe moglich.
Daher gab es gar nicht die Moglichkeit, sich ganz allméhlich
anzupassen.

Unsere Theorie vom Ursprung der Herrschaft kommt damit zur
Geltung, denn die Spekulation wird zur notwendigen Annahme,
dafs im Hintergrund dieser Entwicklung eine elitare Jagerkaste
stand. Landwirtschaft, die ersten Ziichtungen von Nutzpflanzen
und Tieren und manche der Werkzeuge waren allesamt Neben-
produkte, als Techniken erforderlich, um den Tempelbau und die
Versorgung grofser Menschenmassen in einer unwirtlichen Gegend
auch {iiber langere Zeit sicherstellen zu konnen. — Wenn spéter
die Feuer der Jéager erloschen, so bedeutet das eben nicht, daf
diese selbst nunmehr zu Bauern geworden wéren. Vielmehr waren
sie die Herren iiber anfangs noch kleine und allméahlich immer
grofere Reiche.

Die ganze Technologie, um Ackerbau, Tier— und Pflanzenzucht,
also ein Ganzes Haus, eben einen Oikos zu betreiben, mufs prin-
zipiell zu diesem Zeitpunkt bereits verfiighar gewesen sein. —
Bemerkenswert ist iibrigens die etymologische Nahe zwischen der
Okonomie und der Okologie.

*Ebd. S. 255.
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Der Oikos umfaft neben der Kernfamilie auch Bedienstete wie
Knechte und Mégde, aber auch Sklaven, dariiber hinaus auch
Pflanzen und Tiere, das Land, das Wasser, die Gebaude und
alles bewegliche Inventar. Schlieflich gehéren auch Anverwandte
wie Grofeltern, Onkel und Tanten sowie die erwachsenen S6hne
mit ihren Gattinnen dazu. — Das Ganze Haus ist in der Tat
ein Oikos, eben eine Okosphire, die zwar auf Kultur, aber nicht
minder auf allen erdenklichen Stoffkreislaufen beruht.

Die dazu erforderliche Technik mufste im Vorfeld bereits ent-
wickelt worden sein. Dieses Szenario hat inzwischen auch einen
Ort: Der Tempel von GOBEKLI TEPE. — Im Umfeld der Anlage
sind die entscheidenden Ziichtungen und Experimente durchge-
fiilhrt und viele der neuen Techniken systematisch entwickelt,
weiter optimiert und integriert worden ins Konzept einer Agrar-
O0konomie, die dann immer weiter verbreitet wurde.

Auch hier gibt HESIOD mit seinen Mahnungen einen nicht eben
idyllischen Einblick ins Tagwerk:

Denke daran, wie die Schulden du tilgst und abwehrst den Hunger.

Also: zuerst ein Gehdft, eine Frau, einen Ochsen zum Pfliigen

[~ eine gekaufte, kein Eheweib, fihig, die Ochsen zu treiben|;

dann ist das ganze Gerdt im Gehdft in Ordnung zu bringen,

daf$ du nicht Nachbarn mufSt fragen, doch die lehnen ab,
und du nichts hast,
wédhrend die giinstigste Zeit verstreicht;
da mifilingt dir die Arbeit.*

In der Praxis kann die Neolithisierung selbst kein langwieriger
Prozefs gewesen sein, kein behutsamer Umstieg vom Nomadentum
zur Sefshaftigkeit, vom Dasein als Jiger und Sammler zu dem
der ersten Bauern. — Die evolutionére Sicht von Entwicklungen,

*Hesiod: Werke und Tage. A.a.O. S. 63.
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ganz im Geiste von DARWIN, erzeugt oft nur sehr problematische
Metaphern und generiert falsche Vorstellungen.

FEvolution ist keine Idylle, es gibt keine zweite Chance: Die Gna-
denlosigkeit besteht darin, daf vieles von Anfang an funktionieren
mufl. Agrar-Okonomie 148t sich nur dann erfolgreich betreiben,
wenn auf einem hohen Niveau ganz betrachtliche Energie— und
Stofffliisse initialisiert, organisiert und aufrechterhalten werden.
Das einmal in Gang gebrachte System der Selbstversorgung darf
niemals kollabieren, denn das ist bereits die Katastrophe.
Dieser urtiimliche Wechsel in der Subsistenzweise ist derart radi-
kal, daff den ersten Bauern gar nichts anderes mehr blieb. Seit
den Pionierzeiten ist Landwirtschaft und die damit verbundene
Sefshaftigkeit alles andere als ein niitzliches Hobby, das sich so
nebenher betreiben liefle. — Das diirftige Dasein auf den Bau-
ernhdéfen ist kein ldndliches Idyll und schon gar kein Leben in
der Komfortzone. Auch ist fiir die Bauern selbst keine Zunahme
der Lebensqualitdt damit verbunden, aber sie selbst hatten keine
andere Wahl.

Diese neue Lebensweise war weder besser, noch sicherer und schon
gar nicht komfortabler. — Bis es zur Mechanisierung und zur
Automatisierung der Landwirtschaft im letzten Jahrhundert kam,
betrieben Bauern stets eine ganz elende Plackerei von morgens
bis abends, bei geringen Ertridgen, die dem betriebenen Aufwand
einfach nur spotten, wenn man sich den regelméfsigen Besuch der
Steuereintreiber vor Augen fiihrt.

Es mufs noch andere, zusétzliche Griinde geben, warum es zu
doch dieser Entwicklung kam, weil so viel dagegen spricht. Die
vorherrschenden Auffassungen vermitteln ein falsches Bild von
den Bedingungen fiir die Moglichkeit dieser Entwicklung: Die
eigentlichen Beweggriinde kommen nicht in den Blick, weil sie
gleichsam hinter den Kulissen stehen. Dennoch sind sie da — die
eigentlichen Nutzniefler dieser Entwicklung ...
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Ganz so autark, wie
sie erscheinen mogen,
sind bé&uerliche Sied-
lungen allerdings nicht.
Hofe, Weiler oder auch
Dorfer sind ganz und
gar nicht so autonom.
Wie jede Technik, so
ist auch die Landwirt-
schaft sehr vorausset-
zungsreich. Unabding-
bar sind Landfrieden,
die Sicherheit der Han-
delswege, Gerichtsbar-
keit, der Markt, Ma- |
e und Gewichte und
vieles mehr, was an
Infrastruktur in einer
arbeitsteiligen Gesell-
schaft so alles einfach  Abb. 23: JEAN-FrANGOIS MILLET (I):
notwendig wird. Der Kornschwinger. 1846f., Paris, Musée
Im Hintergrund steht  d’Orsay. — Quelle: Public Domain via
daher eine Herrschaft, Wikimedia.
die das alles zu gewéhr-
leisten hat, allerdings gewifs nicht selbstlos. — Es mufs daher
unterstellt werden, dafs eine elitdre Macht im Hintergrund das
Unmégliche méglich werden lieft: Eine Herrschaft, die dafiir sorg-
te, dak andere in der Erde wiithlten und von morgens bis abends
etwas taten, das stolze Jager selbst ganz gewifs niemals getan
hétten.

Eine bis heute mafigebliche soziale Distinktion ist seinerzeit
in die Welt gekommen, die Unterscheidung zwischen »niederer<
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und shéherer Tatigkeit<. Dabei sind eigentlich nur die »niederen
Tdtigkeiten< hinzugekommen, wihrend die »hdheren< nunmehr
zum Privileg erhoben worden sind, wie beispielsweise die Jagd
oder auch die Mufse.

Im Laufe der Zeit wurden die mit der Zivilisation obligat ge-
wordenen Miihseligkeiten allgemein zur Pflicht erhoben und mit
einem eigens geschaffenen Arbeitsethos verklirt, so daf die ehe-
dem allen zustehende Muffe fortan als Untugend erschien und
schlieklich zur Standesfrage wurde. — So etwas wie Arbeit gab es
zuvor gar nicht. Der tégliche Aufwand, das Uberleben zu sichern,
hélt sich bei Wildbeutern in Grenzen.

Wirkliche Miihsal kommt erst mit der Zivilisation in die Welt.
Zuvor waren Plackereien jedweder Art einfach nicht erforderlich.
Aber nun wurden Menschen zu Arbeitstieren gemacht. Lange-
weile und Miiiggang wurde zum Privileg fiir hohe Herrschaften.
Und von staatstragenden Religionen wurde fiir das Gros der Men-
schen gerade die entfremdete, miihselige, unpersonliche Arbeit
zur gottgefalligen Pflicht erklért.

Zu den Ammenmérchen der Zivilisation gehoéren viele falsche
Vorstellungen, etwa wie schlecht es den Wildbeutern zuvor er-
gangen sein soll, wie kurz ihre Lebenserwartung, wie gefihrdet,
fliichtig und ungliicklich ihr kurzes Leben im Ganzen doch war.
Als ob mit den neuen Verhéltnissen wirklich mehr Sicherheit
in die Welt gekommen wére und nicht vielmehr Unterwerfung,
Abhéngigkeit und Ausgeliefertsein an Herrschaften, die tun und
treiben, was und wie es ihnen geféllt. — Erst die Zivilisation
schafft prekdre Verhéltnisse wie die von Bauern, Untertanen,
Leibeigenen oder Sklaven.

Oft wird angefiihrt, die neue Subsistenzweise sei sehr viel besser,
weil doch immer mehr Menschen ernéhrt werden konnten. Aber
so erfolgreich ist die neue Wirtschaftsweise beileibe nicht. Die
angeblich »bessere< Versorgung mit Lebensmitteln war vor allem
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den zusétzlich erforderlichen Arbeitskraften geschuldet. Der ge-
stiegene Lebensstandard kommt dagegen eher den Herrschaften
zu Gute, die immer mehr verlangen und auch erhalten.
Die vielen neuen Nachkommen sind auch gar nicht mehr, wie
noch bei den Wildbeutern, als Wunschkinder und Menschen
unter Menschen willkommen. — Tatséchlich handelt es sich um
namenlose Arbeitskrifte, die selbstversténdlich als Kinder bereits
mit anpacken muftten. Die neue Existenzform verlangt alles oder
nichts. Sie ist derart anstrengend und einnehmend, dafs kein
Freiraum bleibt, nebenher noch irgendetwas anderes zu tun.

Es ist vollig unversténdlich, wie GORDON CHILDE dazu kommt,
diese Entwicklung mit folgenden Worten zu feiern:

Die Befreiung aus der Enge des Wildentums brachte eine
Umwdlzung der Wirtschaftsform und angewandtes Wissen,
welche die Beteiligten zu tdtigen Mitarbeitern der Natur
machte.*

Diese eklatante Fehldeutung der gesamten Konstellation ist das
Resultat einer Schwéche des Theoretikers fiir marxistische Ge-
schichtsphilosophie. Im Sinne dieser Ideologie mochte ihm die
Neolithische Revolution so erscheinen, als hétte sich >der< Mensch
mit dem Schritt zur Landwirtschaft gleichsam emanzipiert von
seiner vormaligen Natur—Abhéngigkeit. So stellen Zivilisations-
menschen sich das Leben der sogenannten Wilden vor, noch dazu,
wenn sie glauben, im Marxzismus eine geschichtsiibergreifende
Metatheorie gefunden zu haben.

Das Ergebnis ist grotesk: GORDON CHILDE feiert also ausgerech-
net die Landwirtschaft als Horizonterweiterung, um den Wild-
beutern genau jene Enge zu attestierten, die mit dem Bauerntum

*Gordon Childe: Stufen der Kultur. Von der Urzeit zur Antike; Stuttgart,
Ziirich, Salzburg o.J. S. 6o.
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iiberhaupt erst in die Welt gekommen ist.* — Das Gegenteil wire
angemessen, denn werden beide Lebensweisen miteinander vergli-
chen, dann trat anstelle des weiten Lebensraumes der Wildbeuter
die Enge eines bauerlichen Milieus, wie es hinterwéldlerischer
nicht sein kann. Und so blieb den Bauern nicht einmal mehr die
Jagd, von Mufte ganz zu schweigen.

Die Vorstellung, man habe anfangs noch von der Jagd, dann
aber immer mehr von Ackerbau und Viehzucht gelebt, ist nicht
realistisch. — Auf diese Weise sei es gewif nicht zur neuen
Lebensweise gekommen, so KLAUS SCHMIDT:

Stattdessen bereitete die sich in monumentalen Bauwerken
manifestierende Machtelite der jigerischen Gesellschaft
des Gdbleki Tepe offenbar selbst den Boden, neue Le-
bensformen zu entwickeln. Deren Entstehung erscheint ...
zwanglos aus den Bediirfnissen einer fir bestimmte Zei-
ten auf engerem Raum konzentrierten Menschenmenge
ohne weiteres erkldrbar. Nicht die neuen, von der Natur
aufgezwungenen Uberlebensstrategien, sondern die durch
religiose Verhaltensweisen hervorgerufenen gesellschaft-
lichen Zwinge fiihrten offenbar zur Entwicklung neuer
Subsistenzstrategien.?

Die Initiative zur Agrikultur ging von dieser Machtelite aus, die
das vormalige Jagertum im Habitus des ritterlichen Ethos weiter
fortsetzen sollte. Als Kolonial-Herren betrieben sie systematisch
Siedlungspolitik, wozu ein flichendeckendes Vorgehen erforderlich
war, um weit auseinanderliegende Bauernsiedlungen zu griinden,
zu halten und miteinander zu koordinieren.

*Siehe hierzu: Heinz—Ulrich Nennen: Okologie im Diskurs. Studien zu
Grundfragen der Anthropologie, Okologie und zur Ethik der Wissenschaft;
Opladen 1991. S. 48.

?Ebd. S. 255.
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Das Gilgamesch—Epos

Das erste Werk der Weltliteratur

In einer Gotterliste des 26. Jahrhunderts v. u. Z. aus den Archiven
von Suruppak, einer Nachbarstadt von Uruk im heutigen Irak,
taucht der schillernde Name zum ersten Mal auf, GILGAMESCH:
Zentralfigur im gleichnamigen Epos, Herrscher eines Reiches mit
der Hauptstadt Uruk im siidlichen Mesopotamien. Das Leben
dieses ersten Helden der Literaturgeschichte ist weit mehr als
nur Legende. Dieser sagenumwobene Konig hat wirklich gelebt,
seine historische Existenz wird auf einer Tontafel aus Nippur
bestéatigt.

Seine Regierungszeit kann in der frithdynastischen Zeit zwischen
2750 und 2600 v.u. Z. vermutet werden. Damals herrschten die
Sumerer iiber den grofiten Teil des Landes zwischen Euphrat
und Tigris. Politisch organisiert in Stadtstaaten, brachten sie
die erste Hochkultur der Menschheit hervor. — Mit Entwick-
lung der Keilschrift, der altesten Schrift der Menschheit, ihrer
Monumentalarchitektur, einem geordneten Staatswesen und der
ersten Aufzeichnung wirtschaftlicher und verwaltungstechnischer
Vorgénge wurden im Zweistromland seinerzeit die Grundlagen
fiir nachfolgende Hochkulturen gelegt.

Das Epos von Konig GILGAMESCH schildert das Schicksal
eines dieser sagenumwobenen Pioniere im Prozef§ der Zivilisation.
Viele seiner Innovationen waren wegweisend, auch wenn ihm
einiges davon wohl nur zugeschrieben worden ist. Die Stadt Uruk
verdankt ihm die grofe Stadtmauer und gelangte durch seine
Fithrung zu politischer Bedeutung. — Geschildert wird, wie der
junge, sehr ungestiime Konig den Gottern gegeniiber mehr als
selbstbewufst auftritt und bei seinen Untertanen sehr umstritten
ist. Er fordert riicksichtslos den Einsatz beim Mauerbau laft nicht
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einmal Privatleben zu. Das Volk murrt hinter vorgehaltener Hand,
weil GILGAMESCH nicht nur herrscht, sondern auch schikaniert,
bis sich seine Untertanen schlieflich bei den Gottern beklagen,
so dafs die Geschichte ihren Lauf nimmt.

Er ist allerdings selbst gottlicher Abstammung und hat ganz
besondere Fahigkeiten. So wie PROMETHEUS dem Namen nach
bereits als der Vorausdenkende gilt, verfiigt auch Konig GILGA-
MESCH iiber Zukunftswissen. Er hat luzide Traume, die ihm seine
Mutter, die Gottin NINSUN, zu deuten versteht. Sie ist seine
weise Beraterin, Traumdeuterin und Wahrsagerin. — Der junge,
iibermiitige Held weifs daher ldangst, was auf ihn zukommt und
kann es kaum erwarten ...

Wer so viel bereits im voraus weifs und keine ebenbiirtigen Gegner
hat, wird sich tatséchlich gottgleich fiihlen und sich als selbst-
herrlicher Tyrann weder von Menschen noch von Géttern etwas
sagen lassen. — Die Gotter sind also in der Defensive, sie beraten
sich und erschaffen als vermeintlichen Widerpart den ENKIDU.
Aber alles kommt anders und so nimmt die Geschichte ihren
ebenso eigentiimlichen wie mustergiltigen Lauf.

Der Text ist in Keilschrift auf Tontafeln iiberliefert. Diese erste
Schrift ist eine der groften Erfindungen iiberhaupt, denn die Re-
volutionen bei den Medien sind von ganz besonderer Bedeutung,
wenn man sich nur die Reihe der Erfindungen vor Augen fiihrt:
Sprache, Schrift, Buchdruck, Zeitung, Telefon, Rundfunk, Film,
Tontrager, Fernsehen, Satelliten und Internet.

Die alltédgliche Redeweise von den Medien oder gar von Neuen
Medien ist verwirrend. Eigentlich gibt es nur ein Supermedium,
und das ist Sprache, alle anderen Medien erhéhen nur Reichweite
und Bandbreite: Ein »Sender¢ kann trotz eigener Abwesenheit
immer mehr » Empfingern< zugleich etwas ssenden<. Das gilt
sogar dann noch, wenn alle bereits tot sind: Die Tontafeln mit
dem Gilgamesch—Epos in Keilschrift iiberbringen ihre Botschaft
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weiter und weiter, wie auch jene Nachrichten fiir Aufserirdische
auf den Platin—Plaketten der Raumsonden Pioneer und Voyager,
die vor wenigen Jahren >unser< Sonnensystem verlassen haben.

Worte sind magisch, sie
versetzen uns in die La-
ge, Bedeutungen in Ge-
danken und Gefiihle wie
durch Zauberformeln ima-
gindr zu ibertragen. So
kénnen wir Beobachtun-
gen miteinander teilen und
Erfahrungen machen, die
wir selbst gar nicht ge-
macht haben. Das ist mehr
als atemberaubend, das ist
bereits gottlich. — Die
bedeutendsten aller Tech-
Abb. 24: Diese Keilschrifttafel (Tafel ~ Mikrevolutionen sind daher
XI des Gilgamesch—Epos) enthdlt die  solche, die neue Moglich-
Sintflutgeschichte. Sie ist im Britischen keiten der Verstindigung

Museum ausgestellt. — Quelle: Foto  schaffen. Als Folgen sol-
von Timo Roller via Wikimedia,
Lizenz: Creative Commons:

CC-BY-3.0.

cher Medienrevolutionen
entfalten sich ungeheure
Potentiale, die zu entschei-
denden Wendepunkten in
der kulturellen Entwicklung der Menschheit fiihren: Tempelbau,
Stadtebau, Staatskunst, Theater, Dichtung, Philosophie, Demo-
kratie, Wissenschaft, Recht.

Die Schrift wurde im 4. Jahrtausend v. u. Z. im Vorderen Orient
entwickelt, zundchst die Keilschrift der Sumerer (3500 v.u.Z.),
dann die Hieroglyphen der Agypter (3000 v.u.Z.) und schlieRlich
die Chinesische Schrift (1000 v.u.Z.). — Gerade an der Erfin-


https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/4/4b/Fluttafel-tr-1238.jpg?uselang=de
http://en.wikipedia.org/wiki/de:Creative_Commons
http://creativecommons.org/licenses/by/3.0/deed.de
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dung der Schrift zeigt sich wieder einmal, dafs die Folgen und
Nebenwirkungen im technischen Fortschritt einfach nicht vorher-
sehbar sind: Zunéchst diente sie lediglich dem Lagerwesen, in
der Buchhaltung, beim der Steuer und in der Tempelwirtschaft,
dann aber ermdglichte sie das Verfassen von Texten.

War es zuvor allenfalls mog-
lich, in Horweite zu spre-
chen, so wird durch Schrei-
ben und Lesen die Reichwei-
te der Sprache weit iiber
das rein Akustische und
das noch Erinnerbare hin-
aus erweitert. — Zunéchst
dienten einfache Zeichensy-
steme der Lagerhaltung im
Handel und zur Steuerein-

trelbl.l.ng. in der Verwaltung. Abb. 25: NASA-Bild der Plaketten auf
Allméhlich aber entstand den Raumsonden Pioneer 10 und 11

dabei die erste Schrift, so aus dem Jahre 1972.% — Quelle:
dafs es fortan moglich wur- Public Domain via Wikimedia.

de, auch in Abwesenheit zu

ysprechenc, eine ungeheure Erweiterung der Kommunikation.

*Die Sonden reisen mit einer Platin—Plakette durchs All. Besonders auf-
fallig sind ein nackter Mann mit einer nackten Frau an seiner Seite. Wéhrend
er die gedffnete rechte Hand zum Gruf und wohl zum Zeichen des Friedens
erhebt, steht die Frau einfach nur passiv daneben. — Beim besten Willen
14t sich darin keine Darstellung erkennen, die reprisentativ fiir die gesamte
Menschheit wére, fiir die Identitdten, Epochen und Volker aller Zeiten. Im
iibrigen erscheint die Friedensgeste angesichts der realen Verhéltnisse auf
der Erde eigentlich eher als Anmafung. Das war aber keineswegs der Stein
des Anstofies seinerzeit: Stattdessen entbrannte in den USA eine hitzige
Diskussion dartiber, ob man die menschlichen Geschlechtsteile so unverhiillt
darstellen diirfe. (Vgl. hierzu: Wikipedia: Pioneer—Plakette.)


https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Pioneer_plaque.svg
https://de.wikipedia.org/wiki/Pioneer-Plakette
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Texte konnen Lesern an anderen Orten, zu anderen Zeiten, ja
sogar in ganz anderen Epochen etwas mitteilen iber Menschen
und Verhéltnisse, die gar nicht mehr sind. Und so sehen viele
Interpreten im Gilgamesch—Epos eine Auseinandersetzung mit
den Grundproblemen unseres Daseins unter den Bedingungen von
Ziwilisation und Urbanisierung. — Das Gilgamesch—FEpos bietet
die Gelegenheit, den Prozefs der Zivilisation, die Urbanisierung
der Seele und die damit einhergehenden Folgen aus néchster Ndhe
miterleben zu konnen.

Beim altbabylonischen Epos von Konig GILGAMESCH aus dem
Zweistromland zwischen Fuphrat und Tigris handelt es sich um
das élteste literarische Werk der Menschheit. Allerdings ist die als
» Gilgamesch—Epos« bezeichnete Dichtung nicht die einzige um
die Figur dieses Helden. Wie spater die vielfdltigen Heldentaten
des HERAKLES beruht auch das Gilgamesch—Epos auf einer Reihe
urspriinglich nicht zusammenhéangender lokaler Einzelsagen. —
Viele Motive, von denen erst spiter im Alten Testament die Rede
sein wird, tauchen hier bereits auf, wie etwa die Arche, die Sintflut
und NOAH. Das war seinerzeit ein Skandal sondergleichen, zur
Kenntnis zu nehmen, dafs manche der sakrosankten biblischen
Motive ganz offenbar éalter als die Bibel sind.

Der iiberwiegende Teil des erhaltenen Werkes stammt aus der
grofsen Tontafelbibliothek des Assyrerkonigs ASSURBANIPAL aus
Ninive. Das eigentliche Epos findet sich auf zwdlf Tafeln, aber
die Geschichte bricht nach der elften Tafel ab, es fehlt der Schluf.
Die Tafeln konnten nur als Bruchstiicke geborgen werden, daher
ist der Text nicht vollsténdig, sondern weist Liicken auf. Zudem
wurde eine zwolfte Tafel, die inhaltlich nicht zur Dichtung paft,
irgendwann als Anhang angefiigt.

Nachdem 1849 das alte Ninive wiederentdeckt worden war, fand
man vier Jahre spéter bei weiteren Ausgrabungen die sogenannte
»Bibliothek« des ASSURBANIPAL, d.h. eine Unzahl beschrifteter
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Tontafeln. Diese wurden zur Begutachtung ins Britische Museum
nach London geschickt. — Dort priifte der Assyrologe GEORGE
SMITH die vielen tausend Keilschriftfragmente und entdeckte
1872 jenes Tafelbruchstiick, das von der Sintflut handelt.
SMITH fand heraus, dak dieses Bruchstiick zur elften Tafel einer
grofseren epischen Dichtung gehorte, in deren Mittelpunkt ein
Held namens GILGAMESCH steht.

Als thm der Konservator die Tafeln brachte und Smith
zu lesen begann, so lautet die Anekdote, sah er, daf sie
den Teil der Legende enthielt, die er dort zu finden ge-
hofft hatte und er rief: »Ich bin der erste Mensch, der
dies liest, nachdem sie zweitausend Jahre lang der Verges-
senheit anheimgefallen waren!« Er legte die Tafel zuriick
auf den Tisch, sprang auf und begann, zum Erstaunen al-
ler Umstehenden, sich seine Kleider auszuziehen. Wieder
angekleidet, machte er seinen Fund dann in der »Gesell-
schaft fiir Bibelarchdologie< in Anwesenheit des britischen
Premiers publik.’

Es kam zum Babel-Bibel-Streit, als der Assyrologe FRIEDRICH
DELITZSCH theologische Konsequenzen einforderte. Offenbar war
das » Wort Gottes< keineswegs aus der Feder des vermeintlichen
gottlichen Autors, sondern eine Kompilation aller erdenklicher
Texte aus der Bronzezeit: Das Alte Testament ist durchsetzt mit
Motiven aus sehr viel dlteren Quellen. Daher konnte und durfte
das »Buch der Biicher¢ die bis dato angemafite Autoritdt nicht
mehr fiir sich beanspruchen.

Bereits die mit dem biblischen Schopfungsbericht unvereinbare
Abstammungslehre von CHARLES DARWIN liefs sich nicht mehr
wegdiskutieren. Mit dieser Kontroverse und der Hypothese, das

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. Mit einem wiss. Anh. von Robert
Rollinger und Manfred Schretter; Darmstadt 2001. S. 24.
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jidisch—christliche Weltbild sei auf babylonische Wurzeln zuriick-
zufithren, kam es zu einer weiteren fundamentalen Erschiitterung
im sakrosankten Selbstverstindnis einer Christenheit, die immer-
zu behauptete, sich auf die » Heilige Schrift¢« berufen und stiitzen
zu konnen bei allem, was sie tat.

Der Plot

Mythische Helden bestehen ihre Abenteuer nicht lediglich in
der Aufsenwelt, sondern vor allem auch in der Innenwelt der
eigenen Psyche. Parallel zum ProzefS der Zivilisation und dem der
Theogenese verlauft namlich auch ein ProzefS der Psychogenese,
der von grofser Bedeutung ist, weil im Zuge der Zivilisierung die
Selbstorientierung ganz allméhlich internalisiert wird, was mit
immensen Angsten einhergeht.

Das Epos rankt sich um existentielle Themen des Lebens, der
Freundschaft, der Liebe und des Todes. Beriihrende Momente
tiefster Angste aus Sorge um das eigene Selbst werden fiebernd
durchlitten. In Fragen der Selbstorientierung sind oftmals luzide
Trdume bei allen Auseinandersetzungen mit der eigenen Rolle,
mit Geistern, Naturgewalten und Géttern von aufkerordentlicher
Bedeutung.

Allerdings ist die Epoche der beiden Helden weit von der
unseren entfernt, daher sind die Unterschiede im Umgang mit der
Psyche so interessant. Seinerzeit herrschten ganz offenbar noch
manifeste Konflikte zwischen Géttern und Menschen, bei denen
nicht wirklich klar war, was eigentlich den Menschen und was den
Gottern zusteht. In ihren Starken und Schwéchen gleichen beide
sich aus: ENKIDU erscheint als Repréasentant des Gefiihls, zu zwei
Dritteln Tier und zu einem Drittel Mensch, und GILGAMESCH, zu
zwei Dritteln Gott und zu einem Drittel Mensch, als Reprasentant
des Verstandes.
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Der Held des Epos ist urspriinglich ein Zweidrittel-Gott, der
sich aber (zu?) tief auf das Mensch—Sein einlaft und daraufhin
seine Unsterblichkeit einbiifit. Es ist die Menschwerdung eines
Halbgottes, womit sich in mythologischer Hinsicht der Ubergang
vom Mythos zur Geschichte vollzieht. Das Gilgamesch—Epos ist
ein literarischer Ausdruck fiir das gewachsene Selbstbewufstsein
des Menschen den Géttern gegeniiber.
Sehr viel Unsicherheit ist im Spiel, manche Wege werden zum
ersten Mal gegangen. Dabei verfillt manchmal der eine in Panik
und dann wieder der andere. Aber die beiden Helden stehen
einander bei, zumal sie Wege gemeinsam gehen, die keiner von
beiden allein je hétte gehen kénnen. Zwar spielen die Gotter
im Alltag der Menschen noch eine gewichtige Rolle, doch man
beginnt bereits, gottliche Entscheidungen in Frage zu stellen oder
offen dagegen zu opponieren — ein erster Durchbruch aufklére-
rischen Denkens. Ein neues Selbstbewufitsein beginnt, sich an
den Gottern zu messen, sieht die Welt schlecht und ungerecht
eingerichtet und hadert immer mehr mit der iiberkommenen
Ordnung.
So ist dann die Menschwerdung von Halbgottern alles andere als
eine Marginalie der Mythengeschichte, es scheint vielmehr, als
wére es auch fiir diese nicht ganz ohne Reiz, zum Menschen zu
werden. Wahrenddessen zeigt sich zugleich, daft der Vergleich
zwischen Menschen und Géttern ganz offenbar von den Menschen
ausgeht, dafl es vor allem ihr Neid ist, der sich in den Mythen
Ausdruck verschafft. — Mit der Loslosung von den Gottern wird
die Angst vor dem unausweichlichen Tod zunehmend unertraglich,
und anstelle des Konflikts mit den Géttern wird die Suche nach
dem ewigen Leben schliefllich zum Leitmotiv des GILGAMESCH.
Es ist allerdings bemerkenswert, daf in der altbabylonischen
Version des Epos der Rat erteilt wird, das Leben zu geniefsen
und sich nicht um das ohnehin unvermeidbare Ende zu kiimmern,
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ein frithes Pladoyer fiir das Prinzip Carpe diem. Wahrenddessen
fehlt jegliche Empfehlung, sich etwa durch Frommigkeit um das
Wohlgefallen der Gétter zu bemiihen, um auf diese Weise vielleicht
doch noch der Unsterblichkeit teilhaftig zu werden.

Das Gilgamesch—FEpos thematisiert die wesentlichen Aspekte
menschlicher Existenz unter den Bedingungen einer Hochkul-
tur, die sich immer mehr von der Natur ablést und von den alten
Fruchtbarkeitskulten, die den Wandel vom Matriarchalischen
zum Patriarchalischen langst hinter sich haben, die Freundschaft
und Liebe zu feiern sucht, die die Unruhe des Menschen, der die
Geborgenheit in der Natur und bei den Géttern verloren hat,
aufzufangen versucht. Das Epos ist eine Bestandsaufnahme der
Probleme, wie sie sich mit dem kulturellen Umbruch aufdréngen,
ohne daft man noch auf Traditionen zuriickgreifen kénnte.

Macht, Glaube, Liebe, Hoffnung

Gilgamesch: Die Suche nach dem Leben

Der sagenhafte Kénig GILGAMESCH (27502600 v. u. Z.) herrsch-
te iiber den sumerischen Stadtstaat Uruk, gelegen im heutigen
Irak, dem damaligen Zentrum der sumerischen Kultur. Unter
seiner legendédren Herrschaft wurde die Stadt mit einer 9,5 km
langen Befestigungsmauer umgeben, mit neunhundert halbrun-
den Tiirmen. GILGAMESCH soll auch die Tempel errichtet haben
flir ANU, Gott des Himmels, und fiir ISTAR, G6ttin von Liebe
und Krieg, die allerdings sehr viel &lter sind.

Der Plot setzt unmittelbar nach der Sintflut ein: GILGAMESCH,
der Konig von Uruk, wird als dbermdchtig, stattlich, kundig und
weise beschrieben. Aber er herrscht wie ein Tyrann iiber sein
Volk, alle haben seinen Befehlen wie Leibeigene zu gehorchen.
Die Stadt wirkt anfangs eher wie ein Arbeitslager und hat noch
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so gar nichts von dem, was Urbanitdit spater ausmacht, wenn es
heiftt: Stadtluft macht frei!

So zeichnet sich dann am Weg des mythischen Helden genau das
ab, was die Stadt erst zur Stadt, den Konig zum Konig und die
Zivilisation zur Leitkultur macht. An die Herrschaft ist er durch
Eroberungen und Koénigsmord gelangt. Als Tyrann duldet er
nichts Privates, Familidres oder gar Eigenes bei seinen Untertanen.
Auch das [Tus primae noctis, das Recht, in der Hochzeitsnacht
jede Braut selbst zu entjungfern, nimmt er wie selbstverstandlich
fiir sich in Anspruch:

Der name Gilgamesh war thm von geburt an bestimmt:
zu zwes teilen ist er ein gott zu einem ein mensch
seine gestalt dankt er der mutter der gotter
der gott Enki gab ihm seine grijfSe

Jedweden konig
uberragte er an statur - im kampfgetimmel war er
der damm hinter den sich das heer zurickzog
aber auch die sturmflut die hereinbrach
tber den feind und breschen schlug
in seine reithen

Wie ein wasserbiiffel alles auf die hérner
nimmt so fihrt er seine truppen in die schlacht
trieb die flanken seiner soldaten ins feld vor
und stdrkte ihnen zugleich den ricken

Als er seine waffen erhob gegen das haus Kish in Ur
brachte er zuerst die sieben anfihrer in seine gewalt
und totete sie und ihren kénig: so einte er
ein reich so machte er Uruk zur stadt.

Dann zog er aus
fortwdhrend auf der suche nach dem leben ...*

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. Ebd. S. 47.
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Der Gott-Konig fiihrt das Leben eines {iberaus selbstbewufiten,

vor allem iibermiitigen Helden. Er kdimpft gegen andere Volker,
Riesen und Ungeheuer, sorgt fiir Landfrieden und herrscht rigide
wie ein Tyrann tiber seine Untertanen, und damit beginnt die
Geschichte: Das drangsalierte Volk fleht die Gotter an und bittet
gegen den ungeziigelten Gewaltherrscher um Hilfe.
Der Held des Epos ist seinen Untertanen in jeder Hinsicht iiber-
legen. Niemand ist ihm ebenbiirtig, er gilt als unbesiegbar und
ist stets gut beraten. Stdndig gehen die Trommeln seiner Geféhr-
ten, andauernd sehen sich die Bewohner tyrannisiert. Er agiert
nicht nur dufserst tibermiitig, sondern schikaniert die Bewohner
der ihm schutzbefohlenen Stadt. — Zugleich wird er aber auch
besungen als jemand, der weit herumgekommen ist und immense
Innovationen ins Land gebracht hat, fiir den die Welt selbst fast
zu eng zu sein scheint. Also was tun, wenn nichts und niemand
diesen Helden bezwingen kann?

Zivilisation kann sehr reizvoll sein angesichts der traditionellen
Unverénderlichkeit, wie sie typisch ist fiir herkdmmliche Kultu-
ren ohne Geschichte. Dagegen bietet die Wildnis der Stéddte weit
mehr Méglichkeiten, sich zu beweisen, als die Enge gestandener
Gemeinschaften, mogen sie noch so elitar sein. — Die Helden in
Mythen und Mérchen sind bei Lichte besehen jedoch nicht einfach
romantisierbar, denn Prinzen wie JASON, THESEUS, HERAKLES
oder eben GILGAMESCH und Prinzessinnen wie MEDEA, ARIAD-
NE oder auch PSYCHE sind sehr ausgepréigte Charaktere.

Wir sehen, wie seinerzeit Konigreiche gegriindet wurden, und soll-
ten vorsichtig sein mit voreiliger Romantisierung. Nach heutigem
Ermessen wiirden viele der Helden als Warlords bezeichnet und
das, was sie hinterlassen, als Fuailed states. — Es geht um Konigs-
mord, Tempelraub, Naturausbeutung, Bodenschétze, Raubziige,
Menschenraub und Pfriinde. Mit von der Partie sind Prinzessin-
nen, Priesterinnen oder auch Konigstochter vor Ort, die ihrem
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Schicksal mit aller Macht eine Wendung geben mochten. Darum
lassen sie sich nur zu gern auf eine Lidson mit dem hochwohlge-
borenen Abkémmling einer Hochkultur ein. Es zieht sie aus der
Provinz in die Metropolen, daher sind sie zu allem bereit.

Gilgamesh

Wir kamen immer aus dem hinterhalt der dimmerung
tberfielen die karawanen holten uns die ballen
von den frachtkihnen oder plinderten die dorfer
wenn die mdanner auf dem acker oder beim vieh waren
brannten die kornfelder und die palmgdrten nieder
Wer die waffen gegen uns ergriff wurden umgebracht
die weiber vergewaltigten wir képften die anfihrer
und spiefiten ihre kipfe auf - den tbrigen stachen wir
die augen aus: die wasserrdder anzutreiben
dazu geniigen blinde

Die altdre und tempel

threr heidnischen gotzen zerschlugen wir im namen
von euch gdttern bis jeder merkte dafs es kliiger war
sich mit uns zu verbinden als sich zu widersetzen

So eroberte ich mir erst das hinterland dann ein reich
ich von dem man sagte ein ddmon habe mich gezeugt
mit meiner mutter die eine gottin ist oder man habe mich
— das kind eines hohepriesters — ausgesetzt ...

Dann erhob ich Uruk
zur hauptstadt - rings um die schafpferche und stdlle
lief$ ich eine mauer errichten mehr als sechs meilen lang
achtzehn fuf$ dick und stitzfeiler alle zwolf schritte (...)
Dreieinhalb morgen umgrenzte meine mauver Uruk
die erste stadt die ich zur mitte der welt gemacht habe..."

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 5of. — Wieder ein Motiv,
das an die Bibel und das Alte Testament denken l4ft, an die Geschichte von
MosEks dem Agypter, der in einem Binsenkorb ausgesetzt worden sein soll.
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Enkidu: Schamane im Dienste der Stadt

Die Untertanen von Uruk flehen darauf die Gétter um Hilfe an,
und diese entsenden einen ebenbiirtigen Gegner: Indem sie Lehm
von sich abkneift, erschafft die Erd— und Muttergottin ARURU
den wilden ENKIDU, ein Naturmensch durch und durch. Sein
AuReres wird abenteuerlich dargestellt, so daf man sich kaum
der Assoziationen erwehren kann, es mit einer frithen Variante
von TARZAN zu tun zu haben.

Aber ENKIDU ist nicht wie TARZAN ein nur in der Natur gestran-
deter Held, der in freier Natur lediglich seine Kindheit verbringt.
Er wird nicht dargestellt wie ein Naturmensch, er ist ein solcher:
am ganzen Korper bepelzt, der wilde Haarwuchs wird verglichen
mit dem der Getreidegtttin NISABA. Seine Kraft erhélt er vom
Jagdgott NINURTA, gekleidet ist er wie SIMUKAN, der Gott der
Tiere. — Ein Jéger erblickt ihn am Wasserloch,

... dort hebe ich meine gruben aus
lege die netze dariiber und tarne sie mit gras.

Da stand einer plotzlich auf der anderen seite
und wdlzte sich mit den gazellen im schlamm
auch am zweiten tag und am dritten wieder
und jedesmal wurde ich steif vor schreck
und versteckte mich hinter felsblécken
Es ist ein riesiger kerl mit nichts als muskeln
und in seinem fell gleicht er dem gott der tiere
Doch als er mich sah war er genauso tiberrascht
er nahm reiffaus und die ganze herde mit ihm

Seitdem hatte ich kein glick mehr mehr bei der jagd
denn er fillt mir die gruben auf zerreif$t die netze
alles wild vertreibt er mir aus der steppe
daj$ ich nicht mehr weiff wovon ich leben soll.*

'Ebd. S. 57
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Aufgrund seiner Traume, die seine Mutter zu deuten versteht,
weils GILGAMESCH léngst von der Existenz seines vermeintlichen
Gegenspielers, den die Muttergéttin AURURU in der Stille der
Steppe erschaffen hat: ENKIDU ist ein Naturmensch, der in reiner
Selbstvergessenheit unter den Tieren seiner Herde lebt und deren
Sprache spricht.

Er zerstort die Fallen eines Jégers, und dieser wendet sich an
Konig GILGAMESCH, der dem Plan des Jagers zustimmt, den
Wilden von einer namhaften Kurtisane aus der Wildnis zu locken,
verfiihren und nach Uruk bringen zu lassen. — Der Plan gelingt,
und die Kurtisane SHAMHAT, eine Dienerin aus dem Tempel
der Liebes— und Kriegsgottin ISTAR, entfremdet den Wilden
erwartungsgeméf durch ihre Liebeskunst von seinem vormaligen
Leben unter den Tieren. Behutsam fiihrt sie ihn Schritt fiir Schritt
ins urbane Leben ein.

Beide Helden werden somit zur Allegorie fiir den Prozef der
Zivilisation: Der ungestiime gottliche Held ist ein Tyrann, der
erst in die Rolle des guten Herrschers hineinwachsen mufl. Der
vermeintliche Wilde ist eigentlich ein Hirtennomade, ein Scha-
mane, der in der Stadt zum Priester avancieren miifste. Und so
verliert er auf dem Weg in die Stadt immer mehr von dem, was
er vormals war. Er 145t die beseelte Natur zwar hinter sich, hat
aber weiterhin Zugang zu ihr. Er trifft auf ein unbeseeltes Volk
in einer ganz jungen Stadt, die auch erst im Werden begriffen ist
und noch lange nicht ist, was sie sein sollte. Uranfanglicher geht
es wirklich nicht, daher ist das Epos von Kénig GILGAMESCH so
sehr von Bedeutung.

Als der Jéger die Kunde vom wilden Mann am Wasserloch dem
Konig iiberbringt, denkt GILGAMESCH zunéchst daran, seinem
vermeintlichen Gegenspieler direkt entgegenzutreten. Stattdessen
schlagt der Jager vor, ENKIDU eine Falle zu stellen, ihn durch
eine Liebesdienerin aus seinem Reich hervorzulocken, um ihn
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sodann von dem zu entfremden, was er vormals war. — Dieser
Plan ist die Allegorie einer jeden Zivilisierung: Wahrend Frauen
geraubt, gekauft oder getauscht werden, um dann ins Hausinnere
des Ehemanns iiberzusiedeln, geht die »Inklusion< bei Ménnern
anders vonstatten, denn sie findet nicht im privaten, sondern im
Offentlichen Raum statt.
Ménner werden entweder getotet, unterworfen, eingekauft oder
auch angelockt so wie hier, wenn sie Freie sind, also Fdelleute,
Krieger, Helden, oder sie werden geraubt, verschleppt, versklavt
und geraten so hochst unfreiwillig in den Bannkreis einer Zivili-
sation. Gleichwohl spielen gerade Freigelassene in der Geschichte
oft eine grofse Rolle.

Wie einer dieser vollkommen auf sich allein gestellten Natur-
menschen nach ROUSSEAU, so erscheint ENKIDU:

So kam
Enkidu in der Stille der wiiste zur welt und wufite
nichts von anderen menschen - er kannte kein haus
kannte nur den wind - unter den wildherden
wurde er grofl - er grub nach wurzeln und graste
auf der steppe - er dringte sich mit den gazellen
am wasserloch und paarte sich im schlamm mit ithnen
Sich selbst sah er nur im spiegel des wassers
sah sich aber erkannte sich nicht

Ich der gott Enki
gab ihm seine grofie und seinen namen - Enkidu
zu heiffen war ihm von geburt an bestimmt:
zu zwet teilen war er mensch und zu einem tier’

Daf ein Viehnomade kein Haus kennt und keine anderen Men-
schen, sofern wir darunter ausschliefsliche Zivilisierte verstehen
wollen, ist eigentlich banal. Warum sollte er auch Héuser kennen

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 54.
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in einer Zeit, in der sie wirklich noch selten sind. Aber Menschen
wie seinesgleichen kennt er sehr wohl. Auch ist er kein Tier, so
wie es hier dargestellt wird. Vielmehr handelt es sich bei diesem
Hirten um den kiinftigen Vasallen, der eigentlich zum Guten
Hirten avancieren miifste, zu einem geistigen Fiihrer in Uruk, der
sich eben vor allem mit iiberweltlichen Dingen befafit und weit
weniger mit weltlichen—, so wie sein Freund der Konig.

Tatsédchlich sehen wir ENKIDU immer wieder in tiefe Ausein-
andersetzungen iiber Gotter, Sitten und Gebrauche verstrickt. —
Nur l&£t er sich zu sehr auf die Belange der Stadt ein und vergifst
dariiber die eigene Tiefe, die bis zum Animismus hinabreicht.
Als Schamane versteht er sich darauf, die Seele von Pflanzen,
Tieren und Landschaften zu deuten. Dementsprechend fremd, ja
widersinnig erscheinen ihm die Gotter der Stadt:

Enkidu

Ich kann nur sagen daf sich die gotter zu denen du betest
sich immer nur als chimdren zeigen

Gilgamesh

An diesem traum
jedoch war etwas das eine eigentimliche ruhe tiber mich
kommen lief8 fast eine art geborgenheit

Enkidu

Ich sehe nur
die starre in die er dich versetzt - eure gotter —
ihr liebt sie nicht — thr unterwerft euch ihnen und fallt
vor einen auf die knie'

Bei der Deutung dieser Text—Passage spielt die Perspektive des
Betrachters eine ganz bedeutende Rolle. Der vormalige Hirte, der

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 78.
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seine Herde zur Trénke fiihrt und derweil die Fallgruben eines
Jager zerstort, wird erst zu einer extraordindren Erscheinung,
weil ihn das Auge des Betrachters ungewohnterweise dazu macht.
Hirten sind keine »Wilden<, keine Bauern, keine Wildbeuter und
vor allem keine Stadter. Hirten sind aber eines: Nomaden, das
haben sie gemeinsam mit den Wildbeutern und Jégern.
Ahnliches 14t sich denken bei der Gelegenheit, als zum ersten
Mal ein Reiter gesichtet worden sein mag in einer Region, in der
Pferde unbekannt sind. Der Mensch erhélt dann im Auge des
Betrachters selbst diesen Pferdeleib, und so entsteht dann das
Bild vom KENTAUREN.

Wir diirfen unterstellen, daft viel Phantasie am Werk ist, vor
allem dann, wenn etwas allegorisch ins Bild gesetzt wird. Wir
konnen jedoch ebenso unterstellen, daf nicht selten wahre Bege-
benheiten dahinter stecken. — So diirfte es sich bei Ungeheuern
wie dem Himmelsstier, der von ISTAR geschickt wurde, um ein
feindliches Heer handeln, das die Stadt Uruk iiberfallt. Hinter
all diesen reichlich ausstaffierten Bildern diirften wahre Begeben-
heiten stehen und in den seltensten Féllen pure Phantasie.

Shamhat: Verfithrung zur Zivilisation

Wir haben mit der Liebesdienerin SHAMHAT, Priesterin aus dem
Tempel der verfithrerischen Kriegs— und Liebesgottin ISTAR, eine
Vorlduferin der nicht minder verlockenden, aber erst spdter von
den griechischen Gottern entsandten PANDORA vor Augen, denn
auch diese lockt gestandene Ménner zur Zéhmung durch Kultur,
Kunst und Leidenschaft in den Prozeft der Zivilisation.

Kurz zuvor lebte ENKIDU, dieses ungeschlachte, hithnenhafte
Mannsbild noch selbstvergessen unter den Tieren. Er zog mit den
Gazellen umbher, beschiitzte sie, durchschaute und zerstoérte daher
auch die Fallen der Jager. Auch diesem Helden ist nicht ohne wei-
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teres beizukommen. — Allein wie beide Helden zueinanderfinden,
ist selbst bereits abenteuerlich: Der wilde ENKIDU wird durch
eine Liebesdienerin verfiihrt und aus seinem selbstvergessenen
Leben unter den Tieren herausgelockt.

Auf Geheifs von GILGAMESCH bringt der Jager die Kurtisane zur
Bezéhmung durch Liebeskiinste vor Ort in die Wildnis. Sie legen
sich auf die Lauer, bis ENKIDU mit den Gazellen zur Tranke
kommt. — Die Szene wird eindringlich geschildert und lafst ans
verlorene Paradies denken, wenn minutios vorgefiihrt wird, wie
ENKIDU aus der Wildnis gelockt, durch den Liebeszauber der
Tempelpriesterin von der freien Natur entfremdet und Schritt fiir
Schritt »gezdhmt< wird.

Aber sein schamanistisches Urteilsvermogen bewahrt er sich doch,
sein Befremden iiber manche der Gepflogenheit in der Zivilisation
wird ihm erhalten bleiben. Immer wieder wird er daran Anstofs
nehmen.

Shamhat

Am rande des wassers stand ich und raffte die falten
meines gewands mit der hand fest iiber dem busen
ich hatte angst vor thm: er war grof$ alles an ihm
war es - kaum hatte er mich erblickt kam er
néaher - ich sah nur seine braunen augen liefS es fallen
das kleid und breitete es vor ihm aus auf dem boden

Er bedugte mich ohne einen laut - da lose ich
auch das hiiftband und legte mich auf den bauch
Ich spreizte die beine und mit ausgestreckten armen
klammerte ich mich an ein paar biischel gras
dann war er tiber mir: seine haare brannten
auf meinem ricken - es roch nach erde sein mund
kalt auf meiner wange - ich horte ihn
worte sagen die keine worte waren bis er
ins stammeln kam und atemlos aufstéhnte:
dann wurde er weich und warm und seine haut glatt
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Er wandte sich ab und sah sich nach seiner herde um
aber als er sich aufrichtete scheuten die gazellen
und ergriffen verstort die flucht...

Enkidu versuchte thnen nachzusetzen
doch jeder schritt fiel ihm nun schwer ...
... seine knie zitteren er blieb stehn
wie angewurzelt und blickte ohnmdchtig an sich herab
Der samen rann ihm tber den schenkel doch ein glanz
ging plotzlich von ihm aus der mich gdnzlich verwirrte
Dann kehrte er langsam zu mir zurick und setzte sich
zu meinen fiflen — er sah mich an wie kein mann
es je getan hat: mit dem finger fuhr er sanft
die linien meines gesichts nach als zeichnete er mich:
es war als ob er mich im innersten verstand
Ich nahm seine hand und fiihrte sie zum bauch
auf daf das bild von mir vollstindig wiirde
Sechs tage und sieben ndchte lagen wir so am wasser
vor hunger aufeinander bis er satt war von mir
und ich gab thm was eine frau nur geben kann
Ich lehrte thn was es ist das einen menschen macht
all die worte die diese welte benennen (...)

Geh mit mir bat ich ihn in die stadt zu Ishtars tempel
ich mochte ihn - er war hart und schén wie ein gott'

Es ist bemerkenswert, was der Verfiihrte auf seinem Weg ins
Urbane so alles kommentiert, als anstofig oder geradezu absurd
empfindet, wihrend er sich zusammen mit der langst in ihn
verliebten Liebesdienerin mehr und mehr der Zivilisation annihert
und dabei vieles von ihm abféllt, was er vormals noch war, wobei
aber in seinem Inneren auch manches davon bleibt. Dann folgt
Zivilisationskritik aus ersten Hand:

*Ebd. S. 59f.
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In die stadt sollte ich gehen und wufte nicht
was eine stadt war einen tempel sollte ich sehen
und wufte nicht was ein tempel war ein gott
schien ich ihr zu sein und kannte nur meinen namen
ich war ausgestoffen unsdglich allein
Es fraf$ an mir hohlte mich aus - jedes wort
das ich horte das ich ihr von den lippen las
das meine zunge nachsprach machte mich im bauch
innen leerer daf$ ich nicht anders konnte als mich
wieder zu thr zu legen in ithr zu liegen damit
thr fleisch und blut auch zu meinem wirde
Und etwas wuchs in mir es klopfte wie ihr herz
doch es half nicht es lief sich nicht stillen: hielt ich sie
umfaften meine arme nicht wirklich ihren kérper
so fest sie auch ihre beine um mich schlang
Das fiihlte sie und machte sie traurig:
es hatte etwas verzweifeltes wie sie bereit war
alle zu tun nur damit wir beieinander blieben

Shamhat

Komm mit mir nach Uruk wo die jungen mdnner
farbige schirpen um die hiifte tragen wo jeder tag

ein fest ist wo die trommeln die ganze nacht lang

den takt zum tanzen schlagen und es mdadchen gibt
die schoner noch sind als ich: glatt und glanzend

ist thre haut vor lust sie hat einen eigenen geruch

daf8 selbst alte manner noch zu ihnen ins bett steigen!*

Der Riickweg in die Natur ist ihm gleichsam verbaut, seltsamer-
weise fliehen seine Tiere, als ob sie sich nun vor ihm fiirchten.
Also begibt er sich in die Stadt und trifft GILGAMESCH, um sich
mit ihm zu messen. — Es ist ein Kampf unter Gleichen, der ohne
Entscheidung ausgeht, es gibt keinen Sieger.

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 61.
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Eigentlich war dieser »Wilde< als Gegenpart geschaffen worden,
um den viel zu selbstbewufsten GILGAMESCH in die Schranken
zu weisen. Aber wie so oft, wenn eine herrschende Macht glaubt,
durch kreative Erfindung neuer Gegnerschaften, durch selbst
erschaffene Feindesfeinde das ganze Feld der Konflikte nach Gu-
sto im eigenen Sinne bestellen zu kénnen, kommt es anders als
gedacht: Wider Erwarten freunden die beiden Helden sich an
und potenzieren ihren Heldenmut zu noch groferen Heldentaten.
Sie erginzen einander vorziiglich, weil der eine die Belange der
Zivilisation und der andere diejenigen der Wildnis vertritt.
Beide werden darauf zu unzertrennlichen Freunden, ENKIDU wird
zum Gefdhrten von GILGAMESCH, beide begriinden spéter sogar
gemeinsam den Staat. Der Schamane, Nomade und vormalige Hirt
avanciert zum Priester und der bis dato riicksichtslose Tyrann
wird zum Kénig. — Aber mit dem Ubermut geht es zunéchst
nicht nur weiter, sondern jetzt erst richtig los, beide wenden sich
gegen die Gotter.

Zusammen toten sie CHUWAWA, den damonischen Hiiter des

Zedernwaldes im Libanon. GILGAMESCH fallt die von diesem
bewachte heilige Zeder, wihrend ENKIDU das Wurzelwerk dieses
Weltenbaumes durchwiihlt und dabei den verborgenen Wohnort
der unterirdischen Gétter ARNNUNAKU o6ffnet.
Das ist ein Sakrileg sondergleichen, was aber nachvollziehbar ist:
ENKIDU 6ffnet gleichsam den TARTAROS, in dem die vor den
olympischen Gottern herrschenden titanischen Urgewalten einge-
sperrt sind. Ganz offenbar wirkt er bereits wie ein Priester, indem
er andere Gotter etablieren will. Es sind aber nur die vormaligen,
die vorzivilisatorischen Verhéltnisse, die er wieder herstellen will,
noch dazu mit Géttern, die sich darauf gar nicht verstehen. —
Darauf fordern die amtierenden Gotter sein Leben. ENKIDU wird
sterben miissen, so der Plot, kurz bevor die Uberlieferung ohne
Schlufsteil abbricht.
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Das ist die Strafe der Gotter: ENKIDU verféllt einer seltsamen
Krankheit, an der er nach zwdlf Tagen stirbt. GILGAMESCH
beweint den Freund, fiirchtet nun seinen eigenen Tod und beginnt
nach einem Mittel fiir die Unsterblichkeit zu suchen. Mit dem
Tod des Freundes kann er sich ganz und gar nicht abfinden. Er
beginnt zu verzweifeln, und weil er die menschliche Freundschaft
entdeckt hat, verliert er seine Gottlichkeit und wird sterblich.
Zu sehr hatte sich ENKIDU bei alledem auf die Belange der
Stadt eingelassen und zu wenig die der Wildnis verteidigt, woran
ihm eigentlich hétte gelegen sein miissen. Er war noch immer
Schamane, vertrat seine Sache aber nicht konsequent genug. Trotz
seiner Kritik an den herrschenden Goéttern, Riten und Gebréau-
chen, ist er nicht zum Oberpriester geworden, um der Religion in
Uruk die entscheidende Wende zu geben. — Es ist kein erfolgver-
sprechendes Konzept, in neuen Zeiten alte Verhéltnisse wieder
herstellen zu wollen. Es kann nicht gelingen, weil die vormali-
gen Urgewalten gar nicht die erforderliche Orientierung leisten
kénnen unter den Bedingungen der Zivilisation, daher mufsten
»modernere< Gotter her, urbane Allegorien.
Das Epos demonstriert eindrucksvoll den Hype der Urbanisie-
rung, der seinerzeit viele ergriffen haben mufs: Mit zunehmender
Entfremdung verkommt die entzauberte Natur zum Rohstoff-
lieferanten, und ausgerechnet der Naturmensch ENKIDU wirkt
dabei mit. Die beiden Helden vergehen sich am heiligen Zedern-
wald, dessen Schutzgeist nicht nur auf schindlichste Weise hin-
tergangen, sondern betrogen und hinterriicks gemeuchelt wird.
Und wozu das Ganze? — Es galt, Holz zu ernten und verkehrs-
ginstig zu flofsern. Die Beiden hatten sich nun einmal diese
vermeintliche Heldentat in den Kopf gesetzt, alle Bdume des
heiligen Waldes nicht eben nachhaltig in Bauholz fiir Uruk zu
verwandeln, nebst einiger erlesener Stiicke fiir Tempelpforten und
Gotterstatuen, versteht sich.
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Enkidu, den die Gotter Gilgamesch eigentlich als Strafe
geschickt haben, wird schliefSlich sein treuer Freund. Die
beiden ziehen dann gemeinsam gegen die Gétter. Allein
hétte Gilgamesch nie und nimmer den Mut dazu aufge-
bracht — und Enkidu auch nicht. Ihre Freundschaft hilft
ihnen, in Situationen zu bestehen, in denen auf sich gestellt
keiner von ihnen Erfolg gehabt hdtte. (...)

Durch die Bande der Freundschaft und des gemeinsamen
Vorhabens gefesselt, vergifit Gilgamesch, daf$ er ja eigent-
lich eine schiitzende Mauer errichten will (damit gibt er
sein bis dahin grofites Ziel auf). Er verldfit die Stadt,
die Sicherheit threr Mauern, seine Zivilisation, das ithm
bekannte Terrain (das er selbst erbaut hat). Er geht in
die Wildnis des Waldes und will dort die richtige Welt-
ordnung wiederherstellen — er will Chuwawa téten, das
personifizierte Bdase. (...)

Zudem galt die Zeder als heiliger Baum, Zedernwdlder
waren die heilige Stdtte des Gottes Schamasch. Dank ihrer
Freundschaft beschlieffen Gilgamesch und Enkidu dann,
den Gdttern zu trotzen und die heiligen Bdume in blofSes
(Bau—-)Material zu verwandeln. Sie wollen es zu einem Teil
des Stadtkonzepts machen, des Baumaterials der Zivilisa-
tion, und das »versklaven<, was urspringlich ein Element
der wilden Natur war. Das ist ein wundervolles Proto-
beispiel fiir die Verschiebung der Grenzen zwischen dem
Heiligen und dem Profanen (Weltlichen), — und in gewis-
sem Majle auch eine frihe Illustration der Idee, daf die
Natur existiert, um den Stidten und Menschen Rohstoffe
und Produktionsmittel zu liefern. (...)

Hier werden wir Zeugen einer wichtigen geschichtlichen
Verinderung: Die Menschen fiihlen sich in einer unnatiir-
lichen Umgebung, in der Stadt, natiirlicher.*

*Tomas Sedlacek: Die Okonomie von Gut und Bése. A. d. amerik. Engl.
von Ingrid Prof—Gill; Miinchen 2012. S. 39f.
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Die Stadt als Biihne

Istar: Gottin von Liebe und Krieg

Es kommt im Gilgamesch—FEpos schliefslich zum Showdown mit
Istar, der demiitigend abgewiesenen, zutiefst beleidigten Gottin,
die auf bemerkenswerte Weise in Personalunion von APHRODITE
und ARES sowohl die Liebe als auch den Krieg verkorpert. —
Beide haben nicht von ungeféhr in der griechischen Gotterwelt
eine Dauer—Affére, in der, ganz im Sinne der >Gottergenetike«,
elterliche Charaktereigenschaften »>vererbt< werden, wie hier, bei
den Kindern von ARES und APHRODITE:

ANTEROS: Gott der Gegenliebe, rdcht verschméhte Liebe.

DEIMOS: Damon des Schreckens, lat. TERROR.

ERro0s: Dédmon der begehrliche Liebe und Leidenschaft, lat.
AMOR, CuUPIDO, Begierde, Leidenschaft.

HArRMONIA: G6ttin der Eintracht, lat. CONCORDIA.

PHOBOS: Damon der Furcht und der panischen Angst.

Bei ISTAR sind die beiden Momente Krieg und Liebe offenbar
noch nicht ganz so weit voneinander geschieden. — Eine hoher
reflektierende Gottin wie etwa ATHENE, die sich weniger auf bra-
chiale Kriege verlegt, sondern eher auf Vernunft, Wissenschaft,
Diplomatie und Disziplin, ist noch nicht auf der Bildfliche er-
schienen. Auf Liebe und FErotik versteht sich ATHENE allerdings
ganz und gar nicht, im Gegenteil, sie bleibt eiserne Jungfrau.
ISTAR kann mit milchspendenden Briisten auftreten, aber auch
kriegerisch, feminin ebenso wie maskulin. Thre Scham ist das
Dreieck zwischen Euphrat und Tigris. Sie ist eine Gottin der
Gegensitze, eine Coincidentia Oppositorum, die stets nur jeweils
eine ihrer vielen Rollen spielt. Sie ist sehr wandelbar, aber bei
allem iiberwiegen die eher problematischen weiblichen Ziige. —
Sie ist die Gottin der Liebe, ihr gebiihrt Ehrfurcht aufgrund
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ihrer Macht, aber nicht Anerkennung, weil sie in der Liebe ganz
offenbar nichts weiter sieht als die Fortsetzung des Krieges mit
anderen Mitteln. Sie ist schliefslich auch Goéttin des Krieges.
Zwischen Mutter und Hure, Matrone und Kurtisane, Muse und
Freundin deckt sie das ganze Spektrum des Weiblichen ab, zu-
dem auch die Spannung zwischen Mdnnlichkeit und Weiblichkeit.
Wenn man bedenkt, daff mitunter das Weibliche erst durch etwas
Maénnliches und das Mdnnliche erst durch etwas Weibliches im
Ausdruck voll zur Geltung kommt, dann zeigen sich die immensen
Potentiale dieser Gotterfigur.

Diese wahrlich iiberméchtige Géttin verkoérpert das Land, in dem
sie verehrt wird. Dahinter steckt das Prinzip der Vereinigung
aller erdenklicher Gegensitze: Im Zweistromland treffen zwei
machtige Fliisse aufeinander, um sich zu vereinigen. Bei allen
ihren Affiren behilt diese Gottin stets die Oberhand. — Mal
erscheint sie so verfiihrerisch wie die Liebeszauberin KIRKE oder
wie die in ODYSSEUS so unsterblich verliebte Nymphe KALYPSO.
Sie tragt mitunter sogar Ziige von HERA, der Gottin der Ehe
und des geordneten Hauswesens, kann sich aber auch als Vamp
geben; es kommt eben immer darauf an ...

Im Krisen— und Kriegsfall hebt sie als androgyne Go6ttin stets
ihre ménnliche Seite hervor, dann trégt sie Briiste und Bart.*

*Als ich in meiner Vorlesung im Sommersemester 2014 unter dem Titel

»Verstand, Vernunft, Vertrauen, auf das Psychogramm dieser Gottin zu
sprechen kam, vor allem auf ihre so modern anmutenden Transsexualitét,
da schaukelte sich soeben der Ukraine-Konflikt auf.
Einige Wochen lang war nicht klar, wie weit die Eskalationen gehen wiirden.
Und im Mai 2014 war vor diesem diisteren Hintergrund auf dem ansonsten
von mir nicht sonderlich goutierten » Eurovision Song Contest 2014< der/die
Gewinner(in) eine Dragqueen mit Bart: CoNCHITA WURST. — Ich machte
eine etwas launige Anspielung an die béartige Liebes— und Kriegsgtttin aus
Mesopotamien und stockte bei der Bemerkung, ob eine bértige Gottin in
diesen Tagen nicht womdglich ein schlechtes Omen sein konnte ...
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Ihre ganze Anmutung ist transsexuell, sie ist beides, sie kann
beides sein bis ins Extrem, aber sie bleibt doch bei alledem immer
die Frau, die das Sagen hat. — Das Psychogramm dieser Gottin
158t tief blicken.

Séamtliche Gotter sind zweifelsohne unsere Projektionen, also

wird alles in sie hineingelegt, worauf es ankommt, wie die Welt
beschaffen ist, was sie zu bieten hat oder auch nicht. — ISTAR
ist so hart und unerbittlich, weil das Leben in diesen Zeiten, in
dieser Landschaft genau das wirklich war. Sie verkorpert eine
iiber alle Grenzen und iiber allen Respekt vor dem Leben gehende
Vehemenz, mit der Mensch, Natur, Pflanze und Tier unters Joch
verfiihrt oder auch gezwungen werden.
Tatséchlich geht es um Versuchungen, wie sie nur die Zivilisation
zu bieten hat. Und da stellt sich in der Tat die Frage nach der
Motivation: Warum sollte man sich auf diese Gottin wirklich
einlassen, etwa um sich mit ihren falschen Liebes—Versprechen
in irgendeinen Krieg locken zu lassen? — Wenn man denn frei
genug wire, die Wahl, die Entscheidung und Alternativen zu
haben, so wie GILGAMESCH, warum sollte man diese Buhlschaft
nicht tatséchlich zuriickweisen?

Auch das ist wieder eine Besonderheit von Zivilisationen im
Vergleich zu den Geschlechter—Verhéltnissen zu vormaligen Zeiten:
der Status wird individualisiert und man kann gesellschaftlich
aufsteigen oder auch absteigen. Das Problematische am Buhlen
der Gottin liegt nun darin, dafs Sehnsucht und Liebesverlangen
womdglich nur vortduscht werden, vielleicht geht es in erster Linie
um einen Statusgewinn, soziale Sicherheit oder auch snur< um ein
erotisches Abenteuer. — Unter dem Einflut des aufkommenden
Individualismus wird auch Liebe individualisiert und somit zum
Risiko. Seither verlockt die erotische Macht mancher Frauen die
soziale Macht mancher Méanner zu Taten, auf die sie ansonsten
gewifs nicht gekommen wéren.
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Es wére blaudugig, wollten sich Frauen oder Ménner generell

zum Opfer der neuen Liebesordnung erkliren, wir sind immer
auch Téater und Opfer zugleich. So wird in den Ursprungsmythen
gern das Weibliche fiir alles Ubel verantwortlich gemacht. Vieles
ist in der Tat eine Frage weiblicher Verfiihrungskunst. Gleichwohl
gehort auch der Wille dazu, sich verfithren zu lassen, ja, es zu
genieflen, begehrt und verfithrt zu werden.
Die Suche, ja die Sucht nach Anerkennung, vor allem nach der
Aufmerksamkeit von Frauen auf ménnlicher Seite und die Suche
nach Status und sozialer Sicherheit, vor allem auf Seiten der
Frauen, fiihrt dann auch zum eigentlichen Movens im Prozefs
der Zivilisation. Beide Geschlechterrollen sind so verfalt, dafs sie
sich wechselseitig immer weiter aufschaukeln in einer Motivation,
die kaum Grenzen kennt. Das ist der Antrieb im Prozefs der
Zivilisation, der dazu fithrt, daf die Dynamik immer stéarker wird.
Das ist es auch, was PANDORA verkérpert, die grofite Versuchung,
seit es Kultur gibt, alles dafiir zu geben. Dazu aber ist auf der
anderen Seite so einer wie EPIMETHEUS erforderlich, der sich auf
das Wagnis der Individuierung tatséchlich einléft.

Es wiére nicht ratsam, Liebe zu entzaubern. Wéare ihre Magie

verschwunden, die Welt wére keinen Deut besser, wenn nur die
Suche nach Anerkennung und Aufmerksamkeit, das Flirten und
die Erotik einfach abgeschafft wiirden, wie es dieser Tage wieder
einmal gefordert wird. — Entscheidend wére es, eine Kunst daraus
zu machen, Liebeskunst als Teil von Lebenskunst.
Dahinter steht ein bleibendes Geheimnis, in den Mythen durch
hochst verfiihrerische weiblichen Charaktere in Szene gesetzt:
ISTAR, APHRODITE, PANDORA und HELENA. — Als iiberzeitli-
ches Motiv wird dieses Geheimnis aller Geheimnisse im Chorus
Mysticus, in der Schlufspassage von GOETHES Faust, behutsam
gewahrt:
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CHORUS MYSTICUS.

Alles Vergdngliche
Ist nur ein Gleichnis;
Das Unzulingliche,
Hier wird’s Ereignis;
Das Unbeschreibliche,
Hier ist’s getan;
Das Eung-Weibliche
Zieht uns hinan.
Finis."

Erst mit der Zivilisation, mit Eigentum, Seffhaftigkeit, Stadten
und Staaten ist die Herrschaft von Menschen iiber Menschen, die
Ungleichheit und nicht zuletzt auch der Krieg in die Welt gekom-
men. Dabei ist das Streben nach Sicherheit, Liebe, Anerkennung,
Macht, Reichtum und himmlischem Luxus derart motivierend,
tatséchlich alles — was lieb und teuer ist — zu riskieren. Aber im
Kriegsfall gibt es eigentlich nur Verlierer, denn fast alle kdmpfen,
leben und arbeiten unter den erbarmlichsten Bedingungen. Nur
die wenigsten werden dadurch gliickselig und leben tatséchlich
spéater in unermefslichem Luxus nach Art der Gotter.

Ganz offenbar weifs die Gottin darum, daf der Krieg gar nicht
verlockend sein kann, daf man ihn daher umso verfiithrerischer
in Szene setzen muf. Und in der Tat geht von den Verlockungen
der Zivilisation ein unheimlicher Reiz aus. — Viele glauben allen
Ernstes, eines Tages selbst den Tiger reiten zu konnen. Also
fiihrt die Gottin alle erdenklichen Verlockungen im Theater der
Ilusionen leibhaftig vor Augen.

Ménner sind auf Eroberungen aus und schnell zu allem bereit. Im
Eifer des Gefechts verlieren sie alsbald den Kopf und wissen gar
nicht, worauf sie eigentlich aus sind. Daher hat eine Kriegs— und

*Johann Wolfgang Goethe: Faust. Eine Tragodie. In: Goethes Werke.
Hamburger Ausgabe; Bd. 3. S. 364.
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Liebes—Gottin wie ISTAR leichtes Spiel, denn gerade junge Méan-
ner lassen sich schnell auf Abenteuer ein, die nicht gut ausgehen
konnen. — Fiir Manner sind es vor allem so unwiderstehliche
Versuchungen wie die der Zauberin KIRKE auf ihrer Insel der
Erotik, wo die meisten Gefihrten des ODYSSEUS augenblicklich
die Selbstbeherrschung verlieren und darauf in Schweine verwan-
delt werden, weil sie sich unter derart illustren Umsténden nicht
mehr >zivilisiert< benehmen und beherrschen kénnen.

Derweil lassen sich Frauen verlocken mit gefiihlvoll sentimentalen
Aussichten auf ein erfiilltes Leben als Tochter, Geliebte, Mutter,
nicht zuletzt als Ehefrau eines angesehenen und vermdégenden
Ehemannes in einem harmonischen, wohl bestellten Haus. — Alle
diese Stereotypien und vor allem die Rollenklischees kommen erst
mit der Ziwvilisation in die Welt. Zuvor gab es nur Ménnerhauser
und Frauenh&user, und selbst die Hauser der Bronzezeit waren
eher die von Clans und Grofsfamilien, ganz gewifs nicht die der
heutigen biirgerlichen Kleinfamilie.

Ruhm, Ehre, Autoritit und Erfolg miissen bezeugt werden und
offentlich bekundet, um {iberhaupt zu gelten. Daher ist die Stadt
eine Biihne, weil Demonstrationen von Fhre, Macht, Reichtum,
Schonheit, Luzus und Besitz von Anfang an obligatorisch sind. —
Schone Frauen sind dabei von grofser Bedeutung. Das léfit sich am
Schicksal von HELENA demonstrieren. Als Schénste der Schonen
kann sie nur dem Koénig der Kénige zustehen, nicht etwa, weil sie
selbst es so gewollt hétte, vielmehr weil sich die Méachtigen auf
dieses Zeichen verstdndigt haben: Wer die HELENA »>besitzt<, ist
Konig aller Konige.

Das war auch der zureichende Grund fiir den Trojanischen Krieg:
APHRODITE hatte PARIS die Liebe der HELENA versprochen,
wenn er sie in seinem Urteil {iber die drei Grazien, HERA, ATHE-
NE und APHRODITE als die Schonste auswéhlen wiirde, wohl-
wissend, dafs HELENA mit MENELAOS langst verheiratet war. —
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Nachdem ihrem Wunsch entsprochen wurde, gab APHRODITE
der Schonsten unter den Frauen postwendend die Liebe zu PARIS
ein, so dak diese »freiwillig< mit ihm nach Troja flieht. Aber ge-
gen diese Schmach mufite MENELAOS wiederum um seiner Ehre
willen in den Krieg ziehen, es ging schliefllich um weit mehr als
um die Geliebte, es ging um sie als Zeichen der Macht.

ISTAR vereinigt alle Ressentiments gegen weibliche Intrigen.

Sie lockt junge ebenso wie gestandene Méanner mit abenteuerli-
chen Zukunfts—Versprechen in hoch riskante Unternehmungen,
bestialische Kriege oder auch ins qualvolle Arbeiten bis hin zu
Selbstverleugnung und Selbstzerstorung. Und das alles mit Aus-
sichten auf exorbitante Liebesversprechen, die sie aber nicht
halten wird, denn die so einnehmend umworbenen Liebhaber
werden alsbald schon wieder fallengelassen.
Nicht anders verhélt es sich mit der Zivilisation, auch diese
stellt die Erfiillung aller erdenklicher Wiinsche in Aussicht und
macht Versprechen, die sie nicht halten wird. — ISTAR ist eine
Allegorie der Zivilisationsversprechen, die oft zum personlichen
Ruin fithren, nicht nur 6konomisch, sondern auch psychologisch.
Auf der einen Seite der Verlockungen steht Krieg als vermeintli-
cher Vater aller Dinge, auf der anderen die Liebe, eben auch als
Mutterliebe.

Das Theogramm dieser Gottin 1laft an ErROS, den Gott der
Liebe aus dem Symposion von PLATON denken. Dort wird die
Liebe nicht minder méchtig dargestellt, eben als &lteste aller
Kréfte des Lebens, als Motiv der Motive. — Nur sei der EROS
kein Gott, denn dann miifite er vollkommen sein wie die Gotter.
Anders als diese habe er stattdessen ein besonderes Feingespiir fiir
das, was ihm fehlt. Daher sei der EROS ein Ddmon, ein Vermittler
zwischen Menschen und Goéttern; so wird es im Gespréach von
SOKRATES und seiner Lehrerin DIOTIMA geradezu mustergiiltig
herausgearbeitet:
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Hiltst du nicht alle Gdotter fiir glickselig und schon?
Oder wiirdest du wagen zu behaupten, daf irgend
einer von thnen dies nicht sei?

Beim Zeus, nein, entgegnete ich. (...)

Nun hast du aber doch zugestanden, daf$ Eros aus Mangel
am Guten und Schénen nach eben diesem strebt,
dessen er ermangelt.

Das habe ich.

Wie sollte er also wohl ein Gott sein, da er des Guten
und Schénen unteilhaftig ist?

Freilich kann er dies dann nicht sein, wie es scheint.

Siehst du nun, sagte sie, dafi auch du den Eros nicht fiir
einen Gott hiltst?

Was wdre denn also Eros? wandte ich ein: etwa ein
Sterblicher?

Keineswegs.

Aber was denn?

Ganz nach dem Vorigen, ein Mittelwesen zwischen Sterb-
lichem und Unsterblichem.

Was heifit das, Diotima?

Ein grofler Ddmon, lieber Sokrates; denn alles Ddmoni-
sche ist eben das Mittelglied zwischen Gott und
Mensch.

Welche Aufgabe hat es denn?

Dolmetsch und Bote zu sein von den Menschen bei den
Gattern und von den Géttern bei den Menschen,
von den einen fir ihre Gebete und Opfer, von
den andern fiir ihre Befehle und ihre Vergeltun-
gen der Opfer, und so die Kluft zwischen beiden
auszufillen, so daf$ durch seine Vermittlung das
All sich mit sich selber zusammenbindet. Und da-
durch hat auch die gesamte Weissagekunst ihren
Fortgang und die Kunst der Priester in bezug
auf Opfer und Weihungen und Besprechungen,
und die gesamte Wahrsagerei und Zauberei. Nam-
lich nicht unmittelbar tritt die Gottheit mit dem
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Menschen in Beriihrung, sondern durch seine
Vermittlung geht aller Verkehr und alle Zwiespra-
che der Gétter mit den Menschen im Wachen wie
im Schlafe. Und wer dieser Dinge kundig ist, der
ist ein dimonenbeseelter (und daher dem Hdéhe-
ren zustrebender), wer aber irgend eines anderen
in Kinsten oder Gewerben kundig ist, der ist
blof ein handwerksmdfiger Mann. Solcher Dd-
monen gibt es nun viele und von mannigfacher
Art; einer von Ihnen ist aber auch Eros.*

Diese sokratischen Schlufifolgerung kann auch fiir ISTAR geltend
gemacht werden, dann wére sie weniger Gottin, vielmehr ein Dd-
mon, eben der verfilhrerische Geist der Zivilisation. — Wie dem
EROs, so gelingt es auch ihr immer wieder, sich durch ganzlich
neu erzeugtes Verlangen nach Liebe, ja sogar nach vollkommen
neuem Begehren immer wieder neu ins Zentrum aller Sehnsiichte
zu stellen. Es gelingt nur Liebesgottern, sich gerade auch dort
noch durchzusetzen, wo andere Gotter langst scheitern.

Umtriebig wie ZEUS ist auch ISTAR stdndig auf der Suche nach
neuen Liebesabenteuern. Aber die Gemahlin HERA trachtet allen
neuen >Erzeugungen< ihres Gatten vehement nach dem Leben,
nicht zuletzt auch, um ihre Dynastie und ihre Position als Gotter-
mutter zu wahren.” — Und auch das verkorpert diese Gottin in

*Platon: Das Gastmahl. In: Samtliche Werke. Berlin [1940]. Bd. 1, S. 699f.

2Zur Erlduterung: Die Konigsmutter ist auf Gedeih und Verderb dem
Amt ihres Sohnes verbunden. Sollte dieser sterben, abgesetzt werden oder
zu Tode kommen, wird sie selbst ihre Position verlieren, vielleicht schlimmer
noch. Dasselbe gilt fiir die »bdsen< Stiefmiitter im Méarchen. Angesichts einer
exorbitant hohen Sterblichkeit von Miittern zumeist wihrend der Geburt
konnte die néchste Entbindung bereits das Lebensende bedeuten. Méanner
waren daher in der Regel gleich mehrfach nacheinander verheiratet. Und
so blieb der Stiefmutter nur sehr wenig Zeit, ihren eigenen Kindern einen
moglichst vorteilhaften Start ins Leben zu verschaffen.
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Personalunion: Nicht nur die Widerspriiche zwischen Liebe und
Krieg, Manner— und Frauenrolle, Hoffnung und Verzweiflung,
sondern auch die von Werden und Vergehen im dynamischen
Prozef der Zivilisation.

Gotter eignen sich vorziiglich als Modelle fiir die ganz groften
Motive und Méchte mit ihren Eigenarten in ihren dialektischen
Gegensétzen. Mit ihrer ganzen Art, ihren Stérken und Schwéchen
und vor allem im Verhéltnis zu ihren Widersachern sind sie
ideal, als Typ sind sie die geradezu perfekte Besetzung fiir immer
wiederkehrende Konflikte. — So 1dft sich im fortwahrenden Zwist
zwischen HERA und ZEUS nicht nur die Fvolutionstheorie weit
vor CHARLES DARWIN erahnen, sondern auch das kapitalistische
Prinzip der kreativen Zerstérung weit vor dem Makrockonomen
JOSEF A. SCHUMPETER."

Es spricht Béande, daf die beiden jungen Helden GILGAMESCH
und ENKIDU sich ausgerechnet mit ISTAR, der Gottin von Krieg
und Liebe anlegen. An entscheidender Stelle fehlt jedoch ein
Bruchstiick und damit Text auf der Tontafel. Die Gottin ist
plotzlich da. Aber was motiviert eigentlich diesen martialischen
Auftritt? Ist sie erst aufgrund der imposanten Heldentaten auf
ihn aufmerksam geworden? Warum ist sie selbst von so aberwit-
zigem Begehren gepackt, anstatt das Begehren selbst erst bei
GILGAMESCH zu erzeugen?

Sie erscheint urplotzlich, so unbeherrscht wie die Manner auf der
Erotik—Insel der KIRKE, verliert keine Zeit und tritt selbstbewufst
wie eine Imperatorin auf, aber keineswegs wie eine Frau, die sich
unsterblich verliebt hat. — Dann macht sie GILGAMESCH viel
zu berechnende Avancen und verspricht ihm, was er schon ist
und auch hat. Sie wird durchschaut, gedemiitigt und mehr als

*Vgl.: Joseph Schumpeter: Theorie der wirtschaftlichen Entwicklung.
Berlin 1912. S. 157.
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beschamend abgewiesen. Die {iber alle Mafken gekrankte Gottin
schickt darauf den Himmelsstier, den die beiden Helden aber
einfach erschlagen.

Wir wissen nicht wirklich, warum ISTAR so plétzlich erscheint,

denn an entscheidender Stelle fehlt Text. In seiner Nachdichtung
wahlt RAUOL SCHROTT unter vielen Deutungsmoglichkeiten das
Motiv der Fifersucht aus: Demnach erscheint die Gottin ebenso
wiitend wie buhlend, kurz nachdem GILGAMESCH seinem Freund
ENKIDU eroffnet hat, ihn an seiner Seite zu inthronisieren. —
Gewils ist Eifersucht auch ein Motiv und nicht zuletzt die Sorge
um Einfluf und Macht. So wacht HERA eifersiichtig {iber ihren
Status als Gottergattin und Gottermutter. Wiirde der Geféhrte
anstelle der Konigin tatsachlich inthronisiert, so wéire damit das
Weibliche ultimativ zuriickgedréngt, daher erscheint die Gottin
im Furor ...
Das wire allerdings ein Skandal. Neben dem K&nig wiirde nur ein
weiterer Mann auf dem Thron sitzen, genau dort, wo eigentlich
die Gemahlin als Konigin ihren Platz finden miifste. — Diese
machtpolitische Deutung verblaft jedoch angesichts der darunter
verborgenen Tiefenpsychologie: Alle einschliagigen Mythen folgen
dem Muster der Heldenreise. Ein Held, der anfangs nichts davon
ahnt, wird aufbrechen miissen, um allméhlich zu sich zu kommen
und >ganz< zu werden.

Vor dem Hintergrund des Metaplots einer Heldenreise, die in
psychologischer Hinsicht als Roman aller Entwicklungsromane
erscheint, 14t sich die Inthronisierung des Ménnlichen anstelle
des Weiblichen auch so deuten, daf eben das Weibliche ultimativ
ausgeschlossen werden soll. — Das wiére die typische Hybris
ménnlichen Heldentums, ernsthaft zu glauben, man kénne im
eigenen Selbst auf alles Weibliche verzichten, was iibrigens auch
umgekehrt gilt fiir weibliches Heldentum, wenn geglaubt wird,
im eigenen Selbst auf alles Mdannliche verzichten zu kénnen. So
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kann die Heldenreise gar nicht weitergehen, sie wére vorzeitig
zuende und die dabei anzustrebende Ganzheit wiirde eben nicht
erreicht, sondern ein fiir allemal verhindert.

Das Erfolgsrezept einer Heldenreise ist gelingende individuelle
Psychogenese. Es gilt, die jeweils andere Seite der Psyche zu
integrieren und neben dem Animus die nicht minder wesentliche
Anima zu >befreien< und nicht einfach nur wegzuschlieffen. —
CARL GusTAv JUNG zufolge handelt es sich immerhin um zwei
der wichtigsten Archetypen im kollektiven Unbewufiten: Anima
und Animus lassen sich als Personifikationen einer weiblichen
Natur im Unbewufliten des Mannes und einer mannlichen Natur
im UnbewujSten der Frau deuten, so daf einleuchten wird, warum
beide Seiten préasent und auch reprisentiert sein miifsten.*

Die Charakterisierung der Anima durch CARL GUSTAV JUNG
entspricht dem Psychogramm der ISTAR, so zeigt sich, wieviel
Psychologie in den Gotterfiguren steckt, was kaum verwunderlich
ist, wenn wir die Projektionstheorie wirklich ernst nehmen:

Die Anima ist eine bipolare Figur... und kann daher bald
positiv, bald negativ erscheinen; bald alt, bald jung; bald
Mutter, bald Mddchen; bald giitige Fee, bald Hexe; bald
Heilige, bald Hure.”

Eros als Damon

Wie sich dem Mythenkomplex um den viel zu schénen NARZISS
entnehmen laft, tragen die Initiationskulte der Jager durchaus
homophile Ziige. Wenn sich ein junger Mann mit einem erfahrenen
Jéger iiber lange Zeit in die Wildnis begeben mufs, um vom Jungen

*Vgl.: Aniela Jaffé: Glossar zu: Erinnerungen, Traume, Gedanken von
C. G. Jung. Aufgez. u. hrsg. von Aniela Jaffé. Ziirich, Stuttgart 1962. S. 408f.
*Carl Gustav Jung: Gesammelte Werke. 18 Bénde. 1958-1981. Bd. g/1:
Die Archetypen und das kollektive Unbewufite. 5. Aufl., Ziirich 1983. S. 356.
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zum Mann zu werden und NARZISS sich dem verweigert, dann
geschieht das aus nachvollziehbaren Griinden.
Léangst waren andere Zeiten, und die Initiation zum Jéger nach
Altvéter—Sitte konnte nicht mehr leisten, worauf es ankommen
sollte: Bildung und nicht Ausbildung, Politik und nicht Jagd-
kenntnisse, allenfalls die der Menschenjagd und Menschenfiithrung,
Rhetorik und nicht schlagende Gewalt. Kaum verwunderlich also,
daf allméhlich Sophisten und Philosophen auftraten, die genau
jene Bildung versprachen, auf die es ankommen wiirde."
Ausléser und Ursache der gottlichen Ungnade war angeblich ein
verschméhter Liebhaber, wie wir bei OVID erfahren. Tatséchlich
ging es jedoch nicht lediglich um eine private Liebesangelegenheit,
sondern darum, daf sich NARZISS den Gepflogenheiten einer sehr
alten Institution verweigert haben mufs. Er hat nicht wie etwa
die von SOKRATES umworbenen Jiinglinge das obligatorische
Wohlverhalten gegeniiber dem Mentor an den Tag gelegt.
Angeblich hat sich einer dieser verschméahten Liebhaber im Affekt
vor dem Haus des NARzISS demonstrativ das Leben genommen.
Vielleicht war es ein Mentor, der sich seiner hatte annehmen
wollen, wohl nicht ohne die Erwartung einer Liebedienerei, die
womoglich zu viel des Guten gewesen sein konnte.
In der griechischen Antike war Pdderastie eine Institution, nicht
allein aus Griinden der FErotik. Das Mannerbiindnerische hat
immer etwas Urtiimliches: gemeinsame Abenteuer, Mutproben,
Jagd, Wagnisse und kriegerischen Auseinandersetzungen. — Folgt
man den Ausfiihrungen iiber Liebe, Leidenschaft und Kampfes-
mut im Symposion bei PLATON, so ldfst sich erahnen, warum
die Ménnerliebe tatsédchlich Mut mit sich bringt: Gerade die
von den Gegnern so gefiirchtete Phalanz der Griechen erfordert

*Siehe hierzu: Heinz—Ulrich Nennen: Das erschopfte Selbst. Erlauterun-
gen zur Psychogenese; (ZEITGEISTER 5), Hamburg 2019.
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einen hohen Grad an Disziplin, die umso grofer wird, wenn
Geliebte Seit an Seit kiimpfen, das jedenfalls wird dort explizit
als Begriindung vorgebracht. — GERNOT BOHME erlautert die
einschlagigen Gepflogenheiten wie folgt:

Die Pdderastie in Athen entstammt, wie in den anderen
griechischen Gemeinwesen, der archaischen Kriegerkultur.
(...) Ein Liebender ging mit dem Jingling in der Zeit, in
der er zum Mann wurde, fiir zwei Monate in die Berge
und lebte dort mit ihm zusammen. Es handelt sich da-
bei um ein Initiationsritual. In Athen dagegen war die
Knabenliebe eher eine Reminiszenz bzw. eine Nachahmung
der Aristokratie Spartas und Kretas. Bei den vornehmen
Volksschichten war sie eine ehrenvolle Sache, gewisserma-
Sen schick, keineswegs aber war sie von der breiten Menge
der Bevolkerung anerkannt. (...)

Charakteristisch fir die ambivalente Stellung der Sitte ist
das, was Pausanias in Platons Symposion feststellt: Auf
seiten der Mdnner war es ehrenvoll und verdiente Bei-
fall, sich auf die Knabenliebe einzulassen. Dem Liebenden
wurden alle moglichen Freiheiten eingerdumt und Unge-
reimtheiten zugestanden, gleich einem vom heiligen Wahn-
sinn Befallenen. Auf der anderen Seite versuchte man,
die Knaben d. h. also die eigenen Séhne, aus dem Spiel
herauszuhalten. Man bestellte ihnen eigens Knabenfihrer
(Pidagogen), die sie auf ihren Wegen in die Offentlichkeit
begleiteten und sie nach Moglichkeit keinen Moment aus
den Augen liefien. Auch die Knaben untereinander ermun-
terten sich keineswegs, sondern sahen denjenigen, der sich
auf eine Liebesaffire einlief$, eher scheel an. Die Konse-
quenz aus dieser zweideutigen Stellung der Knabenliebe
und eine Folge der Widrigkeiten, die sie zu tiberwinden
hatte, war, daf$ sie eine Tendenz zur Sublimierung hatte
und sich leicht zur amour de passion steigerte.”

*Gernot Bohme: Der Typ Sokrates. 3. erw. Aufl., Frankfurt 2002. S. 61f.
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Wir sollten uns also von der Inszenierung der Story bei OVID
nicht allzusehr einnehmen lassen. Das, worum es diesem Mythos
tatséchlich geht, ist von tieferer Bedeutung. Es geht um einen
Traditionsbruch: NARZISS verweigert sich den iiberkommenen
Sitten, und dabei ist es von grofitem Interesse, nachvollziehen
zu konnen, warum. Die landlaufige Deutung vom Sohn einer
Flufkgottin, der sich ins eigene Spiegelbild verliebt und darauf
ertrinkt, ist viel zu seicht, geradezu kindlich naiv, um glaubhaft
Zu sein.

Viel wurde tiber die mutmafliche Homosezualitdt zwischen

GILGAMESCH und ENKIDU spekuliert, ebenso wie iiber deren ver-
meintliche Frauenfeindlichkeit. Allerdings dndern sich im Zuge
der Zivilisierung die Verhéltnisse und die Rollen der Geschlechter
ganz betrachtlich: Frauen kommen entweder als Miitter, Musen,
Gespielinnen oder Géttinnen in Frage, selten jedoch auf Augen-
hoéhe. — Im Prinzip ist die Separierung der Geschlechter, wie
sie seit Urzeiten vorherrschte, einfach weiter fortgesetzt worden.
Nur war der Ort der »ehrbaren Frau< nunmehr die Privatheit der
Héuser, der 6ffentliche Raum dagegen war Méannersache.
Im nachhinein ganze Epochen zu verurteilen, um dabei generell
grassierende Misogynie zu attestieren, ist leichtfertig und voreilig.
Es entspricht allerdings dem gegenwértigen Zeitgeist, der fast
schon wieder Anstalten zum Bildersturm macht. — Was erwarten
wir denn? Dafs eine Frau zur Partnerin ihres Mannes wird? Das
war sie nicht einmal bis in die 5oer Jahre des letzten Jahrhunderts.
Welches Beziehungsmodell wollen wir denn als universell unter-
stellen? Tatséchlich ist das Verhéltnis der Geschlechter wandelbar
und eigentlich auch verhandelbar.

Auch das Bild der Frau dndert sich. Wo die frithen su-
merischen Texte und damit die Institutionen zeigen, dafs
die Gottinnen und somit die Frauen eine wichtige Rolle
spielen, geraten diese in den Texten der altbabylonischen
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Zeit in den Hintergrund oder treten nur mehr stereotyp
als Mutter, Hure oder Géttin auf. Die politischen Entwick-
lungen hatten auch das Geschlechterverhdiltnis verdindert
(vergleichbar dann spdter mit Griechenland): es ist nun
eine Welt von Mdnnern. Dementsprechend deutet sich
zwischen den Zeilen nun nicht nur eine homoerotische
Komponente zwischen Gilgamesh und Enkidu an, sondern
auch, wie problematisch das Verhdltnis weiblicher Sexuali-
tit geworden ist — es hat einen misogynen Aspekt, dafs
Ishtar ihre zentrale Stelle im Epos erhdlt.*

Gerade die so schwer enttduschenden Ideale der Romantischen
Liebe lassen etwas anderes vermuten, denn sie spielen mit diesem
Atavismus, daf SIE gar nicht weiblich und ER gar nicht ménnlich
genug sein kann. — Die Crux und das eigentliche Gift dieser
naiven [llusionen liegen darin, unter Berufung auf Romantische
Liebesideale allen Ernstes zu erwarten, zwei Menschen miifsten
fureinander geschaffen sein. Dementsprechend wiirde alles wie
von selbst vonstatten gehen: Verstehen ohne Worte, Denken ohne
Gedanken, einfach weil die Sterne gut gestanden haben miissen,
wenn und weil doch beide fiireinander geschaffen worden sein
sollen.

Solche Romantisierung ist alles andere als hilfreich. Es entsteht die
triigerische Erwartung, bei wirklich wahrer Liebe miisse man nicht
einmal miteinander reden und iiber sich selbst disponieren kénnen,
um zu verstehen. Die Romantisierung der Gefiihle ist daher eine
grofle Gefahr fiir jedes Liebesgliick, weil es im Zweifelsfall eben
doch darauf ankommt, einander moglichst tief, vor allem doch
auch mit Worten, Gesten und in Dialogen zu verstehen.

Aber im Namen >der< Romantik wird insinuiert, entscheidend sei
ein einziger Blick tief in die Augen, selbstverstéandlich ohne Worte.
Bei wirklich »wahrer Liebe< sei ndmlich das totale Verstehen von

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 15.
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Natur aus »gegeben<. — Weltfremder konnten Liebeswiinsche
und Liebesphantasien nicht sein und auch nicht bornierter. Die
Regel bestétigt sich selbst: Wo namlich die Verstandigung ohne
Worte nicht wirklich funktioniert, dort ist man einfach nicht
flireinander geschaffen, so das Prinzip, das immer wahr und
niemals falsch sei kann. Das 1&£t allerdings an Riickgabegarantien
aus der Warenwelt denken.

Diese banale Weise der Romantisierung entspricht dem Konsum
in unserer Wegwerfgesellschaft, die mit Liebes—Beziehungen nicht
anders verfahrt. »Romantik< ist eine Frage ihrer Inszenierung. —
Auf den Konsum der Romantik kommt es an, Hauptsache, die
Kulisse, die Konstellation, die Inszenierung stimmt: der einsame
Strand, das kleine franzosische Restaurant ...*

Der urplétzliche Auftritt der Gottin geschieht allerdings we-
niger aus romantischen, sondern vielmehr aus machtpolitischen
und vor allem psychologischen Griinde: Die beiden Helden sind
in der Tat »Partner<, eigentlich sogar Lebensgeféhrten. Sie ver-
stehen einander so sehr, so daf sie auch groke Angste gemeinsam
bewaltigen, wie sie mal den einen und dann auch den anderen
befallen. Beide begeben sich gemeinsam auf Heldenreise, was dem
(romantischen) Ideal zufolge eigentlich eher einer heterosexuellen
Liebe vorbehalten sein soll.

Frauen spielen zunéchst kaum eine Rolle in diesem Epos: Von
GILGAMESCH werden gar keine Amouren berichtet. Und die in
ENKIDU so verliebte Tempelpriesterin SHAMHAT verfiihrt ihn
zwar und geleitet ihn in die Zivilisation, findet aber keine weitere

*Siehe hierzu: Eva ILLouz: Der Konsum der Romantik. Liebe und die
kulturellen Widerspriiche des Kapitalismus. Frankfurt am Main, New York
2003. — Dies.: Warum Liebe weh tut. Eine soziologische Erkldrung. Berlin
2011. — Dies.: Die neue Liebesordnung. Frauen, Méanner und »Shades of
Grey«. Berlin 2013. — Dies.: Wa(h)re Gefiihle. Authentizitit im Konsumka-
pitalismus. Berlin 2017.
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Erwahnung. — Ungebrochen beherrscht noch jener urtiimliche
Ménnerbund die Szene, der erst im Mythos von NARZISS keine
Gefolgschaft mehr findet.

Gemeinsam betreten sie in vielerlei Hinsicht absolutes Neuland.
Sie beraten und beeinflussen einander, weil sie auch kontrovers
miteinander reden, vor allem tber das, was sie jeweils nicht
verstehen. — Derweil wird die Kritik an den Goéttern durch
ENKIDU immer ausgepragter, was auch das eigentliche Motiv
sein diirfte, ihn sterben zu lassen, noch bevor er als Oberpriester
womdglich alsbald schon ganz andere Gotter etablieren wiirde.
Aber eigentlich macht er den Kardinalfehler, die Probleme der
Zukunft mit den Mitteln der Vergangenheit angehen zu wollen:
Er hat kein Konzept.

Hier geschieht das, worauf es ankommt im Prozef§ der Zivilisation:
Herrscher und Priester tun sich zusammen und legitimieren sich
wechselseitig. In dieser Allianz wird GILGAMESCH vom Tyrannen
zum Konig und ENKIDU sollte vom Schamanen zum Priester
werden. Beide konnen die Heldenreise tatsachlich nur gemeinsam
bestehen und werden so méchtig, weil der Nexus zwischen Politik
und Religion, Macht und Glaube, Herrscher— und Priesterschaft
sozialpsychologisch von so ungeheurer Bedeutung ist. Sie werden
im Zuge ihrer Heldenreise fast unbesiegbar und wachsen, ein
jeder fir sich, weit tiber sich hinaus.*

*Joseph Campbell: Der Heros in tausend Gestalten. Ubers. v. Karl
Koehne; Frankfurt am Main 1978. — Ders.: Die Kraft der Mythen. Bilder der
Seele im Leben des Menschen; Ziirich u. a. 1994. — Ders.: Die Masken Gottes.
4 Bande; Miinchen 1996. — Ders.: Mythen der Menschheit. Miinchen 1993.
— Mircea Eliade: Das Heilige und das Profane. Vom Wesen des Religitsen;
Koln 2008. — Joachim Hammann: Die Heldenreise im Film. Drehbiicher,
aus denen die Filme gemacht werden, die wirklich beriihren; Frankfurt am
Main 2007. — Vladimir Propp: Morphologie des Marchens. [1928]. Hrsg. von
Karl Eimermacher; Miinchen 1972. — Christopher Vogler: Die Odyssee des
Drehbuchschreibers. 2., akt. u. erw. Aufl.; Frankfurt am Main 1998.
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Den iiblichen Dichotomien zufolge sind Gefiihl und Natur die

Agide >der< Frau, wihrend sich >der<« Mann auf Denken und
Geist versteht. Allerdings sind derartige Differenzierungen zwi-
schen dem Weiblichen und dem Mdnnlichen kulturbedingt. —
Stereotype, selbst wenn sie so empfunden werden, sind keineswegs
natiirlich, sondern kultiirlich, einfach weil >der< Mensch immer
weniger gepriagt wird durch die Natur. Es ist vielmehr eine Frage
der Kultur, wie Menschen iiber das Menschsein und nicht zu-
letzt auch {iber das Mann— oder Frausein befinden. So entstehen
Konwventionen, und diese sind alles andere als belanglos, denn
dahinter verbergen sich Privilegien, Rechte, Anspriiche ...
Wenn GILGAMESCH also verkiindet, er wolle den Freund an seiner
Seite inthronisieren, dann verstoftt er damit offenbar gegen basale
Konventionen: Der Konig muf eine Konigin an seiner Seite haben
und ganz gewifs nicht einen Mann, das wére ein Sakrileg. Anima
und Animus miissen einander ergdnzen, um zur Ganzheit zu wer-
den. Alles andere wire Hybris. — Genau das diirfte den furiosen
Auftritt provoziert haben, denn ISTAR erscheint justament in
diesem Moment, um die Rechte der Weiblichkeit einzufordern:

Aber noch bevor er den satz beendet hatte kam Ishtar
herab von ihrem himmel wie der morgenstern
sie war gekleidet wie fiir die Heilige Hochzeit
in konigliche kleider gehillt leuchtender karneol
um thren hals - sie kam um ihr recht einzufordern
und sie kam ganz als frau die wimpern gesenkt —
dann aber schlug sie die lider auf und blickte
begehrlich zu thm die lippen leicht gedffnet:

Ishtar

Komm Gilgamesch du sollst mein liebhaber sein!
werd mein geliebter heut nacht schenk mir
all deine lust dann mache ich dich zum mann
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geb dir das jawort und werd dir kénigin sein!
Einen streitwagen lasse ich dir anschirren
wie ihn noch kein kénig hatte ... (...)
Wir werden in ihm zu unserem palast fahren (...)
Und deine herrschaft wird eine fruchtbare sein (...)
... und mit meinem gespann
vor deinem wagen gewinnst du spielend jedes rennen!

Gilgamesh

Die Ziigel immer fest in deiner hand — nachdem du erst
einmal um die meine angehalten hast? glaubst du denn
wirklich ich wiirde mich aushalten lassen von dir?

Es ertragen kénnen konig von deinen gnaden zu sein?
was fir ein mann wdr ich dann wohl...

Als frau lGfst du dich nehmen ja — sgdttin< Ishtar:
wenn ich dich aber zu meiner frau nehme —
wdrst du dann auch meine sfrauc? (...)

Nichts anderes bist du
als die fleischgewordene treulosigkeit — und sollst
denn auch verflucht sein fir deine hinterlistigen launen
du dringst dich mir auf und hdltst das fir verfihrerisch?

(...)

Welchen deiner liebhaber hast du denn wirklich geliebt?
kam auch nur ein einziger von thnen in das paradies
das du mir jetzt versprichst? Meinst du ich weiff nicht
wies thnen mit dir erging? Muf$ ichs erzdhlen?’

Was dann kommt, ist génzlich unerwartet. Eine fulminante Kritik
an ISTAR wird vorgebracht, wie sie vernichtender kaum sein kann.
Es wird ihr vorgeworfen, was sie als Allegorie der Zivilisation
als solche verkorpert und mit sich bringt. Sie verfiihrt alle und
verspricht alles, hélt sich aber an nichts: Alles wird im Zuge der

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. goff.
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Zivilisierung gezahmt, domestiziert, klein gemacht und um die
eigene, urspriinglich freie und ungezédhmte Natur gebracht. Und
alles das wird hier gegen die Gottin vorgebracht:

Den l6wen hast du geliebt seine kraft im sprung
und ithm dafir sieben gruben gegraben
Das pferd hast du geliebt seine heiffblitigkeit
in der schlacht und es dafiir zu peitsche sporen
und ztgel verdammt zu siebzig meilen langen ritten
nur damit es dann das schlammige wasser trinken darf
das es mit eignen hufen aufrihrt im flufs
Den eichelhdher hast du geliebt sein blaues gefieder
und ihn dafir gefesselt die fligel ihm gekappt ...

Ishullanu hast du geliebt den gdrtner deines vaters
der dir korbe voller datteln brachte und jeden tag
fir dich den tisch deckte bis du plotzlich auf ithn
ein auge warfst - auch an dich hat sie sich rangemacht
mit irgendeinem zweideutigen spruch nicht wahr? (...)

Auch um Dumuzi den geliebten deiner jugend klagen wir
jahr um jahr an diesem tag der Heilige Hochzeit heifit
Du hast dir eingebildet — wars nicht so? — du miftest
sogar die unterwelt noch mit deiner gegenwart begliicken
um dort — so unglaublich es scheint — nach mdnnern
zu suchen ... (...)

Was aber war frucht dieser hochzeit? seither gibt es die diirre
des sommers und den frost des winters: brache jahreszeiten!*

Nicht nur die Nutzung und Ziahmung vormals wilder Natur, auch
die Okologischen, sozialen, psychologischen und transzendenten
Folgen der Zahmung und Ziichtung werden ganz offen bereits
beklagt. Die »Geliebten< der Gottin sind eben die Opfer der
Zivilisierung.

*Ebd. S. 101f.
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Es kommt zur Nutzbarmachung von allem und jedem. Nichts ist
mehr um seiner selbst willen da, sondern immer nur Mittel zum
Zweck, wobei der Zweck oft die Mittel heiligt. — Was der Gottin
hier zum Vorwurf gemacht wird, das ist der Lauf der Dinge im
ProzefS der Zivilisation, und dabei ist die Entseelung der Natur
von ganz entscheidender Bedeutung.

Im Gilgamesch—FEpos wird durchgespielt, was auch der Mythos
von PROMETHEUS viel spéater erneut systematisch thematisiert.
Es sind Versuche, eine Antwort auf die Frage zu geben, wie es
eigentlich zur Zivilisation gekommen ist. Dabei steht sténdig vor
Augen, wie prekar zivilisierte Welten tatséchlich sind.

Zivilisation als Entzauberung

Zivilisationsmenschen begreifen sich nicht mehr als Teil der Natur,
denn sie leben in kiinstlichen Paradiesen. Es geht ihnen fast alles
ab, was dazu gehort, empathisch zu sein. Sie verstehen nichts
mehr von dem, was zuvor noch die Welt ausgemacht hat.

Es waren Wirkwelten aller erdenklicher Geister: Jeder Baum,
jeder Berg, jeder Fluk, jede Quelle, Tiere sowieso, alles hatte
Seele, die Welt war durchseelt. Manches davon war heilig und
schien unverfiighar zu sein, weil eben ein bestimmter Geist dort
wohnte.

ENKIDU verkorpert diese abgespaltene Seite, aber auf Beschlufs
der Gotter wird er sterben miissen. Der Freund begleitet ihn beim
Sterben, will ihn nicht gehen lassen, kann ihn aber nicht halten.
Der Wilde stirbt ganz so, wie spéter der grofe PAN sterben
wird. Es braucht ihn nicht mehr, wo doch der Wildnis das Wilde
allenthalben genommen worden ist.

Die Angst vor dem, was auf den Tod folgt, manifeste Sorgen um
das eigene Nachleben, um Ruhm und Ehre nach dem eigenen
Tod verdiistern fortan das Gemiit des vormals so strahlenden
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Helden. Unter Zivilisationsbedingungen wird die Sterblichkeit in
ganz anderer Schérfe bewufst. — Zwar haben Menschen schon
immer gewuft, daf der Tod eine Schwelle darstellt, aber die
Vorstellungen dariiber waren Jahrtausende zuvor weit weniger
beunruhigend: Solange Leben und Tod wie zwei Seiten dersel-
ben Medaille erscheinen, ist die grofe Unruhe noch nicht in der
Welt, in den Gedanken, Gefiihlen und Sorgen um das eigene
Seelenheil.

Am Tod scheiden sich die Geister. Nicht nur in der Lebensweise,
sondern auch im Selbstverstdndnis und vor allem im Seelenle-
ben beherrschen gravierende Unterschiede die Szene: Zivilisierte
haben ein vollkommen anderes Verhéltnis zum Tod als Jdger,
Sammler oder auch Hirten. — Fiir Zivilisierte ist der Tod einfach
skandalts. Das diirfte damit zusammenhéngen, daft die Vorstel-
lung vom ewigen Weiterleben nach dem Tode in derselben Art
und Weise, wie zuvor bereits gelebt worden ist, nur dem » Natur-
menschen< geradezu selbstverstandlich erscheint.

Der Stddter tut sich damit jedoch sehr viel schwerer, denn Zivili-
sierte stehen nicht mehr mit den eigenen Ahnen im Einvernehmen.
Der Tod und die Toten sind ganz bewufst aus den Stédten ver-
bannt worden, weil die Ahnen stets viel zu konservativ eingestellt
sind. — Eine Gesellschaft, die nicht auf Dauer aus ist, sondern
auf stindige Veranderung, kann Widerspruch gegen Verdnderung
nicht brauchen. Zudem hat gerade der Stddter die Kiinstlichkeit
seiner Stadt und seiner ganzen Lebensweise stédndig vor Augen.
Daher féllt es schwer, sich so etwas wie ein ewiges Leben unter
denselben Bedingungen iiberhaupt vorzustellen, obwohl ja nun
die Vorstellungen vom Himmelreich, vom Paradies und auch von
der Holle dem Urbanen entlehnt sind.

Es kann einem Zivilisationsmenschen nicht verborgen bleiben, wie
unwahrscheinlich Zivilisation eigentlich ist. Kulturlandschaften,
Stadte und Staaten sind von Menschen gemacht und miissen
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stdndig mit grofem Aufwand aufrechterhalten werden. — Ganz
anders die wilde Natur, sie ist einfach wie selbstverstdndlich
da und erscheint darin nicht nur verléaflich, sondern fast schon
unabénderlich.

Urbane Raume unterliegen dagegen immer Wandlungsprozessen,
permanent miissen sie wieder stabilisiert und kiinstlich am Leben
erhalten werden. — Nicht von ungeféihr ist PROMETHEUS als
Gott der Zivilisation ein Pfuscher, der stdndig nachbessern muf
und dabei auch vor iiblen Tricks wie Opferbetrug und Feuerdieb-
stahl keineswegs zuriickschreckt. Und auch er kappt das zuvor
einvernehmliche Vertrauensverhéltnis zu den Gottern, wenn er
seinem Bruder EPIMETHEUS anréat, nur kein Geschenk von den
Gottern entgegenzunehmen.

Das Besondere an urbanen Réumen ist ihre Enthobenheit. Es
sind naturferne Rdume, in denen das Natiirliche kiinstlich ist. Vor
allem sind es sikulare Raume, in denen keine Geister mehr sein
diirfen: Die Gdétter werden in Tempeln eingesperrt, aus denen
sie nur an Festtagen herausdiirfen. Seele hat fortan nur noch
das, dem eigens zuerkannt worden ist, beseelt zu sein. — Das ist
dann auch das Betriebsgeheimnis jeder Zivilisation: Sie entseelt
zunéchst systematisch jede Natur, ja sogar Tiere und Menschen,
um dann ganz exklusiv einigen wenigen Entitdten so etwas wie
Seele, Gefiihl, Wiirde, Geist und Person zuzugestehen.

» Wenn die Ethnologen kommen«, so lautet ein haitiani-
sches Sprichwort, »dann verlassen die Geister die Insel«."

Aber nicht erst Ethnologen als Vorhut der Zivilisation, sondern
bereits Stadt—, Land— und Verkehrswegebau sorgen dafiir, daf
an die Stelle einer zuvor animistisch durchseelten Natur immer

*Hans Peter Duerr (Hrsg.): Traumzeit. Uber die Grenzen zwischen
Zivilisation und Wildnis. Frankfurt am Main 1978. S. 54.
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mehr Kulturlandschaft tritt, die spéater dann nur noch als >reinec,
eben tote Materie wahrgenommen wird. — Entzauberung ist das
Prinzip der Zivilisation. Die letzten Geister werden vertrieben,
wenn Landvermesser als Vorhut der Eisenbahn kommen, wenn
Ingenieure verwunschene Téler {iberbriicken und erste Schnei-
sen durch verzauberte Landschaften schlagen. Wer dort spéter
hindurchfahrt, wird nichts mehr spiiren von den vormaligen An-
mutungen, denn alles ist seelenlos geworden.

Selbstverstdndlich bedient sich bereits ARISTOTELES dieser
zivilisatorischen Differenzierung, dals die Seele etwas Exklusives
sei. Daf aber die ganze Welt zuvor durch und durch beseelt
erschien, dariiber schweigen die meisten Denker, denn auch die
Philosophie kommt erst mit der Zivilisation in die Welt. Daher
kann sie in der Regel auch nicht bis in die Tiefen schamanistischer
Wahrnehmungen vordringen, obwohl sie eigentlich gerade dort
manche der ganz entscheidenden Urgriinde finden kénnte. Aber
die allgemeine Rationalisierung steht in radikalem Widerspruch
zur alten Welterfahrung. Im Zuge der Zivilisierung wird auch
der menschliche Geist sdkularisiert, also werden moglichst alle
Geister gerade auch aus der Psyche ausgetrieben: Was nicht sein
darf, das nicht sein kann!

Zivilisierung ist Exorzismus, nicht nur in den Stéddten, sondern
vor allem auch in der Psyche. Diese Form einer nur vermeintlichen
» Aufklarung< setzt frith ein, wenn Oberpriester im Nexus von
Religion und Staat die gewaltigsten aller Emotionen aus Glaube,
Liebe und Hoffnung auf die Miihlen ihrer Tempelanlagen leiten.
Daher ist die Weltanschauung von Zivilisten so radikal anders
als die der vormaligen Welterfahrung: Seele ist fortan nicht mehr
iiberall in den Dingen, Sachen, Tieren und Menschen. — Gefiihl,
Emotion, Bewufitsein, Seele, Vernunft und Geist miissen vielmehr
eigens zuerkannt worden sein, erst dann wird iiberhaupt Riicksicht
genommen. Alles andere erscheint nur noch als empfindungs—
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und geistlose Materie, nicht nur bei Pflanzen oder Landschaften,
sondern auch bei Tieren und sogar Menschen.

Und so ist dann der Sklave in den Augen von ARISTOTELES
nichts weiter als ein beseelten Werkzeug, nur weil er sich selbst
nicht gehort:

Denn wo Herrscher und Beherrschte nichts gemein haben,
da gibt es auch kein Gefihl persénlicher Zusammenge-
horigkeit, und auch kein Rechtsverhdltnis, sondern nur
ein Verhdltnis wie das zwischen dem Arbeiter und seinem
Werkzeug, zwischen der Seele und ihrem Leibe, zwischen
dem Herrn und seinem Sklaven. Alle diese Dinge sind
Gegenstinde der Firsorge fir den der sie braucht; aber
zu dem Unbeseelten gibt es so wenig ein Verhdltnis der
Zuneigung wie ein Verhdltnis des Rechtes, und so auch
nicht zu einem Pferde oder einem Rinde, und ebensowenig
zu einem Sklaven, sofern er ein Sklave ist; denn auch da
gibt es keine Gemeinschaft. Der Sklave ist ein beseeltes
Werkzeug, wie das Werkzeug ein unbeseelter Sklave ist.
Zum Sklaven als Sklaven gibt es also kein Band der Zunei-
gung, aber wohl zu ihm als Menschen. Denn jeder Mensch,
darf man sagen, steht im Rechtsverhdltnis zu jedem, der
in einer Gemeinschaft des Gesetzes und des Vertrages zu
stehen die Fahigkeit hat; somit ist auch die Moglichkeit
eines Bandes persdnlicher Zuneigung gegeben, sofern der
Sklave ein Mensch ist.*

Nach dem Tod des so tief verbundenen Freundes ist der Gott—
Konig schwer angeschlagen. GILGAMESCH gibt nichts mehr auf
seine Konigswiirde, 14t alles hinter sich und geht anfangs wie
ein Wahnsinniger auf Reisen, auf den Weg seiner Selbstfindung.
Erneut begibt er sich auf seine zuvor unterbrochene Heldenreise,

* Aristoteles: Nikomachische Ethik. Ins Deutsche tibertr. von A. Lasson;
Jena 1909. S. 185f.
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von sich weg zu sich hin. Dabei wird die klassische Heldenrei-
se zum Bildungsroman und zwar schon in diesem &ltesten der
iiberlieferten Mythen.

Bei ausgesprochen vielen Meistererzdhlungen tiber die gewagten
Abenteuer mythischer Heroen hat der amerikanische Mythologe
JOSEF CAMPBELL wiederkehrende Muster nachgewiesen, die sich
als Stationen auf dem Weg zur Selbstfindung auffassen lassen, von
denen einige obligatorisch sind. — Ausloser der Heldenfahrt sind
existentielle Herausforderungen in der dufteren Welt, tatsdchlich
geht es vor allem um ein gut gehiitetes Geheimnis in der eigenen
Innenwelt. Es gilt, einen abenteuerlichen Weg zu bewaltigen, um
dabei ganz allméhlich zu wachsen und sich zu entwickeln, bis es
schliefflich moglich ist, héchst problematische Konfrontationen
zu bestehen, um ein Trauma zu bewaltigen, das bisher eigentlich
allem im Wege stand.

Hinter jeder mustergiiltigen Heldenreise steht das dramatische
Geschehen einer Initiation: Das Madchen, der Knabe, also der
vormalige Mensch — bislang nolens volens so und nicht anders
— wird sich radikal verdndern, selbst tiiberwinden und schliefslich
»sterben< miissen. Und der Protagonist oder die Protagonistin
wird am Ende dieser fundamentalen Lebenskrise schlufsendlich
als Frau oder Mann >wiedergeborenc.

Auf dem Weg der Selbstbegegnung werden bisher unterdriickte,
verborgen gebliebene und daher ungeahnte Potentiale sukzessive
entfaltet. Mit zunehmender Selbsterfahrung beim Bewéltigen
vieler einzelner Krisen kommt immer mehr Selbstvertrauen auf.
Schliefslich kulminiert der ganze Prozef; es kommt mehrfach zu
heiklen Akten der Selbstiiberwindung. Der Weg fiihrt nicht nur bis
an die Grenzen, sondern dariiber hinaus. — Entscheidend ist zum
einen wahre Verzweiflung und zum anderen wahre Liebe, beides
motiviert zur Selbstaufgabe und weit dariiber hinaus. Daraufhin
kommt es zur unverhofften Errettung langst verloren geglaubter
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romantischer Ideale: Gerade die wiederholte Selbstiiberwindung
aus Griinden der Liebe spielt ndmlich bei alledem die heimliche
Hauptrolle.*

Das Theoriekonzept der Heldenreise ist ein Geniestreich, weil
wir damit in die Lage versetzt werden, uns selbst beim Zuhoren,
Miterleben und Nachempfinden iiber die Schultern zu schauen:
Was macht eine >gute< Story aus? — Wenn sich die Rezipienten
darin spiegeln, wenn Leser und Zuschauer sich angesprochen, ja
sogar gemeint fiithlen, weil sie sich selbst wiedererkennen, das
macht eine Meistererzdhlung aus. Nicht von ungefédhr erleben
wir am Anfang einen eher durchschnittlichen Menschen in einer
Alltagswelt, die vielleicht schon erste Risse bekommt. Aber dieser
Noch—Nicht-Held denkt nicht einmal im Traume daran, bald
schon auf eine abenteuerliche Reise zu gehen ...

Wo Erzéhlungen viele Leser und Zuschauer fesseln, tief beriihren
oder ihnen vielleicht sogar aus der Seele sprechen, dort steht oft
ein Emplotment im Hintergrund, das mehr oder minder bewufst
Anleihen macht beim Meta—Konzept einer Heldenfahrt. — Da es
bei den Mythen um Orientierungswissen geht, stehen universelle
Erfahrungsmuster im Hintergrund, und diese universellen Struk-
turen hat JOSEPH CAMPBELL anhand von Meistererzahlungen
aus der ganzen Welt allméhlich systematisiert. Leiten liefl er

*Das ist es, was EvAa ILLOUZ in ihren bemerkenswerten Analysen zur
eigentlich durchaus berechtigten Dekonstruktion romantischer Liebesideale
schluffendlich nicht in den Blick bekommt: Tatséchlich wird dem Helden
und auch der Heldin abverlangt, nicht davor zuriickzuschrecken, in der Wahl
zwischen Liebe und Risiko tatséchlich die Liebe zu wihlen, was eigentlich
Selbstaufgabe bedeutet. Erst dieses Arrangement fiihrt dann auch zu den
gewaltigen Wagnissen, aber die Helden und Heldinnen dieser Meistererzéah-
lungen schrecken auch vor der ultimativen Selbstiiberwindung nicht zuriick.
Sie gehen wirklich bis ans AuRerste. Genau das aber entspricht der romanti-
schen Utopie, daft man einander zuwachsen kann, als wére es ein organischer
Wachstumsproze£.
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sich dabei durch die Tiefenpsychologie von CARL GUSTAV JUNG,
durch fernostliche Schriften, die der Indologe HEINRICH ZIMMER
iibersetzt und kommentiert hat, durch die Experimentalphiloso-
phie eines FRIEDRICH NIETZSCHE und durch das Konzept von
Wille und Verzweiflung bei ARTHUR SCHOPENHAUER."

Diese Theorie der Mythen wurde in den 5oer Jahren des letzten
Jahrhunderts publik gemacht, fand zunéchst aber kaum Anklang.
Erst nach einer Reihe von Fernseh—Interviews, die nicht von
ungefahr auf der Skywalker Ranch von GEORGE LUCAS, dem
Regisseur von Star Wars stattfanden, wurden die Gedanken von
JOSEPH CAMPBELL auch einem breiten Publikum bekannt.
Allerdings waren langst Filmschaffende auf dieses Metakonzept
aufmerksam geworden, und allméhlich wurde bei Drehbiichern
das Emplotment im Sinne einer Heldenfahrt in den Filmstudios
von Hollywood zu einem Erfolgsrezept. — Seither lassen sich
Autoren, Drehbuchschreiber, Filmemacher, Songschreiber und
nicht zuletzt auch Therapeuten von der hintergriindigen Drama-
turgie dieser einzelnen, geradezu mustergiiltigen Wegstationen
einer jeden Heldenreise inspirieren, ja sogar leiten.

So lassen sich entscheidende Einblicke in die tiefenpsychologischen
Hintergriinde einer jeden individuellen Psychogenese eréffnen,
denn Archetypen, Mythen und Mdrchen zeigen auch interkulturell
gewisse Gemeinsamkeiten, die sich dann als Stationen auf einer
Heldenreise im Sinne der Struktur aller Meistererzihlungen the-
matisieren lassen. Dieser Ansatz erlaubt es der Philosophischen
Psychologie, die in jedem Leben immer wieder neu aufkommen-
den Fragen nach der personlichen Identitdt und dem eigentlichen
Selbst im Kontext von kulturiibergreifendem Hintergrundwissen

*Siehe hierzu: Joseph Campbell: The hero with a thousand faces. 3. Aufl.,
Novato 2008; erstmals erschienen: New York, 1949. — Ders.: Der Heros in
tausend Gestalten. Frankfurt am Main 2011.



242 Zivilisation als Wildnis

in Szene zu setzen. — Das Ziel aller dieser Erzdhlungen ist die
Orientierung zur Selbstorientierung, und dazu lassen sich vor
dem Hintergrund dieser Allegorien sehr hilfreiche Anhaltpunkte
finden, um dichte Beschreibung und tiefes Verstehen moglich zu
machen.

Mythen dienen selbst bereits der Aufklarung, das haben MAX
HORKHEIMER und THEODOR W. ADORNO mit ihrer Dialektik
der Aufkldrung hinldnglich bewiesen:

Seit je hat Aufkldrung im umfassendsten Sinn fortschrei-
tenden Denkens das Ziel verfolgt, von den Menschen die
Furcht zu nehmen und sie als Herren einzusetzen. Aber
die vollends aufgeklirte Erde strahlt im Zeichen trium-
phalen Unheils. Das Programm der Aufklirung war die
Entzauberung der Welt. Sie wollte die Mythen aufésen und
Einbildung durch Wissen stiirzen."

Der Aufklarung wird zum Schein, was in Zahlen, zuletzt in
der Fins, nicht aufgeht; der moderne Positivismus verweist
es in die Dichtung. Finheit bleibt die Losung von Parme-
nides bis auf Russell. Beharrt wird auf der Zerstérung von
Gottern und Qualitdten.

Aber die Mythen, die der Aufklirung zum Opfer fallen,
waren selbst schon deren eigenes Produkt. In der wissen-
schaftlichen Kalkulation des Geschehens wird die Rechen-
schaft annulliert, die der Gedanke in den Mythen einmal
vom Geschehen gegeben hatte. Der Mythos wollte berich-
ten, nennen, den Ursprung sagen: damit aber darstellen,
festhalten, erkldren. Mit der Aufzeichnung und Sammlung
der Mythen hat sich das verstdirkt. Sie wurden frih aus
dem Bericht zur Lehre. Jedes Ritual schliefit eine Vorstel-
lung des Geschehens wie des bestimmten Prozesses ein,

*Max Horkheimer, Theodor W. Adorno: Dialektik der Aufklarung. Phi-
losophische Fragmente. In: Gesammelte Schriften, Band 3, Frankfurt am
Main 2003. S. 19.
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der durch den Zauber beeinflufit werden soll. Dieses theore-
tische Element des Rituals hat sich in den frihesten Epen
der Vilker verselbstindigt. Die Mythen, wie sie die Tra-
giker vorfanden, stehen schon im Zeichen jener Disziplin
und Macht...

Der Mythos geht in die Aufkldrung tiber und die Natur in
blofle Objektivitit. Die Menschen bezahlen die Vermehrung
threr Macht mit der Entfremdung von dem, woriber sie die
Macht austiben. Die Aufkldrung verhdlt sich zu den Dingen
wie der Diktator zu den Menschen. Er kennt sie, insofern
er sie manipulieren kann. Der Mann der Wissenschaft
kennt die Dinge, insofern er sie machen kann."

Mythen sind dazu angetan, ein Netz von Bedeutung und Sinn

iber die Welt zu werfen. Dabei sind die wiederkehrenden struktu-
rellen Momente selbst bereits ein Ausdruck von Rationalisierung.
Dadurch wird ein Mythos zu dem, was wir daran schétzen, als
Erzéhlung iiber eine Begebenheit, die sich so niemals ereignet
hat, die aber dennoch immer wieder vorkommt. Diese Wiederkehr
des Gleichen ist es dann auch, die zu jenen Gemeinsamkeiten
fithrt und dabei Anlaf gibt, eine gemeinsame Meistererzahlung
hinter allen diesen Erzéhlungen zu vermuten.
Als Geschichte aller Geschichten erlaubt es dann die Erzéhltheorie
der Heldenreise, anhand vergleichbarer Muster, Konstellationen
und Wegstationen nicht nur wesentliche Einblicke in Vergangen-
heit, Gegenwart und Zukunft zu nehmen, sondern dariiber hinaus
auch die personlichen und individuellen Hintergriinde in den Blick
zu bekommen, mogen sie noch so schicksalhaft erscheinen.

Was bislang aus falsch verstandener Aufgeklértheit geradezu
krampfhaft ignoriert worden ist, 1aft sich inzwischen sehr viel

*Max Horkheimer, Theodor W. Adorno: Dialektik der Aufklarung. Phi-
losophische Fragmente. In: Gesammelte Schriften, Band 3, Frankfurt am
Main 2003. S. 23ff.
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angemessener thematisieren, ohne dabei die Grenze zur Esoterik
zu iiberschreiten. Dabei ist es durchaus moglich, dem Ganzen
von Fall zu Fall auf die Spur zu kommen, um zu verstehen,
was eigentlich gespielt wird. — Es kann in der Tat n&mlich
gar nicht angehen, alles, was als storend erscheint, einfach nur
zu unterdriicken: Ungeheuer, mogen sie noch so widerwértig
erscheinen, haben eine Botschaft. Erst wenn sie die vermittelt
haben und dabei verstanden worden sind, erst dann 14t sich auch
der Weg durch die Unterwelt in der eigenen Psyche finden.

Auf diese Weise wird Selbsterfahrung moglich, das ist auch der
eigentliche Kern der Initiation, wie sie im Abendland von den
Kirchen, aber auch von manchen Parteien fiir sich beansprucht,
besetzt und eigentlich neutralisiert worden ist. — Es wére nur
konsequent, den Geist alter Traditionen wieder neu zu erwecken.
Erforderlich sind Deutungsmuster, in denen Lebenserfahrung
sich kondensiert hat, die immer wichtiger wird, je schneller der
gesellschaftliche Wandel bereits voranschreitet.

Wenn wir unser Vorverstandnis fir Orientierungswissen nur

ein wenig erweitern, dann ergeben sich ungeheure, tiberaus méch-
tige Korrespondenzen zwischen den verschiedenen Texturen, in
denen Deutungsmuster tradiert werden. Zwar ist jedes Leben
immer wieder ein Neubeginn, und dennoch wiederholen sich Kon-
stellationen, in denen Entscheidungen anstehen, die fatal sein
koénnen.
Es kommt also darauf an, dem eigenen Leben jenen Sinn zu geben,
der pafst. Daher war und ist »Kultur< seit Anbeginn der Mensch-
heit immer wichtiger geworden, im Unterschied zu »Natur<. —
Also wird die Welt mit einem Netz von Bedeutungen iiberzogen,
die zwar unsichtbar sind, die man >wissen< muf, die sich nicht
messen, aber spiiren lassen, wenn wir ihnen als Strukturen der
Sinngebung die Bedeutung geben wollen, in der sie dann ganz
wesentlich werden konnen in der eigenen Orientierung.
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In den Tiefen mythisch-magischer Orte wachen méchtige Geister
iiber unermefliche Schétze wertvollster Lebenserfahrungen, die
sich bereitwillig rufen lassen, wenn wir nur unser Versténdnis fiir
Sinnsysteme 6ffnen. Es geht nicht um irgendeinen Sinn, sondern
um den, der der meine ist. Es geht insofern stets um einen Dialog
mit mir selbst vor dem Hintergrund erfahrungsgesattigter Motive.
— Wo Sinn generiert wird, diirfen wir Strukturen erwarten, die
sich iibergreifend auch als Textur beschreiben lassen.
Dementsprechend ist unter Text nicht mehr nur das geschriebene,
sondern auch das tradierte Wort zu verstehen, ja sogar Bilder,
Allegorien und Ideale gehdren dazu. Alles, was sich auf irgendeine
Weise dazu eignet, mit Bedeutung »>beschrieben< zu werden,
eignet sich als Medium fiir Sinn und ist insofern auch als Text
oder zumindest als Textur zu verstehen.

Die kanonisierten Charaktere namhafter Gotter in den Mythen,

der Weg, den Marchenhelden zu gehen haben, und nicht zuletzt
auch die Metaphern, alle diese Texturen bieten entscheidende
Orientierungsfunktionen. — Alles ist Text, wenn Generationen
zuvor irgendein Sinn damit verkniipft und einem Medium anver-
traut worden ist. Insofern ist unsere Auffassung von >Lesen und
Schreiben« ein wenig zu eng. Auch schriftlose Vélker hinterlegen
Sinn, lesen in Sinnstrukturen und tradieren kulturelle Muster auf
mitunter erstaunliche Art und Weise.
So wurde von den australischen ABORIGINES die Landschaft zur
Textur gemacht, wie auch durch die NAZCA-KULTUR mit ihren
Geoglyphen, riesigen Scharrbildern in der Wiiste von Peru. In der
ASTROLOGIE konnen Schicksalsfragen durch die Konstellationen
von Planeten und Sternzeichen angesprochen werden, weil hier
Charakterologie zuvor an den Sternenhimmel geschrieben wurde.
Die Navigationskiinste polynesischer Seevolker erscheinen uns
so spektakular, weil sie Wind, Wellen und Wetter >lesen< wie
Eskimos das Eis.
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Mit der Signaturenlehre bei Heilpflanzen 1afst sich die Heilwirkung
morphologisch erschliefsen, weil die zugrundeliegende Erfahrungs-
heilkunde zuvor einer jeden Pflanze eingeschrieben wurde, so dafs
sie von sich aus »sagt<, wozu sie phytotherapeutisch angetan ist.
In der HOMOOPATHIE geht es um das Dechiffrieren von Textu-
ren, Signaturen und Symptomen, die eben zu repetorisieren, also
wieder herauszulesen sind ... — Es geht stets um Vorauswissen
nach dem Prinzip: Wenn ich das und das hier und jetzt tue, was
wiirde geschehen und womit miifite ich dann rechnen?

Bei alledem handelt es sich um Rationalisierungen, hinter denen
geséttigte Lebenserfahrung steckt, wie beim chinesischen Buch
der Wandlungen, dem I GING, einem Orakel-Buch.® — Alles
entscheidend ist der hermeneutische Zirkel: Anerkannte Momente
und Motive der Schicksalhaftigkeit miissen ganze Generationen
zuvor bereits einem Medium wie der Landschaft, den Sternen,
Mythen, Symbolen oder Symptomen »eingeschrieben< worden
sein, so dafs sich Sinn und Hintersinn spéter kunstgerecht wieder
dechiffrieren und »herauslesen< lassen.

GILGAMESCH kann den Tod des Freundes ENKIDU gar nicht
verwinden. Er zweifelt am Leben, zweifelt an sich und kann
einfach nicht mehr weiter leben wie bisher. Also sucht er nach
jener legendéren Pflanze, die angeblich ewiges Leben verleiht. —
Aber im Unterschied zu NOAH, den er tatséchlich trifft, steht
ihm nicht zu, ewig zu leben.? Also fiigt er sich in sein Geschick,
kehrt nach Uruk zuriick und macht sich ans Werk, die Stadt
weiter auszubauen. Erst auf diesem Weg wird er zu sich kommen,
um zu jenem sagenumwobenen Konig zu werden, der Uruk zu
einer grofen und lebenswerten Stadt gemacht hat.

*T Ging: Buch der Wandlungen. Aus dem chines. {ibers. von Richard
Wilhelm, 14. Aufl., Koln 1987.

°Im Unterschied zur Bibel, 1. Mose, 9,29 verfiigt NoaH im Gilgamesch—
Epos iiber ewiges Leben. Daher sucht GILGAMESCH ihn auch auf.
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Im Verlauf der dramatischen Entwicklung versucht er zunéchst
vergeblich, sein Schicksal zu verstehen, um es doch noch zu
wenden. Erst spater wird die eigentliche Wandlung vollzogen. —
Wie der gealterte FAUST bei GOETHE mit seinem Projekt der
Landgewinnung, so verlegt sich auch GILGAMESCH schlufsendlich
darauf, Natur urbar zu machen.

Nach der Riickkehr von seiner Odyssee nimmt GILGAMESCH
die Arbeit an der Stadtmauer unmittelbar wieder auf, um der
Urbanitdt — entschiedener denn je — neuen Raum und neue
Rahmenbedingungen zu verschaffen.

Zum praktischen Zweck der Mauer in der Aufenwelt gibt
es eine Parallele im Inneren des Menschen. Das entste-
hende IchbewufStsein dient auch als eine Art Schutzmauer
zur Trennung von anderen Psychen. Abwehr ist ein wich-
tiges Charakteristikum des Ichs. Gilgamesch leitet auch
die Isolierung des Menschen von der duferen und inneren
— natirlichen Umgebung ein."

Nicht anders als PROMETHEUS zahlt auch GILGAMESCH zu den
Halbgottern. Es sind jene charismatischen Fihrer, von denen
bei ELMAN R. SERVICE im Anschluf an MAX WEBER die Rede
ist. Ahnlich wie jener, so ist auch dieser jugendliche Tyrann
ausgesprochen iibermiitig, von iiberbordendem Selbstbewufitsein
und ohne jeglichen Respekt vor den Gottern. — Das alles ist
jedoch nicht ganz unberechtigt, denn gerade in diesen Friihzeiten
diirften auch die Gotter noch sehr roh und einféltig gewesen sein,
genauso wie die Menschen seinerzeit.

Der amerikanische Kulturanthropologe ELMAN R. SERVICE
hat in einer breit angelegten, dufserst instruktiven Studie das
plausible Modell einer Theorie der Urspriinge des Staates und

*Lewis Mumford: Die Stadt. Geschichte und Ausblick. 2 Bde., Miinchen
1979. S. 36.
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der Zivilisation vorgelegt. Fiir den Ansatz seiner Theorie iiber
die kulturelle Evolution der Hochkulturen von Mesopotamien
und Agypten (um 3500 bis 3000 v.u.Z.), im Industal (um 2500
v.u.Z.), am grofen Knie des Huang-ho in China (1500 v.u.Z.),
in Mittelamerika und an der Kiiste Perus (um die Zeitenwende),
bedient sich SERVICE des ersten der drei Typen der legitimen
Herrschaft nach MAX WEBER:

Charismatische Herrschaft, kraft affektueller Hingabe an
die Person des Herrn und ihre Gnadengaben (Charisma,),
insbesondere: magische Fdhigkeiten, Offenbarungen oder
Heldentum, Macht des Geistes und der Rede. Das ewig
Neue, Auflerwerktaigliche, Niedagewesene und die emotio-
nale Hingenommenheit dadurch sind hier Quellen person-
licher Hingebung.’

Anhand von ethnologischem Vergleichsmaterial sucht er zu rekon-
struieren, wie, wann, unter welchen Bedingungen und mit welchen
Folgen egalitdre Gesellschaften den idealtypischen evolutiondren
Weg von der Big-man—Gesellschaft tiber das Hduptlingstum zur
Zivilisation hatten einschlagen kénnen.?

In den frithen Staaten spielt das Gottes—Konigtum offenbar eine
zentrale Rolle als integrierendes, gleichsam alles iiberwolbendes
Prinzip. — Zunéchst treten politische Fiihrer

nur fallweise in Erscheinung, ihr Handeln ist sporadisch
und beschrinkt sich gewdhnlich auf den Kontext ihres
speziellen Kompetenzbereiches. Die ihrer Person inhdren-
te Macht lifit den urspringlichen Charismabegriff Maz

*Max Weber: Die drei reinen Typen der legitimen Herrschaft. In: Ge-
sammelte Aufsitze zur Wissenschaftslehre; hrsg. v. J. Winckelmann; 3. erw.
u. verb. Aufl., Tiibingen 1968. S. 481.

*Vgl.: Elman R. Service: Urspriinge des Staates und der Zivilisation. Der
Prozek der kulturellen Evolution. Ubers. v. H. Fliessbach; Frankfurt 1977.
S. 376.
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Webers als angemessene Kennzeichnung erscheinen. Die
Gesellschaft geht davon aus, daf$ die Fdhigkeiten ihres
Fiihrers in der Tat tiberdurchschnittlich sind, und erkennt
ihm damit Macht zu. Diese Art Macht ist freilich bei den
meisten primitiven Gesellschaften so begrenzt und person-
lich, daf$ man am besten nicht von Macht, sondern von
Einfluf$ spricht.".

Ein solches embryonales Hauptlingstum kann sich jedoch erst
dann in ein reales verwandeln, wenn die charismatische Macht als
Filiationslinie perpetuiert und als vererbbare Amterhierarchie eta-
bliert wird; so kann ein Hauptling z. B. ein Redistributionssystem
einfithren, mafigeblich verbessern oder auch die handwerkliche
Spezialisierung vorantreiben.?

Wenn sich nun die mit seiner Person verbundenen Neuerungen
allgemeiner Beliebtheit und Anerkennung erfreuen, so wére der
voriibergehende Einflufs einer solchen Autoritét als dauerhafte
Zuerkennung von Kompetenz (verbunden mit den Risiken von
Inkompetenz, die u. U. den gesamten Komplex gefahrden kann)
zu institutionalisieren, um auch nach dem Tod des Big—man
fortfiihrbar und vor allem als legitime Macht anerkennbar zu
sein. Aus einer Hauptlingslinie, so SERVICE weiter, entwickelt
sich vermutlich stets auch eine Priesterlinie,

die bei ihren gdéttlichen Ahnen Fiirsprache fir die Ge-
sellschaft einlegt. Soweit Hduptlingstimer ethnologisch be-
kannt sind, sind sie in aller Regel, vielleicht sogar univer-
sell, Theokratien. (...) In der Hauptlingslinie erblickt man
gewdhnlich die direkten Nachfahren des Begriinders dieser
Linie und der Gesellschaft als ganzer, der mittlerweile in
den Status der Hauptgottheit erhoben worden ist.3.

*Ebd. S. 106.
*Vgl. ebd. S. 113.
3Ebd. S. 113.
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Im Gegensatz zu GORDON CHILDE, der fiir den Ubergang
von den neolithischen Dorfkulturen zur Zivilisation eine zweite,
eine »urbane Revolution< annimmt, so dat Urbanismus nicht nur
Merkmal, sondern Ursache der frithen Hochkulturen wére, betont
SERVICE, Urbanismus sei kein Symbol, kein kausaler, nicht ein-
mal ein guter Indikator fiir Zivilisation; alle klassisch—archaischen
urbanen Entwicklungen resultieren vielmehr urspriinglich aus
der Anlage von Zeremonialzentren, die zugleich auch als Vor-
rats— und Redistributionszentren fungiert haben.' — Letztlich
bleibe der entscheidende Eindruck, so hebt SERVICE in einer
Zusammenfassung nochmals hervor,

daf eine positive und negative Konditionierung des Volkes
im Kontext des Religidsen die bei weitem direkteste und
durchgreifendste Ursache fiir den » Konsens der Beherrsch-
ten< war. Es konnte sogar sein, ... daf$ es gerade in diesem
religiosen Kontext mehr als in jedem anderen den Herr-
schenden mdéglich war, zu planen und zu gestalten und den
Konsens durch »social engineering< herbeizufihren. Wie
tréstlich muf8 es nicht sein, zu wissen, daff die Gétter der
eigenen Gesellschaft die grifiten im Universum und ihre
Stellvertreter auf Erden heiligmdf$ige Menschen sind; denn
dann ist man wirklich ein auserwdhltes Volk. Aber freilich
auch: wie bequem fiir eine herrschende Gruppe mifiten
derartige Uberzeugungen sein!?.

Am Ende fiigt sich GILGAMESCH seinem Geschick. Nach dem
nicht wieder gut zu machenden Verlust seines Freundes ENKIDU
begibt sich der gebrochene Held wie von Sinnen auf verzweifelte
Suche nach dem ewigen Leben. Nichts kann ihn aufhalten, weder
seine Konigswiirde, noch seine Identitat oder sein Leben. Er geht
durch unwegsame Steppen auf den abenteuerlichsten Wegen und

*Vgl. ebd. S. 347ff.
?Elman R. Service: Urspriinge des Staates ... a.a.0. S.367.
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verliert sich offenbar ganz. — Er wandert sogar dem Sonnenlauf
nach durch jene hohlenartige Passage, die die Sonne durch die
Erde hindurch nehmen muf, um anderntags im Osten wieder auf-
zugehen; eine notwendige Konzession, die in vorkopernikanischen
Zeiten grofste Probleme bereitet.

Der Tunnel ist ein typisches Motiv fiir die Wiedergeburt im
Zuge einer Initiation, bei der stets so etwas wie ein Geburtskanal
iiberwunden werden mufl, um ins neue Leben zu treten. — In
einem Brief von HERMANN HESSE taucht das Sinnbild der Héhle
ebenfalls im Zusammenhang mit einer existentiellen Lebenskrise
auf. Bei HESSE wird von einer Psychose gesprochen, und dabei
zeigt sich, wie sehr solche Symbole als Archetypen immer wieder
vergleichbare Situationen ins Bild setzen:

Es ist sogar méglich, daf$ ich nach Riickkehr in die » Welt<
noch mehr entsagen und allein bleiben mufS. Obwohl ich
das noch gar nicht weif$. Sicher ist mir nur, daf ich, mit
der Grindlichkeit einer Psychose auf mich selbst zuriick-
verwiesen, durch diesen engen und hollischen Tunnel nicht
werde kriechen kénnen, ohne unverindert und durchgek-
netet driben herauszukommen.

Nachdem er also die Passage seiner Wiedergeburt genommen
hat, trifft GILGAMESCH auf seine Mentorin, die Schenkin SIDURI,
eine Gottin, die ihm wohlgesonnen ist. Sie wohnt unter dem Meer
und betreibt dort eine Kneipe, in der auch Gotter verkehren. —
Ein bemerkenswertes Motiv, um vor Augen zu fithren, daf es hier
um Tiefenpsychologie geht, also um das, was noch unter dem
Meer des Unbewufsten liegt.

*Brief von Hermann Hesse an Walter Schidelin vom 7. Mail 1916, zit.
n.: Hermann Hesse: Gesammelte Briefe in vier Banden. In Zusammenarbeit
mit Heiner Hesse, hrsg. v. Ursula und Volker Michels. Frankfurt am Main
1973-1986. Bd. 1. S. 232.
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SIDURI ist seine Schutzgottin, sie meint es gut, wenn sie ihm
anrat, sein Ansinnen auf Uberwindung des Todes aufzugeben,
um stattdessen wieder ins Leben zuriickzukehren.

Siduri

Das Leben dem du hinterherrennst wirst du
nicht finden: als die gétter den menschen erschufen
bestimmten sie fir ihn auch den tod — das ewige leben
ist nur den géttern vorbehalten

Ich sage dir: die menschen
hungern danach viel zu sehr — es ist eine leere gier
Drum schlag dir den bauch voll sobald die gelegenheit
sich bietet — mach die nacht zum tag und jeden tag
zu einem fest: if§ und trink und tanz (...)

Gilgamesh

Du mufit doch ahnen was Enkidu fir mich war!
die liebe fiir ihn —
Siduri

hat in dir nur grof$e leere hinterlassen
ja - aber jetzt zieh wieder saubere kleider an — du weif§t
was ich meine: wasch dir die haare nimm ein bad
und dann schau auf ein kind — es ist dein kind und du
nimmst seine hand - lafl eine frau ihre beine um die legen
und dich lehren was es heifst ein mann zu sein
laf$ sie ihre lust an dir stillen und mach ihr neuve:
so und nicht anders stiehlt man sich das leben*

Sie gibt ihm die Weisung, wie er die Wasser des Todes mit dem
Fahrmann URSHANABI iiberwinden kann, um zu UTNAPISHTIM
zu gelangen. Der aus dem Alten Testament auch als NOAH be-
kannte Uberlebende der Sintflut verfiigt im Epos iiber ewiges

*Rauol Schrott: Gilgamesh: Epos. A.a.O. S. 137.
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Leben. Dieser stellt den Helden auf die Probe, der sich aber nur
ziemlich mittelméfig schlagt, dennoch zeigt NOAH ihm jenen
Ort, an dem die gesuchte Pflanze sich findet.

Aber auf der Riickreise nimmt GILGAMESCH ein Bad, womdglich
eine Reinigungszeremonie. Eine Schlange verzehrt jene Pflanze,
die ewiges Leben verleiht. Nun lebt diese ewig, weil sie sich hduten
kann, der Held aber bleibt sterblich. — Und dennoch erreicht er
in gewisser Weise das Ewige Leben doch: als historische Gestalt
und epischer Held der altesten Literatur der Menschheit.

Die Schlufspassage hat etwas von jener trostlichen Vergeblich-
keit, wie sie oft als Wohltat empfunden wird, wenn endlich die
Zuchthausarbeit des Willens, wie sie ARTHUR SCHOPENHAUER
so eindringlich geschildert hat, mit einem gelinden Pessimismus
iiberwunden worden ist. Die asthetische Betrachtung 16st den
Bann durch ein Wohlgefallen, das durch die Betrachtung des
Schonen erregt wird:

Alles Wollen entspringt aus Bediirfnifs, also aus Mangel,
also aus Leiden. Diesem macht die Erfillung ein Ende;
jedoch gegen einen Wunsch, der erfillt wird, bleiben wenig-
stens zehn versagt: ferner, das Begehren dauert lange, die
Forderungen gehn ins Unendliche; die Erfillung ist kurz
und kdrglich bemessen. Sogar aber ist die endliche Befrie-
digung selbst nur scheinbar: der erfillte Wunsch macht
gleich einem neuen Platz: jener ist ein erkannter, die-
ser ein noch unerkannter Irrthum. Dauernde, nicht mehr
weichende Befriedigung kann kein erlangtes Objekt des
Wollens geben: sondern es gleicht immer nur dem Almo-
sen, das dem Bettler zugeworfen, sein Leben heute fristet,
um seine Quaal auf Morgen zu verldngern. — Darum nun,
solange unser Bewuftseyn von unserm Willen erfillt ist,
solange wir dem Drange der Wiinsche, mit seinem steten
Hoffen und Fiirchten, hingegeben sind, solange wir Subjekt
des Wollens sind, wird uns nimmermehr dauerndes Gliick,
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noch Ruhe. Ob wir jagen, oder fliehn, Unheil fiirchten,
oder nach Genufl streben, ist im Wesentlichen einerlei ...
So liegt das Subjekt des Wollens bestindig auf dem drehen-
den Rade des Ixion, schépft immer im Siebe der Danaiden,
ist der ewig schmachtende Tantalus.

Wann aber duflerer Anlafs, oder innere Stimmung, uns
plétzlich aus dem endlosen Strohme des Wollens heraus-
hebt, die Erkenntnifi dem Sklavendienste des Willens ent-
reifft, die Aufmerksamkeit nun nicht mehr auf die Motive
des Wollens gerichtet wird, sondern die Dinge frei von ih-
rer Beziehung auf den Willen auffafit, also ohne Interesse,
ohne Subjektivitdt, rein objektiv sie betrachtet, ihnen ganz
hingegeben, sofern sie blofi Vorstellungen, nicht sofern sie
Motive sind: dann ist die auf jenem ersten Wege des Wol-
lens immer gesuchte, aber immer entfliehende Ruhe mit
einem Male von selbst eingetreten, und uns ist vollig wohl.
Es ist der schmerzenslose Zustand, den Epikuros als das
héchste Gut und als den Zustand der Gétter pries: denn
wir sind, fir jenen Augenblick, des schnéden Willensdran-
ges entledigt, wir feiern den Sabbath der Zuchthausarbeit
des Wollens, das Rad des Ixion steht still.

Dieser Zustand ist ... erforderlich zur ErkenntnifS der Idee,
als reine Kontemplation, Aufgehn in der Anschauung, Ver-
lieren ins Objekt, Vergessen aller Individualitit, Aufhebung
der dem Satz vom Grunde folgenden und nur Relationen
fassenden Erkenntniffweise, wobei zugleich und unzertrenn-
lich das angeschaute einzelne Ding zur Idee seiner Gattung,
das erkenmende Individuum zum reinen Subjekt des wil-
lenlosen Erkennens sich erhebt, und nun Beide als solche
nicht mehr im Strohme der Zeit und aller andern Relatio-
nen stehn. Es ist dann einerlei, ob man aus dem Kerker,
oder aus dem Palast die Sonne untergehn sieht.*

* Arthur Schopenhauer: Die Welt als Wille und Vorstellung. In: Ziircher
Ausgabe. Werke in zehn Bénden. Ziirich 1977. Bd. 1. S. 252f.
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Es scheint, als miifste alles, was einmal grofs werden wird, durch
dieses Tal der Trénen, durch existentielle Konfrontationen mit
den Anwiirfen einer Verzweiflung, die erst dann zur Quelle der
Inspiration wird, wenn fundamentale Zweifel zugelassen werden.
Das eigene Leben wird so zum fortwihrenden Projekt, die eigene
Kunst und schluffendlich auch sich selbst noch zu iibertreffen.
Die Werke werden immer grofer, aber zugleich wéchst die Gefahr,
sich selbst zu verlieren.

Dieser Selbstverlust beginnt, sobald nicht mehr unterschieden
wird zwischen der Figur des Kiinstlers und dem Menschen, der
zuletzt doch diese Rolle nur >spielt<. Nicht wenige namhafte
Kiinstler, die wirklich Grofses geleistet haben und Groftes hiatten
leisten konnen, scheitern genau daran, daf sie sich selbst nicht
mehr spiiren auf den Gipfeln ihres Erfolgs, in den Tiefen ihrer
heiligen Melancholie, im stetigen Auf und Ab der Gezeiten des
eigenen Gemiits. — Der Weg ist das Leben.

Und Gilgamesh sah auf seine Stadt

Ich werde sie
vollenden zur terasse des himmels soll sie werden —
bis sie an seine wolken reicht — und er sagte das
als wollte er damit zugleich an seiner unsterblichkeit
bauen

Aufzugeben
war seine sache nie sein sein lebtag nicht - wofir aber
bauen die menschen? ... (...)

Gilgamesh schickte sich
darein doch er gab nicht auf — und wdre es nur gewesen
um seinen tod hinauszuzdégern: ein paar hundert jahre
ein dutzend generationen die sich seiner erinnern wiirden
war thm grund genug

Und er nahm sich eine frau
eine zweite eine dritte zeugte kinder und war dabei
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bei jeder geburt: die hdinde blutig schob er die ammen
und die priester beiseite und durchnitt selbst
die nabelschnur

Ob er seine frauen liebte? in einer von ihnen
Isthar sah? wenn dann nur in dem was sich ihm an ihnen
stets entzogen hatte

So wie sie bei jeder geburt dem tod
nahestanden so standen sie auch dem leben ndher als er es
je wiirde — das fiihle er - und an jeder seiner frauen
die immer jiinger wurden sah er sich selber dlter werden —
wieder ein grund immer weiterzubauen an seiner stadt
daf$ die lehmgruben bald nicht mehr reichten

Die stadt
wuchs und mit thr das gedrinde und der lirm den erliebte:
die schreie der hdndler morgens am markt der einzug
der karawanen’

Psychogenese und Theogenese korrespondieren einander. All-
mahlich nimmt aber die Psyche die Goétter in sich auf, — schliefs-
lich beginnt die Gétterddmmerung ...

Gilgamesh

Die gétter zeigten sich

nicht mehr obwohl ich ihnen jeden tag reichlich opfern lieff —
das erste licht das sich auf den wellen widerspiegelte
war allein noch eine erinnerung an sie: es ist als ob sie
in mir in vergessenheit gerieten micht mehr als schemen
eines spiels waren das seinen sinn nur deshalb nicht offenbarte
weil es keinen gab

Als ob die fiden von denen wir glaubten

daf$ an ihnen alles hing einbildung wdiren und wir nichts weiter
als lachhafte marionetten: mit uns aber auch die gotter.”

*Ebd. S. 161f.
2Ebd. S. 162.
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Psychogenese und Theogenese

Kein Gott — keine Moral?

Wo es um Grundfragen der Orientierung geht, wird hilfsweise
oft und gern die Unterscheidung zwischen dem Natiirlichen und
dem Kiinstlichen als Berufungsinstanz herangezogen. In Fragen
des Geschmacks und der Gewohnheit, nach der vermeintlichen
>Natur des Menschen<, vor allem nach der »Natur< des Méannli-
chen oder Weiblichen, nach der guten Gesellschaft, dem guten
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Leben oder wahrer Liebe, in vielen Grundsatzfragen wird die
Orientierung abhéngig gemacht von Evidenzerfahrungen vor dem
Hintergrund dieser Unterscheidung. — Man glaubt auf diese
Weise, Legitimitdt signifikant machen zu konnen wie durch einen
Fingerzeig Gottes, je nachdem, ob etwas als natiirlich oder aber
kiinstlich erscheint. Was dann als »natiirlich< klassifiziert wird,
gilt als solide, selbstverstdndlich und gerechtfertigt.

Dabei sind wir es selbst, die durch Kultivierung vorgeben, was
als »natirlich¢ und daher selbstverstindlich wahrgenommen wird.
Solche Evidenzerfahrungen sind »kiinstlich<, und ldngst sind dar-
iiber die Orientierungsweisen selbst in Verwirrung geraten. Wer
sich daher nicht vorsieht, wird das Kiinstliche fiir natiirlich und
das Natiirliche fiir kiinstlich halten, wird von sich annehmen, ori-
entiert zu sein, sich aber darin ganz gewaltig tduschen. — Nicht
anders diagnostiziert der Tiibinger evangelische Theologe EBER-
HARD JUNGEL den modernen Zeitgeist, dem die Welt langst nicht
mehr natiirlich, sondern kiinstlich, nicht mehr als gottgegeben,
sondern menschengemacht erscheint.

Die Transformation der geschaffenen snatiirlichens Welt
in eine vom Menschen gemachte Welt, die zwischen >na-
tirlich< und »kiinstlich< immer weniger zu unterscheiden
erlaubt, lafit die Welt fast nur noch als Spiegel menschli-
cher Tatigkeit in den Blick kommen. Die Politik, verstan-
den als Inbegriff dessen, was der Mensch mit und aus der
Welt macht, wird ... zum Schicksal. Dadurch werden nun
aber auch die Weltwiderspriiche umgekehrt identifizierbar
als Selbstwiderspriiche des menschlichen Wesens, ... (...)
In dieser geschichtlichen Situation verwandelt sich nun
die Frage nach Gott immer mehr zur spezifisch neuzeitli-
chen Theodizeefrage. Denn diese scheinbar radikalste und
doch merkwiirdigste aller Fragen nach Gott hat (zumin-
dest auch) die Funktion einer Entlastung des Menschen
von sich selbst angesichts des eigenen Unvermadgens, die
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ibernommene totale Verantwortung fir die Welt durchzu-
halten ..."

Diese Auffassung wird immer héufiger vertreten in der gegenwér-
tigen Theologie: Es liegt auf der Hand, Gdtter und Menschen
mehr und mehr miteinander zu verschranken, also keineswegs
mehr ein autoritires Uber— und Unterordnungsverhiltnis darin
zu sehen, sondern eher eine Art Schicksalsgemeinschaft.

Das wére dann auch die nichste Stufe im Prozefs der Theogenese:
Nach Animismus, Polytheismus und Monotheismus, nach der
Transzendierung Gottes bis ins Extramundane, nachdem sich
die letzte iiberméchtige Schopfergottheit im Kosmos immer wei-
ter zurlickgezogen hat, taucht das Géttliche in seiner ganzen
Vielfalt also nun im Kleinsten, im Immanenten, inmitten der
Lebenswelten, vor allem aber in der Psyche wieder auf.

Der ProzefS der Zivilisation 1afst sich als Selbsterméchtigung
des Menschen verstehen. Nicht von ungeféhr treten rebellische
Halbgotter wie GILGAMESCH oder PROMETHEUS auf, weil sich
die Menschen immer mehr selbst als Protagonisten und Schopfer
der eigenen Lebenswelten erfahren. Nicht nur die Welt, sondern
auch »der< Mensch selbst wird sich dabei immer weiter entfal-
ten, umgestalten, erneuern, vielleicht sogar ganz neu erfinden,
im Guten wie im Schlechten. Dabei zeigen sich gewisse Tenden-
zen, denn nicht nur Menschen, sondern auch Goétter haben ihre
Entwicklungsgeschichte.

Es ist offenbar obligatorisch, daf die prekidren Gesellschaften
frither Stddte und Staaten eine umgreifende Ordnung erst dann
zustandebringen, sobald sie einen alles umfassenden Glauben
entwickeln und damit sehr méchtige Gdtter inthronisieren. —

*Eberhard Jiingel: Gott als Geheimnis der Welt. Zur Begriindung der
Theologie des Gekreuzigten im Streit zwischen Theismus und Atheismus.
2. durchges. Aufl.; Tiibingen 1977. S. 68.
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Religion ist Politik und Politik ist Religion. Schlieklich ist die
Theogenese so weit fortgeschritten, so daf monotheistische Gotter
die Bithne betreten. Darauf kommt es zwangslaufig zu einer auch
dariiber hinausgehenden Idee, es ist die Idee der Vernunft.

Wenn im Zuge der Gottergeschichte allméhlich die ganz grofsen,
umfassenden, einzig wahren, allwissenden, allgegenwértigen, ge-
rechten und auch noch giitigen Gotter aufkommen, dann agiert
hinter den Kulissen eben jene List der Vernunft, die sich selbst
auf diese Weise als Idee einer universalen Vernunft auf den Weg
bringt. — Weil die Grofigotter im Zuge der Kulturgeschichte
in Alteuropa immer schwécher werden, muft die Vernunft fir
alle offen gewordenen Vakanzen eintreten und zwangslaufig alles
iibernehmen, was nunmehr disponibel wird, etwa wenn FJODOR
M. DOSTOJEWSKI noch bar jeder Vernunft behauptet:

Wenn es keinen Gott gibt, dann ist alles erlaubt.

Der genaue Wortlaut findet sich allerdings so bei DOSTOJEWSKI
nicht. Gleichwohl 1&fst sich mit dieser Formulierung die prekére
Haltung des DIMITRI KARAMASOW in Die Briider Karamasow
sehr gut auf den Punkt bringen. — Auch eine Passage aus sei-
nen Ddmonen 1aft sich anfiihren, in der dieser Gedanke, etwas
umwunden, vorgebracht wird:

Wenn Gott existiert, so ist aller Wille sein, und ich kann
ohne seinen Willen nichts tun. Wenn er aber nicht exi-
stiert, so ist aller Wille mein, und ich bin verpflichtet,
Eigenwillen zu bekunden.?

Im Hintergrund stehen fundamentale Spekulationen iiber Moral,
Freiheit, Autonomie und Selbstbestimmung. Wenn Gott nicht

*So die immer wieder Fjodor M. Dostojewski zugeschriebene Sentenz.
2Fjodor M. Dostojewski: Die Déamonen. In: Die Teufel. 3 Bde., Ubers. v.
H. Rohl, Leipzig [1920]. Bd. 3. S. 271.
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existiert, ist alles erlaubt, das entspricht einer weitverbreiteten
Uberzeugung: Kein Gott — keine Moral.

Auf illustre Art ist dieses Problem bei PLATON im Dialog Der
Staat durch ein beriickendes Beispiel verdeutlicht worden: Bei
einem starken Regen Offnete sich vor den Augen eines Hirten
namens GYGES eine Spalte im Boden, durch die er, wie es scheint,
in einen préhistorischen Grabhiigel eindringen konnte. Dort fand
er ein hohles ehernes Pferd und darin einen Leichnam, an dem
sonst nichts gewesen sei, nur ein goldener Ring, den er sich an
den Finger steckte. — Anderntags habe er den Ring wihrend
einer Versammlung unbedacht am Finger gedreht, sei darauf den
Anwesenden unsichtbar geworden und sie hdtten von ihm wie
von einem Abwesenden gesprochen. Da habe er sich gewundert,
den Ring erneut gedreht und sei wieder sichtbar geworden.

Nach dieser Entdeckung habe er sogleich es dahin zu brin-
gen gewufst, daf er einer der an den Kdnig Abgesendeten
wurde. Da habe er denn dessen Weib zum Ehebruch ver-
fihrt, habe in Gemeinschaft mit ihr dem Konige nachge-
stellt, ihn ermordet und sich der Herrschaft bemdachtigt.
Wenn es nun zwei solcher Ringe gibe und den einen der
Gerechte sich ansteckte, den andern der Ungerechte, so
wdre, wie mir scheint, wohl keiner von so eherner Festig-
keit, daf$ er bei der Gerechtigkeit bliebe und es tiber sich
gewdnne, fremden Gutes sich zu enthalten und es nicht zu
beriihren, trotzdem dajf$ er ohne Scheu sogar vorn Markte
weg nehmen dirfte, was er wollte, und in die Hauser hin-
eingehen und beiwohnen, wem er wollte, und morden und
aus dem Gefingnis befreien, wen er wollte, und iberhaupt
handeln wie ein Gott unter den Menschen.*

Man werde daraus folgern wollen, so die darauf vorgebrachte
Hypothese, dak niemand freiwillig gerecht sei, der nicht dazu

*Platon: Der Staat. A.a.O. S. 48f.
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genotigt werde. Ungerechtigkeit fiir den Einzelnen sei eben weit
vorteilhafter als Gerechtigkeit. — Gleichwohl lege gerade der
Ungerechte groffen Wert darauf, als gerecht zu erscheinen:

Denn zum Zwecke des Unentdecktbleibens werden wir Ver-
schworungen und Verbriderungen schlieffen; auch gibt
es Lehrer der Uberredekunst, welche einem die Fertigkeit
beibringen, zum Volke und vor Gericht zu sprechen; und
infolgedessen werden wir das eine durch Uberredung, das
andere durch Gewalt zustande bringen, so dafl wir in Vor-
teil kommen und nicht bestraft werden.*

Im weiteren Verlauf des Dialogs zeigen sich jedoch die anfangs

noch so iiberzeugend wirkenden Griinde, wonach Ungerechtigkeit
weit vorteilhafter sei als Gerechtigkeit, immer weniger stichhaltig.
Vor allem, weil ein immenser Aufwand betrieben werden muf,
den Schein zu wahren.
In der Figur des GYGES lafst sich derweil unschwer jener Typ
eines Emporkémmlings und spéteren Tyrannen wiedererkennen,
wie er so oft in den sokratischen Diskursen eine Rolle spielt,
um zu zeigen, daf sich auch ein Autokrat schlufendlich nicht
wirklich seines Gliickes gewift sein kann, dak er eigentlich sogar
als ungliicklich zu betrachten ist. — Daher miisse man vor dem
Unrechitun mehr auf der Hut sein als vor dem Unrechtleiden.”

PLATON zufolge kommt es vor allem auf das Seelenheil an, und
darauf konzentrieren sich auch die Gotter, wenn sie Gericht halten.
Jedes begangene Ubel stellt eine seelische Belastung dar und ist
insofern ein viel zu hoher Preis fiir irgendwelche irdischen Vorteile,
als daf es noch klug sein konnte, das Unrechttun als vorteilhaft
zu betrachten, weil eben die Selbstbelastung und vor allem der
zu betreibende Aufwand, den Schein zu wahren, dringend in

*Ebd. S. 56.
“Platon: Gorgias. A.a.O. Bd. 1. Vgl. S. 408.
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Betracht gezogen werden miissen. — Insofern entscheiden auch
nicht die Gotter iiber das Seelenheil, sondern jeder Einzelne
durch den freien Willen, das gelebte Leben, durch Unrechttun
oder Unrechtleiden.

Durchaus vertraglich mit diesen fundamentalen Erwdgungen bei
PLATON iiber die Autonomie der moralischen Selbstbestimmung
ist eine Bemerkung von JEAN—PAUL SARTRE, die sich gegen jene
bereits zitierte Sentenz' richtet, die FJODOR M. DOSTOJEWSKI
zugeschrieben wird:

Nichts wird sich dndern, wenn Gott nicht existiert.”

Die Frage nach der »Existenz< Gottes zeugt noch immer von
grofler Naivitdt in Sachen Philosophie. Es kommt stets darauf
an, was wir unter Gott verstehen: Lange Zeit waren Gotter kaum
mehr als die Macht hinter der Macht im Staat, dazu angetan,
Verhéltnisse zu heiligen, Gehorsam zu erzwingen, Duldsamkeit zur
Tugend zu erheben, zwischen Freund und Feind zu unterscheiden,
um die herrschende Auffassung von Politik, Gerechtigkeit, Krieg
und Frieden unbezweifelbar erscheinen zu lassen. Und so wird
doch tatséchlich noch bis ins 20. Jahrhundert hinein bezweifelt,
ob Menschen ohne religiose Fiihrung sich selbst iiberhaupt fithren
kénnen.

Es sind jedoch nicht die Gotter selbst, die sich zornig, rachsiichtig,
gnédig oder gar fiirsorglich zeigen. Es sind Priester, die sie im
Nexus zwischen Politik und Religion erst dazu machen. Dabei
bedienen sie sich in der Regel viel dlterer Meistererzéhlungen, die
umgedeutet in Dienst genommen werden, um Legitimationsarbeit
zu leisten. — Das ist allerdings nur die politische Seite dessen,
was Gotterglaube ausrichtet und was damit angerichtet werden

*Siehe S. 260.
2Jean-Paul Sartre: Der Existentialismus ist eine Humanismus. Ubers. v.
Vincent von Wroblewsky; Reinbeck 2000. Anm. 5. S. 149.



264 Nachwort: Von Menschen und Géttern

kann. Dariiber hinaus gibt es noch die psychologische Seite dessen,
was Gotter in ihrer Vielfalt représentieren.

Gotter sind Projektionen, daher sind sie >unsere< Geschopfe,
obwohl ihre Charaktere hochst eigentiimlich und eigenméchtig
erscheinen. Das mufs so sein: Gotter sind mythisch begnadete
Allegorien fiir psychische Momente und Motive, wie wir sie in uns
haben, die wir »sind<, von denen wir uns abhingig und vielleicht
sogar »getragenc fiihlen, etwa wenn man die Zuversicht anspricht,
die uns >geschenkt< zu sein scheint oder auch nicht:

Habt ihr nicht von jenem tollen Menschen gehdrt, der am
hellen Vormittage eine Laterne anziindete, auf den Markt
lief und unaufhorlich schrie: »Ich suche Gott! Ich suche
Gottl« (...) » Wohin ist Gott?« rief er, »ich will es euch
sagen! Wir haben ihn getétet — ihr und ich! Wir alle sind
seine Morder!«*

Wenn der tolle Mensch bei NIETZSCHE den Tod Gottes verkiindet,
dann handelt es sich um ein literarisches, soziokulturelles, viel-

*Friedrich Nietzsche: Die frohliche Wissenschaft. In: Werke in drei Ban-
den. Hrsg. von Karl Schlechta, Miinchen 1954. Bd. 2. S. 127. — Wenn der
«tolle Menschy das «ungeheure Ereignisy vom T.G. verkiindet, so figt er
hinzu: «Gott bleibt todt!y Zum Bekenntnis « Wir haben ihn getodtet, — ihr
und ich! Wir Alle sind seine Mordery tritt die Ahnung hinzu, daf$ Gott «an
seinem Mitleiden mit den Menschen ... gestorbens ist, daf8 «er sich selber
getotety hat; denn ohne den Menschen kann Gott nicht existieren: «Gott
starb: nun wollen wir — dass der Ubermensch lebes. Das Erschrecken iiber
die Freveltat des Gottesmordes bedeutet auch, daff das Ereignis «viel zu gross,
zu fern, zu abseits vom Fassungsvermdgen Vieler» ist, daf$ es gegenwdrtig
noch nicht begriffen werden kann. Fir die «Philosophen und ’freien Geister’s
bedeutet es aber den Anbruch «einer neuen Morgenréthey, das Erreichen des
«offenen Meersy und eines freien «Horizontsy; es muf$ allerdings ausgehalten
werden: « Wenn wir nicht aus dem Tode Gottes eine grofiartige Entsagung
und einen fortwdhrenden Sieg tiber uns machen, so haben wir den Verlust zu
trageny. (Eugen Biser: >Tod Gottes<. In: Joachim Ritter, Konrad Griinder
(Hrsg.): Historisches Worterbuch der Philosophie; Basel, Bd. 10. Sp. 1242f.)
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leicht sogar welthistorisches, aber keineswegs um ein Ereignis von
kosmischem Ausmafl. — Allerdings &ndert sich mit der Diagnose
vom »>Tod Gottes< die Orientierungsorientierung. Es beginnt
damit die Ara manifester Existentialgefiihle, auf die NIETZSCHE
mit seinen Zeitgeistdiagnosen fast seismographisch reagiert. Er
spiirt das Aufkommen eines Nihilismus mit der radikalen Frage
SWOZUL:

Die Frage des Nihilismus s»wozu?« geht von der bisheri-
gen Gewdhnung aus, vermége deren das Ziel von auflen
her gestellt, gegeben, gefordert schien — ndmlich durch
irgendeine tibermenschliche Autoritdt.*

Jeder Glaube ist ein Fir-wahr-halten. Die extremste Form
des Nihilismus wdre die Finsicht: daf$ jeder Glaube, jedes
Fiir-wahr-halten notwendig falsch ist: weil es eine wah-
re Welt gar nicht gibt. Also: ein perspektivischer Schein,
dessen Herkunft in uns liegt... (...) Insofern konnte Nihi-
lismus als Leugnung einer wahrhaften Welt, eines Seins,
eine géttliche Denkweise sein.”

Der Untergang der moralischen Weltauslegung, die keine
Sanktion mehr hat, nachdem sie versucht hat, sich in
Jenseitigkeit zu fliichten, endet in Nihilismus. » Alles hat
keinen Sinn«.3

Es ist eine Krise des Geistes sondergleichen, so konstatiert MAX
SCHELER im Jahre 1928, daf$ zu keiner Zeit der Geschichte der
Mensch sich so problematisch geworden ist wie in der Gegen-
wart.* — GEORG LUKACS pragt in seiner Theorie des Romans

*Friedrich Nietzsche: Werke und Briefe: [13]. In: Werke in drei Bénden.
A.a.0. Bd. 3. S. 554.

*Friedrich Nietzsche: Werke und Briefe: [20]. Ebd. S. 555.

3Friedrich Nietzsche: Werke und Briefe: [27]. Ebd. S. 881.

4Max Scheler: Die Stellung des Menschen im Kosmos. 10. Aufl., Bern,
Miinchen 1983. S. 10.
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die eindringliche Diagnose transzendentale Obdachlosigkeit. —
MARTIN HEIDEGGER konstatiert Geworfenheit als Grundbefind-
lichkeit des Menschen in Sein und Zeit.>. — JEAN-PAUL SARTRE
bringt das existentialistische Lebensgefiihl auf ein Prinzip: Fkel
vor der Existenz3 — Und ALBERT CAMUS entdeckt im Trickster
SISYPHOS einen Existentialisten, der sich iber die Absurditit des
Seins einfach hinwegsetzt.

Von aufen besehen mag seine Aufgabe, den Stein immer wieder
den Berg hinaufzurollen, obwohl dieser doch wieder herabrollt,
»sinnlos< erscheinen, gleichwohl leistet SISYPHOS als Trickster
auch hier wieder ganze Arbeit: Er geht in seiner Aufgabe auf
und desavouiert damit die Strafe der Gotter. Wir miissen der
Analyse CAMUS zufolge annehmen, dafs er immer wieder, immer
wieder andere Versuche unternimmt, den Stein doch noch oben
zu halten.?

Theogenese als List der Vernunft

Menschen sind biologisch gesehen ein Unikum: Alle Tiere sind
per se orientiert, wir dagegen konnen uns selbst orientieren. Da
wir aber im Zuge der Zivilisation aus der Natur >ausgetretenc
sind und naturenthobene Kulturen wie Stadte griinden, in denen
vOllig andere Umweltbedingungen herrschen, miissen wir unser
Orientierungsvermégen selbst nochmals orientieren.

Das ist wahre Freiheit, wir konnen, miissen aber auch dariiber
befinden, welche Orientierungsorientierung gelten soll. Und dazu

*Georg Lukacs: Die Theorie des Romans. Ein geschichtsphilosophischer
Versuch {iber die Formen der groften Epik. Berlin 1920. S. 32. und S. 52.

*Martin Heidegger: Sein und Zeit. 11. Aufl., Tiibingen 1967. Vgl. § 39.

3Jean—Paul Sartre: Das Sein und das Nichts. Hamburg 1993. Vgl. S. 597
u. S. 1026.

4Albert Camus: Der Mythos des Sisyphos, deutsch von Vincent von
Wroblewsky. Reinbek 2000. Vgl. S. 5of.



Psychogenese und Theogenese 267

bedarf es der Philosophie, denn wie soll anders dariiber befunden
werden, wie Orientierung zu orientieren sei, wenn nicht durch
Philosophie? Aber noch immer werden Gotter vorgeschoben,
wenn es gilt, Werte, Wertvorstellungen und vor allem »Opfer< zu
legitimieren. — In unseren Tagen wird den Gdéttern des Marktes
fast alles geopfert, obwohl sie sich kaum erkenntlich zeigen.

Was iiber Epochen hinweg hinter dem dogmatischen Schleier

angeblicher Glaubensgewifsheiten verborgen lag, wird langsam
offenbar. Wir selbst sind es, die hinter den Gottesvorstellungen
stecken. Der Wille der Gotter wurde und wird von Hohepriestern
souffliert, die inzwischen nur andere Gewénder tragen. Blindes
Vertrauen in alle erdenklichen Priesterschaften ist das eigentliche
Problem, denn diese vertreten immer nur partikulare Interessen,
selten stehen sie fiir das Wohl des Ganzen.
Gleichwohl haben alle Gotter—Figuren etwas sehr Reales. Sie
sind nicht nichts und weit mehr als pure Phantasie. Was jeweils
hinter den Projektionen steht, wéire von entscheidender Bedeu-
tung. Zumeist bekommen wir aber die Grundlagen der eigenen
Orientierung gar nicht selbst in den Blick.

Der vermeintliche Wille der Gétter dient oft nur als Vorwand,
wenn einige wenige die vielen anderen zu etwas bewegen oder von
etwas abhalten wollen. Auch in der gegenwirtigen Fzpertokratie
herrscht noch immer jene selbstverschuldete Unmiindigkeit vor,
wie sie IMMANUEL KANT beklagte: Selbst der Aberglaube, ge-
gen den die Aufkldrung ebenso tapfer wie blind vorgegangen ist,
hat inzwischen ein anderes Auftreten und gibt sich wissenschaft-
lich. — Auch die Angst vor der Meinungsvielfalt ist oft noch so
dogmatisch und intolerant wie zu Zeiten der Konfessionskriege:

Aufkldrung ist der Ausgang des Menschen aus seiner selbst
verschuldeten Unmiindigkeit. Unmiindigkeit ist das Unver-
mogen, sich seines Verstandes ohne Leitung eines ande-
ren zu bedienen. Selbstverschuldet ist diese Unmiindigkeit,
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wenn die Ursache derselben nicht am Mangel des Verstan-
des, sondern der Entschlieffung und des Mutes liegt, sich
seiner ohne Leitung eines andern zu bedienen. Sapere au-
de! Habe Mut, dich deines eigenen Verstandes zu bedienen!
ist also der Wahlspruch der Aufkldirung.*

Im Zuge der Zeit wurde der unmittelbare Einflufs von Gottern auf
ganze Staaten, Volker und Kulturen, auf ganze Gesellschaften,
auf Arbeits— und Lebenswelten immer weiter transzendiert und
insofern immer ungeféhrer.

Vorzeiten traten Gotter noch leibhaftig in Erscheinung, wie etwa
im Krieg um Troja, wo manche auf Seiten der Griechen, andere
dagegen auf der der Trojaner direkt ins Geschehen eingriffen.
Aber allméhlich ziehen sie sich immer weiter zuriick, greifen
immer weniger ein und erscheinen kaum noch. — Indirekt wird
allerdings noch lange Bezug genommen auf einen vermeintlichen
gdttlichen Willen, auf den es angeblich ankommt.

Es fallt ganz offenbar schwer, folgenreiche Entscheidungen nicht
nur selbstdndig und ohne Bevormundung, sondern vor allem ei-
genverantwortlich zu féllen. Aber es ist an der Zeit, sich der frei
gewordenen Verantwortung tatséchlich anzunehmen. Irgendetwas
mufs dabei als Instanz mit vergleichbarer Legitimationskraft fun-
gieren, wie es zuvor Religion und Goétterglaube geleistet haben.
Dabei kann es sich nur um jene universale Vernunft handeln,
die sich im Zuge der Theogenese, im Schatten aller bisherigen
Gottesideen weiter und weiter entwickelt hat.

Derweil wird das Gottliche und Absolute nicht mehr nur im
Grofen und Ganzen, in der Natur und im Kosmos als etwas
Allumfassendes erfahren, vielmehr wird es immer mehr auch
im Inneren, in der eigenen Seele gefunden. So wird die Psyche

‘ITmmanuel Kant: Beantwortung der Frage: Was ist Aufklarung? In:
Werke in zwolf Banden. Hrsg. v. W. Weischedel. Frankfurt am Main 1977.
Bd. 11. S. 53.
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endlich zu dem, was sie immer schon war, zum Pantheon fiir die
unterschiedlichsten goéttlichen Aspekte, die in ihrer Vielfalt weit
besser durch Polytheismus reprasentiert werden.

Fiihlten sich Menschen und Gétter noch bis in die Antike hinein
eher wie Antipoden, so werden sie spéatestens mit der Moderne
mehr und mehr zu Leidensgenossen. Es ist nunmehr am Menschen,
das fliichtig gewordene Gottliche angemessen zu vertreten, um
die hinterlassene Leere wieder mit neuem Sinn zu fiillen. — Da
sich die {iberméchtigen monotheistischen Gétter im Verlaufe der
Zeit immer weiter transzendieren, mufs der Mensch die ehedem
iiberweltliche Verantwortung selbst iibernehmen: Wir werden
nolens volens mit Vernunft sukzessive alles eigenverantwortlich
tragen missen, was vormals nur Gottern vorbehalten war.

Die Idee einer singuldren, universalen und insofern auch nicht
einfach nur »menschlichen< Vernunft ist zweifelsohne solchen
nicht eben bescheidenen Idealvorstellungen iiber das Gottliche
entlehnt. — Wenn in Agypten erste Gerichtsgitter aufkommen
und mit ihnen zugleich die Internalisierung des personlichen
Gewissens beginnt, dann orientiert sich die Idee der Vernunft am
Beispiel dieser Gerichtsgotter.

Im Verlaufe der Zeiten entstand daraus die Vorstellung vom
Gerichtshof der Vernunft, und dieser avancierte schlieflich zum
Gericht aller Gerichte, vor dem sich alle, nicht nur Untertanen,
sondern auch Herrscher, Richter und sogar Gotter verantworten
sollen. — Das ist Hybris, aber es bleibt nichts anderes in diesem
Prozef, in dem sich Psychogenese und Theogenese wechselseitig
hochschaukeln. Es ist Hybris, sich selbst als Gericht zu etablieren,
noch dazu als letzte Instanz. Ein geradezu ungeheuerlicher Coup,
weil man sich nun nicht mehr nur explizit mit den Gottern zu
messen beginnt, sondern ihnen auch noch genau das streitig
macht, womit sie dereinst grofs geworden sind: Wissen, Macht,
Gerechtigkeit, Empathie.
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Vor allem herrscht immer weniger gottliche Willkiirfreiheit. Die
Gotter werden unter Kuratel gestellt, und gerade Grofsgotter sind
gehalten, berechenbarer zu werden. Sie sollen sich immer mehr
leiten lassen von der Idee einer letzten, absoluten, jenseitigen
Instanz eines jiingsten Gerichts, das ultimativ gerecht zu urteilen
vermag, weil alles gesehen, gewuft und bedacht werden kann. —
Die Einschrankung der Willkiirfreiheit héchster Gotter ist ein
Datum in der Mythengeschichte, denn urspriinglich erschien die
Welt sehr viel unberechenbarer.

Die Leitidee eines letzten Gerichts ist konstitutiv fiir eine
jede Zivilisation, denn auf diese Weise wird eine gesellschafts-
iibergreifende Moralitét, ein gemeinsamer Ethos jenseits aller
Unterschiede bindend etabliert. Zugleich war damit auch die Psy-
chogenese initialisiert worden, so daf sich die neuen Innenwelten
aus Seele, Psyche und Gewissen immer weiter auffichern. — So
kommt es individuell zur Einsicht in die Notwendigkeit, hochst
personlich die Verantwortung fir die individuelle Lebensfiihrung
zu libernehmen, gerade auch fiir das, was zuvor noch gern den
Gottern anheimgestellt wurde.

Im Zuge der Psychogenese entfaltet sich das personliche Gewissen
und entwickelt sich weiter zum forum internum, mitunter zur
unerbittlichen Instanz sanktionsbewéhrter Selbstobservationen,
die schon zu Lebzeiten einem Menschen schlimmste Hollenqualen
bereiten kénnen: Man >macht< sich fortan ein Gewissen, aus
brennender Sorge um das eigene Seelenheil.

Man erlebt mitunter aber auch >fremde Méchte< in der eigenen
Psyche, die die »Fiihrung iibernehmen< wollen, und hért >fremde
Stimmenc<, die sich aufspielen. Man erlebt Dissoziationen und
empfindet sich oftmals ganz und gar nicht als Herr im eigenen
Haus. Auch die Antriebslosigkeit bei Depressionen, der Ekel vor
dem Leben selbst, die Scheu, ins Licht zu treten, sich aufzuraffen,
an sich oder an iberhaupt irgendetwas noch glauben zu koénnen,
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das alles ist vormals noch von Schamanen dem Einflufl fremder
Geister zugeschrieben worden. Inzwischen scheinen diese aber
Teil unserer selbst geworden zu sein.
Zivilisierte Arbeits— und Lebenswelten machen es erforderlich,
sich individuell weit mehr selbst und eigenstédndig zu orientieren.
Schlieklich bieten urbane Welten sehr viel mehr Freiheiten und
Handlungsspielrdume, so daft neue Gotter mit neuen Kompeten-
zen aufwarten, die es erforderlich machen, sich selbst nicht nur
besser zu beobachten, sondern auch besser zu beherrschen.
Die neuen Gerichts—Gotter verfiigen iiber neue Kulturtechniken
wie Schreiben, Lesen, Wiegen und Rechnen, alsbald erdffnen sie
damit die Abschlufsbilanzen des Lebens. Hervorgegangen aus
vormaligen Rachegottern, gehen sie mit Kompetenzen zu Werke,
die es ihnen erlauben, tiber jedes gelebte Leben gerecht zu richten.
So wurden ehedem selbstherrliche Gotter zu unbestechlichen
Richtern, denen es oblag, die des Paradieses Wiirdigen von jenen
zu unterscheiden, die legitimerweise der Holle anheimfallen. —
Damit mufsten weitere Spekulationen aufkommen, etwa die, ob
es nicht schlufendlich zu einem gerechten Ausgleich zwischen
Diesseits und Jenseits kommen wiirde, wo solche Gotter walten.
Was anfangs nur Gottern vorbehalten war, sollte allméahlich
mustergiiltig werden: Dem Mythos vom Jenseitsgericht und den
universell werdenden Charakteren grofer Gétter wohnt von An-
fang an die Idee der Vernunft inne. Der ganze Prozels der Theo-
genese ist motiviert von der Hoffnung auf diese Moglichkeit, mit
Vernunft die Gotter zu beerben. — Mit den Ideal-Vorstellungen
iiber gottliche Allgegenwart, Allwissenheit, Gerechtigkeit und
Giite hat sich allméhlich die Idee der Vernunft entwickelt.
Sie mochten vordem noch Rachegotter gewesen sein, alle diese
Prototypen der spéateren monotheistischen Grofigotter. Gleich-
wohl durfte ihre Rache nie willkiirlich ausfallen, sie sollten mehr
oder weniger berechenbar und vor allem nachvollziehbar sein
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in ihren gerechten Ratschliissen. Frither oder spéter sollten die
gottlichen Attribute von den Gottern abgelost werden als Ideal,
als Utopie der Vernunft.

Allen ehedem gottlichen Idealen entsprechen zu koénnen, das
macht den umfassenden Anspruch auf Vernunft aus. Mit keinem
geringeren Maf sollte sie gemessen werden. — Dabei kann Ver-
nunft allerdings keineswegs aufgehen in reiner Rationalitdt, sie
sollte sich ebenso mit Emotionalitit, mit dem Geistigen, dem
Sinnlichen, ja sogar mit dem Spirituellen angemessen befassen
kénnen und vor allem auch mit dem Schdénen.

Da nun die meisten Diskurse dahin tendieren, das Gute zu
thematisieren, provozieren sie fast unwillkiirlich auch den Diskurs
iiber das Schone, der allerdings seine Eigentiimlichkeiten hat.
Gerade moralische Diskurse haben oft das eigensinnige Bestreben,
sich zu verabsolutieren, genau das aber ruft den dsthetischen
Diskurs auf den Plan:

Die dsthetische Diskursart wehrt eine Finmischung in
dem Moment ab, in dem die moralische Diskursart sich
als dominant aufspielt, aber innerlich ist sie auf Einmi-
schung geradezu angelegt. Das kann ebenso mit Bezug
auf die kognitive Diskursart geltend gemacht werden. (...)
Das dsthetische Urteil, einmal als Spiel der » Erkenntnis-
vermagen< ausgezeichnet, behdlt diese Auszeichnung auch
unter den verdnderten Rahmenbedingungen bei. Keine der
Diskursarten oder Vernunftformen, die innerhalb der ds-
thetischen Diskursart oder Vernunftform im Spiel sind,
dominiert dieses Spiel.’

An der Asthetik scheiden sich die Geister: Die Sonderstellung
der Asthetischen Urteilskraft ist von ganz besonderer Bedeutung

*Josef Friichtl: Das Spiel der Vernunft und der Ernst der Kritik. In:
Wolfgang Welsch und Christine Pries (Hrsg.): Asthetik im Widerstreit. In-
terventionen zum Werk von Jean—Francois Lyotard. Weinheim 1991. S. 196f.
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fiir jede Diskurstheorie* und vor allem auch fiir ein Verstédndnis
von Vernunft, auf dafs diese dem urspriinglich theologischen Ideal
gerecht werden kann. — Sobald das Schéne ins Spiel kommt, kann
gar nicht mehr bewiesen, sondern nur noch appelliert werden.
Die meisten Zeitgenossen sehen in den Diskursen allerdings noch
immer nicht den Dialog und in der Auseinandersetzung nicht
die konstruktive Kritik und schon gar nicht die Kooperation,
die den Diskursen zur Sukzession erst wiirde verhelfen kénnen.
Daher bleiben Diskussionen oft nur unbefriedigende Scharmiitzel,
aus denen die Teilnehmer allesamt stolz, unbeeindruckt und
unverstanden wieder hervorgehen, Hauptsache, man hat es allen
anderen mal wieder so richtig gezeigt! — Das ist das Elend der
Diskurse.?

Uberhaupt zeugt die ganze Metaphorik der Gesprichs— und
Streitkultur noch immer eher von Scharmiitzeln, als ginge es ums
Hauen und Stechen und als wére es das, worauf es ankommt.
So entstehen keine konstruktiven Gespréche, wie wir sie seit SO-
KRATES schétzen gelernt haben sollten. — Entscheidend wére
die Entwicklung gemeinsamer Vorstellungen in den Diskursen,
die sich erst 6ffnen miissen fiir das, was bisher noch nicht gese-
hen, nicht gespiirt, also noch gar nicht wahrgenommen werden
konnte. Daher ist die Asthetik geradezu wegweisend beim all-
mahlichen Verfertigen zunehmend verstdndnisvoller und insofern
verniinftiger Gedanken im Fortgang der Diskurse, so WOLFGANG
WELSCH:

Die Asthetik sollte"... nicht nur Asthetisches, sondern die
Doppelfigur von Asthetischem und Andsthetischem ins
Auge fassen. (...)

*Hierzu: Heinz—Ulrich Nennen (Hrsg.): Diskurs. Begriff und Realisierung.
Wiirzburg 2000.

®Hierzu: Heinz—Ulrich Nennen: Philosophie in Echtzeit. Die Sloterdijk—
Debatte: Chronik einer Inszenierung. A. a. O.
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» Asthetik< war zundchst — seit 1750 — der Titel einer
philosophischen Disziplin, die ein Wissen vom Sinnenhaf-
ten anstrebte und daher von Baumgarten, ihrem Griin-
dungsvater, als episteme aisthetike — kurz »Asthetik¢ —
bezeichnet wurde. Demgegeniiber ist es nachher zu einer
Verengung vorwiegend auf die Kunst oder gar nur aufs
Schéine gekommen. Diese Verengung wdre meines Frach-
tens heute rickgingig zu machen. Ich méchte Asthetik
genereller als Aisthetik verstehen: als Thematisierung von
Wahrnehmungen aller Art, von sinnenhaften ebenso wie
geistigen, alltdglichen wie sublimen, lebensweltlichen und
kiinstlerischen.

s Andsthetik< verwende ich als Gegenbegriff zu »Asthetik.
» Andsthetik< meint jenen Zustand, wo die Elementarbe-
dingung des Asthetischen — die Empfindungsfihigkeit —
aufgehoben ist. Wihrend die Asthetik das Empfinden stark
macht, thematisiert Andsthetik die Empfindungslosigkeit
— im Sinn eines Verlusts, einer Unterbindung oder der
Unmdglichkeit von Sensibilitdt, und auch dies auf allen
Niveaus: von der physischen Stumpfheit bis zur geistigen
Blindheit. Andsthetik hat es, kurz gesagt, mit der Kehrseite
der Asthetik zu tun. (...)

Unter dem Titel des Andsthetischen geht es vielmehr um
das grenzgingerische Doppel der Asthetik selbst. Dabei
betont Andsthetik die Elementarschicht der aisthesis. »Ais-
thesis< ist ja ein doppeldeutiger Ausdruck, kann Empfin-
dung oder Wahrnehmung, Gefiihl oder Erkenntnis, sensa-
tion oder perception meinen. Und wihrend die Asthetik in
threr traditionellen Ausformung meist nur den kognitiven
Pol betonte, bezieht sich Andsthetik, wie ich sie hier in die
dsthetische Diskussion einfiihren mdéchte, primdr auf die
Empfindung. Das ist nicht erst in der Philosophie, son-
dern schon in der Medizin so: Durch Andsthesie schaltet
man die Empfindungsfihigkeit aus — und der Wegfall des
hoheren, des erkenntnishaften Wahrnehmens erweist sich
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als blofle Folge davon. {flndsthetik problematisiert also die
Elementarschicht des Asthetischen, seine Bedingung und
Grenze.*

Das Niegesehene in den Blick nehmen und das Niewahrgenom-
mene nicht nur zu spiiren, sondern zur Sprache zu bringen, das
erst macht Aisthesis aus. Noch immer wird viel zu viel Wert
auf reine Rationalitdt gelegt, aber unser Empfindungsvermogen
ist nicht minder wichtig. Erst die Vernunft hat es aufs Ganze
abgesehen, daher sind wir auf Diskurse angewiesen, um den
geistigen Horizont des Verstehens gemeinsam zu erweitern. —
Wahrheiten machen nicht unbedingt frei, sie belasten eher so wie
Sinneseindriicke, die neu und ungewohnt sind.

Verstehen ist kein rein kognitiver und psychischer, sondern immer
auch ein sinnlicher und daher physischer Prozels. Unser Geist
braucht den Korper als Referenzebene, als >Zeugen<, um sicher zu
gehen. Wir kénnten uns ansonsten alles mogliche auch nur >einbil-
den<, daher ist der Korper als >Zeuge< unverzichtbar. — Gleich-
wohl spielen die Gesellschaft, die Kultur, vor allem die Macht in
diese Selbstverhéaltnisse hinein, so MICHEL FOUCAULT.

Es kommt zu einer Internalisierung von Machtverhéltnissen, die
jeder Einzelne, jedes Subjekt an sich selbst exekutiert, im Nexus
schillernder Begriffe wie Gewissen, Seele, Korper, Macht, Wissen,
Herrschaft, Disziplin, Sexualitit, Uberwachen, Strafe, Selbstsorge
und Wahn:

Man sage nicht, die Seele sei eine Illusion oder ein ideo-
logischer Begriff. Sie existiert, sie hat eine Wirklichkeit,
ste wird stindig produziert — um den Korper, am Kor-
per, im Kérper — durch Machtausiibung an jenen, die
man bestraft, und in einem allgemeineren Sinne an je-

*Wolfgang Welsch: A“sthetik und Anésthetik. In: Wolfgang Welsch und
Christine Pries (Hrsg.): Asthetik im Widerstreit. A.a.O. S. 67-69.
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nen, die man tberwacht, dressiert und korrigiert, an den
Wahnsinnigen, den Kindern, den Schilern, den Koloni-
sierten, an denen, die man an einen Produktionsapparat
bindet und ein Leben lang kontrolliert. (...) Diese wirk-
liche und unkorperliche Seele ist keine Substanz; sie ist
das Element, in welchem sich die Wirkungen einer be-
stimmten Macht und der Gegenstandsbezug eines Wissens
miteinander verschrinken; (...). Uber diese Verzahnung
von Machtwirklichkeit und Wissensgegenstand hat man
verschiedene Begriffe und Untersuchungsbereiche konstru-
iert: Psyche, Subjektivitit, Personlichkeit, BewujStsein,
Gewissen usw.; man hat darauf wissenschaftliche Techni-
ken und Diskurse erbaut; man hat darauf die moralischen
Anspriiche des Humanismus gegrindet. Doch tdusche man
sich nicht: man hat an die Stelle der Seele, der Illusion
der Theologen, nicht einen wirklichen Menschen, einen
Gegenstand des Wissens, der philosophischen Reflexion
oder technischen Intervention, gesetzt. Der Mensch, von
dem man uns spricht und zu dessen Befreiung man einlddt,
ist bereits in sich das Resultat einer Unterwerfung, die
viel tiefer ist als er. Eine »Seele< wohnt in thm und schafft
thm eine FExistenz, die selber ein Stiick der Herrschaft
ist, welche die Macht tiber den Kérper ausibt. Die Seele:
Effekt und Instrument einer politischen Anatomie. Die
Seele: Gefingnis des Korpers.*

Im Sinne der Mythen lafst sich mit Fug und Recht konstatieren,
dafs die Psyche als forum internum und die Vernunft als forum
externum am Beispiel méchtigster Gotter konzipiert worden sind.
Im Hintergrund von Theogenese und Psychogenese firmiert eine
List der Vernunft, die zundchst Gotter als Projektion ihrer eige-
nen Ideale erschafft und sich ganz allméhlich deren Kompetenzen
aneignet, um sie zu beerben und schliefslich selbst vor Gericht zu

. *Michel Foucault: Uberwachen und Strafen. Die Geburt des Gefingnisses.
Ubers. von Walter Seitter. Frankfurt am Main 1994. S. 41f.
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stellen, vor den Gerichtshof der Vernunft. — Gleichwohl kénnten
wir uns tauschen in der Einschatzung, wir hatten es tatséchlich
mit einer Zunahme der Freiheit und nicht vielmehr mit einer
Zunahme von Kontrolle und Disziplin zu tun.

Aufgrund dieser {iberhistorischen List muft der Mensch im Verlauf
dieser Genese frither oder spéter selbst an die Stelle der Gotter
und ihrer Priester treten. Daher mufste auch frither oder spater
das Menschliche an den Gottern und das Gottliche am Menschen
zum Vorschein kommen. Beide ndhern sich im Zuge der Zivili-
sationsgeschichte immer mehr an, nicht nur, weil Gétter mehr
und mehr in Menschengestalt auftreten, sondern auch, weil sich
beide mehr oder weniger erfolgreich als Schopfer versuch(t)en.

Die Natur schlagt ein Auge auf

Der immanente, diesseitig erscheinende und vorzeiten auch noch
parteiisch in die Geschichte eingreifende Gott, wie ihn die Bibel
noch darstellt, steht am rudimentidren Anfang dieser Theogenese.
Es sind zwar méchtige, aber auch ungeziigelte Gotter, die so
manche Hautung noch vor sich haben, ein Kunststiick, das die
Schlange im Paradies nachweislich bereits beherrscht.

Der ehedem hochst ethnozentrische Gott aus der Bibel ist anfangs
nichts weiter als ein historisches Epiphénomen. Bemessen an der
Idee der Vernunft fehlt ihm eindeutig die Universalisierbarkeit.
Im iibrigen ist es ein Widerspruch in sich, einen »einzig wahren
Gott< anzunehmen, diesen aber ganz exklusiv nur fiir sich und
die seinen zu beanspruchen. — Eine solche Gottheit mufs mit
sich, mit der Idee des Monotheismus und vor allem mit der Idee
der Vernunft in einen unheilvollen Widerspruch geraten.

Der Menschwerdung Gottes muf eine Gottwerdung des Menschen
entsprechen, weil ein leidender Gott nicht mehr leisten kann, was
zuvor noch garantiert wurde: Macht, Rache, Vergeltung und
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Gericht. Vor allem kann ein solcher Gott immer weniger eine
Entlastung von der Eigenverantwortlichkeit garantieren. — Was
aber bei den Gottern zur Entlastung fiihrt, muff zwangslaufig auf
Seiten des Menschen zur Belastung werden, es ist ein Prozefs der
Umschuldung, so ODO MARQUARD:

Die Verabschiedung Gottes bedeutet, was immer sie sonst
noch bedeuten mag, jedenfalls das eine: was zuvor (im Zeit-
alter der traditionellen Theodizee) als Streit des Menschen
mit Gott — als transzendente, als sozusagen menschheits-
aufSenpolitische Frage — abgemacht werden konnte, mufl
jetzt als Streit des Menschen mit Menschen — also als
immanente, als menschheitsinnenpolitische Frage — aus-
gefochten werden. Wo der auferweltliche Stindenbock ver-
lorengeht, muf ersatzweise ein innerweltlicher und dort,
wo die Natur dafiir als ungeeignet gilt, ein menschlicher
Stindenbock gefunden werden: die vormals transzendent
adressierte Unzufriedenheit mit der Welt muf ans Imma-
nente, ans Binnengeschichtliche umadressiert werden.

Der Schopfergott, die Natur und die Welt werden entiibelt, dafiir
wird der Mensch mehr und mehr selbst in die Pflicht genommen.
Was auch immer dem Schopfergott im weiteren Verlauf seiner
Entwicklungsgeschichte nachgesehen wird, mufs fortan dem Men-
schen angelastet werden. Hierin diirfte auch der eigentliche Grund
liegen, warum gerade die Unterscheidungsméglichkeiten zwischen
dem Kinstlichen und dem Natirlichen derart in Verwirrung
geraten sind, so daf sie kaum noch Orientierung leisten.
Wahrend die Psyche zum Pantheon ehedem gottlicher Motive
avanciert, die stets miteinander im Hader liegen, so entwickelt
sich auch die Vernunft zum Pantheon einander widerstreitender

*Odo Marquard: Wie irrational kann Geschichtsphilosophie sein? In:
Ders.: Schwierigkeiten mit der Geschichtsphilosophie. Aufséatze. Frankfurt
am Main 1982. S. 66-82. Zit. v. S. 77.
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Einzelperspektiven. Wie zuvor die Gotter, so sollen auch die
Teilrationalitdten fortan gegeneinander antreten am Gerichtshof
der Vernunft. Derweil kommt es auch in der Psyche zur Ent-
wicklung neuer Potentiale, die darauf hinauslaufen, mit multiplen
Identitdten umgehen zu kénnen.

Nichts ist vor dem offenen Horizont ultimativer Spekulationen
beeindruckender als ein Gedanke des spidten SCHELLING: Die
Natur habe mit dem Menschen ein Auge aufgetan, um sich selbst
in den Blick zu nehmen ...

So wie Maz Scheler in seinem anthropologischen Entwurf
s Die Stellung des Menschen im Kosmos< die geistige Per-
sonalitat des durch den Menschen werdenden Gottes, so
kniipft Heidegger am Ende seiner Vorlesung an einen an-
deren grofien Gedanken Schellings an: Die Natur schldgt
im Menschen ihre Augen auf und bemerkt, daf8 sie da ist.
Diesen Schellingschen Lichtblick (GA 29/30, 529) nennt
Heidegger die soffene Stelle<, die sich im Menschen in-
mitten des naturhaft verschlossenen Seienden aufgetan
hat. Ohne den Menschen wdre das Sein stumm: es wdre
vorhanden, aber es wdire nicht — da. Im Menschen ist die
Natur zur Selbstsichtbarkeit durchgebrochen.*

In der Natur die unbewufste Téatigkeit eines Geistes zu sehen,
der sukzessive auf ein Ziel hin ausgerichtet ist, ein verborgener,
kommender, werdender Gott, dieser Gedanke hat seinerzeit eine
ganze Generation frither Romantiker befliigelt.” Im Hintergrund
steht eine spekulative Metaphysik, derzufolge Gott selbst in
die Schopfung eingegangen ist, um sich seiner selbst bewufit zu
werden, und dazu habe die Natur den Menschen erschaffen, um

*Riidiger Safranski: Eine Meister aus Deutschland. Heidegger und seine
Zeit. Frankfurt am Main 2003. S. 229.

*Siehe hierzu: Manfred Frank: Der kommende Gott. Vorlesungen iiber
die Neue Mythologie; Frankfurt am Main 1982.
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sich selbst in den Blick zu nehmen. — Diesen Gedanken hat
SCHELLING auch in einem Gedicht aus dem Jahre 1799 zum
Ausdruck gebracht. Es ist ein Pamphlet in satirischer Absicht,
eine bissige Auseinandersetzung mit zeitgenossischen Denkern, die
noch immer an herkdmmlichen Glaubensvorstellungen festhalten.
Dagegen setzt SCHELLING seine eigenen Vorstellung iiber Moral,
Religion, Natur und nicht zuletzt auch tiber Lust, Liebe und
Sinnlichkeit.

GOETHE wird dieses Gedicht sehr schitzen, rdt aber von der
geplanten Veroffentlichung im Athendum ab, so daf es erst im
Nachlaft bekannt wird. Aber solange SCHELLING lebt, wird er
immer wieder in seinen Vorlesungen daraus zitieren:

Die Natur

muss sich unter Gesetze schmiegen,
ruhig zu meinen Fifen liegen.
Steckt zwar ein Riesengeist darinnen,
ist aber versteinert mit seinen Sinnen,
kann nicht aus dem engen Panzer heraus,
noch sprengen das eisernen Kerkerhaus,
obgleich er oft die Fliigel regt,
sich gewaltig dehnt und bewegt,
in toten und lebend’gen Dingen
tut nach Bewusstsein mdchtig ringen.
Allméhlich lernt er im Kleinen Raum gewinnen,
darin er zuerst kommt zum Besinnen.
In einen Zwergen eingeschlossen
von schéner Gestalt und graden Sprossen,
heif$t in der Sprache Menschenkind,
der Riesengeist sich selber find’t.*

*Friedrich Wilhelm Joseph von Schelling: Epikurisch Glaubensbekenntnis
Heinz Widerporstens (1799/1800). In: Briefe und Dokumente 1: 1775-1809,
hrsg. v. H. Fuhrmanns, Bonn 1962. S. 213.
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Diese Meistererzahlung vom werdenden, selbst in die Schopfung
eingegangenen, sich riskierenden Gott, der seinerseits auf den
Menschen als kommenden Gott angewiesen ist, findet sich wieder
in einem Kunstmythos, den HANS JONAS erzéhlt hat:

Im Anfang, aus unerkennbarer Wahl, entschied der géttli-
che Grund des Seins, sich dem Zufall, dem Wagnis und
der endlosen Mannigfaltigkeit des Werdens anheimzugeben.
Und zwar ginzlich: Da sie einging in das Abenteuer von
Raum und Zeit, hielt die Gottheit nichts von sich zuriick;
kein unergriffener und immuner Teil von ihr blieb, um die
umwegige Ausformung ihres Schicksals in der Schopfung
von jenseits her zu lenken, zu berichtigen und letztlich zu
garantieren. Auf dieser bedingungslosen Immanenz besteht
der moderne Geist. Es ist sein Mut und seine Verzweif-
lung, in jedem Fuall seine bittere Ehrlichkeit, unser In—
der—Welt-Sein ernst zu nehmen: die Welt als sich selbst
iberlassen zu sehen, ihre Gesetze als keine Einmischung
duldend, und die Strenge unserer Zugehérigkeit als durch
keine auferweltliche Vorsehung gemildert. Dasselbe fordert
unser Mythos von Gottes In—der—Welt—Sein. Nicht aber
im Sinne pantheistischer Immanenz... Vielmehr, damit
Welt sei, und fiir sich selbst sei, entsagte Gott seinem
etgenen Sein; er entkleidete sich seiner Gottheit, um sie
zuriickzuempfangen von der Odyssee der Zeit, beladen mit
der Zufallsernte unvorhersehbarer zeitlicher Erfahrung,
verkldrt oder vielleicht auch entstellt durch sie. In solcher
Selbstpreisgabe géttlicher Integritit um des vorbehaltlosen
Werdens willen kann kein anderes Vorwissen zugestanden
werden als das der Mdglichkeiten, die kosmisches Sein
durch seine eigenen Bedingungen gewdhrt: Eben diesen
Bedingungen lieferte Gott seine Sache aus, da er sich
entduflerte zugunsten der Welt.*

*Hans Jonas: Der Gottesbegriff nach Auschwitz. Eine jiidische Stimme.
Frankfurt am Main 1987. S. 15ff.
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