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0. EINLEITUNG

Der folgende Text untersucht die Frage, welchen AnstoB drei ausgewihlte Novellen' des
deutschen Dramatikers und Schriftstellers Hartmut Lange fiir eine zeitgendssische, das heif3t:
zeitgeméBe christliche Eschatologie geben kdnnen, die vielleicht auch Nichtchristen etwas zu
sagen hat. Der Urheber der drei Novellen ist selbst vom Marxismus-Leninismus ostdeutscher
Pragung konvertierter Nihilist, der der christlichen Religion nicht ablehnend, aber doch
kritisch und reserviert gegeniibersteht. Die Chancen, etwas iiber fiir den christlichen
Binnendiskurs hinaus Gewinnendes schopfen zu konnen, lassen sich darum optimistisch
einschétzen.

Die theologische Perspektive auf die Novellen Langes, hier insbesondere ,Die Heiterkeit des
Todes® (1984) und ,Das Konzert® (1986), ist verortet in der Frage nach den Letzten Dingen,
den ,td &oyata‘, der Barmherzigkeit und Gerechtigkeit Gottes, der Versohnung und dem
Verzeihen angesichts der nicht abreiBenden Reihe von kleinen und groB3en Grausamkeiten, die
wir Menschen einander antun. Angesichts der institutionalisierten Grauel des 20. Jhs. {iber-
zeugen traditionelle Hollendarstellungen, wie zB. der biblischen Parabel vom Reichen Mann
und dem Armen Lazarus (,Dives et Lazarus‘; Lk 16:19-31) ebensowenig wie die Idee einer
umfassenden Vergebung allen Bosen in einer goéttlich induzierten und alles Leid
iiberschreibenden Allversohnung. Ist in einem traditionellen dualistischen Gerichtsszenario,
das voraussetzt, dass® alle Menschen Siinder sind (R6m 3:23), kein Platz fiir das Verhiltnis
von Opfern und Tétern zueinander, steht ,Theologie nach Auschwitz® insbesondere fiir
,Theodizee-empfindliche* Konzeptionen der Einbeziehung der Opfer menschlicher Leidens-
geschichte in das Endgericht.* Aber auch in den Tétern wird von der zeitgendssischen
Theologie wenigstens ein Potential fiir die Offnung zur Heilung hin gesehen, ohne die
Moglichkeit einer dauerhaften Verweigerung des gottlichen Zuspruchs gidnzlich zu verneinen.
Das ausgeprigte Interesse Hartmut Langes an religiosen — weniger theologischen — Fragen,
manifest geworden besonders in seinem Roman ,Die Selbstverbrennung‘ (1984), macht es

moglich das Werk des Dramatikers und Novellisten auch fiir den christlichen Diskurs iiber

Die Waldsteinsonate (1984), Die Heiterkeit des Todes (1984) und Das Konzert (1986).

Diese Arbeit ist gemdf3 den aktuell giiltigen Rechtschreibregeln des Regelwerks von 2006 in der Fassung
von 2018 abgefasst. Diese Regeln werden jedoch nicht (nachtrdglich) auf Zitate aus Drittwerken
angewendet, sondern diese geben die jeweilige Rechtschreibung der verwendeten Druckfassung wieder.
Wortliche Zitate werden mit ,,...* markiert, indirekte Zitate, Begriffe und Werktitel in ,...°. Wortliche Rede
(zB. von Figuren in den Novellen) wird kursiv dargestellt.

3 Vgl a. Tick, Leerstelle.
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eschatologische Themen zu erschlieBen. So geschehen durch Jan-Heiner Tiick bei den drei
Novellen ,Die Waldsteinsonate* (1984),* ,Die Heiterkeit des Todes‘ (1984) und ,Das
Konzert* (1986).° Hartmut Lange war 2018 Dozent der Poetikdozentur ,Religion und
Literatur® an der Universitdt Wien und stellte in diesem Rahmen seine Novelle ,Die Heiterkeit
des Todes‘ und einen Vortrag mit dem Titel ,Kunst und Religion — Ziehkinder der
Vorstellungswelt® zur Diskussion.

Trotzdem muss, mit einem Seitenblick auf die theoretischen Schriften Langes zur Genese
seines biographisch gegossenen, dann im Feuer existentieller Erfahrung geschmolzenen und
schlieBlich neu auf dem Amboss des Nihilismus geschmiedeten Wirklichkeits- und
Kunstverstindnisses zur Vorsicht gemahnt werden: Langes Novellen — und besonders die hier
behandelten — sind nicht nur stilistisch strenge Ubungen aus dem Geist des von ihm selbst so
genannten ,positiven Nihilismus‘, sondern zugleich auch poetische Texte, die seine eigene
Weltanschauung verhandeln und zum Thema machen.’

Hartmut Lange hat diese drei Texte, die alle aus seiner Frithphase als Novellist stammen, in
gewisser Weise ,verkodet, dh. es finden sich in ihnen charakteristische Schliisselbegriffe
Langescher Theoriebildung, die ohne die Kenntnis dieses gedanklichen Fundaments leicht
iiberlesen oder in einen anderen Kontext hineinassoziiert werden konnen. Das betrifft
unmittelbar auch die Gesamtaussage(n) der Novellen und ihren Aussageanspruch.

Das im Hinterkopf, muss vorab gesagt werden, dass die weit grundsétzlichere Frage als jene
Leitfrage, welchen Anstof3 die Novellen fiir eine christliche Eschatologie geben konnten, also
die Frage, ob sich der Leser in den behandelten Texten Langes iiberhaupt an einem locus
theologicus (alienus), einem Theologie-generativen Ort befindet, nur mit einem entschiedenen
,Es kommt darauf an‘ beantwortet werden konnen.

Und es sei ebenfalls vorausgeschickt, dass dieser Text eine Alternative liefert zu den
Deutungsvorschliagen von Jan-Heiner Tiick,® der die Novellen im Theodizee-sensiblen Licht
einer Opfer-zentrierten Hoffnungstheologie ausdeutet’. Es wird im Folgenden zum einen die
These vertreten, dass, obgleich alle drei Novellen von Versohnung handeln, sie primér nicht
von einer Verséhnung von Opfer(n) und Téter(n) handeln, sondern von der Vers6hnung des

Menschen mit seinem allgemeinen Schicksal, das heiflt mit dem unwiderruflichen Widerruf

Tiick, Arm in Arm.

Tiick, Gottes Augapfel, 219-248.

Lange, Ziehkinder (Manuskript).

Vgl. Hertling, Holle unter Berlin, 78.

Tiick, Gottes Augapfel, 219-248; Lange/Tiick, Gespréch.
Tiick, Gottes Augapfel, 220f.
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des Lebens im Tod. Daraus, dass diese Versohnung aus der Perspektive von Hartmut Lange
jedoch an der Wirklichkeit, dem ,Realis‘, notwendig scheitern muss, ldsst sich andererseits
und jedenfalls implizit ein fiir eine Theodizee-sensible Theologie wichtiges Moment
erschlieBen. Und schlieBlich miissen Zweifel daran angemeldet werden, ob Hartmut Lange
seine Novellen tliberhaupt als ,Theologie-generative Orte‘ genutzt sehen mochte, und nicht
vielmehr als Gelegenheiten der Ungewissheit und Irritation, die in der einfachen Anschauung

entstehen konnen.

In einem ersten Schritt (Hauptteil A) wird zunichst ein Uberblick iiber die wichtigsten
Positionen und Entwicklungen und Beitrdge zur christlichen Eschatologie, der ,Lehre von den
Letzten Dingen® gegeben. Damit geschieht eine theologiegeschichtliche Verortung des
existentiellen Problems von Gut und Bose, Schuld und Siihne, Vergebung und Verséhnung,
die als Themen der ausgewihlten Novellen Hartmut Langes angesprochen werden.

Der zweite Hauptteil (B) prisentiert dann die philosophischen und kunsttheoretischen
Positionen des Dramatikers und Novellisten Hartmut Lange und in einem weiteren Schritt die
interpretatorische ErschlieBung der drei ausgewidhlten Novellen auf Basis dieser Grundlagen.
AbschlieBend (C) werden die Ertrdge auf ihre innere Anschlussfahigkeit an den theologischen
Diskurs tiberpriift.

Da ,Transzendenz‘ ein Schliisselbegriff fiir das Verstindnis von Hartmut Langes Denken und
Werk ist und Lange diesen Begriff in durchaus eigentiimlicher Art und Weise verwendet (vgl.
Teil B, Kapitel 1.2.2), wird im Anhang zu diesem Text ein kurzer {iberblicksartiger Exkurs
zum Begriff der Transzendenz im allgemeinen und im spezifisch christlichen Verstéindnis
gegeben. Die Position am Schluss der Arbeit wurde bewusst gewéhlt, um den Gedankenfluss

im gesamten Kapitel 1.2 (Teil B) nicht zu unterbrechen.



A. Christliche Eschatologie in Geschichte und Gegenwart

1. Verortung und Systematik

1.1 Einfiihrung

Zentraler Inhalt der Verkiindigung Jesu Christi ist der Anbruch des Reiches Gottes (BaciAeio
100 0£00)." Das Reich Gottes hat, das ist die Frohbotschaft, das euangelion, mit dem
Auftreten Christi bereits begonnen und wird sich schon bald vollenden. ,Komm und folge mir
nach® (Mk 2:14) — die Berufung zur Nachfolge Christi ist immer eine Berufung zum Reich
Gottes. Christliche Existenz ist also wesenhaft eschatologische Existenz.!' Christsein im
Horizont des in Jesus Christus gegenwirtigen Reiches Gottes ist ganz Umkehr und Nachfolge,
ganz Praxis. Auch die unmittelbar nachdsterlichen Erfahrungen sind ganz davon geprigt, man
lebt, metaphorisch gesprochen, zwar schon zwischen gepackten Koffern, aber die letzte
Posaune kann jeden Moment erschallen und zum Aufbruch rufen.

Mit der immer groBeren Verzogerung der Wiederkunft Christi und dem immer lédngeren
Ausbleiben des Endes der Welt — schon sterben dltere Gemeindemitglieder und, wieder
metaphorisch gesprochen, schon packen manche wieder ihre Koffer aus — wichst der Druck,
die im Hier und Jetzt unerfiillte Erwartung reflexiv zu verarbeiten. Ein Echo dieser
Entwicklung kann man in den Paulusbriefen horen, wie Paulus selbst die Ankunft des Reiches
Gottes zeitlich immer weiter nach hinten verschiebt und andererseits, weil er Antworten
finden muss auf die Frage, welches Schicksal die bereits Verstorbenen erwartet — und auch
die Lebenden. Die Evangelien sind, wenn man so will, Zeugnisse der Krise, der Ent-
Tauschung und deren Verarbeitung, in den Pastoralbriefen werden schon erste Amts- und
Ordnungsstrukturen der jungen Kirche sichtbar. In der sich ausdiversifizierenden Theologie
werden die — noch nicht so genannten — eschatologischen Fragen zunehmend separat und in
der Folge sinnfilligerweise auch am Schluss einer theologischen Gesamtdarstellung

verhandelt, Augustinus‘ de civitate Dei ist ein erstes prominentes Beispiel.

10 Vgl. Wetz, Art. Eschatologie (NT).
11 Vgl. a. Moltmann, Theologie der Hoffnung, 11f.



1.2 Begriffliches

Unter dem Oberbegriff der ,Eschatologie® werden — abgeleitet vom griechischen Begriff fiir
,das Letzte* oder ,das Ende‘: ,10 Zoyotov’ (Sg.) bzw. ,ta &oyata‘ (PL)"“ heute alle
theologischen Konzepte und Lehren bzw. religidosen Vorstellungen bezeichnet, die das Ende
des biologischen Lebens des Menschen oder der Welt bzw. eine im weitesten Sinn
verstandene Existenz nach diesem fiir den Menschen hier greifbaren Ende zum Inhalt haben.
In der christlichen Theologie ist die Eschatologie ein Traktat der dogmatischen Theologie und
handelt iwS. davon, was zuletzt kommt, also von den ,Letzten Dingen'."

Der Begriff ,Eschatologie® ist eine Neuschopfung der Lutherischen Theologie im euro-
pdischen Christentum und erstmals in einem 1644 erschienenen Werk Philipp Heinrich
Friedliebs (1603-1663) aus Stralsund nachweisbar.'* Der nichste gesicherte Beleg findet sich
bei Abraham Calov (1612-1686), der wie Friedlieb Lutheraner ist. Er ist der erste, der den
Begriff in griechischen Lettern (,,... EXXATOAOITA [sacra] ...”) verwendet, im Titel des

letzten Abschnitts seiner 1677 erschiedenen systematischen Theologie,'

also iiber dreiBlig
Jahre spiter. Beide Autoren geben keine ndhere Erkldrung fiir die Wahl des Begriffs und auch
keine Erlduterung des Begriffsinhalts.'® Es ist plausibel zu vermuten, dass — ,.entsprechend der
Vorliebe der spéteren altprotestantischen Dogmatiker fiir griechische Bezeichnungen*!” — das
neogriechische Kunstwort sich an den lateinischen Titel des Traktats der katholischen
Dogmatik ,De novissimis‘ anlehnt.'®

Es gibt eine lange Tradition, wenigstens seit der mittelalterlichen Scholastik, den idR. auch
sinnféllig an letzter Stelle in einer Dogmatik platzierten Traktat tiber den Tod, das Ende und

die kommende Welt mit ,de novissimis‘ zu tiberschreiben. '

Ein Blick auf die von Johann Gerhard in seinen ,Loci Theologici® (1610-1622) angefiihrten

12 Zum Vorkommen und zu den Bedeutungen des Begriffs in der auBBerbiblischen Literatur vgl. iibersichtsartig
Schnabel, Art. &oatog, 28.

13 Auch ,Lehre von den letzten Dingen, vom Ende des Weltlaufes und vom Anbrechen einer neuen,
andersartigen Welt“, vgl. Theologisches Begriffslexikon zum Neuen Testament (NT), Band A-H,
Erlauterung der Fachausdriicke: Eschatologie, XL.

14 Der fiinfte Abschnitt seiner Dogmatik ist tiberschrieben mit ,Eschatologia seu Florilegium theologicum
exhibens locorum de morte, resurrectionem mortuorum, extremo iudicio, consummatio seculi, inferno seu
morte aeterna et denique vita aeterna‘, vgl. Sauter, Begriff und Aufgabe der Eschatologie 1988 (Z), 191-
192.

15 Sauter, Begriff und Aufgabe der Eschatologie 1988 (Z), 191-192.

16 Sauter, Begriff und Aufgabe der Eschatologie 1988 (Z), 192.

17 Pannenberg, Systematische Theologie III, 572, Anm. 20.

18 Vgl. Pannenberg, Systematische Theologie III, 572, Anm. 20.

19 Vgl. (Pseudo-)Bonaventura, Quaestiones disputatae de caritate, de novissimis (vgl. die Edition von Palémon
Glorieux, Paris 1950); vgl. Stancati, Julian of Toledo, 256 mit weiteren Beispielen. Die lateinischsprachige
rom.-kath. Neuscholastik hat diese Begrifflichkeit bis weit ins 20. Jahrhundert hinein fortgefiihrt, vgl. zB.
Heinrich Lennerz, De novissimis 1950 in mehreren Auflagen.



Belegstellen aus dem Buch Jesus Sirach?® und der Vergleich des griechischen Textes der LXX

mit der lateinischen Vulgata-Ubersetzung bestiitigen diese Vermutung: Beide Begriffe, ,td

goxata‘ und ,novissima‘, korrespondieren miteinander und bezeichnen dort jeweils

dasselbe:?! den Tod des Menschen als sein unausweichliches Schicksal. Die ,, Kurzformel der

Eschatologiekatechese

“22 in Jesus Sirach, als Quintessenz hellenistischer Weisheitsliteratur

mahnt ein, bei allem die eigene Endlichkeit vor Augen zu haben und doch beim Gedanken an

den Tod keine Trauer zu empfinden. ,,Die Eschata sind also [fiir Jesus Sirach; Anm. JL], aufs

Letzte gesehen, die absolute Grenze des menschlichen Daseins, fiir das Worte und Taten

zdhlen.

23

Ein weitaus groBerer Bogen wird aufgespannt in Jes 41:22, wo die ,td €oyata’ (LXX) bzw.

die ,novissima‘ (Vulgata) den Ausgang von Ereignissen bezeichnen, die ,ta mpotepa’ bzw.

,priora‘ deren Anfang.** ,Letzte Dinge‘ (Eschatologie) und ,Erste Dinge‘ (Protologie, dh.

Schopfung) sind hier also klar aufeinander bezogen.

In die (deutschsprachigen) Religionswissenschaften Eingang gefunden hat der Begriff

,Eschatologie‘ wohl Ende des 19. Jhs.,” und dort wird er neben bzw. synonym mit dem

deutschen Begriff ,Jenseitsvorstellung(en)‘ verwende

t.26

20
21

22
23
24
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Sauter, Eschatologie, 192.

Sir 7,36 (LXX): év mdot 10l AOyolg 6oV WUVIICKOL T £6Y0TA 00V, Kol €lg TOV aidva ody GUOPTACELG =
(Vulgata quinta) in omnibus operibus tuis memorare novissima tua et in acternum non peccabis (EU 2016:
»Bei all deinen Worten bedenke dein Ende / und du wirst in Ewigkeit nicht siindigen!®);
Sir 28,6 (LXX): pviont ta €oyarta kai tadoat Exfpaivev, katapbopav kol Oavatov, kol Eupeve Eviolaig
= (Vulgata quinta) memento novissimorum et desine inimicari (EU 2016: ,,Denk an das Ende, lass ab von
der Feindschaft, / denk an Untergang und Tod und bleib den Geboten treu!*); Sir 38,20 (LXX): un 6®g eig
AMmnv Vv Kopdiav cov, dmodctnoov avtiv pvnobeig ta &oyata = (Vulgata quinta 38,21) non dederis in
tristitia cor tuum sed repelle eam a te et memento novissimorum (EU 2016: ,,Gib dein Herz nicht der Trauer
hin, stell sie beiseite, wenn du an die letzten Dinge denkst!*).

Langer, Faszination, 40.

Sauter, Eschatologie, 191-192.

Jes 41:22: (LXX) ,.8yyic6tmoay kol dvayysihdtooay Duiv 8 couprcetol, i o mpdtepo tivo v simore, ko
EMOTHCONEV TOV VOOV Kol Yvoooueda ti o Eoyata, Kol td énepydpevo gimate Muive; ebd. (Biblia Sacra
Vulgata 2007): ,,accedant et nuntient nobis quaecumque ventura sunt, priora quae fuerint nuntiate, et
ponemus cor nostrum et sciemus novissima eorum et quae ventura sunt indicate nobis®“; vgl. Origines,
Origenes, De princ.4,3,14; Jes 41:22: , Priora quae fuerint dicite, et sciemus quia dii estis; vel novissima
quae sunt adnuntiate, et tunc videbimus quia dii estis*

Blischke, Eschatologie, 7.

Wiéhrend im deutschsprachigen Raum implizit auch Endzeitvorstellungen (bzw. ,Apokalyptik‘) subsumiert
werden, ist im Anglo-Amerikanischen Kulturraum der Begriff ,eschatology‘ wesentlich auf
Endzeitvorstellungen fokussiert, nicht nur, aber insbesondere in den sog. ,Abrahamitischen Religionen®.




1.3 Systematische Einordnung

Die verschiedenen christlichen Vorstellungen und Entwiirfe zu den ,Letzten Dingen* lassen
sich auf verschiedenen Ebenen systematisieren. Zunédchst ist christliche Eschatologie, wie ja
auch das Christentum an sich,”” wesentlich universal. Das heiBt, christliche Eschatologie
erhebt immer und ausdriicklich den Anspruch, Aussagen iiber die ganze Menschheit und alle
Menschen zu machen. Im Gegensatz dazu sind zB. altorientalische und antike
Jenseitsvorstellungen insofern partikular, als sie ganz auf die jeweilige Kultur bzw. das eigene
Volk zugeschnitten und fokussiert sind und keine Absichten erkennen lassen, dariiber
hinausgehende Aussagen zu manchen. Im optimistischen Fall sind die anderen Voélker und
Kulturen ,,mitgemeint®. Dariiberhinaus spricht die christliche Eschatologie immer sowohl den
individuellen Menschen als auch die Menschheit als Ganzes an.

Die christliche Anthropologie versteht den Menschen als Wesen, das aus Leib/Koérper und
Seele besteht. Dieser Dualismus ist in der historischen Auseinandersetzung mit den antiken
gnostischen Stromungen, die grundsitzlich leibfeindlich eingestellt waren, zugunsten eines
ganzheitlichen Bildes vom Menschen geschédrft worden und hat so auch zu einem
durchgingig Leib-positiven Verstindnis gefiihrt, das sich in der christlichen Eschatologie
ausdriickt. Genauso, wie die leibliche Auferstehung Christi die endiiltige Uberwindung des
Todes ist, genauso wird nach christlicher Vorstellung der Mensch als Wesen aus Seele und
Leib auferstehen. Auferstehung (,resurrectio®) ist allgemein nicht als Wiederbelebung
(,resuscitatio, Revitalisierung) eines biologischen Kdrpers zu verstehen, sondern der Leib des
bzw. der Auferstandenen ist ein anderer, ein ,verwandelter® Leib.?® Es ist aber auch nicht
irgendein anderer neuer Leib, in den die Seele des Mensch sich quasi ,einpflanzt‘, eine
Vorstellung, die an asiatische Seelenwanderungskonzepte erinnert. Die von Gott bei der
Empfingnis eines neuen Menschen erschaffene Seele ist Trigerin der Personalitit des
Menschen, in ihr ist die Totalitdt des individuellen Menschen dauerhaft priasent. Im Tod (der
,Grenze des Bios*)* trennt sich die Seele vom Leib, der biologische Korper vergeht. Damit
der Auferstehungsleib eines jeden Menschen auch der je eigene Leib ist, geht in ihn die Seele
des Menschen ein. Als Garantin der Personalitit eines jeden Auferstandenen ist die Seele
darum unsterblich.

Nachdem sie sich vom Korper getrennt hat, tritt sie in eine Zwischenphase ein, in der sie

27 Vgl. Badiou, Paulus
28 Vgl. zB. die Unterscheidung zwischen ,Bios‘ und ,‘Zoé&‘ bei Ratzinger, Einfithrung, 289.
29 Ratzinger, Einfithrung, 318.



jedenfalls verbleibt bis zur leiblichen Auferstehung aller Menschen. Nur wenige
eschatologische Konzepte kennen in Abgrenzung dazu die Vorstellung des sog. ,Ganztodes‘,
dh. der Tod von Leib und Seele. Sie wird in manchen im 19. Jh. entstandenen Gemeinschaften
gelehrt, aber auch von einzelnen protestantischen und katholischen Theologen vertreten,* die
dann von ,Auferstehung im Tod**' sprechen.

Christlichen Eschatologien ist wesentlich ein individuelles und allgemeines Gerichts-
szenario,” das jedenfalls am Ende der Zeiten in ein von Jesus Christus abgehaltenes
Weltgericht miindet. In der Regel wird aber ein erstes individuelles Gericht unmittelbar nach
dem Tod vorgestellt, in dem schon eine endgiiltige Entscheidung getroffen wird. In der
,Zwischenphase‘ wird die katholische Konzeption eines ,Feg(e)feuers® verortet, einer ggf.
notwendigen Reinigung der freigesprochenen Seele® vor ihrer endgiiltigen Erlosung. In dieser
Konzeption des ,Zwischenzustands® sind bereits der ,Himmel‘ als der Bestimmungsort der
Freigesprochenen (,Erlosten) und die ,Holle als der der Verurteilten (,Verdammten®)
vorgesehen. Der eschatologische VerheiBungshorizont des Christentums besteht hingegen vor
allem in der Schaffung eines ,Neuen Himmels und einer ,Neuen Erde‘ , eines ,himmlischen
Jerusalem® (Off 21:1f.), in der die Menschen erneut leibhaft und in ewiger Gemeinschaft mit
Gott existieren. Der entgegengesetzte Zustand der Gottferne oder Verdammnis in der ,Holle*
wird je nach Beurteilung des Verhiltnisses von gottlicher Gnade und menschlicher Freiheit,
bzw. Vorsehung und (auch: doppelter) Priadestination entweder (ganz) ausgeschlossen (,leere
Holle‘),* jedenfalls fir moglich oder fiir sicher gehalten. In diesem Zusammenhang kann
nicht ausdriicklich genug betont werden, dass christliche Eschatologie, insofern sie ja den
ganzen Menschen im Blick hat (dh. den Menschen als Geschopf in der Schopfung), immer
auch riickgebunden ist an die christliche Schopfungstheologie (Protologie) — und damit nicht
nur ein Anhang oder Anhéngsel der Geschichtszeit ist, sondern das Ende der Zeiten ihrem

Wesen nach im Anfang eingeschrieben ist.*

30 Vgl. zB. Hossfeld, Leiblichkeit der Auferstehung; Swarat, Jenseits des Todes; Teifke, Offenbarung und
Gericht, 210ff.; Wenz, Vollendung, bes. 240f. et al. loc.

31 Vgl. Kehl, Auferstehung im Tod; kritisch Ratzinger, Eschatologie, 193ff. 194 (Nachwort zur 6. Auflage):
»Im Fortgang der Debatte wird immer deutlicher, daf3 die eigentliche Funktion des Gedankens der
Unsterblichkeit der Seele das Festhalten wirklicher Auferstehung des Fleisches ist.*; vgl. a Tiick, Gottes
Augapfel, 294 Anm. 17 mit Hinweis auf Greshake, Auferstechung im Tod als Antwort auf Kritik.

32 Zum Uberblick zB. Engelhard, Angesicht, 30ff.

33 Vgl a. Laetentur Caeli (Ferrara-Florenz 1439, DS 1304-1036); vgl. Koch, Art. Fegfeuer, 73.Lactentur Caeli
(Ferrara-Florenz 1439, DS 1304-1036); vgl. Koch, Art. Fegfeuer, 73.

34 Vgl zB. Ambaum, Hoffnung; Wawrzonek, Hoffnung fiir alle.

35 Vgl. Koslowski, Vollendung, 218ff.



1.4 ,Eschatologie nach Auschwitz*

Seit der ersten Hilfte des 20. Jhs. kommt es, jedenfalls in Europa, zu einer Neubewertung der
traditionellen dualistischen Eschatologie. Hatte sich in der protestantischen Theologie im 19.
Jh. durch ihre Verbindung zur Philosophie®® sowie durch die biblische historisch-kritische
Textforschung eine Basis oder ,Atmosphire‘ fiir eine Ausweitung der Perspektiven auf die
Eschatologie auf verschiedenen Ebenen vorbereitet, befand sich die katholische Theologie in
einer noch weit bis in die 1950er Jahre wihrenden und gegeniiber dem ,Modernismus‘ der
Neuzeit defensiven Selbstisolation, die von neuscholastischem Denken geprégt war.”’

Zu den geistesgeschichtlichen Einflussfaktoren dieser als Wende verstehbaren Entwicklung
tritt auch der Eindruck existentieller Leiderfahrungen in den sich als Drama in zwei Akten
entfaltenden und einander in ihren Abgriinden iiberbietenden Weltkriegen 1914-1918 und
1939-1945 hinzu, und besonders in der Shoa, in der das Bdse im Menschen ,sich zur
Kenntlichkeit entstellt hat, ohne dadurch Begreiflichkeit erlangt zu haben. Das sind
ereignisgeschichtliche Detonationen existenziellen AusmaBes,*® die, wie aus der Ferne,” in
der Theologie erst verhdltnismiBig spdt allgemein spiirbar wurden®, dann aber umso
nachhaltiger. Wie kann es gelingen, angesichts dieses vom Menschen verschuldeten Leides,
dieses ,,unheilbaren Bruch[s], den Auschwitz in der Geschichte der Menschheit bedeutet*!,
von Gott zu sprechen? Kann das iliberhaupt noch gelingen?** Christliche Theologie ,nach
Auschwitz‘®® blickt zu Christus am Kreuz, blickt zu Christus dem Auferstandenen, der den
Jingern seine Wundmale zeigt (Joh 20:19ff.). Unter dem Eindruck der Katastrophen des 20.
Jhs. wird das ,,Wort vom Kreuz‘* in seinen Dimensionen der Solidaritit des Gekreuzigten mit
allen Leidenden® und der Hoffnung auf Heilung und Erlésung zu einem Paradigma der
Theologie.* ,Theologie nach Auschwitz‘,*’ das heif3it Christologie ,nach Auschwitz‘ und auch

<48

Eschatologie ,nach Auschwitz‘*® sieht sich in besonderem Mal} mit der Frage konfrontiert,

36 Die fiihrenden Kopfe des Deutschen Idealismus waren ja allesamt studierte Theologen, vgl. Hosle,
Geschichte, 106f.

37 Vgl. zB. Tiick, Christologie, 24f.

38 Vgl. Finkelde, Politische Eschatologie, 61.

39 Vgl. Metz, Gottesrede, 81f.

40 Vgl. Tiick, Christologie, 158.

41 Braun, Probebohrungen im Himmel. Zum religiosen Trend in der Gegenwartsliteratur 2018, 113.

42 Beiller, Hoffnung und Vollendung, 343.

43 Vgl Tiick, Christologie, 156ff. mit Literaturiiberblick in ebd. Anm. 1.

44 1. Korinther 1:18-31.

45  Jungel, Tod 1971, 133, ,,Auf jeden Fall ist Jesus schreiend gestorben. Es ist nicht auszuschlieBBen, dal3 er
voll Verzweiflung den Tod erlitt™.

46 Vgl. Biihler, Kreuz und Eschatologie.

47 Propper, Wegmarken; Jonas, Gottesbegriff. Vgl. Schiwy, Abschied; Fuchs, Subjektorientierung.

48 Wohlmuth, Mysterium, 47.



welche Haltung Gott zum Leiden der Menschen und besonders zum Leiden seines Volkes, der
Juden einnimmt. Warum ldsst Gott das alles zu?

Das Erdbeben von Lissabon 1755 war der Ausloser fiir die Wiederbelebung des Problems des
(hier: ,natiirlichen*) Ubels in der Welt angesichts eines allméchtigen, allwissenden und
allguten Gottes. Welche Rechtfertigung hat ein solcher Gott fiir das Leid in der Welt? Kann
Gott nicht oder will Gott nicht — oder ist da nicht vielmehr nichts? Die unter dem ,Modus der
Gewissheit* von Gottfried Wilhelm Leibniz formulierte Losung des von ithm selbst so
genannten ,Theodizee‘-Problems, es handele sich bei dieser Welt um ,die beste aller
moglichen Welten‘, hat schon seine Zeitgenossen nicht iiberzeugt.”” Aber auch bei der
kritischen Anfrage nach der Verantwortung fiir die ,moralischen Ubel‘ in der Welt {iberzeugt
die ,klassische® Entgegnung der augustinisch gepriagten Anthropologie nicht mehr, welche die
Ursache fiir das Leid in der Welt génzlich der siindhaften Natur des Menschen und der ihm

t.%

von Gott gegebenen Willensfreiheit zuordne Die andauernde Abweisung jeglicher

(Mit-)Verantwortung Gottes sei, so Johann Baptist Metz, der Nachhall eines historisch

' der zu einem Fokus auf die

begriindeten zutiefst anti-markionitischen Reflexes,’
Stindengeschichte anstelle auf die Leidensgeschichte des Menschen gefiihrt habe.™

Die Verkiindigung von Christus als dem mit allen Leidenden mitleidenden gekreuzigten
Sohnes Gottes, durch den ,,das menschliche Leid in Gott selbst, in der innertrinitarischen

«“ wird, dirfe, so Metz, nicht dazu verleiten, die

Gottesgeschichte ,aufgehoben
Leidensgeschichte der Menschen erneut Theodizee-freundlich zu interpretieren und so quasi
,stillzulegen‘.** Das geht auch christliche Eschatologien an, deren implizite Motivation nicht
durch eine ,Ende gut, alles gut‘-Haltung geprigt sein darf.> Christliche Theologie miisse also
,Theodizee-empfindlich® sein, in ihrer Sprache, ihrer Gotteserfahrung und ihrer Praxis.*®

Die Erschiitterung durch die Shoa legte die besondere Natur des moralischen Ubels offen, die

bei der Betrachtung von natiirlichen Ubeln unberiicksichtigt bleiben konnte. Natiirliche Ubel

49 ,Wenn dies die beste aller Welten ist, wie sind dann bloB die anderen?‘, war die lapidare Riickfrage
Voltaires in ,Candide ou l'optimisme* (1759).

50 Metz, Gottesrede, 87ff.

51 Metz, Gottesrede, 88f.

52 Metz, Gottesrede, 91f.

53 Metz, Gottesrede, 94.

54 Metz, Gottesrede, 93ff.; vgl. Tiick, Christologie, 176; 167: ,,Um den hohen Apathiegehalt christlicher Theo-
logie zu iiberwinden, hélt Metz daher eine erneute Ankniipfung an die biblischen Gebetstraditionen der
Klage, eine Reaktivierung der Gottesrede in Form der Theodizeefrage, und zwar in ihrer politischen
Fassung als Schrei nach der Rettung der Anderen, der ungerecht Leidenden, fiir vordringlich.*

55 Vgl. Remenyi, Ende gut. Zur Apokatastasis des Origenes als Antwort auf die Theodizeefrage vgl. Ramelli,
Apokatastasis, 819f.

56 Metz, Gottesrede, 971f., Tiick, Christologie, 156ff.
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haben keinen menschlichen Ausloser, alle Leidtragenden sind gleichermaBen passiv
Betroffene. Moralische Ubel hingegen machen die Menschen zu Titern und Opfern. In einer
Betrachtung von moralischen Ubeln oder des Bosen in der Welt im Verhiltnis zu einem
allméchtigen, allwissenden und allguten Gott ,nach Auschwitz’ muss zu der rein vertikalen
Beziehung zwischen Gott und Mensch’” die horizontale Beziehung zwischen Opfern und
Tatern treten.

Eschatologie, die sich selbst ernst nimmt, diirfe, sagt Karl Rahner, nicht in einem
9

,spieBbiirgerlichen Optimismus*“*® iiber die Schicksale der Opfer hinweggehen,” ihre

Leidengeschichte geschichtsnihilistisch {iberschreiben® oder, wie Jan-Heiner Tiick meinte:
,harmonisch iiberkleistern‘.®! Vergeben, Verzeihen, Verséhnen und auch Vergelten konne
nicht als rein bilaterales Geschehen zwischen Gott und dem Téter (Siinder) gedacht werden,
sondern miisse notwendig die Opfer einbinden, auch auf die ,Gefahr* hin, dass ein Opfer dem
Téter nicht vergeben und sich Téter und Opfer nicht versdhnen (lassen) konnen. Es miisse
zusitzlich, auf die Téter blickend, die reale Moglichkeit des endgiiltigen Scheiterns eines

Lebens und die unbedingte Verweigerung eines Menschen gegeniiber der Liebe Gottes

gedacht werden.®

57 Miiller-Fahrenholz, in: Moltmann (Hg.), Das Geheimnis der Vergangenheit 2012, 9ff.
58 Rahner, Auferstehung, 671.

59 Tick, Christologie, 5.

60 Vgl. a. Remenyi, Ende gut, 496.

61 Lange, Ziehkinder (Diskussion).

62 Vgl. Rahner, Grundkurs, 417f.
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2. Christliche Eschatologie — Spannungsfelder

2.1 Bereits jetzt ... und noch nicht ...*

Die aus dem auf Jesus Christus selbst zuriickgehende Kerygma des bereits angebrochenen
und doch noch der Vollendung harrenden Reiches Gottes erwachsende Spannung aus
Gegenwartigkeit und Zukiinftigkeit ist ein weiterer pridgender Zug, der nicht nur unter
dezidiert eschatologischer Perspektive fiir das Christentum von entscheidender Relevanz ist.
Das in Christus angebrochene Reich Gottes® ist mit seiner Himmelfahrt nicht einfach wieder
verschwunden, sondern ist in je eigener Weise in und durch das Mysterium der Kirche
gegenwairtig (LG 3), ohne natiirlich mit ihr identisch zu sein.

Die Reich-Gottes-Idee hat bekanntermaflen ihren Sitz bereits im Alten Testament, zB. verlegt
der Prophet Micha (Mi 4:1-3) eine bereits fiir die Gegenwart erhoffte Friedens- und Heilszeit
unter den Volkern eschatologisch in die Zukunft.®

Die aus den Synoptischen Evangelien rekonstruierte Spruchsammlung Q% gibt ein erstes
urchristliches Zeugnis der Rezeption einer vor allem apokalyptisch bestimmten Eschatologie.
Ihre Bilder sind genrekonform von Gewalt geprdgt, die die Dringlichkeit und die
Entschlossenheit der existentiellen Entscheidung fiir das im endzeitlichen Chaos noch fragile
Reich Gottes eindriicklich verdeutlichen.” Durch Q ist die Gerichtsankiindigung des Té&ufers
iberliefert,”® die Wehrufe gegen die Galildischen Stddte, denen es im Gericht schlechter
ergehen wird als Tyrus und Sidon,” gegen Jerusalem™ und gegen ,diese Generation im
Allgemeinen,”’ ohne aber ecinen Ausgang dieses Gerichts zu prophezeihen. Wenn die
Aufforderung ,,Kehrt um und glaubt an das Evangelium (Mk 1:15) glaubhaft sein und die
Umkehr in ihrer ganzen existentiellen Dringlichkeit begriffen werden soll, muss der Ausgang

fiir die Horer offenbleiben.”

63 Valentin, Eschatologie 2013, 133; Kritik daran iibt zZB. Moltmann, Gerechtigkeit, 153.

64 Vgl. Limbeck, Reich Gottes; Becker, Jesus von Nazareth, 100ff.

65 Vgl. Bauks, Theologie des Alten Testaments, 230.

66 Vgl. zB. Fleddermann, Q; Heil, Q-Rekonstruktion; Heil, Spruchevangelium Q; Hoffmann/Heil,
Spruchquelle Q; Kloppenborg, Excavating; etc.

67 Labahn, Logienquelle; Tiwald, Kommentar; Tiwald, Logienquelle; Zeller, Kommentar etc.

68 Q 3:7-9 =Lk 3:7-9 par. in: Critical Edition of Q, 8f.

69 Q 10:13-15 =Mt 11:22 par. in: Critical Edition of Q, 184f.

70  Q 13:34-35 =Lk 13:34-35 par. in: Critical Edition of Q, 420ff.

71 Q11:31-32 =Lk 11:31-32 par. in: Critical Edition of Q, 252ff.

72 Das Auftreten der auferstandenen Bevolkerung von Ninive gegen ,diese Generation® zur Zeit Jesu beim
Gericht (Q 11:32 = Lk 11:32 par.) kann wohl nicht als Hinweis auf einen singuldren Ausgang des Gerichts
verstanden werden, auch wenn die Prophezeiung iiber die Stadt und ihr Schicksal einen Ausgang haben.
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In den Synoptischen Evangelien und dem Lukanischen Geschichtswerk” sowie dem sog.
Johanneischen Corpus™ werden nun die Themen der Jesuanischen Verkiindigung ausgefaltet
und in die Situation der Menschen in der ihnen eigenen Art hineingesprochen. Eines der
driangendsten Themen ist die historisch-faktisch ausgebliebene Erfiillung der VerheiBung der
unmittelbaren Wiederkunft Christi noch zu Lebzeiten seines engsten Jiingerkreises (Parusie).”
Besonders, aber nicht nur das Lukanische Doppelwerk setzt sich damit auseinander,”® durch
das als ,,Verzogerung* verstandene Ausbleiben der Endzeit werden einerseits zunehmend
futurisch eschatologische Vorstellungen, die einem zeitlich unbestimmten und unbestimmba-
ren Ende entsprechend wichtiger. Das Johannes-Evangelium’” auf der anderen Seite entfaltet
eine vor allem présentische (und dualistische) Eschatologie — ,,Wer an den Sohn glaubt, der
hat das ewige Leben. Wer aber dem Sohn nicht gehorsam ist, der wird das Leben nicht sehen,
sondern der Zorn Gottes bleibt iiber ihm*“.” Individual-eschatologische Themen gewinnen
damit gegeniiber universal-eschatologischen Themen an Bedeutung, als durch den Tod
einzelner Jinger nun Fragen nach dem gemeinsamen Schicksal am Ende der Zeiten
wenigstens subkutan gegeniiber denen des individuellen Schicksals nach dem Tod
zurlicktreten. Bei Matthdus folgt auf die — unversehene — Wiederkunft Christi am Ende der
Zeiten (Mt 24) das universale Weltgericht (Mt 25:31ff.) mit Jesus Christus als Richter {iber
die vom Tod Auferstandenen. Der Richter spricht sein Urteil iiber jeden Einzelnen individuell
und orientiert sich vor allem an den sozialethischen Explikationen des Gebotes der
Nachstenliebe und verschrankt so zukiinftiges Weltgericht mit der Gegenwart jedes
Einzelnen.” Lk bietet mit der Erzahlung vom Reichen Mann und dem Armen Lazarus (,,Dives
et Lazarus®, Lk 16:19-16:31) eine individualeschatologische Perspektive mit einem sicheren
dualen Ausgang, die das Urteil iiber den Einzelnen und sein daraus folgendes Schicksal auf
unmittelbar nach dem individuellen Tod legt. Universale Eschatologie ,,am Ende der Zeiten*
und individuelle Eschatologie ,,wéhrend der Zeiten* stehen bei den Synoptikern bereits
nebeneinander und damit in einer gewissen Spannung. Eine andere Spannungsebene im

Johanneischen Schriftwerk 6ffnet sich mit der Aussage ,Gott ist die Liebe‘ (Joh 4:8.16), die

73 EvMk, EvMt, EvLk und Apg.

74 Evloh und 1-3 Joh; dass Off ebenfalls zum Schriftenbestand des ,,Johannes* des JohEv und Joh 1-3 zu
zdhlen ist, ist mE. eine Minderheitenansicht (vgl. Taeger, Johannesapokalypse).

75 Die auch eng mit atl. und friihjiidischen apokalyptischen Vorstellungen verkniipft ist: vgl. Bottrich, Art.
Apokalyptik (NT).

76 Vgl. Kim, Parusie.

77 Vgl. Frey, Johanneische Eschatologie I-111; Kammler, Christologie und Eschatologie.

78 Johannes 3:36.

79 Vgl. a. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 251.
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im Kontrast zum Heilsdualismus in Johannes 3:36 einen inhédrent heiluniversalistischen
Anspruch® in sich birgt (vgl. Joh 3:16; 1. Joh 2:2). Dieser gipfelt spéter im ps.-paulinischen 1
Tim 2:4 in der Schlussfolgerung, dass Gott ,,will, dass alle Menschen gerettet werden und zur
Erkenntnis der Wahrheit gelangen®. Damit ist ein nachhaltiger Kontrapunkt gesetzt zu einer
streng dualistischen Eschatologie, die am Ende der individuellen bzw. universellen Zeit den
Dual von Verdammung fiir die einen und Rettung fiir die anderen, dh. einen doppelten
Ausgang ankiindigt.

Die Schriften des Paulus von Tarsus sind die chronologisch zuerst entstandenen Texte des
Neuen Testaments. In ihnen entwickelt der Apostel einerseits eine den geidnderten Vorzeichen
von bereits, dh. vor der Parusie Christi Verstorbenen angepasste Eschatologie, aber die feste
Erwartung an eine Wiederkunft noch zu seinen eigenen Lebzeiten scheint zugleich sich
zunehmend zu verfliissigen. In 1 Kor 16:22 iiberliefert Paulus den Maranata-Gebetsruf,
dessen eigene Mehrdeutigkeit wohl beabsichtigt ist (,marana’ tha’ oder ,maran ’atha’‘?) und
die ,,freudige Ankiindigung dessen [ist], da der Herr da ist und zugleich Ruf an den
gegenwartigen Herrn, dall er komme, weil er als der Gegenwértige dennoch der Kommende
bleibt.“®" Wenn Christus wiederkommt und der Schall der Posaune das Endgericht ankiindigt
(1 Kor 15:51), ein Topos, der auch in Off 8:7 zu finden ist, dann stehen alle bereits Toten auf
und die noch Lebenden werden entriickt.®?> ,,Das Wort vom Kreuz® kann als Dreh- und
Angelpunkt, als Anfang und Endpunkt paulinischer Theologie verstanden werden, die damit
im wesentlichen Christologie ist.* Das aus dem Schrifttum des Paulus® erspiirbare
existentielle Zerrissensein verwandelt der Apostel in eine fast schon genuin dialektische
Theologie: Kreuz und Auferstehung, Gesetz und Geist,” Zorngericht und Rettung im
Gericht,* prisentische und futurische Eschatologie® sind es, die sein Nachdenken {iiber das

Christusereignis konstituieren.*

Die Gegenwart eines jeden Christen steht unter den
historischen Ereignissen der Vergangenheit von Kreuz und Auferstehung, der Siihnetod

Christi* hat ihn schon jetzt von der Herrschaft des Todes zur Freiheit befreit. Diese

80 Vgl. Beutler, Heilsuniversalismus im Johannesevangelium, 263-274.

81 Ratzinger, Eschatologie, 21.

82 1 Thess 4, hier 4:17.

83 Vgl. Merklein, Eschatologie, 93.

84 Vgl. die literarische Verarbeitung von Christian Lehnert in Korinthische Brocken 2013.
85 Vgl. Stettler, Endgericht, 257.

86 Vgl. Stettler, Endgericht, 68.

87 Vgl. Schifter, Gegenwart in Relation.

88 Vgl. Merklein, Eschatologie, 92.

89 Vgl. Merklein, Sithnetod, 181ff.
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stellvertretende Gerechtmachung aller” erweist und erfiillt sich in der Zukunft, im
kommenden Gericht, durch das Ungldubige wie Glaubige als Siinder gehen werden.”" Von der
Jesuanischen Verkiindigung vom Reich Gottes bzw. der Gottesherrschaft sind bei Paulus
hingegen nur Spuren vorhanden. In den deutero- und paulinischen Briefen tritt die
prasentische Eschatologie stirker in den Vordergrund, das Bild der Auferstehung in der Taufe
im Kolosserbrief (Kol 2:12; 3:1) ist ein Beispiel dafiir.**

In den Schriften des Neuen Testaments sind bereits alle Themen(paare) der christlichen
Eschatologie wenigstens in ersten Ansdtzen oder Ankldngen vorhanden: individuelle und
universelle Eschatologie, priasentische und futurische Eschatologie,” Heilsuniversalismus und
Heilsdualismus. Das Nebeneinander von verschiedenen direkten oder bildhaften Aussagen
bietet nicht nur Reibeflichen und fiihrt letztlich zu Uberhangproblemen, die in der
Theologiegeschichte bis in die Gegenwart immer wieder zu Diskussionen fiihren. Wird
christliche Eschatologie in ihrer Mehrdimensionalitidt anerkannt und in einer dialektischen

% verstanden, eroffnet sich dariiber hinaus auch

Schwebe®™ des ,eschatologischen Vorbehalts
eine Erkenntnis iiber den Menschen im Horizont von Anfang und Ende, die immer allein in
Gottes Hand ist.

An der Wende vom 19. zum 20. Jh. weist der evangelische Theologe Johannes Weill vor dem
Hintergrund religionshistorischer und textkritischer Untersuchungen — und vor Beginn des

113

,second quest* der Leben-Jesus-Forschung” — mit seinem Werk ,Die Predigt Jesu vom
Reiche Gottes‘, Gottingen 1892”7 gegen das ,,damalige Verstindnis®, dass ein ,,(futurisch-)
eschatologischer Glaube an den Wurzeln des Christentums nur die Weltfremdheit und den
unzeitgemdfen Charakter der christlichen Religion® auf,” dass Jesu Predigt im Kern gerade
eine solche futurisch ausgerichteten Eschatologie zugrundeliege.

Weil} leitet damit — unbeabsichtigt und erst einen in der Zukunft wirksamen — gleichsam

stillen Paradigmenwechsel in der Theologie ein, der den Traktat der Eschatologie, sowohl

90 Zum Heilsuniversalismus bei Paulus vgl. Adam, Paulus, 404f.

91 Adam, Paulus, 406.

92 Vgl. Theobald, Kolosserbrief, 434f.; vgl. allg. Hiineburg, Art. Deuteropaulinen.

93 Vgl. Kiimmel, Eschatologie.

94 Vgl. zB. Remenyi, Auferstehung denken, 266.

95 Anglet, Eschatologischer Vorbehalt.

96 Vgl. Hattrup, Eschatologie 1992, 40: ,,Mit dem Ende der Neuzeit kehren die Themen der Eschatologie
verwandelt zuriick, in existentialistischer Form als Rede vom Ende der Geschichte oder distanziert als
gelehrte Forschung. Die historische Kritik der Bibel kann die konsequente Eschatologie Jesu
wiederentdecken, weil sie sich nicht gebunden fiihlt, daran zu glauben®.

97 Vgl. Asendorf, Art. Eschatologie VII, 328; Frey, Die johanneische Eschatologie I 1997, 43ff.

98 Frey, Johanneische Eschatologie I, 43.
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prasentisch als auch futurisch verstanden, aus der Perpherie in das Zentrum riicken wird.
Zunéchst aber betreiben Johannes Weill und Albert Schweitzer” jedoch das genaue Gegenteil

mit der ,konsequenten Eschatologie“!®

, deren ,konsequente” Haltung darin besteht,
»ausnahmslos alle Gedanken und Worte Jesu, die vom Reiche Gottes handeln* als (futurisch)
»eschatologisch ausgerichtet zu interpretieren: ,,[E]s darf also neben den Worten, die das
Reich Gottes als eine zukiinftige GroBe betrachten, keine anderen geben, die es irgendwie
schon gegenwiirtig sehen.“'”! Das Handeln Jesu, so die Primisse, miisse man ,,s0 betrachten,
daB [Jesus] nicht nur mit der Naherwartung des Reiches Gottes rechnet, sondern es auch
durch eigenes Handeln und Leiden gewaltsam herbeizwingen will.“'*> Aus dem historischen
Nichteintreffen der Parusie erwichst so die Notwendigkeit, eine ,,systematische Neutralisie-

rung der Eschatologie*!*

einzulduten und damit, nach der ,,Entjenseitigung der Eschatologie
des Erlosers'™ durch Schleiermacher, eine radikale Enteschatologisierung der christlichen
Theologie selbst'® zu vollziehen und so zu einer ,,rein immanente[n] Ethik der tatigen Liebe*

und zu einer Kirche als ,zeitlos-jederzeitige Willensgemeinschaft*'*

zu gelangen. Der
,konsequenten Eschatologie* ist viel Kritik entgegengebracht worden,'”” und sie wurde in der
weiteren Theologiegeschichte zugunsten einer differenzierten Betrachtung aufgegeben, die
die prasentischen und die futurischen eschatologischen gemeinsam mit den apokalyptischen

Elementen in der Verkiindigung Jesu nebeneinander gelten lassen kann.

99 Albert Schweitzer, Das Geheimnis des Reiches Gottes: Das Geheimnis des Messias und der Passion Jesu
(1914).

100 Frey, Johanneische Eschatologie I, 45ff.

101 Schuster, Konsequente Eschatologie, 2.

102 Schuster, Konsequente Eschatologie, 3.

103 Frey, Johanneische Eschatologie I, 45.

104 Weeber, Schleiermacher, 585.

105 Frey, Johanneische Eschatologie I, 47.

106 Frey, Johanneische Eschatologie I, 46.

107 Vgl. Richter, Feuer der Kritik.
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2.2 Modus der Gewissheit

2.2.1 Dualer Ausgang'®

Im ,Modus der Gewissheit* stehen jene eschatologischen Konzepte, deren Ausgang aufgrund
ihnen eingeschriebener Pramissen sicher, dh. gewiss ist. Damit ist also zundchst und vor allem
jene Gewissheit angesprochen, die sich aus dem logischen Schluss ergibt. Davon zu
unterscheiden ist die intuitive oder auch die existentielle Gewissheit.

Mit der Annahme der einmaligen und unabdnderlichen Vorherbestimmung des Weltgesche-
hens und damit des Einzelschicksals durch Gott, der ,providentia Dei‘ bzw. Pridestination ist
eine solche Pramisse gegeben.'” Eine Verstirkung ergibt sich in der in der Neuzeit von Jean
Calvin gelehrten und auf Augustinus zuriickgehenden und wohl schon bei Paulus (Romer 8-
11) angelegten''® sog. doppelten Pridestination (,praedestinatio gemina‘), dh. das von Anfang
an durch den unabédnderlichen Ratschluss Gottes vorbestimmte (,priddestinierte)
protologische Schicksal des einzelnen Menschen zu ihrer eschatologischen Erlosung bzw. zu
ihrer Verdammung.'"!

Eine andere Primisse ergibt sich aus Vorbedingungen, deren Erfiillung bzw. Nichterfiillung
iiber das Schicksal des Menschen endgiiltig entscheiden. Wenn zB. die christliche Taufe die
von Gott bestimmte notwendige, dh. unabdingbare Voraussetzung fiir die Rettung des
Menschen ist, muss man, wie Augustinus es tut, zwingend zu der Gewissheit kommen, dass
alle Ungetauften, das heif3it, auch Sauglinge und bereits im Mutterleib Verstorbene verdammt
und fiir die Holle bestimmt sind.'"* Die mit der augustinischen Gnaden- und Prédestinations-
lehre verbundene und mittels Deduktion erzielte Schlussfolgerung wird zwar aus der
historischen Abwehr der von Pelagius vertretenen Auffassung, der Mensch konne in Freiheit
die Erlosung sich selbst verdienen, verstindlich, wird dadurch aber nicht aufgehoben.

Eine noch grundsétzlichere Prdmisse dualer Eschatologie ist auf der existentiellen Ebene
verortet, den dualen Extremen von Leben und Tod, Sein und Nichtsein, Licht und Dunkel,
Gliick und Ungliick, Freude und Leid, Hitze und Kélte und natiirlich: ,Religion und Kunst*

usw. Auf die Interpretation der Welt als binédr kodierte folgt die bewusst vollzogene binére

108 Ausfiihrlich dazu Janowski, Allerlosung.

109 Vgl. Moltmann, Kommen Gottes, 274ff.

110 Schnelle, Theologie, 200f.; Rosenau, Allversohnung, 24f.

111 Vgl. Hagglund, Geschichte der Theologie, 108f. (Augustinus), 203f. (Calvin), et al. loc.; Stinglhammer,
Schopfungstheologie, 70-75; Valentin, Eschatologie 2013, 41.

112 Vgl. Internationale Theologische Kommission, 21 Anm. 24 (Augustinus, peccatorum meritis et remissione
et de baptismo parvulorum).
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Verkodung.'” Dualistische Weltbilder und Philosophien und damit auch dualistische
Eschatologien ordnen sich in die Asthetik des Paarweisen und hier des paarweise
Gegensitzlichen ein, die Symmetrie, Ausgewogenheit und damit Ordnung verspricht.
Augustinus rekurriert in de civitate Dei (11:18 und 23) ausdriicklich darauf, dass die
,»Schonheit der Welt gefiigt [ist] durch Gegeniiberstellungen von Gegensétzen®."'* Damit 16st
er sowohl die Annahme des gnostischen Manichdismus, die Schlechtigkeit der Welt sei der
Schlechtigkeit ihres demiurgischen Schopfergotts (des Alten Testaments) geschuldet und
wiirde durch die Gutheit des hoheren Gottes Jesu Christi iiberwunden, als auch implizit das
Leid und die Schlechtigkeit der Welt in der Asthetik auf.

,Wenn die Asthetik der Juxtaposition das innere Motiv fiir die Lehre von der doppelten
Pridestination ist*, wie Jiirgen Moltmann vermutet,''> dann wire es mit der ,,Stillegung der
Theodizeefrage* durch Augustinus im Grunde ja auch schon wieder vorbei.'

Augustinus hat fiir das — westliche — Christentum ,,die Eschatologie abschlie3end durchdacht
und dargestellt”. Seine streng dualistisch durchkomponierte Konzeption wird ,,grundlegend
fiir die Eschatologie des Mittelalters®."” Auf Augustinus‘ theologische Arbeit berufen sich in
der Folge alle Varianten und Weiterungen dieser ,klassischen® Gerichtsvorstellung: der
endgiiltigen — und im Rahmen seiner Pridestinationslehre als vorausbestimmt zu geltenden —

118

Verurteilung zu ewiger Strafe in der Holle'"® steht ein ewiges Leben in der seligen Schau

Gottes gegeniiber.'"” Die Moglichkeit von dem Gericht vorausgehenden zeitlichen Strafen mit
reinigender Wirkung,'® die sich spédter zum purgatorium (Reinigungsort, ,,Fegfeuer<'?")
verdichten,'** ist ebenfalls bereits augustinischen Ursprungs.

Das Mittelalter steht uva. im Zeichen von Ankiindigungen des unmittelbar bevorstehenden

113 Vgl. Janowski, Apokatastasis panton, 256.

114 Janowski, Allerlosung, 443ff., nicht nur Asthetik, sd. a. Niitzlichkeit: vgl. Thomas Aquin, s. th. .99 a.1 ad
quartum.

115 ,,Der tiefere Grund fiir diese so erschreckende Pradestinationslehre liegt gar nicht in der Theologie, sondern
in der Asthetik: Gegensitze machen die Symmetrie in der Kunst. Durch Antithesen werden Klarheit und
Schonheit bei Gott und Menschen erhoht™, vgl. Moltmann, Kommen Gottes, 275 (mit Bezug auf Janowskis
Habilitationsschrift [Janowski, Allerlésung], ebd. Anm. 217).

116 Damit gemeint ist der ,,Versuch Augustins, Gott von der Verantwortung fiir das Ubel in der Welt durch den
Verweis auf die menschliche Freiheit zu entlasten und dadurch eine Theologie der Klage im Ansatz zu
ersticken (Tiick, Christologie, 176; zur ,klassische[n] Stillegung der Theodizeefrage durch Augustinus*
ebd., 168ff.

117 Vgl. May, Art. Eschatologie V, 303.

118 Vgl. Augustinus, De civ. Dei 21,9; 21,11; 21,12: 22,3; vgl. Seymour, Theodicy of Hell, 164f.

119 Zum in der Theologie als notwendig erkannten Dualismus vgl. Janowski, Allerlésung, 448f.

120 Vgl. Augustinus, De civ. Dei, 21,13.

121 Vgl. Koch, Art. Fegfeuer, 69ff.

122 Vgl. May, Art. Eschatologie V, 304.
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Endes der Zeiten'” und erlebt damit auch immer wieder (teilweise begleitend) vorwiegend
politischen sog. Milleniarismus.'** Die in Offenbarung 20 eingeflochtene Vorstellung eines

tausendjahrigen messianischen Zwischenreichs inspirierte'*

schon im 2. Jh. Bewegungen, die
als Chiliasmus oder Milleniarismus'?® bekannt werden. Zu ihren antiken Vordenkern zihlen
zB. Papias, Justin der Martyrer, Irendus von Lyon, Tertullian, ebenso Hippolyt und Laktanz
und sogar Augustinus, der sich aber zugunsten seiner futurischen Eschatologiekonzeption in
de civitate Dei davon abwendet.'”” Irendus von Lyon entwirft im 5. Buch seiner Schrift
adversus haereses ein Bild der Welt, wie sie sich nach der Wiederkunft Christi und der
leiblichen Auferstehung der Auserwéhlten noch vor dem Gericht zeigt. In dieser

<128 Oder

Zwischenphase zeigt sich die in der Menschwerdung Christi erfolgte ,Rekapitulation
avaxeporaiooc'”. Es findet eine ,Wiederrufung (revocare),””® Wiederherstellung
(reintegrare ad pristinum)"' bzw. ,Erneuerung‘ in (renovare)'*? eben dieser Welt statt, in der
die Mirtyrer ,,sich gemiiht und gelitten haben, auf jegliche Weise in der Geduld erprobt*
wurden und jetzt ,,werden sie [in dieser Welt] in gerechter Weise auch die Friichte ihrer
Geduld empfangen. In der Welt, in der sie getdtet wurden wegen ihrer Liebe zu Gott, in der

werden sie auch lebendig gemacht werden. Wo sie Knechtschaft erduldeten, da werden sie

herrschen.“'* Den Beginn des verheiBenen eschatologischen Friedensreiches, das die atl.

123 Vgl. Lerner, Art. Eschatologie VI, 306f.

124 Vgl. Lerner, Art. Eschatologie VI, 3071f.

125 May, Art. Eschatologie V, 300; Bocher, Art. Chiliasmus I, 724.

126 Vom griech. yiAot bzw. lat. mille fiir Tausend.

127 Blum, Art. Chiliasmus II, 732.

128 Jaschke, Art. Irendus von Lyon, 263f.; vgl. zur Rekapitulationsvorstellung bei Irendus: Richter, Oikonomia
2005, 126ff,; 127: ,Hatte nach [dem Zeugnis des Epheserbriefs, JL] Gott in dem Christus das All
zusammengefalit, so spricht Irenacus zundchst von der eigenen Rolle Christi. Er kam und hat das All in sich
zusammengefalt. Folgerichtig ist auch fiir ihn die Inkarnation das entscheidende Datum fiir die
Anakephalaiosis.*

129 Vgl. Ramelli, Apokatastasis, 891f.

130 Irendus von Lyon, adv. haer. 5,33,4: ,,Und wenn nun die Schopfung wiederhergestellt ist* = lat. ,,conditione
revocata‘.

131 Irendus von Lyon, adv. haer. 5,32,1: Deshalb muss diese Schopfung, in den alten Zustand wiedereingesetzt
werden = ,,conditio reintegrata ad pristinum®.

132 Irendus von Lyon, adv. haer. 5,32,1: ,,Erneuerung dieser Welt“ = lat. ,,in conditione haec quae renovatur®.

133 Irendus von Lyon, adv. haer. 5,32,1: ,,Es mul} aber von den Gerechten gesagt werden, dal} sie zuerst bei der
Erneuerung dieser Welt und der Wiederkunft Gottes auferstehen werden, um die verheiflene Erbschaft zu
empfangen, die Gott den Vitern versprochen hat, und um in ihr zu herrschen. Dann aber kommt das
Gericht. In der Welt, in der sie sich gemiiht und gelitten haben, auf jegliche Weise in der Geduld erprobt, in
der werden sie gerechter Weise auch die Friichte ihrer Geduld empfangen. In der Welt, in der sie getotet
wurden wegen ihrer Liebe zu Gott, in der werden sie auch lebendig gemacht werden. Wo sie Knechtschaft
erduldeten, da werden sie herrschen. Denn reich in allem ist Gott, und alles gehort ihm. Deshalb muf} diese
Schopfung, in den alten Zustand wiedereingesetzt [lat. ,,conditio reintegrata ad pristinum®], unbehindert den
Gerechten dienen. Das verkiindet der Apostel, indem er im Briefe an die Romer [= 8:19ff.] schreibt: ,,Denn
das Harren der Kreatur erwartet die Offenbarung der Séhne Gottes. Der Eitelkeit ndmlich ist die Kreatur
unterworfen, nicht wollend, sondern um dessentwillen, der sie unterworfen hat in der Hoffnung, daf3 auch
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Propheten in Aussicht stellten, verlegt Irendus also gleich in die Zeit nach der Wiederkunft
Christi und bestimmt es nur fiir die Auserwihlten, damit diese darin dem Sohn weiter gleich
werden und sich in die Anwesenheit Gottes eingewohnen konnen.'** Ist das geschehen,
kommt es zur Auferstehung der anderen Toten und zum allgemeinen Weltgericht, in dem die
Menschen zu Heil oder Verdammnis verurteilt werden.

Die Scholastik beschiftigt sich einerseits mit Fragen der Schau Gottes (,visio beatifica‘)'®
und andererseits — damit zusammenhidngend — mit dem Verhéltnis von unsterblicher Seele
und irdischem Leib (bzw. Korper), und auch mit der Frage nach der Gestalt des kiinftigen
Auferstehungsleibes. Die Erkenntnisse aus den philosophisch-theologischen Diskussionen
wurden zusammen mit der augustinischen dualistischen Eschatologiekonzeption am 29.
Januar 1336 durch Papst Benedikt XII. in der Konstitution Benedictus Deus'*® lehrmiBig
zusammengefasst und definiert. Damit wurde fiir das katholische Christentum
festgeschrieben, dass den Menschen unmittelbar nach seinem Tod — nachdem sich seine
unsterbliche Seele vom Korper getrennt hat — ein erstes Gericht erwartet, durch dessen
sofortiges Urteil er entweder direkt oder nach einer zeitlich begrenzten Reinigung (im
,purgatorium‘, ,Fegfeuer‘)"”” aufgenommen wird in die Schar derer, die der seeligen Schau
Gottes (,visio beata‘) in Ewigkeit teilhaftig sind, oder sofort verdammt wird zur ewigen
Hollenstrafe (,damnatio aeterna‘). Erst am Ende der Zeiten, werden in einer ,zweiten Phase*
Auferstehungsleib und Seele zusammengefiihrt und dann dem allgemeinen Weltgericht

unterworfen.**Der dogmatische Traktat iiber die Letzten Dinge, und insbesondere zur ewigen

die Kreatur selbst befreit wird von der Knechtschaft der Vergédnglichkeit zur Freiheit der Herrlichkeit der
Sohne Gottes”. Ebenso Irendus von Lyon, adv. haer. 5,33,4: ,Und wenn nun die Schopfung
wiederhergestellt ist [= lat. ,,conditione revocata“], dann miissen alle Tiere dem Menschen sich unterwerfen
und gehorsamen und zur ersten von Gott ihnen gegebenen Speise zuriickkehren, zur Frucht der Erde, wie
sie auch dem Adam in Gehorsam unterworfen waren.*

134 Jaschke, Art. Irendus von Lyon, 264.

135 Vgl. Lerner, Art. Eschatologie VI, 305f.; vgl. zB. Thomas Aquin, contra Gentiles, c. 61-63, vgl. Balthasar,
Theodramatik (Endspiel), 279.

136 Vgl. DH 1000-1002.

137 Vgl. a. Laetentur Caeli (Ferrara-Florenz 1439, DS 1304-1036); vgl. Koch, Art. Fegfeuer; 73.

138 Vgl. Tiick, Skriptum, No 5, 4: ,,Uberhangprobleme: 1. Ist die Konzeption einer anima separata nicht
aporetisch? Nach Thomas Aquin gilt: anima unica forma corporis (vgl. S.th. I, q. 76 a. 4): Ohne
formgebende Geistseele verliert der Leib sein Prinzip und wird zu gestaltloser Materie (forma dat esse),
aber eine Geistseele ohne Leib verliert umgekehrt auch ihr soziales Ausdrucks- und Kommunikations-
medium — wie soll eine anima separata als Identitéts- und Kontinuitétstragerin tiber den Tod hinaus dann
aber ndher gedacht werden? 2. Haftet dem Modell einer Restitution der Leiber im Kontext der allgemeinen
Totenerweckung nicht ein physizistischer Beigeschmack an? Wire nicht darauf zu verweisen, dass schon
die biochemische Verfasstheit unseres Leibes im permanenten Fluss ist — und daher die verklarte
Leiblichkeit freizuhalten ist von jedweder Bezugnahme auf eine materiell-physizistische Komponente? 3.
Wenn die Heiligen bereits unmittelbar nach dem Tod zur seligen Gottesschau gelangen, wie Benedicuts
Deus lehrt, welche Rolle spielt dann die resumptio corporum? Wird die Seligkeit der Seligen durch die
Wiederbringung der Leiber noch einmal gesteigert, und wenn ja, extensiv oder auch intensiv? Oder bleibt

20



Strafe der Verdammten in der Holle gehen katholischerseits bis ins beginnende 20.
Jahrhundert nicht hinter die systematischen Ausfiihrungen des Thomas Aquin hinaus.'”
Insbesondere der Begriindung von ewiger Verdammnis bei gleichzeitig zeitlich begrenzter
Siinde wird besonderes Augenmerk geschenkt. Schon Augustinus hatte in de civitate Dei'*
Einwinde gegen die Ewigkeit der Holle aufgegriffen und widerlegt.'""' Er weist zum einen
darauf hin, dass es auch im menschlichen Strafsystem keine direkte Proportionalitdt zwischen
der zeitlichen Dauer eines Verbrechens und der Dauer der Strafe gebe, und auch die
Kapitalstrafe insofern ewig dauere, als man sie nicht wieder beenden konne. Andererseits,
indem sich Adam und Eva von Gott abgewendet haben, héitten sie ein Gut in sich, ,,das ewig
hitte sein konnen®: ,,[J]e mehr der Mensch im Genusse Gottes stand, um so groBer die
Ruchlosigkeit, womit er Gott verlieB und fiir ein ewiges Ubel reif wurde®. Die Grofe bzw.
Dauer der Strafe ist also direkt proportional zu der Grofle bzw. Dauer dessen begriindet, was
die Menschen in der Ursiinde zuriickgewiesen hitten.'** Die Strafe richte sich — wie auch im
zeitlichen Leben ,,nach der GroBe des Unrechts und der Ruchlosigkeit.“'* Thomas Aquin
greift diese Argumentationsfigur auf und erweitert sie, ndmlich in Hinblick auf die
Proportionalitit zwischen dem MaB der Strafe und der Person, an der man ein Verbrechen
begangen habe: die Straftat gegen einen Soldaten wiege schwerer als eine Straftat gegen einen
Bauern, gegen einen Konig schwerer als gegen einen Fiirsten. Straftaten gegen Gott wiegen
am schwersten und weil Gott ewig sei, sei auch die Strafe fiir eine Siinde gegen Gott ewig.'*
Biblisch gesprochen ist Siinde gegen Gott vor allem eine Beleidigung Gottes (Psalm 51:6),
Thomas spricht aber auch vom Band der Liebe, das die Heiligen Gottes miteinander verbinde

und das durch ein Vergehen gegen einen der Heiligen zerstort werde'*

. Eine anders gelagerte
Argumentation besagt, dass der Mensch, der Zeit seines Lebens im Stand der Siide verharre,
in dieser auch in Ewigkeit zu bleiben gedenke (sonst wiirde er ja so schnell wie moglich
diesen Zustand verlassen wollen)."** Der unbuBfertige Stinder hére nur deshalb auf zu

stindigen, weil ihm der Tod ja nur ,,dazwischenkomme*, weshalb er dafiir auch in Ewigkeit zu

die resumptio corporum letztlich doch akzidentiell?*

139 Thomas Aquin, s. th., suppl., . 99; contra gentiles, 3, 143f.; compendium, c. 183.

140 Vgl. Augustinus, De civ. Dei, 21,9; 21,11; 21,12: 22,3

141 Seymour, Theodicy of Hell, 24: ,,Aquinas' discussion of hell is heavily influenced by Augustine; many of
the arguments from The City of God find a place in his Summa Theologiae.*

142 Augustinus, De civ. Dei, 21,12.

143 Augustinus, De civ. Dei, 21,11.

144 Vgl. Thomas Aquin, compendium, c. 183, s. th., suppl., q. 99 a.1 respondeo.

145 Vgl. Thomas Aquin, s. th., suppl., q. 99 respondeo.

146 Gregor der Grofe, dial. 4.
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bestrafen sei.'¥’

Angesichts der ewigen Bestrafung der Verdammten in der Holle, ist es nur verstandlich und

nach Thomas Aquin auch gerechtfertigt,'*® dass sich die Siinder wiinschen, insgesamt

vernichtet zu werden. Auch wenn Thomas dieser Vorstellung keinen Realitdtsbezug

zugesteht, wird die These der Vernichtung (,annihilatio‘) aller Verdammten bzw. aller

Stinder'” verschiedentlich vertreten. In der Gegenwart wird diese Vernichtung idR. als

Selbstvernichtung' verstanden. '*' Beide Variationen der ,annihilatio® sind jedoch mit

Problemen behaftet, die aus Sicht ihrer Kritiker in grundsitzlichem Gegensatz zum

christlichen Gottesbild stehen.'*

147
148

149

150

151

152

Gregor der Grof3e, dial. 34; vgl. Thomas Aquin, s. th., suppl., q. 99 respondeo.

Thomas Aquin, s. th., suppl., q. 98 art. 3 respondeo Seymour, Theodicy of Hell, 24: ,,Q. 98, Art. 3, Thomas
agrees with Augustine that the damned wish to escape hell, even to the extent of wishing for their own
annihilation. Although Aquinas is committed to the view that being is good, and death as a privation of
good is undesirable, he argues here that death is also a privation of evils and so can ,take on the aspect of
good ‘.

ZB. bei den Zeugen Jehovas, vgl. Valentin, Eschatologie 2013, 173.

Diskussion zB. bei Rosenau, Allversohnung, 7ff. et al. loc. (Rosenau nennt die ,,Vorstellung von der
,annihilatio® einen vermittelnden Kompromif3*, ebd. 8); Seymour, Theodicy of Hell, 182ff.; Janowski,
Allerlosung, S14ff.

Diese ,,Denkfigur hebt darauf ab, dass die Téter durch ihre Verbrechen und ihre anhaltende UnbuBfertigkeit
sich selbst aus dem lebendigen Gedéchtnis Gottes ausschlieBen. Durch diese Selbst-Exkommunikation
fallen sie ins Nichts* (Tiick, Gottes Augapfel, 297); vgl. a. Petzel, Christodizee.

ZB. Tiick, Inkarnierte Feindesliebe, 245 und Moltmann, Kommen Gottes, 130: ,,Auch die Vorstellung der
,Annihilationisten‘, da die Ungldubigen nicht in eine Holle ohne Ende kommen, sondern einfach
,vernichtet® (annihilated) werden und in das ewige Nichts fallen, scheint mir nicht mit der kommenden
Allgegenwart Gottes und seiner Treue zu seinen Geschopfen vereinbar zu sein. Dal die Verlorenen
,verschwinden‘, palit zu den schrecklichen Erfahrungen mit den Morderbanden in Militdrdiktaturen, aber
nicht zu Gott. Der Gott der Bibel ist der Schopfer, nicht zugleich der Vernichter, wie der indische Gott
Shiva“.
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2.2.2 Singulirer Ausgang

Liasst man die — wenigstens logische — Moglichkeit unberiicksichtigt, dass das Ende der Welt
und damit der Geschichtszeit den alternativen Modellen der Naturwissenschaften zum Ende
des Universums folgt und in einen ,big rip‘, ,big freeze* oder ,big crunch® miindet, besteht
zumindest ebenso logisch die Mdglichkeit, eine ,annihilatio® der Welt zu denken, einen
Untergang der Schopfung, wie er bereits in der Sintfluterzahlung in Gen 6ff. angekiindigt
wurde, aber dann letztlich unvollendet blieb. Dieser Alternative eines singuldren Ausgangs in
der absolut endgiiltigen Allvernichtung (,annihilatio®) der ganzen Schdpfung widerspricht
Gott in der Sintfluterzdhlung selbst (Gen 8:21) und sie wird darum in keiner christlichen
Eschatologie vertreten.'>

Ist eine Allvernichtung der Schopfung aus christlicher Perspektive ausgeschlossen, ist eine
Allversohnung der Schopfung (fast durchgehend)'™ als Denkmoglichkeit Gegenstand
theologischer Betrachtung. Im 21. Jh. hat zudem insbesondere die systematische Erforschung
dieser eschatotheologischen Alternative zugenommen, nicht zuletzt durch eine im 20. Jh. vor
allem mit Karl Barth und spiater mit Hans Urs von Balthasar prominent vertretene und
einflussreiche Wiederaufnahme in einen dogmatischen Gesamtkontext. Inzwischen kann als
gesichert gelten, dass die Vorstellung eines singuldren iwS. heilsuniversalistischen Ausgangs
nicht nur nicht ,unbiblisch® ist, sondern als Alternative zum dualen Gerichtsende

gleichberechtigt in den biblischen Schriften zu finden ist.'*

2.2.2.1 anokataoctaocis mavrmv (Origenes von Alexandrien)

Der ,Elefant im Diskursraum® jeglicher Uberlegungen zu einem christlichen
Heilsuniversalismus ist die dmoxatdortacig mavtowv des Origenes von Alexandrien (185-
253/4). Seine in der dogmatischen Ubersichtsdarstellung Ilepi Apy@v (de principiis) systema-
tisch entwickelten Uberlegungen zu einer ,Wiederherstellung von allem‘ bzw. einer
,Zurlickversetzung in den Ur-/Anfangszustand‘ wurden im 6. Jh. zweimal als Hairesie
verurteilt (543 und 553 durch Kaiser Justinian)*® und damit aus der offiziellen Theologie

insgesamt ausgeschieden.”” Seither sind Konzepte, die Alternativen zum eschatologischen

153 Zum Zwischenschritt der Weltvernichtung als Reinigungsmechanismus vor der Erschaffung der Neuen
Welt vgl. zB. Stock, Annihilatio mundi; Moltmann, Gerechtigkeit, 123; Miihling, Liebesgeschichte, 491f;
Beifler, Hoffnung und Vollendung, 293f; Wenz, Vollendung 2015, 99; Pannenberg, Systematische
Theologie 111, 571 Anm. 13.

154 Vgl. Ramil 1 und Ramil 2; vgl. a. Miiller, Apokatastasis.

155 Vgl. Adam, Paulus, 398ff., zuvor mit einer Sammlung von bibl. Textzeugnissen Schumacher, Zeugnis.

156 Vgl. DH 411 (543 Synode von Konstantinopel); DH 433; DH 519; Fiirst/Karmann, Verurteilung.

157 Vgl. Remenyi, Ende gut, 495.
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Dual betrachten allgemein wenigstens mit dem Ruch des Suspekten behaftet.””® Eine solche
pauschale Haltung ldsst aber unberiicksichtigt, dass mit den (hier: deutschen) Begriffen der
,Allversohnung‘ oder ,Versohnung aller®, ,Allerlésung® oder auch ,Apokatastasis‘ iS. einer
,Wiederherstellung® usw. in Summe Konzepte etikettiert sind,"” die sich durchaus
grundlegend vom originalen Ansatz und der Anlage der Konzeption des Origenes
unterscheiden. Weder ist der Begriff der dnokatdotacig eine Neuschdpfung des griechischen
Theologen noch sind seine Uberlegungen die ersten ihrer Art.'®

Origenes* Uberlegung in ITepi Apy@v ist dabei folgende: Sobald es am Ende der Welt zum
Gericht kommt, wird die ganze Schopfung ihrem Richter, Jesus Christus, unterworfen und
bestraft werden.'' Ende und Weltgericht und Bestrafung werden also die ganze Schopfung,
das ist die sichtbare und die unsichtbare Welt,'®* umfassen. Zum Zweiten versteht Origenes,
der sich in seinen Uberlegungen auf Paulus, 1 Kor 15:26f. stiitzt, die Unterwerfung der
Schopfung unter Christus, notwendig als Unterwerfung zum Heil,'” durch die dann am Ende
auch der Tod vernichtet wird.

Der Zustand der Unterwerfung, in dem sich nun die ganze Schopfung befinde, sei derselbe
Zustand, in dem ,,auch wir [Christus] unterworfen zu sein wiinschen; in der auch die Apostel
und alle Heiligen ihm unterworfen sind, die Christus gefolgt sind“.'* Dieser Zustand sei aber,
so Origenes, auch jenem Zustand &hnlich, der am Anfang der Schopfung geherrscht habe.'®
In der Weise, in der sich vom Anfang des Urzustands im Laufe der Zeit die verschiedenen
Ordnungen entwickeln und ausdiversifizieren, durch Nachldssigkeit eine Anteilhabe an der
Gutheit Gottes sukzessive verloren wird, so wiirden am Ende — unter der Herrschaft Christi —

diese Entwicklungen wieder in derselben Weise riickgdngig gemacht werden. Dies soll

158 Vgl. Janowski, Allerlosung, 28ff.

159 ZB. ,Allverséhnung‘, ,Allerlosung‘, ,amokotdotactg (mdviov)‘, ,Wiederherstellung® bzw. ,Wieder-
erneuerung’, ,Wiederbringung (aller Dinge)‘ und ,Allbeseeligung® [fiir beide vgl. Michaelis, Verséhnung
des Alls 1950, 7, 16 (,,Apokatastasis oder Allversohnung?*)], ,Neuordnung® usw. [vgl. uva. Eisler, Art.
Apokatastasis; Janowski, Allerlosung, 98 Anm. 26: ,,Wiederneuerung der Korper™ bei Tertullian; Lohr,
Hebréerbrief, 207: ,,Wiedererneuerung der Abgefallenen® ...]

160 Zur Begrifflichkeit vgl. ua. Laak, Allversohnung, 20ff.; Rosenau, Allversohnung, 26ff.; Adam, Paulus,
84ff.; Ramelli, Apokatastasis, 1ff. Ausfiihrlich zu den Wurzeln der dnokotdotootg in den biblischen und
apokryphen Schriften und bei den griech. Apostolischen Vitern, Apologeten und anderen Theologen vor
Origines in Ramelli, Apokatastasis, 10ff., 25ff., 62ff.; vgl. a. Ramelli, Debate.

161 Origenes, De princ.1,6,1.

162 Origenes, De princ.1,6,2 mit Zitat aus Philemon 2:9f.

163 Origenes, De princ.1,6,1.

164 Origenes, De princ.1,6,1: ,,Ego arbitror quia haec ipsa, qua nos quoque optamus ei esse subiecti, qua
subiecti ei sunt et apostoli et omnes sancti, qui secuti sunt Christu.”: dt. Gérgemanns-Karpp (Hg.),
Origenes. Vier Biicher von den Prinzipien 1985, 217.

165 Origenes, De princ.1,6,2: ,,Semper enim similis est finis initiis* und ,,[Jomnes?] rursum per bonitatem dei,
per subiectionem Christi atque unitatem spiritus sancti in unum finem, qui sit initio similis*.
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moglich sein sogar fiir den ,,Teufel und seine Engel* (,diabolus et angeli eius).'® Origenes
stellt sich diese Riickfiihrung in einer hierarchischen Ordnung vor, in der die weiter oben
Stehenden den weiter unten Stehenden Hilfestellung leisten. Dass sich nun Origenes diese
Entwicklung einer fortschreitenden Piddagogik bzw. Besserung im Laufe einer zyklischen
Abfolge von gleichen Welten vorstellte,'®” erscheint gegeniiber der Vorstellung am Ende der
Zeiten dieser Welt weniger plausibel, muss aber dahingestellt bleiben.

Origenes auBlert sich spéter in Origenes, De princ. 2,10,6 iiber die Art und den Zweck der
Bestrafung, die aufgrund des Weltgerichts vollzogen werde. Seiner Auffassung nach und mit
Verweis auf Jer 32 gehe es um die ,Reinigung der Seelen‘ und — gemal Jes 4:4 — um die
,Abwaschung der Schuld‘“.'*® In seiner Streitschrift gegen Kelsos und in seinem Kommentar
zu Romer 25:46'® betont er einerseits noch einmal den medizinalen Charakter der Strafe des

170

Endgerichts,”” andererseits argumentiert er, dass der Tod, der ja die Folge der Siinde sei,
nicht in derselben Weise ewig (aidviog) genannt werden konne, wie das Leben in Christus
(ohne Siinde).'”" Origenes — und ihm folgend {ibrigens Gregor von Nyssa — zieht die von der
christlichen Gnostik beeinflusste Vorstellung eines vollig leiblos gedachten Lebens einer
,,vollig verwandelten Leiblichkeit im Endheil* vor.'” Die in der Alten Kirche vermutete Nihe
des Origenes zur Gnostik,'” und paradoxerweise die Vermutung einer hinter der
Apokatastasis stehende ,ewige Wiederkehr des Gleichen®,'™ lie sein Werk in der Zeit der
Anti-Manichdischen Auseinandersetzungen ua. in das Visier des Augustinus geraten,'” der

polemisch Kritik daran iibte und ihm seinen eigenen Entwurf eines streng dualistischen

Ausgangs entgegensetzte.

166 Origenes, De princ.1,6,2.

167 Gorgemanns-Karpp (Hg.), Origenes. Vier Biicher von den Prinzipien 1985, 219 (Forts. von 217 Anm. 7)
,»| Origenes] hat in diesem Paragraphen, wie aus Hier. und Just. [= Justinian Ep. ad Menam, vgl. Behr (Hg.),
Origen. On First Principles Volume 1 2017, 109 Anm. 55] hervorgeht, von einer Abfolge von Welten
gesprochen, wobei ein neuer Anfang jeweils an das Ende ankniipft; Ruff[inus] dagegen erweckt den
Eindruck, es sei nur von einem absoluten Ende, der Riickkehr in die Einheit die Rede. Offenbar hat er den
Gedanken einer Abfolge eliminiert.*

168 Origenes, De princ.2,10,6.

169 Romer 25:46: ,, Und diese werden weggehen zur ewigen Strafe, die Gerechten aber zum ewigen Leben.*
(kai émeledoovrar odTol €l KOM oW aidviov, ol 8¢ Sikawol €i¢ (v aidviov); Comm. in Rom 5,7:
»Aeternum namque aeterno contrarium non erit, sed idem. Nunc autem certum est mortem vitae esse
contrarium certum est ergo quod si vita aeterna est, mors esse non possit aeterna®; vgl. Laak,
Allversdhnung, 89f.

170 Origenes, C. Cels. 3,78; 4,13; 5,15.

171 Origenes, C. Cels. 3,78; 4,13; 5,15; zur Diskussion um den Begriff aidviog vgl. Adam, Paulus, 67 Anm.
390; Ramelli, Apokatastasis, 26ff.

172 Kiel, Ps-Athenagoras, 328 mit Anm. 437 und 329ff.

173 Vgl. Fiirst, Origenesbilder, 32; 54.

174 Vgl. Remenyi, Ende gut, 495.

175 Ramelli, Reception, weist auf eine Nihe des frithen Augustinus zum Gedankengut des Origenes hin.
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Die jiingsten Forschungen von Ilaira L. E. Ramelli lassen den Schluss zu, dass weder die
allgemeine Uberbetonung der Wurzeln griechischer Philosophie und besonders Platons
gerechtfertigt ist, noch der Vorwurf gnostischer Einfliisse auf Origenes‘ dmokotdotoacig.'’
Der Entwurf sei vielmehr ausdriicklich auf den biblischen und besonders auf den ntl.
Schriften begriindet und streng christozentrisch ausgerichtet, ein Grundzug seiner gesamten
Theologie in Abgrenzung gegen Manichdismus und Marcionismus.'”” Auch seien von
Origenes und anderen, insbesondere von Gregor von Nyssa, der in Anlehnung an Origines
ebenfalls eine dmokotdotooctig vertrat, auch noch in der Gegenwart wichtige Fragen wie die
des Problems der freien Entscheidung zum Bosen und zum Guten, sowie Fragen rund um die
Theodizee Gottes von Relevanz.'™ Konzepte einer dmokotdotaocig (dh. nicht nur in der
origenistischen Form) seien zuerst christlichen bzw. jiidisch-christlichen Ursprungs,'” auch
die universalistischen Entwiirfe im persischen Zoroastrismus von der Allerldsung und
Wiederherstellung (avest. Frashokereti'® bzw. mittelpers. Frashegird'®') seien zeitlich erst

nach Origenes anzusetzen und wahrscheinlich auf ihn zuriickzufiihren.'®

2.2.2.2 Deutscher Idealismus

Einen préparatorischen Einfluss auf die theologischen Diskurse zu einem singuldren
eschatologischen Ausgang hat der Deutsche Idealismus im 19. Jh. Er holt das Jenseits ins
Diesseits, entweder, indem wie bei Hegel'™ und Marx das Eschaton der Geschichte nicht
auBlerhalb von ihr liegt, sondern in ihr selbst. Oder, dass das Eschaton, das Absolute durch
innergeschichtliche Prozesse erreicht wird, die diese Welt ins Absolute transzendieren,'* sie
zu vergeistigen, im Absoluten aufgehen zu lassen und damit aufzuldsen,' damit der Mensch
in den Zustand {iibergeht, der ihm, wie Friedrich Wilhelm Schelling meint, sein ,,wahres
Wesen* zeigt, ihm zeigt, ,,wie er wirklich ist“."® | In diesem Gedanken einer Riickkehr zu

Gott liegt auch das eschatologische Moment des religiosen Bewusstseins, das zugleich die

Perspektive auf Wiederherstellung einer urspriinglich verloren gegangenen Einheit und eine

176 Ramelli, Apokatastasis, 817ff. und 823ff.

177 Ramelli, Apokatastasis, 823ff.

178 Ramelli, Apokatastasis, 8191f.; vgl. a. Rizzi, Revival, 275ff.
179 Ramelli, Apokatastasis, 819.

180 Ramelli, Apokatastasis and Frashegird.

181 Johnson, End of Days, 1391f.

182 Ramelli, Apokatastasis and Frashegird.

183 Rentsch, Baader, Hegel und Meister Eckhart, 176.

184 Ciancio, Schelling, 221.

185 Schmidt-Biggemann, Baader, 156; Ciancio, Schelling, 222.
186 Ciancio, Schelling, 228.
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Riickkehr zum eigenen Wesen beinhalte*:' Friedrich Schleiermacher geht es wiederum um
eine ,Entjenseitigung der Eschatologie des Erlosers”,'™ eine Abwendung von jeder
,.bibelstellen-kombinatorischen Konstruktion der Eschatologie."® Schleiermacher entwirft
eine radikal prédsentische Eschatologie, in der das Reich Gottes bereits als wirksam und
prasent erfahren werden kann: ,,Mit dem Blick auf Christus, den in der vollkommenen Einheit
von Gottes- und Selbstbewusstsein manifesten Erloser, konnen Christen eine eschatologische
Gewissheit vom Erfolg ihres Handelns in all seinen praktischen und theoretischen Beziigen
mobilisieren. Jesus hat gezeigt, dass ein alle Lebensvollziige begleitendes und tragendes
Bewusstsein der Gottesprdsenz nicht nur prinzipiell moglich, sondern in der geschichtlichen
Weltwirklichkeit realisierbar ist.“'”® Das Weltgericht ist fiir Schleiermacher im Tod des je
einzelnen Menschen erfahrbar.'' Nicht {ibersehen werden darf dabei der nicht nur implizite,
sondern notwendig heilsuniversalistische Ansatz Schleiermachers,' auch wenn er sich jeder
biblisch begriindeten Bildmetaphorik enthélt.'”® Im Sinne des transzendentalen Idealismus
kann der Vorstellung von der ,,Allversohnung® oder ,,Wiederherstellung* als ,,Ideal* nicht nur
die Stellung einer rein gefiihlsorientierten Phantasie zugesprochen werden, sondern sie
erweist sich als eine Wirklichkeit,””* die im transzendentalen Uberstieg oder als eine

,murspriingliche SelbsterschlieBung*'®®

ihren Grund findet. Die (transzendentale) Erfahrung der
»schlecht-hinnigen Abhéngigkeit (Schleiermacher) des Menschen in seiner Bezogenheit auf
Gott (Transdenzenz)'*® lasse den Menschen in sich selbst das Ideal des universalen Heils, der
Allvers6hnung finden.

Im 20. Jh. kommt es vor allem im Bereich der protestantischen Theologie und deren weiteren
Umfeld zu einer neuerlichen, vor allem theologischen Renaissance der Apokatastasis- oder

Allversohnungs-Lehre'” und einem damit einhergehenden wissenschaftlichen Interesse.'”®

187 Gerlach, in: Hermanni; Nonnenmacher; Schick, Religion und Religionen im Deutschen Idealismus 2015,
375.

188 Weeber, Schleiermacher, 585.

189 Weeber, Schleiermacher, 586.

190 Grab, Schleiermacher, 80.

191 Weeber, Schleiermacher, 595.

192 Vgl. Miiller, Apokatastasis.

193 Vgl. Rosenau, Allversohnung, 151ff.

194 Vgl. Rosenau, Allversbhnung, 153.

195 Rosenau, Allverséhnung, 157.

196 Vgl. Rosenau, Allversohnung, 161.

197 Vgl. Miiller, Apokatastasis; Beispicle sind zB. Michaelis, Versohnung des Alls; Schumacher, Zeugnis;
Stephens, Annihilation or Renewal; Rosenau, Allverséhnung; Moltmann, Kommen Gottes.

198 Kretzenbacher, Verséhnung im Jenseits; Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 171; Scheffzcyk,
Apokatastasis; Baxter, A historical study of the doctrine of 'apokatastasis' 1988; Balthasar, Kleiner Diskurs;
Balthasar, Apokatastasis; Laak, Allversohnung; Harmon, Apokatastasis and exegesis; Janowski,
Allerlosung; Ramelli, Debate; Adam, Paulus; Hegger, Sperare contra spem; Neuhoff, Gott alles in allem;
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Besonders die Arbeiten der evangelischen Theologin J. Christine Janowski'” und der
Altphilologin und Historikerin Ilaria L. E. Ramelli’® bieten aus je unterschiedlicher

Perspektive einen Breite und Tiefe umfassenden Einblick in die gesamte Thematik.

2.2.2.3 Soteriologische Ohnmacht (Hartmut Rosenau)

Der evangelische Theologe Hartmut Rosenau legt 1993 mit seiner Habilitationsschrift iiber
die ,Allversohnung® (,apokatallaxai ta panta‘, vgl. Kol 1:20)*' einen ,transzendental-
theologisch[n] Grundlegungsversuch® vor, in der er zum Ergebnis kommt, dass
,Allversohnung [...] das fir uns einzig denkmdgliche universale Heil als Gnade® sei.*”
,Allversohnung* versteht Rosenau umfassend, mehrdimensional und universal als ,,befriedete
Identitit des Menschen mit sich selbst zu seinem Heil“.?” Rosenaus Gedankengang geht dabei

vom ,,anthropologischen Grundsatz von der soteriologischen Ohnmacht***

aus, das bedeutet,
dass einerseits ,,die eschatologische Allversohnung nicht vom Menschen selbst ins Werk
gesetzt werden™ und andererseits ,,weder positiv noch negativ vom Menschen abhingig
gemacht werden™ konne, in dem Sinne, dass der Mensch selbst weder Heil erwirken noch
selbst verwirken konne.’”® Ausfiihrlich diskutiert Hartmut Rosenau den Einwand, eine

Allvers6hnung wiirde die Freiheit des Menschen missachten.?* ,, Wie [...] kénnen Menschen

als endliche, d.h. geschdpfliche Freiheitswesen (vgl. Ps 8,5f.) absolute und unbedingte, d.h.

Malcom, Will All be Saved; Wawrzonek, Hoffnung; Nemes, Christian apokatastasis; Ramelli,
Apokatastasis and Frashegird; Sivasubramanian, Twin Mission.

199 Janowski, Allerlosung (2000 in zwei Béanden).

200 Ramelli, Soteriology and Platonism; Ramelli; Ramelli, Debate; besonders: Ramelli, Apokatastasis; Ramelli,
Reception.

201 Rosenau, Allverséhnung, 36.

202 Rosenau, Allvers6hnung, 45; vgl. Adam, Paulus, 45; vgl. a. Adam, Paulus, 30f.; Rosenau, Allverséhnung,
507: ,,Bei der nun exegetisch exponierten, theologiegeschichtlich erlduterten, transzendental begriindeten
und anhand einer Konfrontation mit wesentlichen Einwénden bewéhrten Allverséhnungskonzeption geht es
nicht um ein Wissen um das, was das zukiinftige Ende der Welt mit sich bringen wird, oder das, was
passiert, wenn wir tot zu Boden stiirzen (Hallesby). Vielmehr geht es um ein im Rahmen einer theologia
ektypa zu erstellendes Fundament, von dem aus eine begriindete Option fiir eine bestimmte eschatologische
Vorstellung verantwortet werden kann, wenn man "letzte Dinge" thematisieren will.*

203 Rosenau, Allverséhnung, 41.

204 Rosenau, Allversohnung, 36ff.; 226ff.; 507.

205 Rosenau, Allversdhnung, 41: ,,[Der Mensch ist] auch nicht in der Lage, eschatologisches Heil zu verwirken,
denn das wiirde voraussetzten, da3 er es zumindest der Moglichkeit nach erwirken konnte* und Rosenau,
Allversohnung, 42: ,In beiden Fillen wiirde man so das Heil von einem bestimmten Verhalten des
Menschen abhéngig machen - etwa von seiner Zustimmung oder Ablehnung des Heils -, als ob es entgegen
der Annahme der Ohnmacht von soteriologischer Kraft sein konnte. Denn das eschatologische, also
letztgiiltige Heil erwirken oder verwirken zu kdnnen, setzt letztgiiltige Verantwortlichkeit, diese aber setzt
letztgiiltige Freiheit, und dieses wiederum letztgiiltige soteriologische Macht des Menschen voraus. Diese
Voraussetzung soll aber gerade zugunsten der These von der soteriologischen Ohnmacht des Menschen
bestritten werden.*

206 Rosenau, Allversohnung, 443ff.
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eschatologische Folgen bewirken?**” Gegen ,,das ,katholische‘ Modell einer eschatologisch
bedeutsamen Entscheidungsfreiheit als Korrelat zur Vorstellung vom ,doppelten Ausgang*
wendet Rosenau ein, dass das zugrundeliegende Modell der Freiheit als Wahlfreiheit

2% insofern es unberiicksichtigt

(,freedom of choice®) ,,philosophisch unterentwickelt sei,
lasse, dass bloBe Wabhlfreiheit keine echte Freiheit sei, sondern ja nur die Moglichkeit
umfasse, zwischen vorgegebenen Alternativen auszuwéhlen. ,,Philosophisch relevant® sei
hingegen ,.erst diejenige urspriingliche Wahl, die das Wihlen selber allererst wahlt, um so
Freiheit als Verantwortlichkeit zu konstituieren“.*” Auch konne nicht plausibel angenommen
werden, dass der Mensch sich iiberhaupt in echter Freiheit zwischen eschatologischen
Alternativen entscheiden konne, da ihm die epistemische Gewissheit fehle, dh.

unangefochtene und unzweideutige Erkenntnis.*'

2.2.2.3 ,Nova creatio‘ (Jiirgen Moltmann)*"

Jirgen Moltmanns Schliisselwerk von 1967 spricht von der Hoffnung. ,,Seid stets bereit,
jedem Rede und Antwort zu stehen, der von euch Rechenschaft fordert iiber die Hoffnung, die
euch erfiillt*,*'> schirft der Autor des 1. Petrusbriefes seinen Lesern ein und verweist auf das
,specificum christianum* der christlichen Existenz: Hoffnung.*”® ,Die Hoffnung ist“, so
Moltmann, ,nichts anderes als die Erwartung der Dinge, die nach der Uberzeugung des
Glaubens von Gott wahrhaftig verheien sind.**'

In seiner Auseinandersetzung mit Ernst Blochs Werk ,Das Prinzip Hoffnung* (ab 1954)
nimmt Moltmann Blochs kritische Unterscheidung zwischen ,Hoffnung‘ und ,Zuversicht
auf: Ernst Bloch kritisiert ,Zuversicht, als abergldubische, dh. falsche ,Hoffnung‘, die sich an
eine ,,ausgemalte, ausgemachte, [...] unsinnig irreale, aber als real hypostasierte Mythologie

ihrer Erfullung**"® klammere. In diesem Sinne versteht Bloch christliche ,Hoffnung‘, wie sie

sich ihm darbietet, als eigentliche ,Zuversicht‘, ,,weil sie Gott und das Heil fiir ausgemacht

207 Rosenau, Allversdhnung, 447.

208 Rosenau, Allverséhnung, 461.

209 Rosenau, Allverséhnung, 462.

210 Rosenau, Allverséhnung, 450; ,,im Rahmen einer konsequenten Offenbarungstheologie weil man um die
Uberforderung des Menschen hinsichtlich einer Erkenntnis des géttlichen Heils, wenn Gott nicht nur sich
selbst als ,Inhalt® des Heils, sondern auch die Bedingung fiir die Erkenntnis seiner selbst als die einzig
diesem "Inhalt" angemessene "Form" dem an sich blinden Menschen vermitteln muf3*, vgl. a. Rosenau, Ich
glaube - hilf meinem Unglauben 2005, 11.

211 Moltmann, Theologie der Hoffnung; vgl. Valentin, Eschatologie 2013, 131.

212 1 Petrus 3:15.

213 Vgl. Moltmann, Theologie der Hoffnung, 17, 279.

214 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 16.

215 Vgl. Ernst Bloch, zit. nach Moltmann, Theologie der Hoffnung, 331.
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hélt und weil sie die Zukunft fiir ausgemacht, fiir datiert und fixiert in ihren Inhalten hilt, so
daB weder Neues noch im Grunde Boses passieren kann.“*' Dem hélt Moltmann mit seinem
Entwurf einer christlichen ,Theologie der Hoffnung® entgegen und betont die Offenheit des
zentralen Moments des Auferstehungsglaubens des Christentums. Die ,Zukunft Christi® ist ein
Zentralbegriff der ,Theologie der Hoffnung’ und meint die Parusie, die Wiederkunft
Christi.”"” Christlicher Glaube lebe ,,von der Auferweckung des gekreuzigten Christus* sowie
der Erinnerung daran®'® und strecke sich ,,aus nach den VerheiBungen der universalen Zukunft
Christi*,*” die noch nicht erschienen ist.”® Im Auferstandenen aber konne ,,die Zukunft
Gottes zur Welt und die Zukunft des Menschen, die er an diesem Gott und seinem Handeln
findet* erkannt werden.?'

Die Zukunft Christi und das Reich Gottes seien, so Moltmann ,nova creatio‘ (,ex nihilo)**
Neuschopfung aller Dinge,*” da auch die Auferstehung Christi schon ,nova creatio® sei.”* Die
,Vorstellungen und Bilder, wie sie in den ntl. Schriften iiber die kommende Welt verwendet

5

werden,” seien auf die Zukunft gerichtete Gegenentwiirfe zu einer in der Gegenwart

erfahrenen Leidensgeschichte.?*

»Sie machen aber dieses beschddigte Leben hier
hoffnungsvoll und zur erfahrbaren VerheiBBung des verklirten, ewigen Lebens.“*” Aus diesen
,Analogien‘ spreche das ,novum ultimum‘, und darauf richte sich die christliche Hoffnung.***

In ,Das Kommen Gottes‘*’ (1995) entfaltet Jiirgen Moltmann den Gedanken der ,nova
creatio® weiter. Die ,,Wiederbringung aller Dinge* sei ,,die einzig realistische Konsequenz aus
der Kreuzestheologie.”® Das Weltgericht sei keineswegs eine ,.groBe Endabrechnung

Gottes“*' mit dualem Ausgang, sondern ,,die universale Offenbarung Jesu Christi und die

Vollendung seines Rettungswerkes.*> Damit sei das Gericht ,kein Schrecken®, sondern ,,in

216 Moltmann, Theologie der Hoffhung, 331.

217 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 207.

218 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 150.

219 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 12.

220 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 80.

221 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 176, 182.

222 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 162, 195, 202, 278.

223 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 18, 28.

224 Moltmann, Theologie der Hoffhung, 162.

225 ZB. 1 Kor 15:35f,; 2 Petrus 3:13; Off 21:3f., aus Moltmann, Theologie der Hoffnung, 196.
226 Vgl. Moltmann, Theologie der Hoffnung, 196.

227 Moltmann, Kommen Gottes, 46.

228 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 28; Moltmann, Kommen Gottes, 46.
229 Moltmann, Kommen Gottes, 262ff.

230 Moltmann, Kommen Gottes, 279.

231 Moltmann, Kommen Gottes, 264.

232 Moltmann, Kommen Gottes, 279.
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der Wahrheit Christi das Wunderbarste, was Menschen verkiindet werden kann®.**

Moltmann kniipft in seiner theologischen Begriindung an die Uberlegungen Luthers zur
,Hollenfahrt Christi® an, die Hans Urs von Balthasar die ,Karsamstagserfahrung Christi‘
nennt.?* Sie ,begriindet die Zuversicht, daB nichts verloren geht, sondern alles wiederge-
bracht und ins ewige Reich Gottes versammelt wird*.>*

Hier geht es nicht mehr um eine allgemeine Mdglichkeit, sondern um christliche Zuversicht,
die auf der Gewissheit des Glaubens beruht: ,,der Glaube ist das Fundament, auf dem die
Hoffnung ruht, die Hoffnung néhrt und stiitzt den Glauben [...] So macht der Glaube an
Christus die Hoffnung zur Zuversicht*.*® Die ,,Lehre von der Allversohnung“ bringe ,.ein
grenzenloses Gottvertrauen zum Ausdruck: Was Gott will, das kann er auch und das wird er
auch tun. Will er, daB allen Menschen geholfen werde, dann wird er zuletzt auch allen
Menschen helfen [sic!].“%’

Die Vorstellung, dass Menschen ins Angesicht Gottes gegen Sein Heilsangebot widerstehen
konnten, dass also Gottes Freiheit und die Freiheit des Menschen auch gegen Gott am Ende
ultimativ und zugleich denkbar seien, sei dann nur eine Variation eines Gerichts mit dualem
Ausgang. Wihrend in der ,klassischen® Konzeption Gott den Siinder aufgrund seiner Taten
endgiiltig verdamme, verdamme sich der Mensch nun selbst. In beiden Szenarien sei die
Letztentscheidung fiir oder gegen die Erlosung letztlich also nicht Gott, sondern dem
Menschen anheimgestellt.”* Moltmann betont, dass die Gnade, die die Erlosung wirkt, jedoch
nicht von einer Entscheidung des Menschen abhéngt, sondern ,,Gott entscheidet sich fiir den
Menschen und sein Heil, denn anders gibt es keine Heilsgewif3heit.“*”

Um nicht mit einer heilsuniversalistischen Zuversicht die individualbiographische Leidens-
geschichte jedes einzelnen Menschen zu iiberschreiben, zieht Jiirgen Moltman eine Art
,Zwischenraum‘ ein, der ein ,Lebensraum‘ ist fiir alle Menschen, ,,in welchem sich
abgebrochenes, behindertes und zerstortes Leben frei wird entfalten kdnnen“.?** Dabei geht es

Moltmann nicht darum, eine Gelegenheit zu denken, in der Abgebrochenes wieder

233 Moltmann, Kommen Gottes, 284, ,,Im Gericht Gottes werden alle Siinder, die Bosen und die Gewalttiter,
die Morder und Satanskinder, die Teufel und die gefallenen Engel befreit und aus ihrem tddlichen
Verderben durch Verwandlung zu ihrem wahren, geschaffenen Wesen gerettet, weil Gott sich selbst treu
bleibt und nicht aufgibt und verloren gehen 146t, was er einmal geschaffen und bejaht hat.*

234 Moltmann, Kommen Gottes, 282.

235 Moltmann, Kommen Gottes, 279, vgl. 283.

236 Vgl. Moltmann, Theologie der Hoffnung, 16, 332.

237 Moltmann, Kommen Gottes, 272.

238 Moltmann, Kommen Gottes, 272.

239 Moltmann, Kommen Gottes, 273.

240 Moltmann, Kommen Gottes, 139.
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aufgenommen oder Unvollendetes schlieBlich vollendet werden konnte, sondern es geht um
das ,,Leben derer, die nicht leben durften und nicht leben konnten*“:**! , ,Kann ihr Leben nach
ihrem Tod irgendwo geheilt, erginzt, ausgelebt und vollendet werden?***> Wie kann eine
solche Vorstellung eingeordnet werden? Das Bild des ,Lebensraums* erinnert* an das in der
Offenbarung (Off 21) mit der Wiederkunft Christi errichtete chiliastische Zwischenreich, wie
es Irendus von Lyon ndher beschreibt.*** Da Moltmann die Existenz einer korperlosen Seele
t,245

fiir ,,anthropologisch unmoglich® haél

biblischer Bildsprache.

wiére dieser ,Lebensraum‘ eine Fortfiihrung

Ist dieses utopisch anmutende Bild eines vorbereitenden Zwischenzustands vor der Ewigkeit
des Reiches Gottes, nicht einfach Phantasie und ,.ertriumte Wirklichkeit*,>*® ein trostlicher
Uberstieg der leidvollen Wirklichkeit? Ja und Nein. Es brauche einen solchen ,,Bildersturm
der utopischen Hoffnungsbilder* als Kontrapunkt, betont Moltmann.**’ Gleichzeitig hélt er
daran fest, dass durch den christlichen Glauben an die Auferstehung, die ,Zukunft Christi°,
diese Vorstellungen nicht einfach Utopie sind, ,,denn sie strecken sich nicht nach dem aus,
was ,keinen Ort‘ hat, sondern nach dem, was ,noch keinen Ort‘ hat, aber einen solchen

gewinnen kann“.**® Moltmann sagt, dass die reale Erfahrung des ,Lebensraumes‘,** diesen

¢250 <251

,Zwischenzustand um der Gerechtigkeit willen‘*" zu etwas ,Realmdglichem‘*' mache.

Von welcher Art Gerechtigkeit (Gottes) spricht Jiirgen Moltmann hier? Gottes Gerechtigkeit
hat nicht einfach feststellenden bzw. sanktionierenden Charakter, sondern Gottes
Gerechtigkeit ist ,,schopferische Gerechtigkeit, die den Opfern Recht schafft und die Téter

zurechtbringt.“*?

,Zurechtbringende Gerechtigkeit ist damit immer ,schaffende Gerechtig-
keit‘, die einen rechtlosen oder un-rechten Zustand aktiv ,zuriick ins Recht bringt*.** Es wire
jedoch falsch, hier nur die individuelle Perspektive zu sehen. Denn das Endgericht ist ein
allgemeines Gericht. Alle Menschen versammeln sich vor Christus, der als Gekreuzigter der

Richter der Geschichte ist. Das Letzte Weltgericht ist darum notwendigerweise ein soziales

241 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 138.

242 Moltmann, Theologie der Hoffhung, 139.

243 Vgl. a. Haudel, SelbsterschlieBung, 293 (,,chiliastische Anklédnge®).

244 Trendus von Lyon, adv. haer. 5,32,1 und 5,33,4; Jaschke, Art. Irendus von Lyon, 264.
245 Moltmann, Kommen Gottes, 139.

246 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 15.

247 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 334.

248 Moltmann, Theologie der Hoffnung, 20.

249 Moltmann, Kommen Gottes, 325; Moltmann, Kommen Gottes, 139. 329f.
250 Moltmann, Theologie der Hoffhung, 284.

251 Moltmann, Kommen Gottes, 318.

252 Moltmann, Gerechtigkeit, 126.

253 Moltmann, Gerechtigkeit, 116.
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Richten,” ein ,,Zurechtbringen der gestorten Gemeinschaftsverhiltnisse in der Schopfung.>

Die Geschichte der Menschheit ist sowohl eine Leidens- als auch eine Schuldgeschichte.
,unrecht schreit zum Himmel, die Opfer verstummen nicht, die Mdorder finden keine Ruhe.
Der Hunger nach Gerechtigkeit bleibt als Qual in einer Welt der lautlosen Schreie bestehen.
Die Opfer konnen nicht vergessen werden, die Morder sollen nicht endgiiltig iiber sie
triumphieren®, schreibt Moltmann.”® Das Gericht ist die ureigenste und urspriinglichste
Erwartung der Opfer auf ihr eigenes rettendes Zurechtbringen; Gott ,,schafft Gerechtigkeit
und Recht allen, die Unrecht leiden“.*” Auch die vielféltigen sozialen Schuldverstrickungen
der Menschen lassen ein einseitig sanktionierendes Gericht wenig plausibel erscheinen, Téter
sind oftmals auch Opfer, die ihre eigenen Erfahrungen an andere weitergeben und so
perpetuieren. Und wenn der Ausgleich zwischen Opfern und Tétern sich als separate ewige
Bestrafung der Téter und Belohnung der Opfer zeigt, bleiben Téter immer Téter und Opfer
immer Opfer. Doch sollen ,,Mdrder nicht nur nicht endgiiltig iiber ihre Opfer triumphieren®,
sie sollen ,,nicht einmal in Ewigkeit die Morder ihrer Opfer bleiben konnen.***

Opfer und Titer stehen am ,,Jiingsten Tag* gemeinsam vor Christus.”’ Das Ziel des Gerichts
ist die Versohnung,” der Gerichtstag ist der ,,groBe[] Versohnungstag Gottes. An dem Tag
des Gerichts werden ,alle Tranen von ihren Augen abgewischt‘, die Tranen des Leids ebenso
wie die Trdnen der Reue, denn es werden ,weder Leid noch Schmerz noch Geschrei mehr
sein® (Offb 21:4)“.*' Jirgen Moltmann fragt nicht danach, wie das Zurechtbringen der
Menschheit ablaufen wird oder gar, ob es gelingen kann. Denn Christus der Machtlose, Gott
der Ohnmaéchtige hat den Tod in der Auferstehung bezwungen,*** und darum gebe es keinen

Grund, die ,Zukunft Christi‘ unter dem Vorzeichen der Ohnmacht zu betrachten.

254 Moltmann, Gerechtigkeit, 128.

255 Moltmann, Gerechtigkeit, 129.

256 Moltmann, Gerechtigkeit, 124f.

257 Psalm 103:6 (Luthertiibersetzung 2017); Moltmann, Gerechtigkeit, 125.

258 Moltmann, Kommen Gottes, 284.

259 Moltmann, Gerechtigkeit, 128f.

260 Moltmann, Gerechtigkeit, 60; vgl. Kolosser 1:20 ,, Denn Gott wollte mit seiner ganzen Fiille in ihm woh-
nen, durch ihn alles auf ihn hin zu verséhnen. Alles im Himmel und auf Erden wollte er zu Christus fiihren,
der Frieden gestiftet hat am Kreuz durch sein Blut.*

261 Moltmann, Gerechtigkeit, 127.

262 Vgl. Moltmann, Kirche in der Kraft des Geistes. Ein Beitrag zur messianischen Ekklesiologie 1975, 100,
121 et al. loc.

33



2.3 Modus der Hoffnung*®

2.3.1 Karl Barth**

Wegweisend verankert Karl Barth Eschatologie ganz in der Person Jesu Christi,” der der
»QGarant™ flir Gottes unwiderruflichen Gnaden- bzw. Erwidhlungszuspruch an den Menschen
ist.”® In ihm offenbart Gott sich selbst und im Kreuz manifestiert sich Gottes Entscheidung
fiir die unhintergehbare Versohnung, die Erlosung®’ der Menschen.”® Daran kann kein
Zweifel bestehen, denn ,,es ist kein Dunkel hinter und auf3erhalb der Botschaft von der freien
Gnadenwahl Gottes*.”® Fiir Barth bedeutet das jedoch auch, dass die Freiheit des Menschen
nicht gegen die freie Entscheidung Gottes stehen kann, denn ,,mit einer letzten Giiltigkeit und
Kraft dieses Widerspruchs, mit dem Gelingen dieses Versuchs kann [man] nicht rechnen.?”
Die Erwéhlungslehre Karl Barths, mit der die von Calvin zur doppelten Pridestination noch

271

verschirfte augustinische Prédestination iiberwunden wurde,””" verbleibt einerseits noch ganz

dem vertikal ablaufenden Gerichtsgeschehen verhaftet. Andererseits bietet sie auch eine
radikale, in Gottes unhintergehbarem Entscheid verwurzelte echte universale Hoffnungs-
botschaft (zumal Barth keinen Unterschied zwischen den Gliedern des Leibes Christi und

)272

»den anderen™ macht, jenen, die nicht an Christus glauben)”’ und den Einstieg dafiir, dass

heilsuniversalistische Konzepte (wieder) denkbar geworden sind und diskutiert werden.*”

2.3.2 Hans Urs von Balthasar?™

Im Gegensatz zu Karl Barth — und im wiederholten Verweis auf die Worte der ihm eng

)275

verbundenen Mystikerin Adrienne von Speyer (1902-1967)°” — rechnet Hans Urs von

263 Vgl. Hérle, Spurensuche, 477.

264 Vgl. Valentin, Eschatologie 2013, 1271f.

265 Barth, Romerbrief, 300: ,,Ein Christentum, das nicht ganz und gar und restlos Eschatologie ist, hat mit
Christus ganz und gar und restlos nichts zu tun®.

266 Vgl. Winkler, Erwiahlungslehre, 234, Anm. 31: , Eigentlich Erwéhlter ist Jesus Christus. Die Erwahlung des
je einzelnen Menschen ist im Kontext der Gemeinde zu verstehen.*

267 ,,Unter dem Stichwort ,Versohnung® behandelt der Basler Theologe das, was die katholische Theologie mit
Erlosung meint, wihrend er mit diesem Begriff das Geschehen der Vollendung (Eschatologie) bezeichnet;
Schwiger, Versohnungslehre, 102.

268 Vgl. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 213ff.

269 Winkler, Erwahlungslehre, 233.

270 Barth, KD 11/2, 1-563, 503; vgl. Winkler, Erwdhlungslehre, 234.

271 Schwiger, Versdhnungslehre, 119.

272 Barth, KD 11/2, 1-563, 503; vgl. Winkler, Erwdhlungslehre, 235: , Fehlender Glaube wirft nicht in die Hélle,
sondern wirkt sich in der Last der Gottlosigkeit im Leben selbst aus®; vgl. a. ebd., Anm. 65 mit
Gegenposition von Brunner, Lehre, 338.

273 Vgl. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 244.

274 Vgl. Valentin, Eschatologie 2013, 138ff.

275 Vgl. zu Von Speyer ua.: Hegger, Sperare contra spem, 87ff.; zur Frage der ,,Aufnahme der Visionen von
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Balthasar mit der Moglichkeit, eines ,,Ins-Angesicht-Widerstehens“*”® des Menschen. Er
spannt fiir seine, die Frage nach der ,Konvergenz zwischen den beiden sich scheinbar
ausschlieenden Polen* einer dualistischen und einer universalistischen Eschatologie einen

“217 auf, von der ,,Aonenwende vom

Bogen der ,,,Dialektik® zwischen Gnade und Gericht
Alten zum Neuen Bund“?”® hin zum ,,Gericht Gottes, das neutestamentlich ein Gericht Jesu
Christi geworden ist“.””” Die Gnade des Neuen Bundes ist keine ,zwingende Gnade‘, der
Mensch miisse auch bereit sein, sich retten zu lassen.?®® Das Schicksal des Menschen bleibe,
so Balthasar, ,,in der Schwebe.*?*!

Das Gericht des Menschen sei zundchst, dh. unmittelbar nach dessen Tod, als Selbstgericht zu
verstehen, als ein uniiberbietbares In-die-Wahrheit-Kommen des Menschen im Angesicht des
Lichts der gottlichen Wahrheit.?** ,,Wohlgemerkt“, schreibt Balthasar, ,.es geht hier noch gar
nicht um einen dieses Selbstgericht iliberholenden, mild-verzeihenden gottlichen
Urteilsspruch, sondern mit prédziser Genauigkeit um die Erfahrung des Menschen in der
entscheidenden Konfrontation.“*®® Der vergebende Urteilsspruch Christi miisse wiederum
vom Menschen erst angenommen werden,”™ es sei nicht denkbar, dass dem Menschen sein
Urteil quasi aufgezwungen werde, denn sonst wire dies ,.ein nicht zu iiberwindender
Widerspruch, eine stindige Demiitigung“.® Trotzdem aber sei bei jedem ,,Versuch eines

Menschen, sich selbst aus dem in Christus die Welt in sich einholenden trinitarischen Leben

auszuschliefen, um in sich Holle zu sein® immer notwendig einzuholen, dass der Mensch zu

Adrienne als Quelle der Theologie* (Hauke: Auf den Spuren des Origenes, 560) ebenso Hegger, Sperare
contra spem, 118ff.

276 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 261.

277 Vgl. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 246.

278 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 245 und 246-253, 253: ,Nicht umsonst nimmt Jesus gerade den
Samariter als Beispiel fiir die Sprengung aller nationalen Grenzen in seiner Antwort auf die fiir den
Gesetzeslehrer bezeichnende Frage: ,Wer ist denn mein Néchster?® (Lk 10,29). Denn daB3 der letzte
verlorene Sohn durch Jesu Kreuz sein und Gottes Néchster geworden ist, besagt, daf3 er es auch fiir den, der
Christus nachfolgt, werden mufl. Und dies nicht nur aufgrund einer vagen hellenistischen Philanthropie,
sondern weil er durch das leiblich erlittene Kreuz und die leiblich verteilte Eucharistie Christi dessen
Jleiblicher Verwandter®, vielmehr ein Glied seines Leibes geworden ist. Das ist die Aonenwende, die alle
formale Kontinuitdt zwischen den Gerichtsvorstellungen des Alten von denen des Neuen Bundes zunéchst
durch einen Abgrund aufhebt.*

279 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 246.

280 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 261-264.

281 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 264.

282 Vgl. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 266.

283 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 266; vgl. a. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 272, Anm. 13; vgl.
Kreck, Zukunft des Gekommenen, 147.

284 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 272 zitiert C. S. Lewis (Uber den Schmerz (Hegner, Koln 1954) 143):
., Vergebung mufl, wenn sie vollstdndig sein soll, nicht allein gewéhrt, sondern auch empfangen werden*
(C.S.Lewis).”

285 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 272; vgl. a Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 258ff. zum ,,Ernst der
Selbstverweigerung*.
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jeder Zeit ,,umfangen [sei] von der Kurve Christi, und insofern durch ihr Wesen und ihren

Sinn bestimmt, der da ist, die Freiheit des absolut Guten der Welt mitzuteilen.?¢

€287 288

Diese ,,Kurve Christi“*®’ nimmt am Karsamstag™® ihren Weg in absolutem Gehorsam und in
vollkommener Einsamkeit durch die Holle: ,,Allein der bis ins Auferste gehende Selbsteinsatz
Gottes, der im Sterben Jesu Christi am Kreuz, aber auch in dessen gehorsamer Ubernahme der
Gottverlassenheit im Descensus ad inferos [kursiv im Orig., JL] manifest geworden ist, gibt
der Hoffnung Grund, dass auch der Verlorenste noch gerettet werden kann.“* In ihrer
Begegnung mit der Barmherzigkeit Christi wird den Eingeschlossenen ,,‘an den Ort der
Trostlosigkeit [der] Trost, an den Ort der Kélte das Feuer, an den Ort der Gerechtigkeit die
Barmbherzigkeit‘, an den Ort der Holle das ,Fegfeuer® gebracht“.?”® Balthasar begriindet die
Kraft der Barmherzigkeit Christi auch in dessen totaler Verlassenheit am Kreuz, und mit

t*°! und richte in der Holle

dieser Erfahrung komme er nun an den Ort der totalen Verlassenhei
das Kreuz auf.*** Die durch die Barmherzigkeit Christi aus der Holle Gelduterten und damit
Geretteten — und Balthasar scheint unter diese mehr zu zdhlen, als allein die ,Frommen des
Alten Bundes‘*”® — lassen so ihre Siinden hinter sich zuriick®* in der Holle. Diese wiederum
auf Adrienne von Speyer zuriickgehenden und von Balthasar ,bloBe Anndherungen‘*’
genannten Spekulationen lassen damit die Holle zu einer dauernden Abraumhalde fiir alle
Stinden werden, sie ,,ist das bleibende Zeugnis fiir den NachlaB3 der Siinde* und ,,[i]n diesem
Sinn ist die Holle geradezu ein Geschenk der gottlichen Gnade“.® — Wie auch Christus der
Erloser nicht gegen Christus den Richter ausgespielt werden kann, konnen auch Gericht und
Erlosung nicht gegeneinander ausgespielt werden, sondern gehdren unverwechselbar

zusammen. Das bedeutet, dass die Erlosung des Menschen, die durch das historische Datum

286 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 276f.; vgl. Forst, Hoffnung, 181f.: ,,An diesem Punkt der Radikalisie-
rung der Dialektik von menschlicher Hartndckigkeit und dem Richter Christus kann dann auf den ,deus
semper major‘ gehofft werden, der selbst die Holle durchschritten hat und dem Tater so Motivation sein
wird, freiwillig seine Verschlossenheit aufzubrechen, um den Prozess der Verséhnung in Gang zu bringen.
Dies hoffentlich gerade dann, wenn er erfahrt, dass er als Tdter von Christus dem Retter unbedingt
angenommen ist.

287 Vgl. a. Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 94.

288 Vgl. Laak, Allvershnung, 142ff.; Hegger, Sperare contra spem, 18ff., Balthasar, Theodramatik (Endspiel),
223ff., 242f., 331f., 335; Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, 41, 58; Tiick, Nachbetrachtung, 125ff;
Fuchs, Jingste Gericht, 128f.

289 Tiick, Nachbetrachtung, 127.

290 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 286 mit Hinweis auf Speyer, 4 Jo 173 in Anm. 13; Balthasar,
Theodramatik (Endspiel), 331.

291 Moltmann, Kommen Gottes, 282.

292 Wohlmuth, Mysterium, 211.

293 Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, 60.

294 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 287.

295 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 287.

296 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 287, vgl. die Untersuchung von Hegger, Sperare contra spem.
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des Kreuzestodes Christi markiert ist, damit das Gegenwirtige dieser ja bereits geschehenen

Erlosung und das noch fiir die Zukunft ausstehende Gericht das Kommende ist .**

2.3.3 Karl Rahner®®

Karl Rahner findet in der an Immanuel Kant anschlieBenden und iiber Martin Heidegger
hinausfiihrenden Transzendentaltheologie ein entscheidendes und anschlussfahiges Moment
fiir die christliche Rede von Gott und vom Menschen im Horizont Gottes. In ihr ist auch der
Entwurf einer zeitgemdfBen Hermeneutik der Eschatologie moglich geworden, die eine Bild-
sensible Theologie im Blick hat.

Eschatologische Aussagen kommen, so Rahner, nicht zu anderen Aussagen {iiber den
Menschen ,,additiv® hinzu, wie auch die ,Letzten Dinge‘ nicht als eine Art Anhang zur
Geschichte der Menschheit zu verstehen sind.* Christliche Anthropologie muss darum ,,— in
eine ,Futurologie‘ gewendet — notwendigerweise etwas iiber das Heil des einen und ganzen
Menschen aussagen.“” Wenn eschatologische Aussagen also immer Aussagen iber die
Ganzheit des Menschen sind,*” dann ist die Geschichte des Menschen als Ganzes (immer

302

auch) Heilsgeschichte.””” Damit ist alles die innergeschichtlichen Ereignisse Nivellierende
und Ausldschende ausgeschlossen, denn unsere individuelle Lebensgeschichte und kollektive
Leidensgeschichte wird ja gerade nicht einfach zuriickgelassen.’” Der hermeneutische
Schliissel fiir Christliche Anthropologie ist Jesus Christus selbst.*** Die Botschaft Christi und
die Erlosungstat Christi betreffen den ,,ganzen Menschen®,*” die ,Totalitdt“*® der
menschlichen Existenz. Darum kdnnen die eschatologischen oder apokalyptischen Reden und
Ausspriiche Jesu nicht etwas sein, das aus dem Wirken und Lehren Jesu als Einzelaussagen

herauszuscheiden sei.

Der Verstehenshorizont eschatologischer Aussagen liegt nicht nur auf der Oberfliche ihrer

297 Vgl. Teifke, Offenbarung und Gericht, 255.

298 Vgl. Valentin, Eschatologie 2013, 135ff.

299 Rahner, Prinzipien, 497f.

300 Rahner, Grundkurs, 409.

301 Rahner, Prinzipien, 505f.

302 Rahner, Profangeschichte, 11; 18.

303 Rahner, Profangeschichte, 11f. Es ist aus dieser holistischen Perspektive fiir eine recht verstandene
christliche Eschatologie ebenfalls unméglich ,,das Heil des Menschen™ — von allem anderen abgetrennt —
,»als bloBe Unsterblichkeit der Seele [zu] konzipieren®, vgl. Rahner, Grundkurs, 409 und 410f.

304 Rahner, Prinzipien, 507f.

305 Rahner, Erlosung, 238.

306 Vgl. zB. Rahner, Naturwissenschaft, 31 und Rahner, Erlosung, 243; Rahner, Zur Theologie des Todes 1959,
58, 96 et al. loc.
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Bildmetaphorik, sondern der Geschichtlichkeit des Menschen und seiner Erfahrungen.’” Ist es
wirklich der ganze Mensch, der Thema des christlichen Glauben ist, dann miissen auch seine
Erfahrungen in der Geschichte, die er ,,mit Leib und Seele* erlebt, ernst genommen werden.
Eschatologische Aussagen sind, so Rahner, ,,die vom Wesen des Menschen her notwendigen
Folgerungen aus der Erfahrung der christlichen Gegenwart®, **® es sind ,,[ Ausblicke], wie die
Zukunft sein muf3, wenn die Gegenwart als das Anheben der Zukunft so ist, wie der Mensch
sie eben in seiner christlichen Anthropologie weiB.“*” Die Gegenwart des Menschen besteht
immer in ,Freiheit, Wagnis, Hoffnung, Ausgreifen auf Zukunft und Moglichkeit des
Scheiterns“,*'® und diese ,,Freiheitsmoglichkeit gilt es, ,gleichsam in die Zukunft [zu]
verldngern“.*"' Vor dem Horizont der Endlichkeit des menschlichen Lebens in der Zeit
bedeutet das, dass die Moglichkeit des endgiiltigen Scheiterns im Leben jedenfalls nicht
ausgeschlossen werden kann.*'? Eine Apokatastasis-Lehre nehme diese ,Freiheitsmoglich-
keit” des Menschen und damit den Menschen als Ganzes im Grunde nicht ernst, wenn sie von

,,einem Gerettetwerden schlechthin aller*"?

im Sinne einer einseitigen Setzung spricht, die die
Biographie des Menschen einfach {iberschreibt.’’* Ein einseitig verordneter Heilsuniversalis-
mus wiirde — und gleiches gelte fiir die Lehre von der doppelte Pradestination® — zudem den
Glauben zu einer bloBen ,Kenntnisnahme* von bereits langst Entschiedenem herabwiirdigen®'®
und entziehe sich so selbst das Moment des Zukiinftigen, und mache das Unverfiigbare
verfligbar.?"’

Was fiir die Apokatastasis-Lehre gelte, betreffe auch jede andere vorgestellte falsche
Gewissheit tliber das individuelle Schicksal des Einzelnen und iiber den tatséchlichen Ausgang
des Gerichts. Immer steht die Erlosungstat Christi, die mit ,,eschatologische[r]

Unwiderruflichkeit eingetretene Selbstzusage Gottes an die Menschheit**'®

iiber jeder Rede
von einem doppelten Ausgang. Uber die Verdammnis kénne darum nicht mit derselben

Gewissheit gesprochen werden wie iiber die Erlosung. Genauso, wie die Hoffnung darauf,

307 Rahner, Grundkurs, 406f.

308 Rahner, Grundkurs, 407.

309 Rahner, Grundkurs, 408; vgl. a. Rahner, Grundkurs, 412.

310 Rahner, Grundkurs, 152.

311 Rahner, Grundkurs, 410.

312 Rahner, Grundkurs, 410f.; Rahner, Profangeschichte, 13f.

313 Rahner, Grundkurs, 410; vgl. a. Rahner, Ansto3e, 139f.; Rahner, Rechtfertigung, 259; Rahner, Prinzipien,
S03ff.

314 Rahner, Grundkurs, 410.

315 Rahner, Prinzipien, 505.

316 Rahner, Rechtfertigung, 259.

317 Rahner, Prinzipien, 498.

318 Rahner, Philosophie, 222.
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dass Menschen im Leben nicht scheitern, berechtigt und in gewisser Weise auch eine
Pflicht®" sei — trotz der realen Moglichkeit des Scheiterns — auch die Hoffnung auf Erlosung,
also auf einen nicht von Gott abgewendeten und nicht ganz in sich verschlossenen Ausgang,
berechtigt und richtig.’*

Karl Rahner wendet sich in seinen Schriften immer wieder gegen eine im weitesten Sinne
,Vulgirdogmatik‘,**' die auf einer ,unter-komplexen Reflexionsstufe eigentlich unverfligbare
Sicherheiten fiir sich reklamiere. Das treffe sowohl auf jene Theologien zu, die nicht zwischen

2

Aussageweise und Aussageinhalt zu unterscheiden wissen,*” Prophetien als bloBe
Sachaussagen iiber Zukiinftiges werten und damit ebenso eine ,Enteschatologisierung’
betreiben,*” wie auch auf jene, die eine entgegengesetzte Richtung beschreiten und mittels

,Entmythologisierung® allen eschatologischen Aussagegehalt gleich miteliminieren.***

319 Rahner, Profangeschichte, 14.

320 Rahner, Prinzipien, 503ff.; Rahner, Profangeschichte, 15.

321 Bzw. eine ,Vulgdreschatologie® eine ,Vulgértheologie‘, ein ,Vulgirchristenum®, ein ,Vulgirkatholizismus*
usw., vgl. Rahner, Grundkurs, 66, 85 100, 143, 341; Rahner, Prinzipien, 500f, 502 et al. loc.

322 Rahner, Prinzipien, S08f.

323 Rahner, Prinzipien, 509f.

324 Rahner, Prinzipien, 492; vgl. a. 494f, 502.
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3. Vergeben, Verzeihen, Versohnen — Heilen

Die ,Reaktivierung® der durch Augustinus ,stillgelegten® Theodizee flihrte in weiterer Folge
zu einer rein bilateral verstandenen,*” dh. sich allein im Verhiltnis von Gott und dem
Menschen dullernden Schuldgeschichte der Menschheit. Die Frage von Schuld, Reue,
Vergebung, Verzeihung und Versohnung ist nun nicht mehr einzig auf die Beziehung
zwischen dem siindhaften Menschen und dem richtenden Gott enggefiihrt, sondern umfasst in
der ,Theologie nach Auschwitz‘ neben dem Gedichtnis des Leidens immer zentral auch das
Schuldverhéltnis der Menschen untereinander, also zwischen Téter und Opfer.

Das Desiderat in der Realgeschichte®*

einer notwendig horizontalen, dh. von Opfern
gegeniiber den Tatern geiibten Versohnung, Vergebung und Verzeihung anstelle einer von
Dritten vertikal vollzogenen Bestrafung oder Anmestie, wird quasi ,verjenseitigt® oder
,eschatologisiert* und als Modus in den Prozess des Weltgerichts eingefiihrt. Einer der
gingigen Einwidnde gegen die (generische) ,Apokatastasis‘-Lehre ist, dass sie ein vertikales
Geschehen sei, das von Gott auch gegen die Freiheitsmoglichkeit des Menschen angestof3en
und durchgefiihrt werde. In realgeschichtlichen Kategorien gedacht, werde so vor allem den
Opfern (und implizit auch den Tétern) die Verséhnung damit nicht mehr nur angeboten,
sondern oktroyiert. Die ,, Kluft zwischen der Schuld der einen und dem Leid der anderen**”’
werde damit gerade nicht nur nicht iiberbriickt, sondern einfach ausgeloscht.

Ist diese, wie Johann Baptist Metz sie nennen wiirde, ,,durchschaute Versohnung“** (fiir alle)
damit nicht mehr nur nicht einfach ,,unverdiente Gnade* (Romer 3:30; 4:5) gegeniiber allen,
sondern schlichtweg nur ,,billige Allverséhnung® (Jan-Heiner Tiick)?*® Und hintergeht eine
so bereitwillig nachgegebene Sehnsucht nach Trostung nicht auch ihre heilsgeschichtliche
Verwurzelungen, wenn sie sich anders als das Volk Israel nicht den niichternen ,,Verzicht auf
idealisierende oder kompensierende Verarbeitung von Enttiuschungen und Angsten‘

auferlegt, sondern sich stattdessen dem betdubenden Gesang ,,vorschneller Vertréstungen*

325 Vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 286: , hamartiologische Engfithrung der klassischen Soteriologie®.

326 Karger, Verzeihung, 12.

327 Tiick, Versohnung.

328 Vgl. Metz, Gottesrede, 17.

329 Vgl. Tiick, Christologie, 255: ,,Andernfalls kdnnte Gott ist die Liebe zur Erlosungsmetapher fiir alles und
jedes werden, zum Dogma fiir durchschaute Versohnung - eine durchschaute Verséhnung fiir alle, fiir die
Opfer und die Morder [..] Wer dem Verdacht billiger Allversohnung entgehen will, ohne die Hoffnung auf
Rettung fir alle fahren zu lassen, darf die Frage nach dem Gericht iiber die Tater nicht ausklammern. Er
mul} zugleich die Verweigerung der Liebe Gottes durch eine im Bosen verhértete menschliche Freiheit als
reale Moglichkeit anerkennen.*
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aussetzt?”*’ Versdhnung kann nicht erzwungen werden, auch Verzeihung ist ,,unvertretbar®,*!

soll sie nicht allein als rein formal-ritueller und damit im Grunde bedeutungsloser Akt
verstanden sein.’ Sie miissen, nimmt man die Freiheit des Menschen ernst, aktiv vom
Menschen angestrebt und angenommen werden, eine mogliche fehlende Bereitschaft
(aufseiten von Tétern wie Opfern) kann darum nicht einfach tiberschrieben werden.**

In eschatologischer Perspektive bedeute das, dass genauso, wie beim freien Individuum die ja
reale Mdoglichkeit des endgiiltigen Scheiterns und der Absage an Gott bestehe, auch immer
denkbar sein miisse, dass eine Versohnung zwischen Opfern und Titern nicht zustande
kommen konne.*** Angesichts der realgeschichtlichen zerstorerischen und hochtraumatischen
individuellen und kollektiven Gewalterfahrungen aller Art ist aber nicht nur eine in die
eschatologische Ferne geriickte universale ,Allversohnung® fiir die Opfer verstérend und
oftmals unverstindlich.

Aus biblischer Perspektive stehen Rechtschaffenheit und Bereitschaft zur Verséhnung in
einem Beziehungszusammenhang: So erzihlt das Buch der Richter in der Vorgeschichte zur
sog. ,,Schandtat von Gibea“, dass in der konigslosen Zeit Israels eine Nebenfrau ihrem
Ehemann untreu wurde und zuriickging in ihr Elternhaus. Anstelle die untreue Ehefrau zu
verstoBen, zieht der Ehemann ihr nach und bietet ihr (erfolgreich) Verséhnung an,*> worin
sich dessen Rechtschaffenheit zeigt.

In den Unheilsworten des Propheten Amos gegen Edom werden als Siinden der Stadt
fehlendes Mitleid und eine unversohnliche Haltung genannt, die neben anderen Siinden den

Untergang der Stadt herbeifiihren.”® Die eschatologische Urgenz (reziproker) Vergebungs-

330 Vgl. Tiick, Christologie, 166.

331 Tick, Todtnauberg, 712, Tiick, Gottes Augapfel, 263.

332 Vgl. Menke, Rechtfertigung, 60: ,,Aus jiidischer Sicht ist die in der Tora von JHWH geschenkte
Gerechtigkeit ein Bundesgeschehen. Das Geschenk der Gerechtigkeit kommt von JHWH allein, aber so,
dass der Empfénger das ihm dargereichte Geschenk nur im Modus der Inkarnation des gottlichen Willens
annchmen kann. Ein Glaube, der rein innerliches, unsichtbares, bloB empfangendes Annehmen ist,
pervertiert aus jiidischer Sicht die Untrennbarkeit der Néchstenliebe von der Gottesliebe in deren Gegenteil.
Das Judentum stellt dem Christentum unerbittlich und immer wieder die Frage: Ist der Glaube an die
Rechtfertigung durch Christus ein reines Empfangen? Oder ist der Glaube nur unter der Voraussetzung
wahr und echt, dass er sichtbar wird in der Verdhnlichung des Empfangers mit Christus?*

333 Balthasar, Theodramatik (Endspiel), 272 zitiert C. S. Lewis (Uber den Schmerz (Hegner, K6In 1954) 143):
», Vergebung mufl, wenn sie vollstdndig sein soll, nicht allein gewidhrt, sondern auch empfangen werden*
(C.S.Lewis).“

334 Marschler, Eschatologie, 543ff.

335 Richter 19:1ff., hier V.3: ,,xai dvéotn 0 avip avTiic Kai Emopevdn katdmicOev avtiic To0 AoAfjcot £xi Ty
Kkapdiav avTiic Tob Swdhdéat adTV £0VTA Kol dmoyayelv ovtryv oAy Tpog ovtdv =, Da machte sich ihr
Mann auf den Weg und zog ihr mit seinem Knecht und zwei Eseln nach, um ihr zu Herzen zu reden und sie
zurlickzuholen.” Das Verb dioAdcom wird in der LXX hier und in Sirach 22:22 fiir die Aussohnung
zwischen zwei Menschen verwendet, vgl. Link, Art. Verséhnung, 1777.

336 Amos 1:11f. ,,So spricht der HERR: Wegen der drei Verbrechen von Edom und wegen der vier nehme ich
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und Versohnungsbereitschaft wird schlieBlich besonders zum Ausdruck gebracht bei
Matthdus in der Bergpredigt Jesu, wenn er zur Versohnung vor der Darbingung eines Opfers
auffordert,”” oder im Gleichnis vom unbarmherzigen Gldubiger,*** das von Nachlassen einer
Schuld handelt und mit dem Jesus antwortet auf die Frage von Petrus ,,wie oft muss ich
meinem Bruder vergeben, wenn er sich gegen mich versiindigt? Die menschliche
Bereitschaft zur Versohnung, Vergebung und Verzeihung geht nicht der Bereitschaft Gottes
voraus, sondern ist bei Matthdus die Bedingung fiir das Erbarmen Gottes im Gericht iiber
einen selbst.** Auch im Herrengebet wird in beiden Fassungen (Mt 6:9-13 und Lk 11:2-4) die
Bitte um Vergebung der Schuld mit dem Hinweis auf die vorgéingige eigene Vergebungs-
bereitschaft ausgesprochen.**® Heiit das nicht zugespitzt, dass Gott einem Gewaltopfer erst
dann Vergebung zusprechen wird, wenn dieses Opfer den Tétern vergeben und sich mit ihnen
versohnt hat?

Gleichwohl bei Paulus an der begrifflichen Oberfliche vorrangig von horizontaler
Versohnung Gottes mit den Menschen die Rede ist,**' die ausschlieBlich von Gott ausgeht und
im Kreuzestod und in der Auferstehung Jesu Christi geschieht,*** verweist Hartmut Rosenau
jedoch auf eine weitere, implizite, ,Baustelle‘ der Versohnung:** Im Rémerbrief spricht der
Apostel von einem existentiellen inneren Zwiespalt, den er bei sich beobachtet: ,,Das Wollen
ist bei mir vorhanden, aber ich vermag das Gute nicht zu verwirklichen“.*** Versohnung kann

also nicht nur auf einer interpersonalen Ebene (zwischen Gott und den Menschen, zwischen

es nicht zuriick: Weil Edom seinen Bruder mit dem Schwert verfolgte und jedes Mitleid unterdriickte, weil
es unversohnlich festhielt an seinem Zorn und nie abliel von seinem Groll, darum schicke ich Feuer gegen
Teman; es frisst Bozras Paléste.*

337 Mt 5:21 ,,Wenn du deine Opfergabe zum Altar bringst und dir dabei einfillt, dass dein Bruder etwas gegen
dich hat, so lass deine Gabe dort vor dem Altar liegen; geh und verséhne dich zuerst mit deinem Bruder
(,,mpdTov d1odAMayN Ot @ Adele® cov*), dann komm und opfere deine Gabe! Schliell ohne Zogern Frieden
mit deinem Gegner, solange du mit ihm noch auf dem Weg zum Gericht bist!*

338 Mt 18:23-35, ,21Tote mpoceldmv 6 T1étpoc eimev ot KOPLE, TOGAKIC GUAPTHGEL £i¢ &ug O ASEAPOC POV
Kol 4ENow avTd;™

339 Mt 18:23-35, vgl. Jak 2:13: ,Denn das Gericht ist erbarmungslos gegen den, der nicht mit Erbarmen
gehandelt hat. Erbarmen triumphiert iiber das Gericht.“

340 Vgl. Vorholt, Vaterunser; Balthasar, Kleiner Diskurs, 29: ,,Jesu unbedingte Forderung der Nachsten- und
Feindesliebe als Bedingung dafiir, Gottes Vergebung zu erhalten. Wenn ihr den Menschen nicht verzeiht,
wird auch Gott euch nicht verzeihen (Mt 6,14). Oder: wenn ihr Vergebung erlangt habt und euren Néchsten
mit harter Gerechtigkeit begegnet, wird Gott euch ebenso unbarmherzig behandeln miissen (Mt 18,33; Jak
2,13); ihr werdet ins Gefangnis geworfen, bis ihr die ganze Schuld bezahlt habt (Mt 5,26; 18,34): dieser
Kerker ist streng, aber nicht ewig®, Arendt, Vita Activa, 340f.

341 Link, Art. Versohnung, 1773ff., vgl. Adam, Paulus, 202ff., bes. 204.

342 Adam, Paulus, 204 mit Anm. 98 schlieBt fiir Paulus eine freie Annahme der Versohnungstat Gottes durch
den einzelnen Menschen aufgrund fehlender Einsicht aus, eine solche konne ihm lediglich ,,als bereits
Versohntem retrospektiv zugénglich® werden.

343 Rosenau, Allversohnung, 39.

344 Rom 7:14-24.
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den Menschen), sondern auch auf einer innerpersonalen Ebene als notwendig erachtet und
darum sinnvoll angestrebt werden. In diesem Sinne versteht Hartmut Rosenau Versohnung
,,als in sich befriedete Identitit des Menschen mit sich selbst zu seinem Heil*,** die, wenn
Versohnung als ,Allversdhnung gedacht werde, schlechthin ,,alle und alles umfaBt«.>*

In der Konfliktbewiltigung und in der Psychotherapie sind Versohnung, Vergeben und
Verzeihen von unterschiedlicher Bedeutung. Im mikrosozialen Kontext ziele Verséhnung, so
André Karger, ,,auf das interpersonelle Verhiltnis zwischen Geschidigtem und Schadiger***
und soll ,,Gewalt mindern, deren bedingte Schuld tilgen helfen und den Schuldigen und den
Geschédigten gleichsam verwandeln, damit ein friedliches Zusammenleben wiederhergestellt
und gesichert wird.“*** In einem makrosozialen Zusammenhang gehe es bei Verséhnung um
,»Wiederherstellung eines gemeinschaftlichen, gesellschaftlichen Zusammenhangs zwischen
Opfern, Tétern und Mitldufern, der dann im idealen Fall Frieden genannt wird. %

Auf der Subjektebene des Geschddigten, dh. in der ,,opferzentrierten Perspektive, ist
yhiufiger die Rede von Heilung, Integration oder Uberwindung des Traumas.***°
Psychotherapie helfe dabei, dass ,,der Geschidigte in sich und im Bezug zum Schédiger seine
negativen Emotionen und Einstellungen, die als Folge der Schidigung entstanden sind,
iberwindet“,*! es geht primédr um Heilung des individuellen Opfers durch die Herausfiihrung
aus den traumatischen Erlebnissen ,,am ehesten [...] im Sinne eines sich Vers6hnens mit
seiner eigenen Geschichte [...], mit dem Ziel, den negativen Bezug zu dieser eigenen
Geschichte aufzukiindigen und die nachtragenden Affekte wie Grimm, Groll und Hass zu
tiberwinden.**?

Versohnung, also die ,Wiederherstellung® des Verhéltnisses zwischen Opfer (Geschadigtem)
und Titer (Schidiger) seien in diesem Zusammenhang daher eher zweitrangig.’> Vergebung
sei dann vor allem, bzw. immer, nur Geschenk.**

Um aber Vergebung und in Folge Versohnung zu ermoglichen, seien zwei wichtige

Voraussetzungen zu erfiillen: Schuldanerkennung aufseiten des Téaters und damit eine

345 Rosenau, Allversohnung, 39.
346 Rosenau, Allversohnung, 39.
347 Karger, Verzeihung, 15.
348 Karger, Verzeihung, 12f.
349 Karger, Verzeihung, 13.
350 Karger, Verzeihung, 13.
351 Karger, Verzeihung, 15.
352 Karger, Verzeihung, 13.
353 Karger, Verzeihung, 13.
354 Karger, Verzeihung, 16.
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> und als

Offentlichmachung und Auseinandersetzung mit dem schuldhaften Geschehen,®
zweites die ,,wechselseitige Identifikation mit Téter- und Opferanteilen®.’*® Damit ist
bekannterweise gerade nicht gemeint, dass ein Opfer irgendeine ,Mitschuld® an seiner eigenen
Schidigung tragen wiirde. Sondern es soll aufgezeigt werden, dass Téter-Sein und Opfer-Sein
keine trennscharf zuschreibbaren dichotomen Rollen sind, dass jeder Mensch in sich und
seiner Biographie immer (potentiell) Tdter- und Opferanteile vereinigt: ,,Eine wichtige
Voraussetzung in der Uberwindung negativer Emotionen liegt in der Anerkennung von etwas
Gutem im Schédiger und der Anerkennung von etwas Schlechtem im Geschidigten. Auf der
Grundlage der Anerkennung eines guten Anteils wird die Wiederaufnahme des Schadigers als
Person in die Gemeinschaft im Sinne einer gegenseitigen Identifizierung moglich. >’

Ein Transfer dieser Uberlegungen auf die Titer und Opfer der Shoa und des Zweiten
Weltkriegs ist nach wie vor aufwiihlend und problematisch. Denn die Gefahr der
Nivellierung, ja, der Nihilierung der Verbrechen gegen die Menschlichkeit selbst und der
individuellen Leidensgeschichte der Opfer ist und bleibt mit zunehmend groBer werdenden
zeitlichem Abstand zu den Ereignissen imminent. Kiinstlerische Auseinandersetzungen wie
Jonathan Littles ,Wohlmeinende® (2006, dt. 2008), mit der Téiterperspektive auf die
routinierten Veralltiglichung und Entpersonalisierung von Unmenschlichkeit,™® sehen sich
dem Verdacht ausgesetzt, Rechtfertigung anbieten zu wollen, wo nichts zu rechtfertigen sei,
Vergebung ermoglichen zu wollen, wo nichts zu vergeben sei.*

Hannah Arendt hat sich in ihrem Werk ,Vita Activa**®® mit der ,Macht zu verzeihen®
auseinandergesetzt und fiir hier wichtige Aspekte herausgearbeitet. Wéahrend der Mensch den
Sinn seines Lebens (in Arbeiten und Herstellen) auferhalb von sich selbst in ,,sinnvollen
Geschichten* suchen miisse, und damit das ,Heilmittel“ gegen die Sinnlosigkeit seiner
Existenz (Arbeit), seines Tuns (Herstellen) und die Unwiderruflichkeit der Geschichte von
auflen komme, liegen im Handeln Fahigkeiten, die das Heil aus dem Menschen heraus
ermoglichen. Mit dem ,Versprechen® und dem ,Verzeihen® sei dem Menschen die
Moglichkeit der Selbstermachtigung im (interpersonalen) Handeln gegeben worden. Das erste

sei das ,,Heilmittel gegen die Unabsehbarkeit” der Zukunft und das zweite sei das ,,Heilmittel

355 Vgl. Hirsch, Schuldanerkennung, 32ff.

356 Karger, Einleitung, 8; Hirsch, Schuldanerkennung, 42ff.

357 Karger, Verzeihung, 17.

358 Vgl. Arendt, Banalitdt des Bosen.

359 Auch die deutsche Rockband ,Die Toten Hosen‘ hat sich 1993 in einem Lied ironisch-dtzend an die
Rechtsextremen gewandt: ,,Deine Gewalt ist nur ein stummer Schrei nach Liebe™ und so eine im Grunde
disharmonische Verstindnisduseligkeit kritisiert.

360 Arendt, Vita Activa, 335-353.
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der Unwiderruflichkeit der Vergangenheit.**' Indem man verzeiht bzw. vergibt, dh. sich
»gegenseitig von den Folgen unserer Taten wieder entbinde[t]“, konne verhindert werden,
dass ,,unsere Féahigkeit zu handeln gewissermallen auf eine einzige Tat, deren Folgen uns bis
an unser Lebensende im wahrsten Sinne des Wortes verfolgen wiirden, im Guten wie im
Bosen* beschriankt werde.*® Das Verzeihen selbst sei ein interpersonaler Akt, bei dem es
nicht so sehr um die Schuld, sondern um den Schuldigen selbst gehe.

Obwohl ,,zwar eine Schuld vergeben* werde, stehe trotzdem ,,diese Schuld aber sozusagen
nicht im Mittelpunkt der Handlung [...;] in ithrem Mittelpunkt steht der Schuldige selbst, um
dessentwillen der Verzeihende vergibt“.’* Im Gegensatz zur Rache, die immer an die
urspriingliche Tat gebunden sei und damit potentiell den Wechsel von Tat und Rache endlos
wiederholen lasse, sei die Vergebung die freie geschenkte Setzung eines Neuanfangs. Die
Vergebung sei ein freies Geschenk und darum nur dort mdglich, wo es auch die zweite
Moglichkeit, einen Neuanfang zu initiieren, die Bestrafung, gebe. Wo das Ausmal einer Tat
aber nicht auch mit einer Strafe angemessen beantwortet werden konne, dort sei auch
Vergebung nicht moglich. Taten des ,,radikal Bosen® (,,Un-Taten* im eigentlichen Sinne)
seien nicht mehr mit Taten beantwortbar. Das Bdse — wie es sich in Verbrechen gegen die
Menschlichkeit duBert*** — zerstore ,,den zwischenmenschlichen Machtbereich [...], wo immer
es in Erscheinung tritt.“** Vergebung bzw. Verzeihung beziehe sich, auch in den jesuanischen
Forderungen, daher weder auf den Verbrecher (dem eine Strafe zuzumessen sei) noch auf das
Bose, ,,von dem der Mensch im vorhinein weiB“.**® Da klingt der Ausruf von Simon
Wiesenthal mit: ,,Herr, vergib ihnen nicht, denn sie wuBten, was sie tun!*“**’Jaques Derrida**®
wendet sich gegen diese, auch von Vladimir Jankelevitch vertretene Auffassung von der
Unvergebbarkeit von Verbrechen gegen die Menschlichkeit,® insbesondere, weil die Tater
eben keine Reue empfinden wiirden, sondern sich selbst in der Opferrolle sehen wiirden.

Vergebung konne nicht einer reziproken okonomisch fundierten Tauschlogik entspringen,

361 Arendt, Vita Activa, 336; vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 101f.

362 Arendt, Vita Activa, 337.

363 Arendt, Vita Activa, 344.

364 Karger, Verzeihung, 26.

365 Arendt, Vita Activa, 343.

366 Arendt, Vita Activa, 341: ,,Dall jemand das Bose direkt will, ist selten, es geschieht nicht siebenmal des
Tages; Verbrechen sind nicht haufiger als titige Giite.

367 Wiesenthal, KZ Mauthausen, 5; Tiick, Gottes Augapfel, 256f.; vgl. a. Karger, Einleitung, 6f.

368 Derrida, Vergebung, 10-18; vgl. Hofele, Vergebung, 255f.; Tiick, Gottes Augapfel, 258.

369 Jankelevitch, Pardonner, 243-282; vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 252ff.; vgl. a. Gerl-Falkovitz, Verzeihung,
111f.; Hofele, Vergebung, 2531f.
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sondern miisse ,,sich als gerade Unmogliches ankiindigen“.’” Diese ,,reine Vergebung*”!

unterscheide sich darum von sog. ,,kalkulierten Formen des Verzeihens®“,’”* wie sie zB. mit
der Absicht der Wiederherstellung gesellschaftlichen Friedens verfolgt werden.*”

Wenn von nachgerade ,Unmoglichem® die Rede ist, ist der Verweis auf Gott, bei dem ja ,.kein
Ding unmoglich® ist (Lk 1:37), naheliegend.’” Wird —im eschatologischen Horizont — der
Weltenrichter ,,den Tétern hinter dem Riicken der Opfer verzeihen [konnen] oder [wird] sein
unbedingter Vergebungswille nicht an das Einverstidndnis der Opfer riickgebunden* sein?*”
Und kann das ,,Opfer in die Lage gebracht werden [...], im Téter den vergebungsbediirftigen
Anderen zu sehen, so dass das Unmogliche moglich und die heillose Zerriittung zwischen
Tétern und Opfern rettend ins Lot gebracht wird?**”® Man kann eine Analogie herstellen zur

bewusst durch ,,Gottes Vorsehung herbeigefiihrte[n] Begegnung”’

zwischen Joseph und
seinen Briidern (Gen 37.39-45.50), durch die die Moglichkeit (sic!) zur Verséhnung von Gott
geschenkt wird.

Eine grundsatzlichere Perspektive darauf kann fiir den Christen wohl nur im Verstandnis der
Geschichte der Selbstoffenbarung und Selbstbindung Gottes an sein Volk und die
Menschheit, die in der Inkarnation in Jesus Christus kulminiert, als Botschaft des Heils
gefunden werden. Der unbedingte VerheiBBungshorizont dieser Geschichte ist das Heil des
Volkes Israel und der Menschheit, ist die Heilung des Volkes Israel*” und der Menschheit als
Ganzes und des einzelnen Menschen. In diesem Geist betet auch die Orthodoxe Kirche ,,um
den Segen und die Heilung der ganzen Schopfung und um alles, was mit dem Leben der
Menschen zu tun hat®, denn ,,[w]enn der Mensch Frieden in sich hat, ist auch die Schopfung
friedlich und umgekehrt.*”

In dem konkrete Menschen heilenden Wirken Jesu®* (es sind siebenundzwanzig Episoden mit
Heilungen in den Evangelien tiberliefert) zeigt sich die Heilsbotschaft vom Reich Gottes und

offenbart sich das in und mit Jesus Christus angebrochene Reich Gottes sowie die ihm vom

Vater verlichene Vollmacht, ,,Er heilt, die zerbrochenen Herzens sind, und verbindet ihre

370 Derrida, Vergebung, 10-18, 11.

371 Vgl. a. Gerl-Falkovitz, Verzeihung, 165ff.
372 Tick, Gottes Augapfel, 262.

373 Vgl. Karger, Verzeihung, 13.

374 Hofele, Vergebung, 257.

375 Tick, Gottes Augapfel, 263.

376 Tiick, Gottes Augapfel, 263f.

377 Schenker, Art. Verséhnung I, 16.

378 Vgl. zB. 2 Chronik 7:14, 36:16; Jes 6:10, 53:3, 58:8; Jer 33,6; Mal 3:20.
379 Kardamakis, Initiativen, 148.

380 Vgl. Séding, Hoffnung, 278f.
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Wunden.“*® Die in die Friihzeit zuriickgehende Tradition des ,Christus medicus‘**? hat immer
(auch) eine eschatologische Dimension,’® die Gegenwart Christi ist — auch im Sakrament von
Wein und Brot™! — immer eine heilende Gegenwart.*

Nun kann es iiber die Heilungs- bzw. Heilsbediirftigkeit jedes Menschen keinen Zweifel
geben. Die Erzdhlungen von den Heilungswundern Jesu machen aber deutlich: Eine ,,Heilung
des Erkrankten kann nicht am Patienten vorbei erfolgen.** Auch Origenes schreibt, dass
Christus nur bei jenen als Arzt wirke, ,,die sich ihrer Krankheit und Ermattung bewuflt werden
und zu seiner Barmherzigkeit ihre Zuflucht nehmen, um Gesundheit zu erlangen®.’’
Heilungsbediirftigkeit muss erkannt und eingesehen sein, Heilung muss gewollt sein, damit
Heilung erfolgen konne. Wer dies nicht erkennt, wer ganz in sich verschlossen und auf
Abwehr eingestellt ist, kann in auf Augustinus zuriickgehender (vor allem protestantischer)
theologischer Tradition®™® ein ,homo in se curvatus‘ genannt werden: ein in sich hinein
verkriimmter, ein ganz auf sich selbst bezogener, isolierter Mensch.**

Ist dieser Mensch in seiner extremen Ausbildung der exemplarische Ausweis fiir den
eschatologischen Dual?*° Oder zeigen sich hier nicht eben die heils- bzw. ,,erlosungsbediirfti-
gen Momente* des ganzen Menschen im ,,Horizont der unbedingten Zuwendung Gottes®, in
dessen Licht gerade diese Bediirftigkeit ,,durchsichtig wird“?**' Jesus wendet sich jedenfalls
in der von Lukas tiberlieferten ,Heilung der gekriimmten Frau® (13:11-13) von sich aus der

Kranken zu, ruft sie zu sich und sagt: ,,Frau, du bist erldst von deiner Krankheit!****

381 Psalm 147:3.

382 Vgl. ua. Knipp, Christus Medicus; Schipperges, Christus medicus.

383 Vgl. Hiibner, Christus medicus; vgl. Ramelli, Apokatastasis zur Verbindung von Origines‘ Apokatastasis-
Lehre mit Verweis auf Origenes, De princ.1,44 und Hieronymus (comm. in Eph. 4,16): 18, 625; Acta
Philippi: 81ff; 153 Anm. 48; 185 Anm. 497; 250; fiir Ephrdm den Syrer ist die leere Holle die Folge des
Wirkens des ,Christus medicus‘: 335ff.

384 Vgl. Tiick, Gabe, 31; 175 mit Anm. 119.

385 Dal ,[e]ine Theologie, die die biblisch bezeugte und weiterhin zu bezeugende Tatsache zur Geltung bringt,
dal Gott sich nicht aus der menschlichen Freiheitsgeschichte herausgehalten hat, sondern im Selbsteinsatz
Jesu seine rettende und heilende Antwort gegeben hat“ die Theodizeefrage nicht beantwortet, aber
»entscharft™ (Tiick, Christologie, 262), soll hier ganz unberiicksichtigt bleiben.

386 Tiick, Gabe, 60.

387 Origines, de princ. 2,7,3.

388 Vgl. Klug, Versohnter Blick, 202 mit Anm. 40; Augustinus, lib. arb. 2,53.

389 Vgl. zB. Nickl, Sieben Todsiinden, 82ff.; Roth, Homo incurvatus 14ff.

390 Klug, Versohnter Blick, 220.

391 Tick, Versohnung, 379 = Tiick, Christologie, 260; vgl. Ratschow, Art. Eschatologie VIII, 353f.

392 Briel, Grundkurs 137.
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B. Versohnung im Tod? Hartmut Langes Beitrag zu einem

aktuellen theologischen Diskurs

1. Verortung und Systematik

1.1 Hartmut Lange — Leben, Werk und Philosophie***

1.1.1 Biographie und Werk

Hartmut Lange wurde am 31. Mérz 1937 in Berlin als zweiter Sohn in eine Arbeiterfamilie
geboren. 1939 kam der Vater zur Landgendarmerie nach Polen und nahm Frau und seine
beiden Kinder dorthin mit. 1944 versuchte die Familie vor der Roten Armee zu fliichten,
wurde aber gefasst, der Vater wurde erschossen, der Bruder fliichtete und Hartmut Lange kam
mit seiner Mutter in ein Internierungslager. 1946 kam die Familie Langes aufgrund eines
Abschiebebefehls nach Berlin in den Sowjetischen Sektor, nachdem sie Zeuge der Ermordung
eines russischen Offiziers durch Partisanen wurden.®* Das Familienleben war von der
Nachkriegszeit und durch die cholerische und gegen ihre Kinder gewalttitige Mutter geprégt,
als Hartmut Lange etwa elf Jahre alt war, wurde der dltere Bruder ermordet in einem
Waldstiick aufgefunden. Das Nervenleiden und Ungliick der Mutter verstarkte sich zusehends
und sie unternahm im Laufe der kommenden Jahre Selbstmordversuche, bis sie 1960 an
Leberkrebs verstarb. Hartmut Lange ging gegen den anfénglichen Widerstand der Mutter erst
auf eine weiterfiihrende Schule, um dann 1957 zum Studium an der Filmhochschule
Babelsberg zugelassen zu werden.*”

Lange inskribiert sich in Dramaturgie und strebt den Beruf des Drehbuchautors an. 1961, im
Jahr des Mauerbaus, wird er aus disziplinarischen Griinden von der Hochschule relegiert®
und beginnt bald darauf, am Deutschen Theater als Dramaturg zu arbeiten. Bereits 1964
kommt es aufgrund von ,kulturpolitischen Schwierigkeiten zur Entlassung Langes und
anderer Mitarbeiter des Theaters. Er wird freier Schriftsteller, sieht sich in der zunehmend von
Zensurrepression beeintrichtigten Kulturlandschaft der DDR, und insbesondere 1965 nach

der Entmachtung Nikita Chruschtschows und Ausschreitungen von Jugendlichen in Leipzig

393 Vgl. fiir 1937-2011 Anhang in Hertling, Werk, 257ff.

394 Vgl. a. Lange, Realitdtserfahrung, 11ff.

395 Lange, Erinnerungen, 339-342; Lange, Realititserfahrung, 14f.
396 Lange, Realitdtserfahrung, 25f.
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vor die Unmdglichkeit gestellt, als Schriftsteller zu arbeiten. Im selben Jahr verldsst Hartmut
Lange die DDR iiber Jugoslawien und kehrt nicht zuriick. Seine von Kollegen als ,,Verrat®
wahrgenommene Flucht 16st grof3e und teilweise bleibende Irritationen aus.

Hartmut Lange iibersiedelt nach Berlin (West) und ist bis Mitte der 1980er Jahre im
bundesdeutschen Theater- und Kulturbetrieb tétig.**’

1975 wird sein Theaterstiick ,Jenseits von Gut und Bdse‘ am Thalia-Theater Hamburg
uraufgefiihrt, das die dramaturgische Vorlage fiir die Novelle ,Waldsteinsonate® (1984) bildet,
1979 folgt das Theaterstiick ,Pfarrer Koldehoft*, welches wiederum Vorbild fiir den
spétereren, ebenfalls 1984 erscheinenden ersten Roman ,Die Selbstverbrennung ist.

Etwa Ende der 1970er Jahre bzw. Anfang der 1980er wendet sich Hartmut Lange nach einer
personlichen Krise vom Marxismus und seinem rein vernunftzentrierten, geschichtsoptimisti-
schen Weltbild ab. Lange spricht an verschiedenen Stellen ausfiihrlich iiber diese ,Kehre‘ zum
(wie er est nennt: ,positiven‘) Nihilismus Heideggerscher Prigung und seine Kritik an der
sozialistischen, Marxistisch-Leninistischen Ideologie. Ein erstes Zeugnis dieser intellektuellen
Auseinandersetzung gibt sein 1987 veroffentlichtes ,Tagebuch eines Melancholikers®, das
Aufzeichnungen aus dem Zeitraum Dezember 1981 bis November 1982 enthilt. In diese Zeit
fallt auch eine Episode ,.existentieller Angst“, die durch die einmalige Einnahme von LSD

¥ Wir hatten einen Freund, der regelmdBig Drogen nahm, und er

ausgelost wurde.
versicherte, man konne den LSD-Rausch mit einem starken Willen ertrdglich halten. Das
traute ich mir zu. Wir nahmen jeder eine Tablette, und die Folgen waren fiirchterlich.*“*° Die
wihrend der Wirkung anhaltenden Angstzustinde waren vollig unkontrollierbar und Lange
konnte ihnen wihrend des Rausches nicht entflichen oder sich davon (er)ldsen.

Seit 1984 veroffentlicht Hartmut Lange fast ausschlieBlich Prosa, vor allem Novellen.

397 Schmitz, Grenzerfahrungen; vgl. a. Durzak, Einleitung, 7ff.
398 Vgl. Lange/Schock, Gespréch, , 332f.
399 Lange, Realitdtserfahrung, 38f.
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1.1.2 Positiver Nihilismus

Hartmut Lange &uBert sich immer wieder in seinen Vortrdgen,*” Gespriachen*' und
insbesondere in seinen theoretischen Schriften reflektiert und ausfiihrlich iiber die
weltanschaulichen bzw. philosophischen Grundlagen und die Verortung seines Schreibens,*”
und spricht iiber den Einfluss von Kant, Hegel, Heidegger, Kierkegard, Nietzsche, Pascal und
Schopenhauer auf seine philosophische Entwicklung.*”

Diese Grundlagen sind das Ergebnis einer radikalen Abkehr von der ,,Erkenntnis-
eschatologie” Hegels,* die im Marxismus-Leninismus ,,vom Kopf auf die FiiBe gestellt*,*”
»entidealisiert worden sei, hin zum Nihilismus. Lange hat das diesseitige, innerweltlich
verwirklichbare Heilsversprechen einer klassenlosen Gesellschaft,* einer ,,Weltanschauung,
die zuversichtlich und iiberlegen stimmte, weil sie wissenschaftlich begriindet und damit
unangreifbar war“,*” nicht gegen ein jenseitig orientiertes Versprechen (zB. im Religiésen)
aufgegeben, sondern sich von allen ,herbeigedachten“*”® Versprechungen und Eschatologien
abgewandt.

Allgemein tauscht Lange eine behauptete Sicherheit objektiver Erkenntnis und Vernunft
gegen die sichere Unsicherheit unmittelbarer subjektiver Anschauung und Vorstellung des ins
Sein geworfenen Individuums. Die eigene, biographisch verortbare Erfahrung der totalen
Abwertung, ja Verneinung des Wahrheitswertes des Subjektiven zugunsten der
(vermeintlichen) Objektivitit der rationalen Erkenntnis und Wissenschaftlichkeit in der
sozialistischen Gesellschaft und Weltanschauung ldsst Lange sich gegen jede Form von
ideologischer Prigung oder Vereinnahmung wehren. Die subjektive und in nichts anderem als
dem existentiellen radikal vereinzelten ,Ich-bin® begriindete Vorstellungswelt des
Individuums hat einen eigenen und in sich selbst begriindeten Stellenwert und muss sich

darum jeglicher Einmischung und Vermischung enthalten, darf sich nicht ,ins Begriffliche

zwingen® lassen.”” Die vehemente, ja existentielle Verteidigung der Subjektivitit gegeniiber

400 ZB. Lange, Anmerkungen; Lange, Der ambitionierte Roman; Lange, Realititserfahrung; Lange, Zeichen
der Kunst; Lange, Ziehkinder.

401 ZB. Lange/Feldmann, Gespréch; Lange/Schock, Gespréch, 329-342; Lange/Tiick, Gesprach, 91-110.

402 Lange, Tagebuch; Lange, Irrtum; Lange, Positiver Nihilismus; Lange, Uber das Poetische.

403 Diese sind auch ausfiihrlich in der Sekundérliteratur reflektiert worden, zB. von Kleinschmidt, Gewil3heit;
Eke, Optima philosophia; Jurgensen, Metaphysik, alle in: Durzak, Dramatiker.

404 ZB. Lange, Realititserfahrung, 22, 37; Lange, Reflexionen, 74; Lange, Zeichen der Kunst, 167; Lange,
Uber das Poetische, 10f., 25, 45, 59f.; Lange, Positiver Nihilismus, 86.

405 Lange, Realititserfahrung, 22; Lange, Uber das Poetische, 60f.; Eke, Optima philosophia, 91.

406 Lange, Zeichen der Kunst, 167.

407 Lange, Realitétserfahrung, 25.

408 Lange, Zeichen der Kunst, 167.

409 Lange, Realititserfahrung, 24.
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der Objektivitit liegt in Langes — von ihm selbst so genanntem ,positivem Nihilismus®
begriindet: vor dem Abgrund des Nichts im eigenen Tod, dem Umgebensein von Nichts (vor
der Geburt und nach dem Tod) und der Fliichtigkeit und Beliebigkeit des eigenen Daseins gibt
es kein intellektuelles Entrinnen fiir Lange, dem der Nihilismus eine unhintergehbare
Wahrheit geworden ist.*® Hartmut Lange besitzt jedoch eine ,,groBe Sehnsucht [...], diesen
Nihilismus zu widerlegen®. Das heiit, Hartmut Lange — und darin folgt er Martin
Heidegger*'' — versteht den Nihilismus nicht negativ, sondern positiv, das heilt, als
Aufforderung, das je eigene Leben vor dem Horizont der Endlichkeit und
Unwiederbringlichkeit zu gestalten. Trotzdem leidet Hartmut Lange am Nihilismus, und hat
Angst davor, dass ,,wir in einer Welt ohne Geheimnisse leben und dass es hinter der
Schattenlinie wirklich nichts gibt. Darum treibt mich eine Sehnsucht, diesen Zustand
aufzuheben. Das heif3t, ich will der Welt das Geheimnis beimischen und ich will, dass hinter
der Schattenlinie doch mehr ist als das sprichwortliche Nichts.“*'* Lange wihlt also nicht den
Weg der ,,Flucht“*?, sondern den des Uberstiegs in der und durch die Literatur, in der er der
Sinnlosigkeit des Daseins ,eine Art positive Utopie, in der ,Zeichen und Wunder*
geschehen*“!'* konnen, entgegenstellt. ,,Vor dem Nichts emanzipiert sich die existentielle
Angst. Sie wird demiitig und kommt zur Ruhe. Demut ist eben auch ein Erkenntnisproblem.
Sie enthiillt uns einen positiven Nihilismus, in dem Verzweiflung und Trost einen Pakt
eingehen. "

Die eigentlich angestrebte Widerlegung des Nihilismus gelinge Lange damit zwar nicht,*'
aber ,[m]an muf} die Vertikale aktivieren, um mehr zu sehen als nur die Flichigkeit des
Daseins. Lange gibt das staunenswerte Beispiel eines Nihilisten, der ein positiver
Phanomenologe ist. Denn wer die Fiille der Erscheinungen bereichert, und sei es um die

Darstellung des Nichts, beschenkt die Welt.«*"’

410 ,,Wenn man Rationalist ist, mufl man die Diirre und die Kélte des Nihilismus aushalten, Lange/Schock,
Gesprich, 329-342, 329.

411 Vgl. Hertling, Werk, 210.

412 Lange/Feldmann, Gespréach.

413 Hertling, Werk, 151 Anm. 231.

414 Lange/Tiick, Gesprach, 73.

415 Lange, Reflexionen, 72f.

416 Lange/Feldmann, Gesprach.

417 Kleinschmidt, GewiBheit, 39.
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1.2 Kunst als Ziehkind der Vorstellungswelt

1.2.1 Erkenntniswelt und Vorstellungswelt

,Die Literatur hat ihren eigenen Wahrheitsgrund® stellt Hartmut Lange seinem Werk ,Im
Museum® (2011) als Motto voran.*® Die ,Unheimlichen Begegnungen®, so der Untertitel,
finden ,,in der Welt der Vorstellungen und damit auf einem anderen Wahrheitsgrund*“*' statt,
bemerkt der Erzdhler zu Beginn der fiinften Begebenheit, und hier spricht der Autor Lange
selbst zu seinen Lesern.

Was der Begriff ,Welt der Vorstellungen® bzw. ,Vorstellungswelt® bedeutet, wird bei einer
kontextualisierenden Gegeniiberstellung deutlich: Denn Lange unterscheidet dualistisch
zwischen ,Vorstellungswelt® auf der einen und ,Erkenntniswelt® auf der anderen Seite. Die
Erkenntniswelt ist die ,tatsdchliche Welt‘, die Welt der Phantasie ist die ,Welt der
Vorstellungen®.

Es sei das Bestreben der Moderne, so Lange, diese Welt der Vorstellungen auf Erkenntnisse
zu Uberpriifen und diese dann in die Erkenntniswelt der Vernunft und der Wissenschaft zu
iiberfithren, wéhrend die Anteile, die die Vorstellungen ausmachen, davon geschieden und
getrennt als ,Phantasiewelt® akzeptiert und darum weiterbestehen konnten. Die moderne
rationalistische Welt trenne also streng zwischen den Fakten der Erkenntniswelt und den
Fiktionen der Vorstellungswelt. Nur die Erkenntniswelt besitze, so das Axiom, einen
Wabhrheitsgrund. Darum herrsche, wie Lange sagt, im gegenwértigen Zeitalter der
Wissenschaftlichkeit das Postulat, dal3 nur mehr das ,,Erkennbare, nicht das Unerkennbare,
dem Wahrheitsgrund der menschlichen Existenz zugerechnet werden® diirfe.*® Das sei ein
Vorurteil, das nur ,,schwer zu widerlegen sei und ,,seit langem das 6ffentliche Bewusstsein®
beherrsche.*!

In der Antike sei dies, so Lange, hingegen noch nicht so gewesen. Dort sei zwischen
Vorstellungswelt und Erkenntniswelt nicht unterschieden worden; ,,Wir wissen,” schreibt
Lange, ,,dall Homers Ilias den Griechen als wissenschaftliche Geschichte galt ebenso wie den
Romern die Werke des Tacitus, der munter Legenden und Fakten durcheinandermischte, oder

die Schriften des Polybius, der alle mediterranen Vorginge seit Alexander und Hannibal

418 Lange Im Museum, 7.

419 Lange Im Museum, 72.

420 Lange, Realitétserfahrung, 8.
421 Lange, Uber das Poetische, 31.
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harmonisch aufeinander abstimmte.“”> Ahnlich Lukrez, dessen nicht in Prosa verfasstes
philosophisches Werk ,De rerum natura‘ ,,die Bewegungen der Materie ganz so wie die
Bewegung der vorgestellten Gotter behandele.*” Erst Descartes habe schlieBlich ,,den
Wahrheitsgrund des Menschen tiber die Grenze zum Intellekt verschoben.“*** Aber auch in
der Entwicklungsgeschichte des einzelnen Individuums, dh. in der Kindheit, werde aufgrund
der noch bestehenden Unfahigkeit des Kindes, die eigenen Erfahrungen objektiv zu deuten,
alles Erlebte unbewusst ,,durch die kindliche Vorstellungswelt selektiert®.*> Erst im Laufe der
individuellen Entwicklung wiirde dann Erfahrung der Autonomie der Vorstellungswelt
gemacht, und damit die Unterscheidung zwischen Vorstellungswelt und Erkenntniswelt
moglich.*

Gerade dort, wo fiir das Subjekt Vorstellungswelt und Erkenntniswelt miteinander in Konflikt
geraten und die ,,Autonomieerfahrung, in der die Vorstellungswelt die reale Welt
majorisiert,*’ durchbricht, ist fiir Lange der Wahrheitsgrund der Kunst ganz urspriinglich
erkennbar.*® Ein Kiinstler gehe darum ,,bis zur Triebtiterschaft“,** wenn er der (eigenen,
subjektiven) Vorstellungswelt durch die bzw. in der Kunst Geltung verschaffe, bis hin zur
ginzlichen Absehung von allen vorgegebenen notwendigen Zwingen in der Realitdt.*" Der
Drang zum kiinstlerischen Schaffen im Angesicht des unmittelbar drohenden Todes, wie er
zum Beispiel in den letzten Lebenswochen Schuberts oder Mozarts oder im ,,unbedingten

Willen der Pariser Boheme, lieber zu verhungern, als von der Malerei zu lassen“*!

zum
Ausdruck komme, bestitige so immer wieder aufs Neue den eigenen, anderen
Wabhrheitsgrund der Kunst, der in der momentanen Ununterscheidbarkeit von tatsdchlicher
Welt und Vorstellungswelt liege.**

Alles Gesagte gilt, auch wenn es Hartmut Lange nicht ausdriicklich betont, mutatis mutandis

auch fiir die Rezipienten von Kunst, die also vom ,unbedingten Willen® getrieben seien, sich

422 Lange, Realititserfahrung, 7f.

423 Lange, Realititserfahrung, 7f.

424 Lange, Realititserfahrung, 8.

425 Lange, Realitéitserfahrung, 13.

426 Lange, Realititserfahrung, 11, 13.

427 Lange, Realitdtserfahrung, 15.

428 Lange, Realitéitserfahrung, 14f. und 52.

429 Lange, Uber das Poetische, 7 und 17; Lange, Realititserfahrung, 16; siehe auch die literarische Verabeitung
in Lange, Der Hundekehlesee, 66: ,Ja, das ist es, was den Menschen auszeichnet, dachte Wernigerode. Er
kann sein Elend auf wunderbare Weise iibersteigen®; vgl. a. Lange/Tiick, Gesprach, 66.

430 Lange, Realitétserfahrung, 15.

431 Lange, Uber das Poetische, 8.

432 Lange, Realitdtserfahrung, 52.
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> und so auch die Autonomie der

der Betroffenheit durch die Anschauung auszusetzen,®
Vorstellungswelt als eigenen Wahrheitsgrund ihres Lebens erfahren.

Hartmut Lange geht also grundsétzlich nicht nur von einem einzigen Wahrheitsgrund aus, wie
in der Geschichte der Erkenntnisphilosophie {iblich, auch wenn er den ,letzen
Wabhrheitsgrund® des Menschen in seinem ,Ich-bin‘, also dem Subjekt selbst begriindet
sieht,* sondern von einer Vielzahl von Wahrheitsgriinden.** Genau wie Kunst einen eigenen
Wabhrheitsgrund habe, ebenso die Religion,*¢ ist der Nihilismus seit den 1980er Jahren zu

Langes Wabhrheitsgrund geworden.*’

Kein Wahrheitsgrund sei im eigentlichen Sinne
erkenntnistheoretisch abgesichert und objektiv, sondern immer subjektiv und wiirde sich
darum auch ,,jedem Versuch zur Objektivierung widersetz[en]“.*® Das heifit, dass dem
einzelnen Kunstwerk selbst, also der sich in Wort, Bild oder Klang zur Anschauung
manifestierenden Vorstellungswelt kein objektiver Erkenntnisgehalt zukommt. Es sei darum
ein im Grunde aussichtsloses Unterfangen, wenn man, Kunst ,erkenntnistheoretisch

nachbessern‘“*’

wolle, und versuche, nachtriglich ,die Vorstellungswelt nach der
Erkenntniswelt auszurichten.*** Man ,,majorisiere* damit nur den ,,Anschauungscharakter der
Kunst durch den unanschaulichen Begriff“.*! Ein derartiges ,,Totalitdtsbegehren lehnt

Hartmut Lange grundsétzlich ab.*?

1.2.2 Zum Begriff der ,Transzendenz‘ bei Hartmut Lange**

Warum nun iiberhaupt Kunst? Woher der existentielle Drang zur Phantasie, zur Vorstel-
lungswelt die in der Kunst ihren Ausdruck und ihre Anschauung findet? Fiir Hartmut Lange
ist es die mit der Hérte der Vernunft erkannte ,existentielle Bedingung eines begrenzten
Lebens*, die Einsicht in den unhintergehbaren Tod als Existentialprdmisse des Menschen.**

Die Erkenntnis,*” dass der Mensch ungewollt und unverdient in die Welt geworfen ist, macht

433 Vgl. Lange, Zeichen der Kunst, 154; Lange, Uber das Poetische, 28.

434 Lange, Zeichen der Kunst, 139.

435 Philosophiegeschichtl. Uberblick vgl. zB. Fleischer, Wahrheit und Wahrheitsgrund 1984.

436 Kunst: Reflexionen, 52; Religion: Reflexionen, 105.

437 Lange, Realititserfahrung, 40.

438 Lange, Zeichen der Kunst, 169.

439 Lange, Zeichen der Kunst, 182.

440 Lange, Uber das Poetische, 34.

441 Lange, Zeichen der Kunst, 182.

442 Lange, Zeichen der Kunst, 182.

443 Zur Bedeutungsvielfalt des Begriffs der ,Transzendenz® vgl. der Exkurs im Anhang dieser Arbeit.

444 Lange, Positiver Nihilismus, 61; zu Martin Heidegger bei Hartmut Lange vgl. Beckers, Kiinstlernovellen,
27ft.; Durzak, Einleitung, 8f.; 17ff.; 28; Kleinschmidt, GewiBheit, 30ff.; Eke, Optima philosophia, 90ff.

445 Lange/Schock, Gesprich, 330.
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die Geburt zur eigentliche Ursache fiir alles erlittene Ungliick:*¢ , Nicht der Tod, die Geburt
sei jener Vorgang, an den man ein fiir allemal gekettet bleibe®, erkennt der Pianist Lewanski
in ,Das Konzert‘.*’ Die sich daraus wiederum ergebende Einsicht in die existentielle
Vereinzelung des Subjekts hatte Lange zuvor auch unmittelbar personlich in den durch LSD
hervorgerufenen Halluzinationen erfahren. Martin Heidegger, auf den sich Lange wiederholt
und nachhaltig bezieht,** betont, dass eine solche — ,unerloste — Angsterfahrung auch
auBerhalb von Rauschzustinden, anlasslos und unbegriindet, gemacht werden konne.*”

Daraus, dass Ursache und Objekt der Angst nicht im geringsten in der ,,Innerweltlichkeit des
Seienden auszumachen sei, erwachse die Erkenntnis, dass ,,die Welt [...] den Charakter
volliger Unbedeutsamkeit* habe. Auf die Erfahrung existentieller Angst,* die Erkenntnis der
unbedingten Bedeutungslosigkeit der Welt und dem damit einhergehenden Verlust allen
Interesses an der Welt folgt fast zwangsldufig das Gefiihl der Dissoziation, der Absonderung
und Vereinzelung des Individuums. In diesem Moment — in dieser existentiellen Erfahrung
angesichts des Nichts — werde, so Hartmut Lange, das Begehren des Menschen geweckt, ,,sich

durch Transzendenz auszuweiten**!

und diesen Zustand der Angst und der Isolation ,,durch
einen Transzendenzentwurf zu iiberwinden®“.*? Da fiir den Menschen ,,die Erkenntnis des
Erloschens geistig unannehmbar ist, entwickelt man ein Transzendenzbediirfnis und bannt
diese bedringende Einsicht in der Vorstellungswelt.“*? In einem 2016 in Rom gefiihrten
Interview mit Matthias Bormuth sagt Lange: ,,Ich wollte mich kiinstlerisch vor der Gewissheit
des eigenen Todes und der Gewissheit der Vergénglichkeit allen Seins schiitzen, indem ich
den Raum des Nichts in meinen Vorstellungen zu einem Transzendenzraum machte.“**
Gleiches sagt Lange in seinem Gesprich mit Jan-Heiner Tiick: ,,Die Dichtung kann die

Unausweichlichkeit des Sterbens nicht kompensieren. Sie kann aber, indem sie eine eigene

446 Der Gedanke ,,mit der Geburt beginnt das Sterben* ist ein dhnlicher und doch ein anderer: die — notwendige
— Frage des Todes selbst und damit der Endlichkeit der ins Sein geworfenen Existenz (wieder: Heidegger),
wird hier zunichst aus Griinden der Ubersichtlichkeit ausgeklammert. [Vgl. ,,Das Sein zum Tode, das
memento mori respektive der Tod selbst (freiwillig als Selbstmord, Mord, Verschwinden, Leben als Tote)
sind in [Langes] (Euvre immer gegenwartig*“, vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 22.]

An anderer Stelle (Irrtum als Erkenntnis, 81) erinnert Lange daran, dass auch ,,[d]er Gedanke an das
Weltende [...] immer ein Grund zum jdhen Erschrecken [ist], aber auch ein Grund, durch positives
Transzendieren dariiber hinwegzusteigen®.

447 Lange, Das Konzert, 70, nochmals 135; vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 29.

448 Zur ,,Philosophie Martin Heideggers und Hartmut Lange* vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 27-30.

449 Sofern man nicht naturalistisch sédmtliche inneren Erfahrungen als Folge des Zusammenwirkens von
chemischen Substanzen in unserem Gehirn erklaren will.

450 Lange verweist hier auf das ,,Pascalsche Erschrecken: Lange, Realitdtserfahrung, 36f.

451 Vgl. Lange, Realitdtserfahrung, 38.

452 Lange, Realititserfahrung, 39.

453 Lange, Uber das Poetische, 140.

454 Lange, Uber das Poetische, 141.
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Vorstellungswelt schafft, trosten. Die Vernunft, die dies als schonen Schein entlarvt, ist
grausam und beweist lediglich, dass sie von der existentiellen Not des Menschen nichts, aber
auch gar nichts verstanden hat.**>

Diese ,Transzendenzentwiirfe®, die der Vorstellungswelt entstammen, liefere die Kunst und
die Religion,** weshalb Lange die Literatur (als kiinstlerische Fakultit) und die Religion auch
,Ziehkinder der Vorstellungswelt“ nennen kann.*’

Die Autonomie und der Wahrheitsgrund der Vorstellungswelt, dh. toto pro parte der Kunst,
liegen damit im Begehren des Menschen, die Erkenntnis des eigenen Todes und der
Sinnlosigkeit seiner Existenz, sein Elend trostend zu iibersteigen. Mit der dem Menschen
eigenen Fihigkeit zum Uberstieg, zur Transzendenz gelinge es ihm auch, eine Vorstellungs-
welt zu erschaffen, um in ihm dieses Begehren nach Trost bei diesem buchstéblichen und

“459 7u stillen. Wie

damit in existentiellem Sinne ,trostlosen Befund“** des ,,Seins zum Tode
Boethius Trost in der Philosophie zu finden, wire fiir Lange wohl nachgerade absurd.
Erkenntnis rette ,,iiberhaupt niemanden®“,*® die Anschauung der AuBenwelt (und der
Vorstellungswelt) werde durch den abstrakten Begriff nur verstellt.*' Auch Aristoteles®
immer wieder seinen Werken vorangestellte Einsicht, dass der Mensch ,von Natur aus nach
Wissen strebe®,*? wiirde Hartmut Lange wohl nicht allgemein so stehen lassen konnen.
Jedenfalls nicht als ein sinnvolles Streben, denn nicht unser — um es in Langescher Diktion zu
sagen: nicht unser Erkenntnisbegehren kann helfen, dh. im Letzten den ndétigen Trost
ermOglichen, sondern nur unser Transzendenzbegehren.

Von hier aus kann man eine zweite Verbindungslinie zur bereits genannten Kritik Langes

ziehen, man ,,majorisiere” durch den Versuch, ,,Erkenntnismaterial®“ aus einem Kunstwerk

herauszuarbeiten (oder auch hineinzulegen), den ,,Anschauungscharakter der Kunst durch den

455 Lange/Tiick, Gesprach, 70; die ,existentielle Not*“ nennt Lange an anderen Stellen auch ,.existentielle
Bediirftigkeit (Lange, Reflexionen, 73) oder hdufiger ,,metaphysische Bediirftigkeit (zB. Lange, Zeichen
der Kunst, 105, 149, 151; Lange, Tagebuch, 15 et al. loc.)

456 Lange, Uber das Poetische, 140: ,,Die Religion ist da vorbildlich. So entwickelte ich friih schon das starke
Bediirfnis, an Gott zu glauben und in die transzendente Welt zu fliichten.*

457 Lange, Ziehkinder.

458 Lange, Uber das Poetische, 28.

459 ,Das Sein zum Tode, das memento mori respektive der Tod selbst (freiwillig als Selbstmord, Mord,
Verschwinden, Leben als Tote) sind in [Langes] (Euvre immer gegenwartig®, vgl. Beckers,
Kiinstlernovellen, 22. An anderer Stelle (Irrtum als Erkenntnis, 81) erinnert Lange daran, dass auch ,,[d]er
Gedanke an das Weltende [...] immer ein Grund zum jdhen Erschrecken [ist], aber auch ein Grund, durch
positives Transzendieren dariiber hinwegzusteigen®.

460 Lange/Feldmann, Gespréach.

461 Lange/Feldmann, Gesprich; vgl. a. Tagebuch eines Melancholikers, 9.

462 Vgl. Ferber, Wissen.

56



unanschaulichen Begriff:** jenes ,,Erkenntnismaterial“, das aus einer Interpretation oder
Deutung eines Kunstwerks ,,gewonnen worden sei, verstellt dann nur den einfachen und
offenen Blick auf das Kunstwerk, so wie es sich der Anschauung und der Betroffenheit des
Betrachters darbietet.*** Erkenntnis rettet also nicht nur niemanden, sie verhindert auch den

Trost, den die einfache Anschauung in der Vorstellungswelt ermoglichen wiirde.

1.2.3 Der ,,schone Schein*

Jener im Transzendenzbegehren gesuchte Trost ldsst sich fiir Hartmut Lange nicht im
,beharrlichen Festhalten an einer falschen Gewissheit™ finden. Die Befreiung aus der Enge,
das heiB}t, der trostende Uberstieg, gelinge nur durch die und in der Kunst, das heiBt, in der
,,.Sphire des schonen Scheins“'. Gerade durch die ,,Willkiir, [die] Unzuverldssigkeit des
schonen Scheins*“*®, durch jene ,,von niemandem verordnete oder beglaubigte, also vollig

ungesicherte Selbstverwiesenheit*“*’

werde jener Trost ermdglicht, der ,irgendwelchen
Fakten und deren Nachweisbarkeit™ gar nicht gelingen konne. Die Vernunft, die die Kunst
,als schonen Schein entlarvt, ist grausam und beweist lediglich, dass sie von der existentiellen
Not des Menschen nichts, aber auch gar nichts verstanden hat.“*® Eine Anspielung auf dieses
Unverstindnis gegeniiber dem ,,schonen Schein® findet sich moglicherweise in der Novelle
,Die Bildungsreise* (2003): ,,[...] Miiller-Lengsfeldt blieb noch Gelegenheit, dariiber
nachzudenken, was mit dem schonen Schein der Bilder, dem er eben noch begeistert
zugestimmt hatte, eigentlich gewonnen war.“*® Die Stadt Rom, wo der Protagonist Miiller-
Lengsfeldt diesen Gedanken bei der Betrachtung des Apollo von Belvedere nachhingt, Rom
ist tiberhaupt ,,ein Ort, an dem Unberechenbarkeit zum schénen Schein der Dinge gehort .

Das existentielle Trostbediirfnis angesichts des Todes, welches in der Anschauung des
Schonen (dh. des schonen Scheins), gestillt werde, verleiht Kunst, verleiht ,,dem schonen
Schein® seine ebenso existentielle Bedeutung fiir den Menschen. In Langes Novellen verweist
der ,,schone Schein® auf die Trost-Losigkeit der Existenz, die durch die Kunst iiberstiegen

werden kann. In der Novelle ,Der Abschied‘ sinniert ein Engel, der bereits der ,Falke der

Novelle ,In der KarlstraBe* war und dort ,das Schone® symbolisierte, dariiber, was denn,

463 Lange, Zeichen der Kunst, 182.

464 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

465 Lange, Uber das Poetische, 29.

466 Lange, Das Haus in der Dorotheenstrafe, 77.
467 Lange, Uber das Poetische, 29.

468 Lange/Tiick, Gesprach, 70.

469 Lange, Bildungsreise, 98.

470 Lange, In der Villa Albani, 97.
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nachdem er in ein Gartenhaus verrdumt und den Blicken der Menschen entzogen ist, seine
derzeitige Existenz flir einen Sinn habe: ,,Und wie, dachte der Engel, den man, da er in
Zement gegossen war, dazu verurteilt hatte, immer zu licheln, wie, dachte er, soll ich jetzt
alle Blicke, die einer trostlichen, weil dem schonen Schein entliechenen Welt gelten, und
deswegen wurde ich erschaffen, auf mich ziehen!“’"' Der Engel, der ein Werk des ,schonen
Scheins* ist, kann alle trosten; Tater wie Eva Braun*”> und Opfer wie Frau Altenschul.*”?

,Das Soziale mufl im Existentiellen verankert bleiben, und wer dies vergilit, vergi3t die
metaphysische Bediirftigkeit des Menschen, jene Bediirftigkeit, die ihn zwingt, seine sinnlose
Existenz mit soviel Verdringung und Sublimation auszufiillen, dal er zum zweiten
Schopfungsakt, zur Hervorbringung von Kultur fahig wird. Nur weil wir der Verginglichkeit
verhaftet sind, werden wir gezwungen, unsere kurze Spanne Leben mit den Mitteln der
Phantasie und dem Raffinement der Ablenkung aufzubessern, und Zeiten, in denen dies am
vorziiglichsten gelingt, rechnen wir zu den Hochkulturen.“7*

Der Trost des schonen Scheins darf jedoch nicht mit ,,Verdrdngung und Sublimation®
verwechselt werden, wahllosen Mitteln der Kultur, um ,,unsere kurze Spanne Leben mit den
Mitteln der Phantasie und dem Raffinement der Ablenkung aufzubessern“.*’” Denn wenn es
nur darum ginge, fliichtigen Trost zu spenden, dann kann sich im Grunde alles anbieten, was

einem die Gewissheit des Nichts irgendwie ertriglich macht, sei es eine Flasche 1992er

Screaming Eagle oder eine Sonate von Beethoven.

1.2.4 Ethik

Der Trost des schonen Scheins ist weder von langer Dauer noch nachhaltig. Es ist immer nur

eine Aufmunterung auf dem Weg. Das Transzendenzbegehren, sagt Hartmut Lange im

Interview mit Ralph Schock, finde also ,,zwar keine Erfiillung®™ es sei ,,aber in sittlicher

Hinsicht besser, als wenn Sie keins hitten.“® Denn Hartmut Lange versteht

Transzendenzfahigkeit nicht nur als die menschliche Fihigkeit, mit der Vorstellungswelt die
< 477

reale Welt trostend zu iibersteigen, sondern auch, ,,die reale Welt ethisch zu libersteigen®.

,Wir sind beféhigt, ethisch zu handeln®, stellt Lange fest,*”® aber es stelle sich doch

471 Lange, Abschied, 44.

472 Lange, Nochmals: Das Bose, 62.

473 Lange, Das Konzert, 5, 93.

474 Lange, Tagebuch, 15f.

475 Lange, Tagebuch, 15f.

476 Lange/Schock, Gespréch , 330.

477 Lange, Zeichen der Kunst, 168, kursiv hervorgehoben JL.
478 Lange, Zeichen der Kunst, 145.
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grundsitzlich die Frage: ,,War es eine Illusion von Kant, den kategorischen Imperativ als
Apriori der menschlichen Vernunft zu setzen? Oder ist die Ethik nicht vielmehr ein Gespenst
des Aposteriori, das ewig zu spat kommt? Sind wir immer nur fahig, die Ethik nach ihrem
Scheitern in aller Radikalitdt neu zu entdecken? Kann die Ethik iiberhaupt ein ,Ansich’
geltend machen, das sich als Kontinuitit im menschlichen Mit- und Nebeneinander realisieren
lieBe?”

Letztlich verneint Hartmut Lange das und sieht jedes ,,ethische Apriori“ grundsitzlich als
gescheitert an,™ denn der Mensch scheitere immer wieder an sich selber und beweise so
jeweils aufs Neue, dass das ,humane Versprechen* einer apriorischen Ethik nicht in der
realen Welt gelingen konne.*!

,Das heil}t*, sagt Hartmut Lange, ,,und man mul} es schonungslos aussprechen: Fiir den SS-
Mann war die Judenausrottung eine Sache der rassischen Moral. Fiir den NKWD-Mann war
der GenickschuB3 gegen Oppositionelle eine Sache revolutiondrer Pflichterfiillung. Fiir den
Rote-Khmer-Kdampfer war jeder erschlagene Intellektuelle ein Indiz fiir soziale Gerechtigkeit.
Andert sich der Zeitgeist, wird er menschenfreundlicher, dann kann es vorkommen, daf3
derselbe SS-Mann seine Verbrechen bereut, dal der NKWD-Mann nachts aus Alptrdumen
hochschreckt, dal der Rote-Khmer-Kdmpfer versucht, als friedfertiger StraBenhindler sein
schlechtes Gewissen zu liberdauern.

,»Nur indem der Mensch seinen Willen, besser sein Vermogen zu sittlichem Handeln in eine
Vorstellungswelt projiziert®, konne ,,er die Abgriinde seiner destruktiven, schulderzeugenden
Natur immer wieder iiberwinden*.*** Diese Uberwindung bestehe im Trost.**

Da das Ansich der ethischen Vernunft ,als Apriori versagt®, erscheine es, in die
Vorstellungswelt gehoben, ,,als Aposteriori im vollen Glanze seiner Abstraktion“*>,

Weil also die Einsicht, dass wir ,befdhigt sind, ethisch zu handeln*,**® dem Menschen

regelméBig nur post festum, also wenn sich der Abgrund des Scheiterns bereits aufgetan hat,

479 Lange, Reflexionen, 97.

480 Lange, Reflexionen, 98.

481 Lange, Reflexionen, 98; vgl. a. Lange, Zeichen der Kunst, 145.

482 Lange, Reflexionen, 97f.; vgl. a. Lange, Positiver Nihilismus, 6.

483 Lange, Reflexionen, 102.

484 ,Erst angesichts des Nihilismus entsteht jene GewiBlheit des Scheiterns und jene Sehnsucht, die, in der
Kunst objektiviert, den Menschen iber sein Schicksal trosten konnen®, und: ,Kunst [vermag] den
Menschen nur zu trosten, wenn der Kiinstler Einsicht in den Nihilismus gewonnen hat und aus dieser
Erfahrung heraus der Sehnsucht nach Transzendenz in aller Unschuld einen Raum 6ffnet* Hertling, Holle
unter Berlin, 83, vgl. Lange, Zeichen der Kunst, 160f.)

485 Lange, Reflexionen, 98.

486 Lange, Zeichen der Kunst, 145.
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gelingt, bleibe nur, ,,unsere guten Absichten, um sie vor dem eigenen Zugriff zu schiitzen, ins
Absolute, also zur Transzendenz [zu] erheben®,*” um daraus Trost im Scheitern zu erfahren.
,Der anstindige Verbrecher* sei ,,der Traum jener, die sich mit ihrer gew6hnlichen Existenz
nicht abfinden wollen, und auf dem Kreuzweg von Schuld und Siihne, auf dem es sich einzig
leben 14Bt, kann es vorkommen, daB uns die Ethik als fliichtiges Gespenst entgegenlichelt.**
Und erst dort wo die Kunst ,,der Uberheblichkeit, dem Hochmut der menschlichen Natur
widerspricht oder auch nur, wo sie, wie bei Goya, den Wahnsinn von Gewaltanwendung in
stummen Bildern festhilt, dort sorgt sie fiir eine Kontinuitdt des Gewissens®.**

Kunst bzw. der Kiinstler miisse, um belangvoll zu sein, jene drei existentiellen
Erfahrungshorizonte beachten, ,,die auch das Leben jedes anderen Menschen bestimmen, aber
nicht zur erlésenden Selbstformulierung aufsteigen lassen. Es sind dies: erstens die sozialen,
gesellschaftspolitischen Verwicklungen, in die jeder von uns unaufldsbar eingebunden ist;
zweitens die durch keine gesellschaftliche Macht definierte oder verhingte existentielle
Bedingung eines begrenzten Lebens; und drittens das unverwechselbar eigene und damit an
sich ununterschiedene Ich.**°

Besonders das ,unverwechselbar eigene Ich® ermégliche die der Kunst eigene
Irritationsfahigkeit, insofern Kunst eben nicht einfach auf die Wirklichkeit reagiere oder vor
allem ein Reflex des Kiinstlers ,,auf Erfahrungen mit der AuBenwelt“ sei.*' Es ist jedoch ein
Missverstiandnis, die Kunst als ,,Widerspiegelung der Wirklichkeit“ zu verstehen oder als
solche zu fordern.*? ,Der Wille zur Kunst“, sagt Lange an anderer Stelle, ,,ist ein Begehren,
das ohne realbezogene Determinanten auskommt, ja das sich sogar im Erleben des eigenen
Untergangs zur Geltung bringen kann.*“*® Kunst lasse sich ,,nur aus der Unverwechselbarkeit

des Subjekts ins Allgemeine transformieren.***

487 Lange, Zeichen der Kunst, 145.

488 Lange, Reflexionen, 137.

489 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

490 Lange, Realitéitserfahrung, 52; vgl. Lange, Uber das Poetische, 17f.; vgl. Lange, Reflexionen., 132: ,,In mir,
im denkenden Subjekt, tritt die Unterschiedenheit ins Selbstbewuftsein. Aber es ist meine und keine
sonstige Unterschiedenheit und somit Ununter-schiedenheit und ,,ich kann nur erfahren, wovon ich
unterschieden bin; meine Ununterschiedenheit, die ich selbst bin, kann ich nicht erfahren.*

491 Lange, Realitdtserfahrung, 54.

492 Lange, Uber das Poetische, 18f.

493 Lange, Uber das Poetische, 7; vgl. die literarische Verabeitung in Lange, Der Hundekehlesee, 66: ,Ja, das
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494 Lange, Realititserfahrung, 55.
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1.2.5 Das Bose, oder:
»Was spricht eigentlich gegen Auschwitz, wenn es machbar ist?“**
In den Novellen Hartmut Langes wird ,das Bose‘ immer wieder und ausdriicklich genannt. Es

<496

wird beispielsweise lokalisiert im tief unter der Erde befindlichen ,Fiihrerbunker‘** oder an

der Irischen See in einer ,,schwarzen Wolkenwand“*’, wo das Bose lauert und die Menschen
ergreift, sie veranlasst, sich mit dem Bosen ,einzulassen“,*® um schlieBlich selbst als
,Inkarnation des Bosen* zu gelten.*” Wie es eine ,Schonheit der Giite® gibt, so gibt es auch
eine ,Schonheit des Bosen®, die sich beispielsweise in ,,Gesicht, Uniform und den Insignien
des Todes* eines SS-Arztes zeigen kann.””

,Das Bose* erscheint fiir Lange in einer rohen, triebhaften, reflexen Form,™' vor der jegliche
Erklarungen versagen. Der Amoklaufer Derrick Bird trifft am Strand der Irischen See immer
wieder in seinem Tod auf die von ithm erschossenen Menschen, die von ihm eine Erklarung
fiir seine Morde verlangen, denn alle, Opfer wie Morder seien Nachbarn gewesen und hétten
einander teilweise schon seit der Kindheit gut gekannt und nie einen ernsthaften Groll
gegeneinander gehegt. Eine ,verniinftige oder ,plausible’ Erkldrung bleibt Derrick Bird
seinen Opfern schuldig: ,,[Elines Tages, sagte Bird, hat sich alles gecindert. Ich hatte Grund,
mich zu drgern, und der harte Wellenschlag, das weif3 ich genau, hat diesen Arger verstiirkt.
Ich hatte wenig zu tun, stand stundenlang mit dem Wagen am Hafen herum, und vielleicht
hatte mich wieder jemand, das konnte ich nicht ertragen, einen Stinker genannt, so dass mir
der Wind, ja der ewige Wind vom Wasser her auf die Nerven ging“.>* Wihrend Bird dies
sagt, und er sagt es anscheinend bei jeder Begegnung, steht er in der Gruppe der Opfer, die fiir
ihn Platz gemacht hat, und sie schauen — gemeinsam aber ohne einander anzusehen — zur See,
dorthin, woher ,das Bose‘ in einer Wolkenwand kam.>®

,Das Bose‘ entstehe im Wortsinne dort, wo der Mensch durch seinen Intellekt darin
verunsichert bzw. dazu verfilhrt werde, seinem Instinkt nicht mehr zu vertrauen und

stattdessen dem Intellekt und seiner Unterscheidung von Gut und Bdse zu folgen. Fiir Lange

495 Miiller/Kluge, Gesprich, 61.

496 Lange, Das Konzert, 10; Lange, Nochmals: Das Bose 2015, 59, 61.

497 Lange, Das Bose, 51. In Lange, Der Himmel iiber Golgatha, 139, wird der Himmel iiber dem Protagonisten
Hans-Peter Ludwig ,,kohlrabenschwarz*.

498 Lange, Nochmals: Das Bose 2015, 61.

499 Lange, Im Museum 2013, 93

500 Lange, Die Waldsteinsonate 1983, 53.

501 Lange, Uber das Poetische, 71.

502 Lange, Das Bose, 55.

503 Lange, Das Bose, 53f.
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sind die Verbrechen von Auschwitz ,,zivilisationsimmanent“.” Heiner Miiller sagt, dass
,Auschwitz* der Beweis dafiir sei, dass gelte: ,,alles, was denkbar ist, ist machbar. Und alles,
was machbar ist, wird gemacht. Auf irgendeine Weise, irgendwann, von irgendwem.*>*
Genauso sieht Hartmut Lange in den ,,Unternehmungen Adolf Hitlers [...] nichts weiter als
ein Beitrag zur Geschichte des Wahnsinns, der mit der Intellektwerdung im Menschen begann
und andauern wird, solange der Intellekt andauert.>* Das 20. Jahrhundert habe mit seinen
Verbrechen gezeigt, dass die guten Absichten der Aufklarung, ,,der Psyche das Gute an- und

das Bose abzuerziehen‘"’

an der menschlichen Psyche gescheitert seien. Denn durch die
Sublimierungsarbeit des Intellekts, der postuliere, eine sichere Unterscheidung des Sittlichen
in Gut und Bdose treffen zu konnen, komme es dazu, dass auch Perversionen und Verbrechen
mit Vernunftgriinden als das sittlich Gute gelten konnten.>® Darum ,,geschehe fast alles, auch
das Erdrosseln, in bester Absicht®, wie die Figur Schulze-Bethmann in der Novelle ,Das
Konzert® iiber seinen Morder sagt, denn der wire ,allerdings der Meinung gewesen, dal3 es
geboten sei, einen Juden derart zu behandeln.*>” Alle ,,groBen politischen Verbrecher des
zwanzigsten Jahrhunderts [hétten] ausnahmslos Moral und Sitte fiir sich in Anspruch
genommen®, sagt Lange, ,,und wenn Chomeini die Homosexuellen an Baukrdnen 6ffentlich
hédngen lieB, so geschah dies aus dem gesicherten Gefiihl eines Rechtsbewusstseins.“"" Fiir
Hartmut Lange ist darum ,,[d]er Intellekt [...] der Vater des Relativen. Selbst wo er etwas
setzt, wei} er nie sicher, was er eigentlich gesetzt hat“.”'' Entsprechend verbiete sich auch
.jede sittliche Entriistung” {iber die ,Zivilisation des Bosen*,’'? die Verbrechen des
Nationalsozialismus,’” weil diese nur Ausdruck derselben ,,wahnhaften Einbildung, daB} sie

MaBstab aller Dinge sei“,”'* aus der heraus die Morder ihre Opfer getotet hitten.
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1.3 Religion als Ziehkind der Vorstellungswelt

Aus dem bisher Gesagten liber Kunst als ,,Ziehkind der Vorstellungswelt™ erhellt sich Langes
Formulierung, Kunst und Religion seien ,,Ziehkinder der Vorstellungswelt“ auch fiir die
Religion.

Die hartndckige Weigerung der Religion, sich im Angesicht der Vernunft und der
Wissenschaften selbst aufzulosen, wiirde Hartmut Lange wohl in der anthropologischen
Verfasstheit des Menschen begriindet sehen,’’ die existentielle Angsterfahrung, die durch die
Erkenntnis des Todes ausgelost wird, mittels der ihm eigenen Transzendenz, dh. der
Vorstellungswelt, zu libersteigen und darin Trost erfahren zu konnen. Die ,Freiheit der
religiosen Vorstellungswelt™ liege darin, Trost zu spenden. Gelinge ihr das, ,hat sie ihre
Autonomie schon unter Beweis gestellt, unabhingig davon, ob ihre Pridmissen oder
Metaphern einer wissenschaftlichen Uberpriifung standhalten oder nicht.*'°

Die (Transzendenz-)Bediirftigkeit des Menschen liegt, wie gesagt, in seinem existentiellen
Erschrecken iiber den Tod begriindet, das, und hier verweist Hartmut Lange nicht von
ungefdhr auf Blaise Pascal, durch den Glauben an Gott, durch die Religion aufgefangen
werden kann.”"” Es ist kein Zufall, wenn Lange sich an vielen Stellen ausdriicklich auf Blaise
Pascal und Seren Kierkegaard bezieht,”'® und zudem mit festem Blick auf das Christentum
fragt: ,,Brauchen wir einen neuen Kierkegaard? Brauchen wir einen neuen Pascal?**"’

Gerade der Sprung ins Ungewisse, der mit der Pascalschen Wette vollzogen werde, sowie die
Fahigkeit, Gott ,,im Ungewissen* zu belassen, sei es, welche das Christentum wieder fiir sich
entdecken miisse, um der Bediirftigkeit der heutigen Menschen Rechnung zu tragen,’®
anstelle eines ,,beharrlichen Festhalten[s] an einer falschen Gewissheit“.**' Denn, so Lange,

die Angst, ,,dal es mit dem Sinn von Sein letzten Endes doch nur ein gottloses Bewenden

515 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 101.

516 Lange, Uber das Poetische, 33.

517 Lange/Schock, Gesprach, 330; Lange, Zichkinder (Manuskript), Lange, Ziehkinder (Diskussion). Nach
Lange wiére es aber ,,nur die halbe Wahrheit“, wenn man, wie Schopenhauer, ,,metaphysische Bediirftigkeit
als Verlangen nach der Uberwindung des Todes*“verstehen wiirde; vgl. Welte, Das Licht des Nichts.

518 Verweise auf Pascal: Lange, Realititserfahrung, 35ff., 39; Lange, Reflexionen, 74ff., 103; Lange, Zeichen
der Kunst, 151, 154, 157, 158; Verweise auf Kierkegaard: Lange, Reflexionen, 57, 83, 87; Lange, Zeichen
der Kunst, 145, 149, 155, 160; Lange, Anmerkungen 170, 189; vgl. andererseits Langes Kritik an
Kierkegaards Glaubensbegriff: ,,Wenn der einzelne Mensch grundlos ins Leben geworfen ist, dann ist er
zuallererst einmal unschuldig, und das Nichts, in das er als Dasein hineingehalten ist, kann ihm nicht [...]
eine Entscheidung abverlangen®, vgl. Lange, Positiver Nihilismus, 36.
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520 Lange, Reflexionen, 74.
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63



haben moge*, erzeuge ,.ein Gefiihl von Gottesndhe®,”* das aber am Gewissheitsanspruch der

523

Religionen bzw. des Christentums dann wieder verpuffe.”” ,Ich wiirde mich in dem

Pascalschen 'Gott liebt es, sich zu verstecken' eher aufgehoben flihlen®, sagt Lange, ,,als in der
Offenbarung*.***

Der Glaube an die Auferstehung Jesu Christi sei, so Lange, das Ergebnis eines solchen
trostenden Uberstiegs der Existenzangst der Jiinger nach der Kreuzigung Jesu in der

525
t,

Vorstellungswelt,”” also in gewisser Weise ein ,,Produkt der menschlichen Imagination oder

der Mythopoese*,*® — ein Transzendenzentwurf,**” der ein Angebot der Trostung ist.”® Diese
Auffassung bestimmt auch Hartmut Langes Verhiltnis zu den Religionen, insbesondere zum
Christentum. Er selbst hat, nach einer nur ,.kurzen Phase der Gottsuche®, die Transzendenz-
angebote der Religion sowie den Glauben an Gott hinter sich gelassen und fiir sich selbst in
der Kunst die ihn trostenden Transzendenzentwiirfe gefunden.’”

Lange tut also die Religion keineswegs ab, verlangt jedoch, dass ,,sich der Glaube [...] auf der
Hohe seiner eigenen Bediirftigkeit ins Recht [zu] setzen* vermag,™® dh. seine Funktion, auf
das Transzendenzbegehren des Menschen zu antworten, auch erfiillt.

Lange kritisiert die Unféhigkeit der ,,christlichen Kirchen|, ...] ihre Botschaft zu modifizieren
und damit offener zu gestalten®, denn aus Langes Perspektive reichen die ,liberkommenen
Bilder der Eschatologie® kaum noch aus.”' Lange rezipiert hier jenes Interview mit Max
Horkheimer, das 1970 in ,Der Spiegel‘ erschien.’*? Damals forderte Horkheimer eine in der
Sehnsucht, nicht in der Dogmatik begriindete und erneuerte Theologie, eine ,,Sehnsucht
danach, dass es bei dem Unrecht, durch das die Welt gekennzeichnet ist, nicht bleiben soll.
Dass das Unrecht nicht das letzte Wort sein moge. Diese Sehnsucht gehort zum wirklich
€533

denkenden Menschen.

Konsequent ist darum Hartmut Langes Kritik an der fundamentalen Religionskritik seit dem

522 Lange, Reflexionen, 83.

523 Lange, Reflexionen, 83.

524 Lange, Zeichen der Kunst, 151.

525 Lange, Ziehkinder (Diskussion).

526 Jan-Heiner Tiick fasst damit die Worte Langes zusammen [in: Lange, Ziehkinder (Diskussion)]. Tiick kann
als katholischer Dogmatiker selbst jedoch ,,nicht sagen, dass die Ostererfahrung Produkt der menschlichen
Imagination oder der Mythopoese oder was auch immer ist, sondern dass das auch einen Anhalt hat*.

527 Vgl. Lange, Anmerkungen, 168.

528 Nur konsequent ist dann Langes Rede von der ,,Jesuslegende®, vgl. Lange, Reflexionen, 74.

529 Lange/Bormuth, Gesprich, 142; 144.

530 Lange, Reflexionen, 73ff.

531 Lange, Reflexionen, 73ff.

532 Horkheimer/NN, Gesprach; vgl. Docekal, Horkheimer.

533 Horkheimer/NN, Gesprach; vgl. Docekal, Horkheimer.
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19. Jh., denn so wie er die Kunst als ,Ziehkind der Vorstellungswelt“ gegen den
AusschlieBlichkeitsanspruch der Erkenntniswelt verteidigt, genauso verteidigt er auch die
Religion.

Fundamentale Religionskritik im Sinne einer Kritik, die Religion grundsétzlich infrage stellt
und als ,,sinnlos* abtut — sei, so Lange wesentlich transzendenzfeindlich.”* Denn sie entlarvt
alle Vorstellungen von einem das Diesseits der faktischen Existenz iiberbietende Jenseits als
rein fiktive Projektionen des Menschen und desavouiert die Vorstellungswelt als
Wabhrheitsgrund des Menschen. Kunst, bzw. Literatur ist dann nur ,fiction®, die bestenfalls der
Unterhaltung dienen kann. Die ,intellektuelle Redlichkeit‘, dh. die einzig giiltige, weil einzig
erfolgreiche Methode der Wissenschaftlichkeit wiirde so notwendigerweise gebieten, dass das
Transzendenzbegehren wie es in der Religion zum Ausdruck komme, insgesamt ,,fiir null und
nichtig erkldrt werden muf3.>%

,Der Atheismus der letzten hundert Jahre®, konstatiert Hartmut Lange, ,,war offensichtlich ein
unsinniges Unterfangen, da sich das Absolute jedem Zugriff und damit jeder Definition
entzieht, aber doch gedacht und damit in die Welt gesetzt werden kann“.>*® Es sei ,,gefdhrlich,
die Vorstellungswelt aus dem Realen auszusondern und damit abzuwerten®, warnt Lange.
,Der Homo sapiens erkennt nicht nur, er transzendiert sich auch eine eigene Wahrheit
zurecht. Dies entspricht seiner ontologischen Struktur, und der modernen Psychiatrie sind fixe
Ideen, pure Einbildungen, gedankliche Schimidren und so weiter durchaus wieder zur
Erkenntniswelt geronnen“.>’ Anders gesagt, weil die Vorstellungswelt ihren eigenen
Wabhrheitsgrund habe, gelidnge es den Fiktionen immer wieder, sich selbstindig zu machen
und unterschiedslos unter die Fakten zu mischen. Dies geschehe besonders dort, wo die
Vorstellungswelt sich ideologisch vereinnahmen und in Dienst stellen lasse, dann werde
Kunst ,,parteiisch**®, Dabei liege die ,,Idee des Christentums [...] jenseits aller Dogmatik®, so

Lange, und sie miisse sich darum auch ,,die Sékularisierung gefallen lassen.” Denn sonst wéire

534 Hartmut Lange sieht die Ursache der ,,Transzendenzfeindlichkeit“ in der Religionskritik und der
Philosophie nach Hegel (dh. besonders im Marxismus), in dem Versuch, die Hegelsche ,Erkenntnis-
eschatologie” zu iiberwinden (vgl. Lange, Realititserfahrung, 22, 37; Lange, Anmerkungen 167f.; Lange,
Positiver Nihilismus, 86; Lange, Uber das Poetische, 10f., 25, 45, 59f.

535 Lange, Reflexionen, 66, 73.

536 Lange, Reflexionen, 73.

537 Lange, Reflexionen, 114; Lange erinnert an Othello, wenn er schreibt: ,, Da hat jemand keinen Grund zur
Eifersucht und erschldgt seinen Partner aus ebendieser Grundlosigkeit doch. Da hatte Adolf Hitler eine
durch nichts begriindete Vorstellung, die Juden hitten kein Existenzrecht, also wurden Vernichtungslager
gebaut.*

538 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

65



,,das Bildnis des Gekreuzigten fiir die Trauer des Nicht-Christen unerreichbar.*>*

Das Christentum, so Lange, habe ,die Kunst jahrhundertelang majorisiert. Bis zur
Renaissance war es geboten, Bilder mit religiosem Sachverhalte zu malen, in der Musik
herrschte das obligatorische Stabat Mater und erst im 19. Jahrhundert emanzipierte sich die
Kunst, um sich der eigenen Befindlichkeit zu widmen.“** Fiir Lange sind ,,in der Sphére der
Kunst die Evangelien das, was sie sind. Namlich tiberlieferte Prosa, in der Religion werden
sie zur Heiligen Schrift.“>*' Durch ihren Status als Heilige Schrift der Religion wechsele das,
was sich nur der Anschauung darbieten konne, in die Erkenntniswelt. Und so koénne
beispielsweise auch die ,neue Religionsfreiheit in Osteuropa [...] wieder den alten
Antisemitismus, ebenjenen HaBl auf die Juden, der sich auf die {iiberlieferten und
unkorrigierbaren Zeugnisse der Evangelisten beruft,” erzeugen.*** ,,Die christlichen Kirchen
titen gut daran“ mahnt Hartmut Lange, ,,die Millverstindnisse, die durch die
neutestamentlichen Uberlieferungen entstehen, ernst zu nehmen. Zum Beispiel durch
Interpretationshilfen, die darauf hinweisen, dal jedes Transzendenzgeschehen, also auch die
Kreuzigung und Auferstehung Christi, alle gesellschaftlich konkreten Verhiltnisse, unter
denen es stattfindet, nicht nur iibertrifft, sondern in den Bereich des Zufilligen und damit

«3  GStattdessen tue man so, ,als wiren die Primissen des

Unerheblichen verweist.
Christentums eine Sache der Logik oder des gesunden Menschenverstandes, obwohl
ersichtlich ist, dal Religionen ihren Wahrheitsgrund einzig in der metaphysischen
Bediirftigkeit, also in der Vorstellungswelt, und nicht im Bereich des Empirischen geltend
machen konnen (und wollen)*.**

»Wer an ein gottliches Prinzip oder an einen Schopfer glaubt™, der konne ,,sich gegen die
trostlose Quintessenz moderner Naturwissenschaften zur Wehr setzen“.® Indem das
Christentum jedoch gerade die Grenze iiberschreite und entweder nach rationaler
Uberpriifbarkeit oder nach ,empirischer Evidenz‘ suche, gebe sie ihren eigenen
Wabhrheitsgrund, ihren Autonomieanspruch auf.**® Schon die Scholastik habe félsch-

licherweise ,,Wissenschaft einzig zu dem Zweck, die Vorstellungswelt des Christentums

539 Lange, Zeichen der Kunst, 151, vgl. a. Lange, Reflexionen, 74.
540 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 105.

541 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 105.

542 Lange, Reflexionen, 104.

543 Lange, Reflexionen, 104.

544 Lange, Reflexionen, 104f. Im Original mit ,,(und wollen)*.
545 Lange, Reflexionen, 81.

546 Lange, Uber das Poetische, 32.
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begrifflich zu untermauern®, betrieben.’*” Das Christentum miisse sich im Gegenteil vom im
Grunde gescheiterten Aufweis ihrer Vernlinftigkeit (beispielsweise iiber die rationale
Plausibilitdt eines monotheistischen Gottesbegriffes oder die Existenz — auch minimaler —
empirischer Fakten flir die Auferstehung) abwenden, um nicht in dieselbe Falle der
,.Erkenntnisseligkeit“**® des materialistischen Weltbilds zu tappen. Religion miisse sich
stattdessen ihrer ,, Autonomie nur bewusst bleiben” und diirfe ,,sich nicht irritieren lassen,
auch dann nicht, wenn sie an Akzeptanz verliert.*>*

Angesichts der theoretisch wie praktisch uniiberwindbaren Grenze, die der Tod nun einmal
darstelle, sei diese Grenze als ,,Eingestindnis zu werten, da3 wir vor der Grunddefinition
unserer Existenz, da wir sie nicht zu leisten vermogen, frei sind.” Diese Freiheit ermichtige
uns, dass wir uns entweder fiir den Nihilismus oder fiir das Vertrauen darauf entscheiden, dass
,»Gott existiert und dafl das Sein als Schopfungsakt aus dem Omnipotenten einen Sinn hat®.
Das sei ,keine Gemiitssache, sondern eine Entscheidung, die die Unsicherheit des

350 miisse.

zweifelnden Verstandes aushalten und somit bei sich behalten
Hartmut Lang selbst hat ,,nur eine kurze Phase der Gottsuche durchlebt und dann stattdessen

,.die Kunst als Moglichkeit des tiefen Trostes* fiir sich entdeckt.*!

547 Lange, Realititserfahrung, 8; auch Lange, Uber das Poetische, 32.
548 Lange, Realititserfahrung, 43.

549 Lange, Uber das Poetische, 33.

550 Lange, Reflexionen, 103.

551 Lange, Uber das Poetische, 144, vgl. a. 142.
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2. Drei Perspektiven zu Kunst, Tod und die Unwiderruflichkeit des Lebens

2.1 In den literarischen Kulissen oder: ,,Jenseits der Schattenlinie*
Hartmut Lange will ,,der Welt das Geheimnis beimischen* und er will, ,,dass hinter der
Schattenlinie doch mehr ist als das sprichwortliche Nichts“.” Und so erschafft er sich

.jenseits der Schattenlinie®**

eine poetische Welt, iiber die sich auch die Leser
,vertrauensvoll ziehen lassen® sollen.*** In seinen Novellen selbst — und die Form der Novelle
eignet sich fiir Langes Stil besonders, denn, so Lange, ,,als Dramatiker* miisse er ,,schnell

zum Wesentlichen kommen**>

— verbleibt das, was sich hinter der Schattengrenze befindet,
immer auch im Ungefdhren, Ahnungsvollen und entzieht sich dem Erkennen der
Protagonisten und der Leser. Was da verbleibt, dullert sich immer nur durch ,eine Art
Grundbeben, das sich zwar legen kann, aber nie mehr vollig verschwindet, ein ewiges
Donnergrollen im Hintergrund“.”® Die Gestik der Figuren ist so sparsam wie der Stil

7

Langes,™ alles ,passiert wie nebenbei®, seine Novellen sind nichts fiir Voyeure. Die

.existentiellen Angste”, die , Alltagsneurosen” balancieren am ,,Abgrund des bewuBten
Seins*,™® und so wissen seine Figuren oft selbst nicht, was mit ihnen geschieht.**** Hartmut
Langes Werk ist keine ,Befriedigungskunst®,*® denn letztlich kénnen Lange wie seine
Figuren ihre Todesangst nicht sublimieren,”® ,[d]adurch wirken seine Texte alle
pessimistisch, deprimierend, frustrierend“.**’Durch die Vorstellungswelt Langes laufen die
Schattenlinien des Todes, symbolisiert topographisch durch Wassergridben und Kanéle, Fliisse

53 und die

und Béiche, Seen und die See, ornithologisch durch den Raben bzw. die Krihe
(Stock-)Ente.”® Sie markieren die unterschwellig vorhandene und gegebenenfalls pl6tzlich

einbrechende Irritation des Todes und des Nichts, und verweisen in ihrem mythologischen

552 Lange/Feldmann, Gespréch.

553 Tiick, Gottes Augapfel, 220.

554 Lange, Reflexionen, 60.

555 Lange/Schock, Gesprich, 336.

556 Lange/Schock, Gesprich, 333.

557 Beckers, Kiinstlernovellen, 21.

558 Beckers, Kiinstlernovellen, 21.

559 Lange/Schock, Gesprich , 21.

560 Vgl. Stock, Keine Kunst, 101.

561 Lange/Schock, Gespréch, 332.

562 Beckers, Kiinstlernovellen, 22.

563 Lange, Der Biirgermeister von Teltow; Lange, Im November, 86; Lange, Im Museum 59; Lange, An der
Prorer Wiek 52, 54; Lange, Die Ewigkeit des Augenblicks 12, 13, 41, 43; Lange, Das Konzert, 2; Lange,
Die Reise nach Triest 1993, 33; Lange, Die Selbstverbrennung, 12; Lange, Die Stechpalme 18.

564 Lange, Der Hundekehlsee 53; Lange, Das Konzert 16, 18, 26; Lange, Die Ermiidung 19, 115, 117, 139;
Lange, Die Selbstverbrennung 8, 17; Lange, Die Stechpalme 47, 80; Lange, Umzug 55; Lange, Der
Biirgermeister von Teltow 53.
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Gehalt auf die religiose Vorstellungswelt eines Jenseits, das durch Wasser vom Diesseits
getrennt ist und doch in beiden Richtungen hin und her tiberschritten werden kann.>®

,Die konkreten Verhiltnisse‘

in denen sich die Novellen abspielen, das Biihnenbild und die
Requisiten sind hdufig der realen Anschaulichkeit Langes zeitgendssischer Lebensumsténde
des 20. und 21. Jhs. entnommen — Berlin, Brandenburg, Mecklenburg, Ostsee und Nordsee.
Die ,Schattenlinie® verlduft in Langes Novellen diesseitig und entlang der Grunewald-
seenkette, deren Wasserflichen regelmifig in den Novellen Langes Schauplétze sind oder aus
dem Hintergrund wie zufillig in das Geschehen hineinleuchten.” Der toten Cellistin

(Jacqueline du Pré)>®

begegnet der Ich-Erzdhler am Griebnitzsee ,,dort, wo er die Glienicker
Lanke beriihrt“,>* und ein anderes Mal begegnet er am zugefrorenen Grunewaldsee jenen
ungleichen Toten, einem Liebespaar, das in ihm die ,Heiterkeit des Todes‘ erahnen 14Bt.5”°
Die Konfrontation eines toten Amokldufers mit seinen zwolf Opfern findet am Strand der
Irischen See statt.””' Das Berlin, das den Schauplatz fiir die jenseits der Schattenlinie verortete
Novelle ,Das Konzert® bildet, ist voll von Wasser. Wasser tritt iiber die Ufergriaben und nésst
Fiile, Regen hinterldsst iiberall Wasserlachen auf dem Asphalt, die beiden Protagonisten
Liebermann und Lewanski wohnen in unmittelbarer Ndhe des Wannsee und in einer der
Schliisselszenen begegnet Lewanski seinem Morder an einem ungenannten See und er kdmpft
gegen ihn im Wasser.””” Selbst in der und durch die Vorstellungswelt ist ein Riss, eine

7 Den Schatten, den Toten, konnen die Lebenden auch andernorts

Schattenlinie spiirbar.
begegnen, bei einem Blick aus dem Fenster einer Berliner Etagenwohnung,”™ oder auf der
Strale, wenn der Ich-Erzdhler auf die Jidin Rahel Varnhagen von Ense (1771-1833) im

Gewirr der StraBen und Baustellen in Berlin-Mitte trifft."”> Oder auch ,Im Museum* (2013),

565 Aber auch eine schlichte offene Tiir kann die Schattengrenze markieren und Irritationen hervorrufen, wie
Lange, Im Cuvilliés-Theater 2015.

566 Vgl. Lange, Reflexionen, 104.

567 ZB. Schlachtensee: Lange, Leptis Magna; Lange, Herr Semmering; Lange, Die Ermiidung;

Griebnitzsee, Glienicker Lanke: Lange, Die Cellistin;

Krumme Lanke: Lange, Reise nach Triest, Lange, Die Stechpalme;

Klare Lanke: Lange, Die Ermiidung;

Grofe Steinlanke: Lange, Die Ermiidung; Lange, Der Hundekehlesee; usw.

568 Beckers, Kiinstlernovellen, 220f.

569 Lange, Die Cellistin, 95.

570 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 111.

571 Lange, Das Bose.

572 Lange, Das Konzert 5, 18, 20, 26, 27, 38, 98, 102, 103, 104, 105, 106.

573 Lange, Das Konzert 28, 122; vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 22.

574 Die Novelle ,Der Blick aus dem Fenster® stellt in gewisser Weise die im Gemilde ,Homme nu-téte vu de
dos a la fenétre® (1875) von Gustave Caillebotte dargestellte Szene nach. In der Novelle ,Die Ewigkeit des
Augenblicks* spielt ein anderes Gemaélde Caillebottes eine wichtige Rolle.

575 Lange, Die Begegnung.
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wo es zu verstorenden Begegnungen zwischen den Toten und zwischen Toten und Lebenden
kommt. Die Wahrnehmungsfahigkeit der Menschen iiber sich selbst im Zustand des Todes
oder in der Bewegung auf ihren Tod hin, ist sehr unterschiedlich ausgeprigt.”’

Bei den Lebenden scheint die immer zufillige, iiberraschende Begegnung mit den Toten

<377 zwischen den Welten, die in einer

kaum Irritationen auszulosen. Der ,kleine Grenzverkehr
eigenen Weise einer Art Uberblendung oder Mehrfachbelichtung gemeinsam existieren,
erfolgt ohne Formalititen. Auch wenn Hartmut Lange Anleihen bei den symbolisch
aufgeladenen Kulissen und Requisiten vorgeprigter kultureller Jenseitsmythologien nimmt,
und sich dabei vor allem an die ,nicht lebensfordernden® Totenlandschaften hilt, ist doch
Zuriickhaltung angebracht, um nicht allzu leicht von ,Gespenstern®, ,Geistern‘ und
,Geisterwelten‘,”™ oder eben von einem ,Jenseits‘ zu sprechen. Denn letztlich generiert
Hartmut Lange den Lesern seiner Novellen immer irreale Vorstellungswelten zur je eigenen
Anschauung, in denen auch die Protagonisten, zB. Ich-Erzéhler, ihrerseits irreale
Vorstellungswelten generieren, auf ihrer Ebene aber ohne ihr Zutun. Wahrend dem Leser die
Langesche Vorstellungswelt in ,,Das Konzert* und ,,Die Waldsteinsonate* direkt zuganglich
gemacht wird, finden die Begegnungen der toten Cellistin mit dem Ich-Erzihler’” und mit
dem Liebespaar in ,Die Heiterkeit des Todes**® in der Vorstellungswelt des Ich-Erzihlers
statt, die selbst ja wieder in der Vorstellungswelt stattfindet. Gewissermallen ,a dream within

a dream**®!

. ,,Binen interessanten paratextuellen Hinweis enthélt das Motto zu Langes 1984
erschienenem Sammelband Die Waldsteinsonate. Es handelt sich um ein Wittgenstein-Zitat,
das sich fast wie ein thematisches Indiz interpretieren 1dBt: ,Die Welt des Gliicklichen ist eine
andere als die des Ungliicklichen. In den meisten Texten dieser Sammlung, die aus-
schlieBlich von depressiven, selbstmorderischen Existenzen handeln, wird der Beschreibung
von Raumerlebensstdrungen eine zentrale Rolle zugewiesen; in der Erzdhlstrategie Langes
verliert folglich die Beschreibung jede statische und retardierende Funktion und wird in die
Dynamik melancholischer Seelengeschichten integriert. Meistens stellen bei Lange gerade die
Episoden von rdaumlicher Halluzination oder Wahnvorstellung die einzigen sinntra-genden

Ereignisse der Erzdhlung dar oder markieren deren entscheidende Wendepunkte.**

576 Vgl. zB. in Lange, Tod einer Diva.

577 Erich Késtner, Georg und die Zwischenfille (1938), verfilmt 1943 als ,,Der kleine Grenzverkehr*.
578 ZB. Beckers, Kiinstlernovellen, 38ff., bes. 44ff.

579 Beckers, Kiinstlernovellen, 220f.

580 Lange, Die Heiterkeit des Todes 111.

581 Titel eines Gedichts von Edgar Allan Poe.

582 Durzak, Opfer und Téter, 171.
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2.2. Diskussion dreier ausgewihlter Novellen Hartmut Langes

2.2.1 Salus Per Artem? — Die Waldsteinsonate (1984)%

2.2.1.1 Synopse

Berlin, 1. Mai 1945. Der bereits 1886 verstorbene Kiinstler Franz Liszt wurde von Magda G.
in den Fiihrerbunker eingeladen. Bald wird der Grund seines Besuches offenbar: Er soll den
Ehemann, Joseph G., davon abbringen, von seiner Frau zu verlangen, die gemeinsamen
Kinder zu toten. Nicht, dass sie behaupten wolle, dass dies nicht auch ihr Wunsch sei, aber,
sagt sie, ,,ich wiinsche etwas, das ich unmdglich ausfiihren kann“.*** Umgekehrt sieht Joseph
G. in der Anwesenheit Liszts die Chance, dass dieser seiner Frau die innere Kraft zu geben

“85 7u tun. Beide lassen Liszt allein. Der Kiinstler sieht sich

vermag, ,,das Unververmeidliche
in einer fiir ihn irritierenden und undurchsichtigen Situation wieder, der er zunichst mit einer,
in jahrelanger Konzerttitigkeit eingeiibten, professionellen Neutralitidt begegnet. Liszt legt
seine Hénde auf die Klaviertastatur und beginnt die ersten Takte der Waldsteinsonate zu
spielen. Als Magda G. wieder den Raum betritt, unterbricht er sein Spiel. Es entspannt sich
eine Konversation liber den unmoglichen Wunsch, die eigenen Kinder zu tdten. Joseph G.
kommt herein. ,,Wer sein Haus nicht mehr retten kann, fiir den wird es zum Scheiterhaufen.
Wer sich und seine Kinder opfert, adelt den Untergang*,” sagt er zu Liszt und beendet damit
das Gespréch. Liszt erkennt nun die Lage, die Absicht des Ehepaars G., ihre Kinder mit in den
Untergang zu nehmen. Liszt beginnt erneut mit seinem Klavierspiel und insistiert darauf, dass
es unhoflich sei, wihrend seiner Darbietung den Raum zu verlassen. Er hofft fiir sich, seine
beiden Zuhorer durch die Musik Beethovens dazu zu bewegen, von ihrem Vorhaben endgiiltig
abzulassen und so die Kinder zu retten. Der Eindruck seines Klavierspiels auf Madga G.
,,macht ihm Mut*, sie riickt unmerklich von ihrem Gatten und seinem Zauber ab.”®” Liszt

spielt weiter und weiter, ohne Unterbrechung, in der Hoffnung, dass er, der Magier, seine

Magie entfalten werde.”™® Als Joseph G. von einem SS-Arzt abgeholt wird und den Raum

583 Lange, Die Waldsteinsonate; wortliche Rede — im Originaltext mit »...« gekennzeichnet — wird kursiv ohne
zusétzliche Zeichen wiedergegeben.

584 Lange, Die Waldsteinsonate, 43.

585 Lange, Die Waldsteinsonate, 43.

586 Lange, Die Waldsteinsonate, 48; in Jenseits, 121 sagt Joseph Goebbels nach der Ermordung ihrer Kinder:
»Und es ist gut so. Wer sein Haus nicht mehr retten kann, fiir den wird es zum Scheiterhaufen. Wer sich und
seine Kinder opfert, adelt den Untergang. Und dem Sieger erscheint der Untergang wie eine Erldsung, da
er den Sieg gekostet und wie eine faule Frucht hinter sich gelassen hat.*

587 Lange, Die Waldsteinsonate, 50.

588 Vgl. Lange, Die Waldsteinsonate, 45; 49.
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verlédsst, dringt Magda G. Liszt, mit ihr beiden hinterherzugehen. Aber Liszt striubt sich,
denn er meint, dass Magda G., wenn sie ihm nicht mehr zuhort, ihre Kinder ermorden wird.
Magda G. weist darauf hin, dass anstelle ihrer der Arzt den Mord vollbringen wird, denn ,, Wir
sind schuldig. Wir diirfen nicht in die Hdnde unserer Feinde fallen*. Schnell korrigiert sich
Magda G. und sagt zu Liszt: ,, Nein. Nein ... wir sind nicht schuldig. “** Unschliissig liber die
Situation beginnt Franz Liszt, wihrend er spielt, von seiner Ehe, seinen eigenen beiden
Kindern zu erzdhlen. Man solle nicht nur das Ungliick aus der eigenen Perspektive beurteilen,
sondern auch den Dingen ,,ihren Lauf lassen®. Magda G. hédngt ihren eigenen Gedanken nach
und stellt fest, dass ihre Sorgen wie aufgeldst sind und sie sich ,,plétzlich an friihe, sehr friihe
Umstidnde, in denen sie vor Gliick und gehobener Stimmung hitte vergehen kdnnen®,
erinnert.””® Magda G. bedankt sich bei Liszt und geht aus dem Raum hinaus, zu ihren Kindern.
Liszt versucht vergeblich, sie aufzuhalten, spielt dann weiter, ruft ihr hinterher, droht, ziirnt,
tobt, bis er merkt, dass ihn die Kraft verldsst; er wird heiser, muss sich abwenden und husten,
bis er schlieBlich, nachdem er nur noch ,,mit der rechten Hand, die linke lag schon kraftlos auf
der Tastatur, den Fortlauf der Sonate aufrechterhielt“.®' Liszt bricht ab und schlieft den
Deckel tiber der Tastatur. ,,Gut, dachte er, gut. Dann habe ich meine Schuldigkeit getan, und
nun sind alle Himmel verschlossen.* Liszt beruhigt sich, eine gewisse Gleichgiiltigkeit erfasst
ihn. Vielleicht, so denkt er, habe er der Waldsteinsonate ,,zu viel, ja das Unmogliche,

zugemutet*.**

2.2.1.2 Diskussion

Schon in der Novelle ,Die Waldsteinsonate >

spielt, wie spater in ,Das Konzert‘, Beethovens
Musik eine entscheidende Rolle. Ist diese in Langes Theaterstiick ,Jenseits von Gut und Bose
oder Die letzten Stunden der Reichskanzlei‘ (UA 1975)®* noch auf gefillige
Unterhaltungsmusik reduziert, die spéater zu Hochzeitsmusik und dann zum ,,Sedativum**” fiir
die Anwesenden mutiert, die der tote Franz Liszt in einem &hnlichen Rahmen im

Fiihrerbunker unter der Reichskanzlei vor groBerem Publikum spielt,™ sind die Erwartungen

an die Musik (Kunst) — und an den Musiker (Kiinstler) — in den beiden Novellen um ein

589 Lange, Die Waldsteinsonate, 54.

590 Lange, Die Waldsteinsonate, 57.

591 Lange, Die Waldsteinsonate, 60.

592 Lange, Die Waldsteinsonate, 61.

593 Analyse, Kontext und Interpretation vgl. bei Beckers, Kiinstlernovellen, 72ff.
594 Manuskripttext 1975 neu abgedruckt in Lange, Uber das Poetische, 81ff.

595 Beckers, Kiinstlernovellen, 83.

596 Vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 77.
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Vielfaches gesteigert. Beethovens Waldsteinsonate, die hier fiir die Kunst an sich in der

t,597

,Sphére der einfachen Anschauung‘ steht,””” wird durch alle drei Protagonisten, Liszt und das

Ehepaar Goebbels, verzweckt, instrumentalisiert. Der Kiinstler Franz Liszt, der sich selbst fiir

professionell-neutral halt™®

und doch anhand seiner Kleidung als der christlichen Religion
zugehorig zu erkennen ist,”” ist auf Einladung von Magda Goebbels (buchstéblich)
erschienen: Er soll, als Kiinstler, dessen Kunst im Dritten Reich geschitzt wird,*” ihren
Ehemann davon tiberzeugen, nicht von ihr den Mord an ihren Kindern zu verlangen. Joseph
Goebbels hingegen sieht in der Anwesenheit des Kiinstlers eine giinstige Gelegenheit, seine
Frau darin zu stirken, ,,das Unvermeidliche zu tun®,*! also ihre sieben Kinder zu ermorden.
Franz Liszt wiederum will im Fortgang des Geschehens, als er erkennt, in welcher Situation

€602

er sich befindet, genau das durch den ,,Zauber seiner Virtuositit“*"> verhindern: ,,Beethoven!

Beethoven wird die Kinder retten. Er ist mdchtiger als alles andere, dachte er, und: Der
miisste erst geboren werden, der der Waldsteinsonate widerstehen kann.“%"

Fiir die einen — hier fiir Joseph Goebbels als Repridsentant des Nationalsozialismus — ist Kunst
,immer nur [...] Hilfsmittel fiir ihre Propaganda*,*** dh. ,,das Unvermeidliche* zu tun, fiir die
anderen, wie fiir Franz Liszt (und vielleicht auch Magda Goebbels), besitzt Kunst, dh.
Schonheit, in der Kunsttheorie des 19. Jhs., immer einen péddagogischen Wert hin zur
Humanitit und zum sittlich Guten.®”

Kunst, die sich der einfachen Anschauung 6ffnet, wie die Musik Beethovens, ist jedoch aus
Hartmut Langes Perspektive an sich ,unparteiisch und ,,unschuldig®.®® Hartmut Lange
stimmt der Einschitzung der Dichterin Friederike Kempners zu, wenn sie schreibt: ,,Und so
kam ich zu der Uberzeugung, dass denn doch hie und da ein vorurteilsloses, harmloses
Gedicht, ein humaner Gedanke, objektiv zur Anschauung gebracht, frei von aller

Parteilichkeit, geziindet, d. h. manchen Bosewicht aufgestachelt haben miisse, so dass er zu

Dynamit und Gift greifen wollt“.®”” Die Komposition Beethovens verfehlt ihre von Liszt

597 Vgl. Lange, Realititserfahrung, 9, auch 11, 13; Lange, Zeichen der Kunst, 182.

598 Lange, Die Waldsteinsonate, 44.

599 Lange, Die Waldsteinsonate, 44.

600 Vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 73 Anm. 191.

601 Lange, Das Konzert, 43.

602 Lange, Die Waldsteinsonate, 50.

603 Lange, Die Waldsteinsonate, 50; vgl. Marquard, Novellist der Melancholie, 14: ,Liszt spielt - nach seinem
Tod - mit Beethovens Waldsteinsonate vergeblich gegen das Toten an®.

604 Lange/Tiick, Gespréch, 107.

605 Vgl. zB. in Tauber, Cicerone, 98: ,, Mit Schiller verband Burckhardt dsthetisch sicherlich die Vorstellung
der sittlich erhebenden Wirkung von Kunst — das Schone und das Gute werden als notwendig verbunden.*

606 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

607 Lange, Uber das Poetische, 52. Friederike Kempner, Gedichte. Ausgabe letzter Hand. Berlin 2004, 20.
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zugeschriebene Wirkung, und zugleich aber erfiillt sich indirekt die ihr von Joseph Goebbels
zugedachte Wirkung: Martha Goebbels wird beim Zuhoren plétzlich ,,alles leicht, der Boden
unter ihren FiiBen bewegte sich wie ein Schatten, und sie erinnerte sich plotzlich an friihe,
sehr friihe Umstidnde, in denen sie vor Gliick und gehobener Stimmung hétte vergehen
konnen“.*® Wenn sie jetzt vielleicht auch nicht ,,das Unvermeidliche tun kann, so kann sie
doch zulassen, dass ,,das Unvermeidliche®, der Tod, geschieht, wenn ihr jetzt ,alles leicht*
wird und sich fiir sie der Boden in einen sich bewegenden Schatten verwandelt. Ist hier
Magda Goebbels die fliichtige Erfiillung ihrer ,,metaphysischen Bediirftigkeit™, ihrem
unausgesprochenen und doch menschlichem Streben nach Transzendenz®” zuteil
geworden?®'® Oder spricht dagegen, dass Franz Liszt ,,als erfolgreicher Gesellschaftsliebling*
keine ,,Einsicht in den Nihilismus gewonnen hat* und darum auch nicht ,,aus dieser Erfahrung
heraus der Sehnsucht nach Transzendenz in aller Unschuld einen Raum* 6ffnen kann, also zu
,.dieser Kunstanstrengung nicht in vollem Umfang in der Lage* ist?°"!

Jedenfalls vermag der ,,schone Schein“ alle Menschen in den unterschiedlichsten Situationen
zu trosten. Wenn im ,,schénen Schein® die Téter wie Eva Braun®? und die Opfer wie Frau
Altenschul®” gleichermaBen Trost und Versohnung mit dem eigenen Schicksal finden, dann
auch Magda G., die auf dem Weg ist, ihre Kinder zu ermorden. In diesem Sinne kann ,,der
Zustand der Welt“, ,der ja doch nur der eigene Zustand ist, durch die Kunst ,,auf wunderbare

<614

Weise wieder zurechtgeriickt**'* werden.®"”

608 Lange, Die Waldsteinsonate, 57.

609 Lange, Zeichen der Kunst, 149.

610 Alternativ zu Lentz, Einfilhrung, der in der Novelle ,,eine Allegorie iiber das ewige Zuspit der Kunst und
die unerfiillbaren Erlosungs-Zumutungen an sie sieht, vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 73 Anm. 191. Die
Interpretation, dass ,.einzig Liszts Interpretation der Waldsteinsonate in der allgemeinen Katastrophe Inseln
von Stille und Menschlichkeit zu evozieren vermag* erscheint zu optimistisch, weil zu sehr der idealisierten
Verbindung von Schonheit und dem sittlich Guten verbunden, vgl. Hertling, Holle unter Berlin, 82.

611 Hertling, Holle unter Berlin, 82.

612 Vgl. Lange, Nochmals: Das Bose, 62.

613 Lange, Die Waldsteinsonate, 5, 93.

614 Vgl. Lange, Die Waldsteinsonate, 51.

615 Vgl. Jurgensen, Metaphysik, 119.
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2.2.2 ,,Das ist doch keine Versohnung!“ — Die Heiterkeit des Todes (1984)°'¢

2.2.2.1 Synopse

Der Berliner Grunewaldsee im Winter. Da kann ,,es vorkommen, dass eine tote Jiidin an das
Ufer tritt und auf eine Wunde in ihrem Nacken zeigt“.®"” , In einiger Entfernung steht ihr
Morder und wartet auf sie. Er hebt die Hand, um auf sich aufmerksam zu machen. Sie setzt
sich in Bewegung, geht ihm iiber das Eis entgehen. Er nimmt sie im Schilf in Empfang, er
stiitzt sie und fiihrt sie ans Ufer“.*® Sie kiissen sich leidenschaftlich, er merkt dass sie friert
und reicht ihr seine schwarze Uniform-Jacke. Beide beginnen, ineinander untergehakt und
ganz auf sich konzentriert, um den See zu spazieren.®"’

Der Ich-Erzédhler, der die Szene beoachtet, ist ,,auBerstande, [sein] Befremden ldnger zu
unterdriicken*:*° Wie kénnen Opfer und Morder Arm in Arm zusammen gehen? Nur der
Mann scheint den Ausruf kurz zu bemerken, wendet sich aber dann sofort wieder der Frau zu.
Sie lacht. Der Beobachter ereifert sich, lauft dem Paar hinterher, iiberholt sie und stellt sie zur
Rede. ,,Sehen Sie nicht, sage ich und widerstehe der Versuchung, mit ausgestrecktem Finger
auf den Davidstern, den sie an ihrem Kleid trdgt, zu zeigen, sehen Sie nicht, wie unmoglich es
ist, mit jenem dort, der Sie getotet hat, Vertraulichkeiten auszutauschen!“**' Der Ich-Erzéhler
spekuliert, dass die Frau wohl in der Ndhe des Sees auf der Flucht gestellt und an Ort und
Stelle verscharrt worden war. Die Frau spricht leise zu dem Mann: ,,Auch der Morder wird
erlost, und: ,,Die Schuldigen sind die Schwachen“.*”> Das Paar wendet sich ab und geht
schnell weiter. Einige Zeit spidter werden Mann und Frau, eng umschlungen und
selbstvergessen, wieder beobachet: ,,Wie sie sich an seinen Hals festklammert, als wollte sie
ihre Jugend, um die man sie gebracht hat, im Tode nachholen.“** Der Beobachter wird
entdeckt, die Frau ist emp0rt und fordert, allein gelassen zu bleiben. Der Mann kommt herbei
und erklért sich. Er zeigt dem Ich-Beobachter sein ,,Wundmal“,*** er, der Morder, habe
gebiiBit. Der Beobachter ,,sieht, dass er gerichtet ist™. Die Frau ruft aus der Entfernung, man

solle die Toten in Ruhe lassen. ,,Da uns das Leben ungliicklich macht, geschehen im Tod die

616 Lange, Die Heiterkeit des Todes; wortliche Rede — im Originaltext mit »...« gekennzeichnet — wird kursiv
ohne zusitzliche Zeichen wiedergegeben.

617 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 111.

618 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 111.

619 Lange, Die Heiterkeit des TodesHeiterkeit, 113.

620 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 113.

621 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 114.

622 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 115.

623 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 116.

624 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 117.
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Zeichen und Wunder!“**® Ob der Beobachter nicht das AuBergewohnliche sehen wiirde, das
hier, in dieser Frau, geschehen sei, denn ,Adtte ich sie nicht getotet, ich hdtte sie nie
kennengelernt, und sie ist die Einzige, die mir verzeiht*.**® In diesem Moment verschwinden
die tote Jiidin und ihr Moérder. Der Beobachter bleibt nach dieser Erscheinung zuriick, das
Erlebte miisse, so sagt er sich. eine Imagination des Gehirns gewesen sein, denn sonst ,,gdbe

es die Heiterkeit des Todes, und ich wiinschte, keine Minute linger zu leben* .’

2.2.2.2 Diskussion

Hartmut Lange présentiert mit der Novelle ,Die Heiterkeit des Todes® einen Traum in einem
Traum, die Vorstellungswelt des Ich-Erzéhlers in der Vorstellungswelt des Novellisten. An
der Schattengrenze des Todes, die im literarisch-fiktiven Berlin durch die Grunewaldseenkette

verlauft, und symbolisch durch die ,,iiberflutende Nasse®*

passierbar geworden ist, gewinnt
der Ich-Erzéhler in einer Vision, in der die Vorstellungswelt in der ihr eigenen Autonomie die
Realitét der Erkenntniswelt ,,majorisieren* kann, einen Einblick in die ,,Heiterkeit des Todes".
Wovon handelt die Novelle? Worin besteht die ,Heiterkeit des Todes?

Es wird allgemein vorausgesetzt, dass diese Novelle eine Art ,,Vorstufe*®®

zur Novelle ,Das
Konzert* sei, zu grof} sind prima vista die literarischen und inhaltlichen Beziige,”’ als dass
etwas anderes plausibel zu vermuten wire. Die zeitliche Nidhe der beiden Novellen, das in
seinen theoretischen Schriften aufscheinende grundsitzliche Interesse Langes an einer
philosophischen Verortung seines Schreibens lassen schlussfolgern, dass beide Novellen
denselben oder dieselben Gedanken Langes auf je unterschiedliche Weise veranschaulichen.

Diese Vermutung unterstiitzt der Autor in seiner an der Universitit Wien am 17. April 2018
gehaltenen Poetikvorlesung, wenn er sagt: ,,Fiir die Kunst ist [der Tod] eine Gelegenheit zur
Transzendenz. Wo auf der einen Seite [dh. im Christentum] erst nach der Auferstehung etwas
Anschauliches wiedergewonnen werden kann, ist die Freiheit zur Phantasie in der Lage, einen
Sachverhalt in der Sphére des Nichts zu etablieren. Wie so etwas heute im 21. Jahrhundert
€631

aussehen konnte, will ich Thnen am Beispiel einer meiner Erzédhlungen demonstrieren.

Damit ist nicht gesagt, dass Lange mit beiden Novellen auch den gleichen Sachverhalt ,,in der

625 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 117.
626 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 118.
627 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 119.
628 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 111.
629 Durzak, Opfer und Titer, 184 Anm. 380.
630 Beckers, Kiinstlernovellen, 151.

631 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 101f.
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Sphire des Lichts etablieren® will.

Betrachtet man die Erzdhlungen gemeinsam, kann man auf die Idee kommen, die kiirzere
Novelle als eine Art szenisches ,spin-off* der Novelle ,Das Konzert® zu verstehen, da beide
Novellen von verschiedenen Formen der Haltung von (jiidischen) Opfern und
(nationalsozialistischen) Tétern zueinander handeln. Jene Haltung in der Novelle ,Das
Konzert‘, die der Haltung der Jiidin zu ihrem Morder am nachsten kommt, driickt sich in der
Haltung von Schulze-Bethmann zu seinem Morder, dem SS-Offizier Klevenow noch am
ehesten aus: ,,Er wiinscht, mit seinem Morder einig zu sein*, sagt der Protagonist Lewanski an
einer Stelle iiber Schulze-Bethmann. Das sei ,,ein verwegener Gedanke*, antwortet darauf der
Maler Liebermann und setzt hinzu: ,,aber es ist verséhnlich gemeint.*“*> Und er féhrt fort: ,,Es
heifst doch, sagte er, im Tode wdiren wir alle gleich, und wer seinen Morder empfdngt, um ihm
zu verzeihen, tja ... Warum sollten wir die Eigenschaft der Lebenden, die ihrer
Unvertrdglichkeit keine Grenze geben konnen, beibehalten?“%?

Die Novelle ,Die Heiterkeit des Todes® wird im Grunde einhellig als Text verstanden, der, um
die Bandbreite der Interpretationen zu illustrieren, ,,die Frage aufwirft, ,,ob es Verzeihung fiir

¢ 634

den Morder und Siihne fiir das Opfer geben kann®,** sie befrage ,,die Wirklichkeit auf einen

hoffnungsspendenden Ausweg hin zur Transzendenz“,*” indem sowohl ,,Vergebung als auch

€636

[...] Aussohnung“®® vollzogen werde; der Text gebe ,hier das individuelle Beispiel der

Versohnung zwischen Titer und Opfer aus Liebe®,%’ ,daB durch erotische Liebe zwischen

€638

zwei Menschen, Morder und Ermordete, eine Versohnung moglich ist und dass sich

,,Morder und Opfer gegenseitig erlosen®.**

Und darin liege, so Jan-Heiner Tiick in der an die Lesung der Novelle sich anschlieBenden
Diskussion in der Poetikvorlesung 2018, gerade die Provokation, die die Novelle ausldse:
denn ,yviele, die iiber das Dritte Reich nachdenken, iiber die Titer-Opfer-Konstellation
nachdenken, [finden] den Gedanken fiir sittlich empdrend [...], dass so etwas wie Versohnung
angesichts der Verbrechen, die geschehen sind, iiberhaupt nur angedacht wird.“** Woraufthin

Hartmut Lange direkt und mit erkennbarer Emotionalitit antwortet: ,,Das ist ja keine

632 Lange, Das Konzert, 90f.

633 Lange, Das Konzert, 92f.

634 Hertling, Werk, 183.

635 Hertling, Werk, 176.

636 Kleinschmidt, Nachwort, 129.

637 Beckers, Kiinstlernovellen, 151.

638 Beckers, Kiinstlernovellen, 150.

639 Jurgensen, Metaphysik, 120.

640 Lange, Ziehkinder (Diskussion), TT 38:02.
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Versohnung! [Die versdhnt der Satz einer]®"

Riicknahme der Realitét! Das ist was ganz
anderes!**
Wovon spricht Hartmut Lange hier, wovon handelt — wenn nicht von Versohnung — die
Novelle fiir den Autor selbst?
Dazu wird in einem ersten Schritt auf die Ertrdge der theoretischen Schriften Langes
zurlickgegriffen und in einem zweiten Schritt werden, nach einer isolierten Analyse der
Novelle ,Das Konzert, beide Novellen miteinander verglichen.
Der Tod ist fiir den Nihilismus, der fiir Lange zu seinem eigenen Wahrheitsgrund geworden
ist, das unwiderrufliche Ende des Lebens, das letzte Ereignis am Ende einer Kette von
unwiderruflichen Ereignissen, das Erloschen.®” Lange nennt den Tod darum den ,,Widerruf
des Lebens*,*** weil der Tod der Eintritt in das Nichts, das Leere und das Unbeschriebene und
darum auch ,transzendenzfahig® ist, dh. die ,,Freiheit zur Phantasie* besitzt und damit zum
Trost. Durch den faktischen Tod als dem Nichts wird die Vorstellungswelt vollig frei: ,,Ich
wollte mich kiinstlerisch vor der Gewissheit des eigenen Todes und der Gewissheit der
Verginglichkeit allen Seins schiitzen®, schreibt Hartmut Lange, ,,indem ich den Raum des
Nichts in meinen Vorstellungen zu einem Transzendenzraum machte.“**
Das Christentum — das andere ,,Ziehkind der Vorstellungswelt“ — ist, so Lange im
Unterschied zur Kunst an die ihr eigenen dogmatischen Vorgaben gebunden, die auf eine
Uberwindung des Todes abzielen. Der Tod miisse iiberwunden werde ,,mit welchen Bildern
auch immer* und das mache den Tod ,.transzendenzunféhig*.**® Weshalb Hartmut Lange auch
jede jenseitsorientierte Soteriologie, die sich zB. an der Auferstehung Christi und damit aller
Toten hoffend ausrichte, nicht akzeptieren konne.*’
Die Entscheidung des Novellisten Lange, eine ermordete Jiidin und ihren Mérder, einen SS-
Mann als Liebespaar am nédchtlichen Grunewaldsee zu beschreiben, ist das Ergebnis des
damaligen Bemiihens Langes, die ,tatsdchliche Welt, von der ich losgelassen hatte, wieder in
648

meine Vorstellungswelt zuriick[zu]zwingen“.**® | Ich stellte mir vor, dal ich in dieser

unwirklichen Landschaft einem toten Liebespaar begegnen konnte, aber dies wére nur das

641 Die Aufzeichung ist an dieser Stelle leider akustisch undeutlich, JL.

642 [38:02] Hartmut Lange: ,, Worin besteht [in der Novelle] die Provokation fiir dich?* [38:27] Hartmut Lange:
»Das ist ja keine Versohnung! [Die versohnt den Satz einer| Riicknahme der Realitit! Das ist was ganz
anderes!*; in: Lange, Ziehkinder (Diskussion).

643 Lange, Das Konzert, 133, 135.

644 Vgl. Lange, Uber das Poetische, 29; vgl. a. Konzert, 24 und 85.

645 Lange, Uber das Poetische, 141.

646 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 106.

647 Lange, Ziehkinder (Diskussion), nach TT 38:00.

648 Lange, Realitidtserfahrung, 44.

78



Sujet fiir eine Schauergeschichte gewesen. Der nichste und entscheidende Schritt war der
Riickgriff auf meine Erfahrung mit der tatsdchlichen Welt. Indem ich eine ermordete Jiidin
Arm in Arm mit ihrem Morder, einem hingerichteten SS-Mann, beschrieb, wurde die
Unheimlichkeit der néachtlichen Szenerie am Grunewaldsee, die ja lediglich mein subjektiver
Eindruck war, ins objektiv Belangvolle getrieben.“*** Was das ,,objektiv Belangvolle® in
dieser Novelle ist, ldsst sich an den ,,drei existentiellen Erfahrungshorizonten® ausmessen: Die
,sozialen, gesellschaftspolitischen Verwicklungen, in die jeder von uns unauflosbar
eingebunden ist“ sind die unwiderruflichen ,,Facta der Ereignisgeschichte, sind die
Voélkermorde des 20. Jhs. und ist die beispiellose Entmenschlichung im Genozid an den Juden
Europas im 2. Weltkrieg, in denen die ,,Abgriinde* der ,,destruktiven, schulderzeugenden
Natur* des Menschen®’ sichtbar wurden.

Zweitens, die ,,Bedingung eines begrenzten Lebens”, das heiit: der Tod ist einerseits
vordergriindig prasent durch die beiden Toten selbst. Andererseits ist der Tod auch indirekt
prasent, als die Novelle zunichst ein Ausdruck der ,,metaphysischen Bedirftigkeit“ des
Novellisten Hartmut Lange selbst ist, mit der er sein eigenes Transzendenzbegehren stillen
kann.®' Die Novelle ist dann auch ein Transzendenzangebot an jene ,,die nicht zur erlosenden

Selbstformulierung‘>

angesichts des Nichts gelangen kdnnen, weil sie selbst beispielsweise
nicht kiinstlerisch titig sind.

Und drittens das ,,unverwechselbar eigene und damit an sich ununterschiedene Ich®, also
jenes, was die individuelle Irritation auslost und ausmacht.

Hartmut Lange warnt davor, eine dieser drei Erfahrungen als Kiinstler auszulassen oder als
Leser auszublenden: Fehle das ,,soziale Gewissen®, entstiinde ,,metaphysische Jammerei®,
fehle die ,.existentielle Erfahrung®, kdme es zur ,sozialen Frommelei“. Und fehle ,,das
Erlebnis des Ununterschiedenen am eigenen Ich®, dann bleibe alles (wie auch in den
Wissenschaften) ,,auf die konkrete Welt bezogen, nachpriifbar, aber irritationslos®.>® Wenn
man nur ,,auf schlichte Klarung von Sachverhalten aus ist, dann werde in der Regel, so
Lange, der ,Erfahrungshorizont des Existentiellen und die Selbstbefindlichkeit des
Schriftstellers* gestrichen. Man ,,beldfit es bei der Poetik, die eine Widerspiegelung der

Wirklichkeit fordert.“®* So halte sich der Irrtum, dass das ,.kiinstlerische Schaffen [...] vor

649 Lange, Realititserfahrung, 45.

650 Lange, Reflexionen, 102.

651 Lange/Schock, Gesprich, 331.

652 Lange, Realitiitserfahrung, 52; vgl. Lange, Uber das Poetische, 17f.

653 Lange, Realititserfahrung, 53 zugl. Lange, Uber das Poetische, 17f.
654 Lange, Realititserfahrung, 53f.; ebenso Lange, Uber das Poetische, 18f.

79



€655

allem und immer wieder ein Reflex auf Erfahrungen mit der AuBenwelt“®” sei. Wenn das

angenommen wird, ,,schrumpft die Totalitit der poetischen Mitteilung*®*

, so Hartmut Lange.

Die Novelle ,Die Heiterkeit des Todes® ist im ,,Raum des Nichts* angesiedelt. Lange
versucht, wenn man so metaphorisch formulieren kann, mit seinem poetischen Auge, dh. in
seiner Vorstellungswelt, in diesen ,,Raum des Nichts“, in dem die Toten versammelt sind,
hineinzublicken, um ,,in ihm mit den Toten Zwiesprache zu halten.“*’ Schon dadurch, dass

sie in diesem Raum ,,eine Sprache behalten diirfen®, entstehe Heiterkeit.®*

Lange nennt den Tod den ,,Widerruf des Lebens,** weil der Tod der Eintritt in diesen ,,Raum
des Nichts®, das Leere und Unbeschriebene ist. Darum ist der Tod auch ,.transzendenzfahig*
und besitzt die ,,Freiheit zur Phantasie* — und darum auch zum Trost. Im ,,Raum des Nichts*
lasst sich all das Unwiderrufliche, das im Leben geschieht, widerrufen. ,Ich wollte mich
kiinstlerisch vor der Gewissheit des eigenen Todes und der Gewissheit der Vergénglichkeit
allen Seins schiitzen®, schreibt Hartmut Lange, ,,indem ich den Raum des Nichts in meinen
Vorstellungen zu einem Transzendenzraum machte.“ Die Novelle illustriert diese
,Riicknahme (oder ,Rausnahme‘) der Realitdt* (also der Wirklichkeit des Lebens), indem sie
eine ,,Umkehrung der Sachverhalte* bewirkt: ,,Im Leben haben sie sich umgebracht und im
Tode lieben sie sich.*®!

Lange folgt in dieser ,,Umkehrung der Sachverhalte* in der Vorstellungswelt seiner eigenen
»Sehnsucht, die Unvereinbarkeit alles Lebendigen in einem utopischen Raum riickgidngig zu
machen®,%

In der Vorstellungswelt des Ich-Erzdhlers in der Novelle findet der Widerruf, die Riicknahme
des Lebens der Jiidin und des SS-Mannes statt. Wihrend in der Realitit, der wirklichen Welt
des Ich-Erzdhlers beide Menschen unwiderruflich ermordet bzw. mit dem Tode bestraft
bleiben, bietet die Transzendenzfahigkeit des Ich-Erzdhlers ihm die Moglichkeit an, Trost in
einer kontrafaktischen Vorstellungswelt zu finden, in der Jiidin und SS-Mann ein Liebespaar

sind. Sie konnen es sein, weil sie angesichts ihrer vollkommenen Gleichkeit im ,,Raum des

Nichts®, vollkommen frei sind, und es die Unvereinbarkeiten, die das Leben ihnen aufbiirdete,

655 Lange, Realitdtserfahrung, 54.

656 Lange, Realititserfahrung, 53 zugl. Lange, Uber das Poetische, 17f.
657 Lange, Uber das Poetische, 141.

658 Lange, Tagebuch, 119; vgl. a Beckers, Kiinstlernovellen, 50.

659 Vgl. Lange, Uber das Poetische, 29; vgl. a. Konzert, 24 und 85.
660 Lange, Uber das Poetische, 141.

661 Lange, Ziehkinder (Diskussion), TT nach 38:00.

662 Lange, Realitdtserfahrung, 46.
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nicht mehr gibt.®”® Nur im ,,Raum des Nichts“ wird es tiberhaupt moglich, dass das, was im
Leben unvereinbar gewesen war, vereinbar wird, umgekehrt wird. Denn im , Raum des
Nichts*, dem Tod, sind Téter und Opfer fiir Hartmut Lange ,,nicht zu trennen®.

Die absolut sichere und quasi apriorische Erkenntnis, die beim Eintritt in den ,,Raum des
Nichts* gewonnen wird, ermdglicht es der ermordeten Jiidin, ihrem Morder zu verzeihen.
Denn in diesem Raum (nur in diesem Raum?) wird den Menschen die vollige
Bedeutungslosigkeit der Unvereinbarkeiten zwischen ihnen deutlich.

Denn dass die Menschen ,.,einander bei guter Gesundheit und in bester Absicht immer nur
hassen, demiitigen, quilen, téten®, ist im Grunde angesichts des allgemeinen und und fiir alle
gleich geltenden Widerrufs des Lebens in der Riickschau ,,sinnlos* und man hétte alles das
,ebensogut [...] unterlassen konnen.“*** Fiir Hartmut Lange kommt diese Einsicht aber

notwendigerweise immer zu spit,*®

also immer nur in der Riickschau auf Ereignisse, an
denen die Menschen gescheitert sind. Denn Lange ist liberzeugt, dass ,,im Dritten Reich kein
einziger Jude ermordet worden® wére, hitten die Téter ,,auch nur fiir eine Sekunde das eigene
Dasein aus dem gedanklichen Vorlauf zum Tode begriffen und erlitten®, und hitten sie die
,Vorstellung vom Sterben an sich® gewonnen, ,,die uns daran erinnert, wie kostbar, zufillig,
unwiederholbar unser Sein zum Tode ist“.®® Zu den Unvereinbarkeiten, die im Leben
zwischen den Menschen herrschen, gehort auch die schon behandelte Unterscheidung des
Menschen zwischen ,,Gut und Bose.%’

,»Gut und Bdose waren keine Begriffe mehr, die es aus moralischer Entriistung zu sortieren
galt“, sagt Lange in der Riickschau auf den Entstehungsprozess der Novelle.®® Angesichts
einer Ethik, die immer zu spit komme,*” ,im Aposteriori“ glinze,*”® und so das ,,humane
Versprechen® einer apriorischen Ethik in der realen Welt nicht gelingen konne,®! sei, miisse
man zugestehen, so Lange, ,,jede sittliche Entriistung iiber den Massenmord an den Juden zu

kurz faBt und damit unrealistisch genannt werden muf3*.2

663 Lange, Uber die Alpen, 33: ,,Der Tod ist die Harmonie der Dinge.*

664 Lange, Das Konzert, 83.

665 Lange, Zeichen der Kunst, 145.

666 Lange, Reflexionen, 71.

667 Die naheliegende biblische Anmutung an das mythische Narrativ im Buch Genesis, das den Siindenfall als
Essen der Friichte vom ,,Baum der Erkenntnis von Gut und Bdse® in Gen 2.3 versteht, wird von Hartmut
Lange angesprochen in Lange, Irrtum als Erkenntnis. Meine Realitdtserfahrung als Schriftsteller 2002, 146.

668 Lange, Realitdtserfahrung, 46.

669 Lange, Reflexionen, 97.

670 Lange, Reflexionen, 98.

671 Lange, Reflexionen, 98, vgl. a. Lange, Zeichen der Kunst, 145.

672 Lange, Realititserfahrung, 47; Lange, Reflexionen, 136.
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Dem Ich-Erzédhler hilft nicht aus seiner moralischen Entriistung, aus seiner Verlegenheit
heraus, dass der SS-Mann ihm seine Wunde als Zeichen des Gerichts zeigt.®”> Das Unbehagen
iiber diese Vorstellung bleibt aufrecht und zeigt sich auch in der Erleichterung dariiber, dass
das Erlebte (nur) ,,eine Erscheinung* gewesen ist.®”* Fiir ihn, den Lebenden, bleibt darum
auch die Unvereinbarkeit, die fiir die Jiidin und ihren Morder im ,,Raum des Nichts* nicht gilt,
in der realen Welt nach wie vor aufrecht.®”

Lange bekennt, dass ihn diese Unvereinbarkeit im Leben fasziniert habe, obgleich er doch die
Sehnsucht hatte, sie ,,in einem utopischen Raum riickgéingig zu machen“.”® In der Novelle
fasziniert umgekehrt den Ich-Erzéhler gerade die Vereinbarkeit, wenn er wie ein Voyeur
hinter der Erscheinung des Paares herldauft und ihm das Paar nicht nur einmal (vor seinem
inneren Auge) erscheint. Das innere Bild, die Vorstellung eines Liebespaares aus Morder und
Gemordeter ist fiir den Ich-Erzdhler abstoend und anziehend zugleich. Der Ich-Erzdhler
verkorpert so den ,common reader der Novelle, der sich durch die Vorstellung, eine
ermordete Jiidin und ihr Morder konnten ein Liebespaar werden, provoziert fiihlt und sich erst
durch die Erkenntnis, dass ihm hier eine poetische (irreale) Fiktion aufgedringt wurde,
iiberhaupt wieder beruhigen kann.

Zur Wiederholung: Im Tod findet der Widerruf des Lebens statt.®”” Dieser kann in der durch
den Tod freigewordenen ,,Sphire des Nichts“®™ mittels der Vorstellungswelt in der ,,Freiheit

zur Phantasie*“¢”

in trostlicher Weise widerrufen, und so das Unvereinbare umgekehrt
werden:®* | Das ist eine Umkehrung der Sachverhalte — im Leben haben sie sich umgebracht
und im Tode lieben sie sich.“®*!' Dadurch wird ,, [a]uch der Morder [...] erlost, und werden
»ld]ie Schuldigen [...] die Schwachen, wie auch die tote Jiidin ihrem Mdrder als einzige
verzeiht.®*? Diese ,,Umkehrung der Sachverhalte® ist keine Leistung der Toten, nicht das

Ergebnis eines Versohnungsprozesses oder einer bewussten Erkenntnis der Toten, sondern

allein des Kiinstlers, der in seiner Vorstellungswelt eine ethische Re-Konstruktion

673 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 117.

674 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 118.

675 Anders Jan-Heiner Tiick, Gottes Augapfel, 248 Anm. 33. ,Gerade das Vorzeigen der Wunde lésst die
moralische Entriistung Dritter dariiber verstummen, dass hier ein Henker eine Beziehung zu seinem
einstigen Opfer aufnimmt.*

676 Lange, Realitdtserfahrung, 46.

677 Vgl. Lange, Uber das Poetische, 29.

678 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 106.

679 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 106.

680 Vgl. Lange, Uber das Poetische, 28.

681 Lange, Ziehkinder (Manuskript); vgl. Lange, Uber das Poetische, 141: ,.Die Novelle kehrt die Dinge um®.

682 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 115 und 118.
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583 Die ethische bzw. moralische Uberlegenheit®® des Zustands des Todes®® bzw.

vornimmt
der Toten®® liegt eben in der Moglichkeit, die Sachverhalte, die Unvereinbarkeiten, aber auch
Dichotomien wie die von Gut und Bose ,,in der Sphire des Nichts® umzukehren. Lange
kritisiert immer wieder die ,,moralische Entriistung* und das ,,rechthaberische Gedenken* an
die Greuel des Nationalsozialismus®’, weil er der Ansicht ist, dass dieselbe falsche
Vorannahme einer ,apriorischen Ethik“, die zur Ermordung der Juden gefiihrt habe, unter
gednderten Vorzeichen die Grundlage des Gedenkens und Erinnerns sei.

Die Morder der Juden sind strafrechtlich, faktisch oder moralisch bereits gerichtet, erkennbar
symbolisiert durch das Wundmal am Hals des SS-Mannes.®® | [D]ie Ethik* aber, sagt Lange,
»die wir ihnen als unbrauchbaren Ballast aufgebiirdet haben, konnen uns nur die Toten
zuriickgeben. Nur die Ermordeten selbst konnen ihren Mordern verzeihen und jenen, die den
Mordern nicht in den Arm gefallen sind.“** | ,Man soll die Toten in Ruhe lassen*, ruft darum
die tote Jiidin dem beobachtenden Ich-Erzéhler zu.®® Die ,Heiterkeit des Todes‘ ist Langes
Hinweis darauf, ,,dass der Zustand des Todes dem Zustand des Lebens ethisch iiberlegen
ist“.%! Darum ist fiir Lange das Ostergeschehen auch ,so etwas wie die ,Heiterkeit des
Todes*“ — weil damit in der religidsen Vorstellungswelt der Kreuzestod Christi, das Scheitern
eines Menschen an den Menschen, die er eigentlich retten wollte, transzendiert wird, also fiir
die Jiinger den Trost der Riicknahme des Lebens und Sterbens Christi im Tod anbieten kann:

,,Da uns das Leben ungliicklich macht, geschehen im Tod die Zeichen und Wunder!*“***

683 Lange/Tiick, Gesprach, 102.

684 Vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 382.

685 Lange/Tiick, Gesprich, 68.

686 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 118.
687 Vgl. Lange, Reflexionen, 47; 111, 136.
688 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 117.
689 Lange, Reflexionen, 111.

690 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 118.
691 Lange/Tiick, Gesprich, 68.

692 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 111.
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2.2.3 Kann das Schicksal im Tode widerrufen werden? — Das Konzert (1986)%*

2.2.3.1 Synopse

Berlin-Mitte, einige wenige Jahrzehnte nach dem Ende des Zweiten Weltkriegs. In einer
»zweistockige[n] Villa aus rotgelbem Ziegel, deren hohe, tempelidhnliche Fenster an die Zeit
Schinkels erinnerten, die sich in der VoBstrale befindet, fiihrt die alleinstehende Frau
Altenschul einen Salon, der Mittelpunkt des gesellschaftlichen Lebens all derer ist, die in der
Stadt ,,Rang und Namen“*** haben.

Es ist ein Donnerstag im Oktober, als unerwartet ein beriihmter Gast ihren Salon beehrt: der
achtundzwanzigjdhrige Pianist Lewanski, der sich ldngere Zeit vom Offentlichen
Konzertleben zuriickgezogen und nach langen Jahren der Abwesenheit nun wieder einmal
nach Berlin kommt.®* Lewanski spielt, ohne dazu gedringt werden zu miissen, nach dem
Essen Chopins Zwolf Etiiden Op. 25. Schon im ersten Drittel, Lewanski ist mitten in der
vierten Etiide in cis-Moll, bricht er im Spiel ab, versucht es erneut und nimmt dann endgiiltig
die Hande von den Tasten ,,Litzmannstadt.* stof3t er hervor, ,,Litzmannstadt [...] Ich bitte um
Entschuldigung ... Sie horen es selbst: Um dies spielen zu kénnen, sollte ich erwachsen sein.
Man hat mich zu friih aus dem Leben gerissen.“.*° Diese Bemerkung wird von den
Anwesenden nicht mit Erstaunen und Verwunderung aufgenommen, sondern man begegnet
ithr mit dem ,,Einverstindnis derer, die alle auf irgendeine, aber immer gewaltsame Art
gestorben waren, [...] wie eine feierliche Zustimmung, obwohl niemand in dem Salon die
Empfindsamkeit Lewanskis gegen sich selbst, die traurige GewiBheit, mit der er sein Talent
nicht gelten lassen wollte, teilte.“’

Frau Altenschul und ihre Géste sind ermordete Opfer der Nationalsozialistischen
Terrorherrschaft {iber Deutschland und Europa. Der Maler Max Liebermann ist der einzige
Gast von Frau Altenschul, der im Schlaf in seinem Wohnhaus am Pariser Platz eines
natiirlichen Todes gestorben war (1935). Darum weil er auch nichts mit dem Namen

,Litzmannstadt zu verbinden. ,,Warum spielt er nicht weiter? fragt Liebermann etwas zu

693 Lange, Das Konzert; wortliche Rede — im Originaltext mit »...« gekennzeichnet — wird kursiv ohne
zusitzliche Zeichen wiedergegeben.

694 Lange, Das Konzert, 10; 5.

695 Lange, Das Konzert, 17.

696 Lange, Das Konzert, 14.

697 Lange, Das Konzert, 14; tatsdchlich muss man die Einschitzung des 28jdhrigen Rudolf Lewanski als rein
subjektive ,,Empfindsamkeit ... gegen sich selbst™ werten (,,Um dies spielen zu kénnen, sollte ich [sic!]
erwachsen sein.”), denn Frédéric Chopin (1810-1849) komponierte die zweiten Sammlung von Zwolf
Etiiden (Op. 25) im Alter zwischen dreiundzwanzig und siebenundzwanzig (1833-1837).
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laut. Und, flgte er hinzu, was heifst Litzzmannstadt.“*® Doch nicht nur die Opfer, sondern auch
ihre Morder bevolkern dieses Berlin, das in Hartmut Langes Novelle nicht nur den
tatsdchlichen historischen Gegebenheiten entsprechend in Berlin Ost und West geteilt ist,*”
sondern auch in ein Berlin der Lebenden und ein Berlin der Toten, die beide simultan in Zeit
und Raum existieren.””” Das Berlin der Toten ist die Stadt aus der Zeit vor dem Zweiten
Weltkrieg™' und kann nur von den Toten erkannt, erlebt und bewohnt werden. Das Berlin der
Lebenden ist das ,,moderne Berlin“ etwa Mitte der 1980er Jahre,’® welches die Toten dhnlich
einer Folie vor Augen haben und bewusst in die Wahrnehmung einbeziehen oder auch
ausblenden konnen.”” Opfer und ihre Morder existieren gemeinsam wie auch nebeneinander
im Berlin der Toten, sie konnen miteinander kommunizieren und besonders vonseiten der
Morder gibt es ein starkes Bediirfnis nach Kontaktaufnahme. Die Mehrheit der Opfer
hingegen lehnt jeden Kontakt mit ihren Mordern ab und meidet deren Gegenwart bewusst und
nachdriicklich. Es entsteht der Eindruck, einer zweitgeteilten Gesellschaft der Toten, bei der
die Morder, die an ihren NS-Uniformen erkennbar sind, unausgesprochen eine Art ,,Kaste der
Unberiihrbaren* bilden.”” Nur eine kleine Gruppe von Opfern, in der Novelle reprisentiert
durch den Schriftsteller und Satiriker Schulze-Bethmann (der ebenfalls Gast in Frau
Altenschuls Salon ist), akzeptiert nicht nur die Kontaktversuche, sondern unterhdlt auch
bewusst eine enge Beziechung zu seinem eigenen Morder Klevenow. Fiir Max Liebermann
hingegen ist die Anwesenheit der Morder zweifelhaft, er nennt sie ,,Gespenster” und eine
,,Vorstellung®.”®

Die Novelle umspannt den Zeitraum des Aufenthaltes des Pianisten Lewanski in Berlin von
Oktober bis April des darauffolgenden Jahres. Nach seinem ersten Privatkonzert im Salon von

Frau Altenschul, bleibt er auf ihr Dringen hin, bei dem sie von Max Liebermann unterstiitzt

698 Lange, Das Konzert, 14; die polnische Stadt £6dZ wurde 1939 von der Deutschen Wehrmacht besetzt und
1940 nach dem Sieger der ,Schlacht um to6dz“ (1914), General Karl Litzmann (1850-1936), in
Litzmannstadt umbenannt; diese Umbenennung wurde natiirlich 1945 riickgéngig gemacht.

699 Ein klarer Hinweis auf ,,die Mauer® findet sich bereits in Lange, Das Konzert, 7-8, auch 49, 66, 67, 95, 112;
vgl. a. 113.

700 Lewanski bietet sich eine ,,geteilte Welt* dar (Lange, Das Konzert, 28).

701 Lange, Das Konzert, 6.

702 Vgl. Lange, Das Konzert, 127: ,,Dort, dachte er, liegt also jener Gotenkonig begraben, der uns immer noch
zu schaffen macht. Man kann ja, dachte er, vierzig Jahre nach dessen Untergang nicht einmal in Ruhe einen
Salonabend besuchen, so nachhaltig hat er diese Landschaft verdndert.* Die Vermutung, dass Adolf Hitler,
dessen Untergang das Jahr 1945 gesehen hat, ,,jener Gotenkonig™ ist, stiitzt ihre Plausiblitit auf eine
AuBerung des Berliner Althistorikers Wilhelm Weber nach der Machtergreifung Hitlers, in der er ihn einen
»germanischen Volkskonig™ nennt, vgl. Rebenich, Nationalsozialismus, 46 mit Anm. 19.

703 Bauliche Gegenbenheiten des modernen Berlin konnen die Toten nicht nur willentlich aus der
Wahrnehmung ausblenden, sondern auch physisch ignorieren, vgl. Lange, Das Konzert, 67.

704 Das Unberiihrbare ist auch ortlich lokalisierbar: Konzert, 112f.

705 Lange, Das Konzert, 24.
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wird, in Berlin.”*® , ,Sie miissen nicht erschrecken«, sagte [Frau Altenschul]. Es gibt in dieser
Stadt nichts mehr, das Sie beunruhigen konnte*,”" anlédsslich eines Spaziergangs im
Tiergarten, bei dem es zu einer fliichtigen Begegnung mit einem der Uniformierten kommt.
Lewanski entschliefit sich dazu, in einer Villa in der Konigsallee,” ganz in der Néhe seines
Elternhauses, Wohnung zu nehmen, wo er auch einen ,,Adler vorfindet, das Automobil
seiner jugendlichen Traume.”” Lewanski schopft Hoffnung, seine seit seiner Ermordung
andauernde kiinstlerische Krise iiberwinden und sein Leben zuriickgewinnen zu kdnnen.
Wenige Wochen spiter im November”® gibt er sein erstes Offentliches Konzert, im
Westfliigel des Charlottenburger Schlosses, mit Beethovens E-Dur-Sonate Op. 109, drei
Balladen von Chopin und den Variationen fiir Klavier von Anton Webern.”"' Dieses Konzert
vor dreihundert Personen ist ein grofBer Erfolg. Im Laufe der sich daran anschlieenden
ausgelassenen Festlichkeit bemerkt Schulze-Bethmann, auf den ersten Abend im Salon von
Frau Altenschul und das Programm des Konzerts anspielend, wie beildufig zu Lewanski:
,,Fliir den spdten Beethoven sind Sie noch etwas zu jung. Ich hoffe, sagte [Schulze-Bethmann]
und war nun schon im Begriff, sich wieder abzuwenden, daff es lhnen gelingen wird, Ihre
Jugend der Erfahrung Ihres Todes anzugleichen.“’" In aller Frithe am néchsten Tag kommt
es zu einem unerwarteten Besuch jenes Uniformierten, den Rudolf Lewanski im Tiergarten
gesehen hatte und der ihm versichert, ,, wie sehr mich Ihr Klavierspiel beriihrt hat*“."" Der
entsetzte Lewanski weist diese Anndherung briisk zuriick und schlie8t sich daraufthin in seiner
Villa ein. Frau Altenschul, gegen die er brieflich Vorwiirfe erhebt, besucht ihn und Lewanski
14dt sie auf einen Ausflug mit dem Automobil in das Berliner Umland ein.

Lewanski wendet sich erneut der Beethoven-Sonate zu, deren Variationen-Satz thm wie im
Konzert Probleme macht, denn etwas ,,schien ihm unerreichbar zu sein“.”"* Trotzdem, und
auch um Frau Altenschul zu beruhigen, kiindigt er ein zweites Konzert fiir Mitte April (,,nach
dem Passahfest*)’"” an, das in der Alten Philharmonie stattfinden soll.”"® Lewanski beginnt,

sich auf diese Konzert vorzubereiten, Phasen der Euphorie und Zuversicht werden von Phasen

706 Lange, Das Konzert, 20f.

707 Lange, Das Konzert, 18.

708 Im Text immer ,,Koenigsallee®.
709 Lange, Das Konzert, 27f. und 64.
710 Lange, Das Konzert, 46.

711 Lange, Das Konzert, 40.

712 Lange, Das Konzert, 45.

713 Lange, Das Konzert, 56.

714 Lange, Das Konzert , 73.

715 Lange, Das Konzert, 74.

716 Lange, Das Konzert, 94f. und 100.
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der Melancholie und Selbstzweifel abgelost. In einem Moment der Schwermut trifft Lewanski
bei einem Spaziergang am See auf einen der Morder, der ihn anscheinend verfolgt. Es kommt
zu einer Konfrontation, in deren Verlauf Lewanski gegen den Uniformierten gewalttitig wird.
Zutiefst bewegt wartet Lewanski am Eingang der Villa auf jenen, fordert ihn, als der
Uniformierte ihm in das Haus folgt, schlieBlich sogar auf, sich zu setzen und spielt dann ,,in
der sicheren GewiBheit, da3 ihm jemand, der dies notig hatte, zuhorte, auf dem Pianoforte.*”"”
Lewanski erhofft sich von einem Gesprach mit dem Schriftsteller Schulze-Bethmann klérende
Unterstiitzung und sucht diesen auf, um von ihm zu erfahren, ,,warum ich, um den spdten
Beethoven zu spielen, meine Jugend der Erfahrung des Todes angleichen soll.“'" Es gehe
nicht um die Erfahrung des eigenen (!) Todes (,,im Sterben*‘),”" entgegnet Schulze-Bethmann.
Der Uniformierte, auf den Lewanski am See getroffen war, besucht Schulze-Bethmann. Er
wird dem Pianisten als Hauptsturmfiihrer Klevenow vorgestellt. ,,Ich will Ihnen nicht
verschweigen, dafs ich die Angewohnheit habe, meinen Morder zu empfangen®, begriindet
Schulze-Bethmann gegeniiber Lewanski dieses Aufeinandertreffen.”” Klevenow betont das
Interesse der Morder an der Begegnung mit ihren Opfern und dessen grof3er Bedeutung fiir
beide Seiten.””! Schulze-Bethmann unterstiitzt Klevenow indirekt und versucht subtil,
Lewanski offen fiir ein solches Unternehmen zu stimmen.

Am Abend des groBBen Konzerts entscheidet sich Lewanski zu einem ldngeren Spaziergang
zur Alten Philharmonie, verlduft sich aber und gelangt — mdglicherweise — in den Garten der
Neuen Reichskanzlei. Er wird von einem Uniformierten entdeckt und durch die Neue
Reichskanzlei hindurch zum Eingang des Bunkers gebracht, in dessen Tiefen hinabzusteigen
er hoflich gendtigt wird. Dort unten harren auf engstem Raum stehend ,tausend und
abertausend* Uniformierte, ,,Schulter an Schulter, soweit der Blick reichte®.’”” Vor diesen
Menschen, den Mdrdern, spielt Lewanski dann das Konzert des Abends. Er tut es auf Bitten
einer Frau, die aus dem Dunkel tritt: ,,Ich bitte nicht fiir mich, sagte sie, sondern fiir alle, die
um mich versammelt sind. Und fiir ihn, den ich liebe“.”” Lewanski spielt die Klaviersonate,
Op. 109 in E-Dur von Ludwig van Beethoven. Im 3. Satz, dem Variationensatz, aber stockt

Lewanskis Spiel, er wiederholt mehrfach die Variation III und bricht dann in der letzten

717 Lange, Das Konzert, 107.
718 Lange, Das Konzert, 77.
719 Lange, Das Konzert, 80.
720 Lange, Das Konzert, 82.
721 Lange, Das Konzert, 85.
722 Lange, Das Konzert, 118.
723 Lange, Das Konzert, 119.
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Variation VI, ,[ml]itten im Trillersturm, nach dem dritten oder vierten Anlauf“’** ab:
nHLitzmannstadt ... Litzmannstadt [...] Ich bitte um Entschuldigung. Sie horen es selbst: Um
dies spielen zu kénnen, sollte ich erwachsen sein. Man hat mich zu friih aus dem Leben
gerissen*."”

Dass Lewanski vor den Mordern gespielt hat, wird schnell ruchbar und gerdt zum alles
erschiitternden Skandal. Lewanski selbst ist ,,unauffindbar“’*® und hat wahrscheinlich Berlin
verlassen. Aber es wird vor allem auch Frau Altenschul als Initiatorin des o6ffentlichen
Konzerts beschuldigt. Denn sowohl die ortliche Nihe ihrer Villa in der VoBBgasse zur Neuen
Reichskanzlei (dem ,,Palast)™ als auch ihr regelmdBiger Gast Schulze-Bethmann, in dem
man den Drahtzieher dieses ,,coups* vermutet, seien Anzeichen dafiir, dass sie von vornherein
keine lauteren Absichten verfolgt habe.”” Es kommt zu einer Konfrontation zwischen Frau
Altenschul und Schulze-Bethmann, bei der Max Liebermann anwesend ist. Nachdem
Schulze-Bethmann die Altenschul-Villa verlassen hat, verldsst auch Max Liebermann Frau
Altenschul. Die Novelle endet mit einem Spaziergang Schulze-Bethmanns mit Klevenow am

selben Abend.

2.2.3.2 Diskussion

Die Novellen ,Die Heiterkeit des Todes‘ und ,Das Konzert’ bieten zwei verschiedene
Perspektiven auf dasselbe Thema: Schuld und Siihne angesichts des Todes. Wahrend in ,Die
Heiterkeit des Todes® — in der ,,Sphire des Nichts®, der Vorstellungswelt des Ich-Erzéhlers —
ein Widerruf des Zustands des Todes und der Unvereinbarkeit des Lebens gelingt und so die
Heiterkeit auslost, gelingt das in ,Das Konzert nicht: hier ldsst sich der Zustand des Todes
nicht ethisch re-konstruieren, nicht faktisch korrigieren.’

Jan-Heiner Tiicks Interpretation der Novelle, ist von der Leitfrage ,,ob das Leben im Tod
nachgeholt werden [...] und dadurch das zerriittete Verhéltnis zwischen Opfern und Tétern

<« 730

aufgearbeitet und geheilt“,””" ,,ins Lot gebracht werden“”' kann, geprigt. Er macht in der

Folge aufseiten der Opfer ,,drei unterschiedliche Haltungen gegeniiber der Vergangenheit*’*

724 Lange, Das Konzert, 123.

725 Lange, Das Konzert, 124, ident mit 14.
726 Lange, Das Konzert, 125.

727 Lange, Das Konzert, 10; 86; 126.

728 Lange, Das Konzert, 126.

729 Lange/Tiick, Gesprich, 102.

730 Tick, Gottes Augapfel, 235.

731 Tick, Gottes Augapfel, 219.

732 Tick, Gottes Augapfel, 235.
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aus: Unversohnlichkeit (Frau Altenschul), Aussohnungsbereitschaft (Schriftsteller Schulze-
Bethmann) und Wandlung von Unversohnlichkeit hin zu Auss6hnungsbereitschaft (Pianist
Rudolf Lewanski).”*

Zusitzlich ldsst sich die Haltung der Tater an den vorhandenen oder nicht vorhandenen
»Insignien* erkennen, die sie — zusétzlich zu ihrer Uniform — tragen oder abgelegt haben: Der
Morder von Schulze-Bethmann, Lutz Klevenow, habe ,,die Insignien seiner hochmiitigen
Absicht sofort, nachdem er selber hitte sterben miissen, an sich entfernt [...] und [...] er
wiinsche, dies als Eingestidndnis seiner Schuld zu werten“.”* Fehlen die ,,Insignien*, bedeutet
das, so auch Frau Altenschul iiber einen der Mdrder ohne seine Abzeichen: ,,Sie bereuen, dafs
sie uns getotet haben.” Es gibt aber auch Morder, die ,,dieses Stiick Blech®, wie es Schulze-
Bethmann einem von ihnen gegeniiber nennt, nicht entfernt haben, sondern ,,immer noch
offen zur Schau* tragen.”® Der SS-Mann, dem Rudolf Lewanski am See begegnet, zundchst
attackiert und fiir den er spiter Klavier spielt, trigt seine Insignien ebenfalls.”” Den
Totenkopf auf der Kappe eines SS-Mannes als Insignie des Todes hat auch der Bruder von
Elfriede Koldehoff, Eberhard, auf seiner eigenen Kappe belassen und setzt damit ein
sichtbares Zeichen fehlender Reue.”® Wie viele der Morder ihre Schuld eingestehen und wie
viele nicht bereuen, geht aus der Erzahlung nicht hervor.” An zwei Stellen in der Novelle
wird von den ,,tausend und abertausend* Mordern gesprochen, die ,,auf ihre Erlosung warten
und also [sic!] in buBfertiger Weise versammelt sind.“™® Dabei irritiert ein Detail am Rande:
Lewanski wird von dem SS-Mann in den Fiithrerbunker gefiihrt, dem Lewanski bereits am See
begegnet ist, er erkennt ihn an dessen Wundmal (und nur bei diesem ist {iberhaupt von einem
Wundmal je die Rede).”*' Dieser Uniformierte hatte aber seine Insignien bei ihrem

Aufeinandertreffen am See getragen. Werden das dullere Eingestindnis von Schuld und die

733 Tick, Gottes Augapfel, 235f.

734 Lange, Das Konzert, 83; vgl. a. 56: Lutz Klevenow trigt auch bei dieser ersten Begegnung mit Rudolf
Lewanski keine Insignien.

735 Lange, Das Konzert, 20.

736 Lange, Das Konzert, 35.

737 Lange, Das Konzert, 103 und 106. Beckers, Kiinstlernovellen, 119 unterscheidet nicht zwischen Unifor-
mierten mit und ohne Insignien, und iibersicht das Fehlen der Insignien an Klevenows Uniform (Lange, Das
Konzert, 20 und 83), darum irrtiimlich ,,[Klevenow] wird meistens und ganz allgemein als der Uniformierte
bezeichnet, stellvertretend steht er fiir alle Nationalsozialisten. Als Attribute sind ihm Reitgerte und eine
Kopfbedeckung mit Totenkopf beigegeben (104f.).

738 Lange, Die Selbstverbrennung 48, 74, et al. loc.

739 Vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 106: ,, Mit der epischen Darstellung der Reaktionen der in qualvoller Enge
(K 165) auf den Kiinstler wartenden Téter driickt Lange weder direkt noch indirekt ihre wahrhaftige Reue
aus, auch Schluchzen und Trinen beweisen nichts, denn der Gedanke, sechs Millionen Morde ungeschehen
machen zu kénnen (K 166), ist zu ungeheuer-lich.

740 Lange, Das Konzerthier 86, auch: 118.

741 Lange, Das Konzert, 116.
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innere Bewegung der Reue als voneinander unterschieden?

Der Begriff der Schuld oder des Schuldigwerdens — und damit zusammenhéngend: der Ent-
schuldigung — fallen in der Novelle an verschiedenen Stellen. Die Toten bitten einander
hiufig um Entschuldigung, wobei zweimal die Entschuldigung sogar explizit als Floskel
markiert wird.”* Von erkannter eigener und fremder Schuld spricht Lutz Klevenow™ und

4 aber auch Lewanski erkennt Schuld in seinem

ebenso die ungenannte Frau im Bunker,”
Verhalten gegeniiber dem namenlosen SS-Mann am See.” Von der Schuld eines anderen
spricht Frau Altenschul, denn sie will ,,wenigstens Schulze-Bethmann dazu zwingen, seine
Schuld einzugestehen®.”*® Noch an zwei weiteren Stellen wird (von Lewanski bzw. Schulze-
Bethmann) iiber die Morder gesprochen, die ,,sich schuldig gemacht™ bzw. schuldig geworden
sind. Vom Verzeihen ist noch weniger die Rede. Abgesehen von einer eher trivialen

t747

Gelegenheit™’ wird vom Verzeihen nur an drei Stellen gesprochen: Max Liebermann spricht
iiber die von Schulze-Bethmanns vertretene Haltung der Moglichkeit des Verzeihens
angesichts dessen, dass ,,im Tode [...] alle gleich® wiren.”® Dann ist es eine dauernde Sorge
der ungenannten Frau und ihres Mannes, dass es Rudolf Lewanski nicht gelingen konnte, den
im Bunker Versammelten zu verzeihen“.” Und schlieBlich ist es die Haltung von Frau
Altenschul, eben nicht zu verzeihen: ,,Ich verzeihe niemandem, der einen anderen getoitet
hat“™ Weiters wird Versohnung nur an drei Stellen thematisiert: Es sei ,,versohnlich
gemeint”, sagt Max Liebermann iiber Schulze-Bethmann, wenn dieser ,,mit seinem Mdrder
einig zu sein“ wiinsche.”' Ebenfalls erinnert sich Liebermann daran, dass ihn in der
Vergangenheit ,,[e]ine Sehnsucht nach etwas Unerfiillbarem iiberkam* als er Mozarts
Requiem horte, ,,dessen Sopranstimme so durchdringend, so begiitigend, so voller
Versohnung gewesen war. Darin hitte eine Hoffnung gelegen, die ,,unangreifbar* sei.”

Es sollte der ,,Gedanke[] an eine Versdhnung nicht auBer acht gelassen* werden, erinnert

Schulze-Bethmann Frau Altenschul kurz vor dem letzten und dritten Konzert.”?

742 Lange, Das Konzert, 14, 22, 40, 49, 70, 75, 79, 81, 124; Floskel der Entschuldigung: 78 und 121.
743 Lange, Das Konzert, 58 und 83.
744 Lange, Das Konzert, 119.

745 Lange, Das Konzert, 57.

746 Lange, Das Konzert, 126f.

747 Lange, Das Konzert, 52.

748 Lange, Das Konzert, 92f.

749 Lange, Das Konzert, 118.

750 Lange, Das Konzert, 135.

751 Lange, Das Konzert, 91.

752 Lange, Das Konzert, 136.

753 Lange, Das Konzert, 111.
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Die Figuren in der Novelle zeigen erstaunlicherweise kein ausdriickliches Interesse daran, die
gegenseitige Verstrickung und der Tater-Opfer-Beziehung und das Schuldigwerden der
Morder an ihren Opfern in irgendeiner Weise aufzuarbeiten oder auch ihr ,,zerriittetes
Verhiltnis“ zu heilen.” Opfer und Titer, hier muss man einschrinken: einige der Titer,
haben zwar ein gleiches Ziel, es ist aber kein gemeinsames Ziel.

Lutz Klevenow, der sich seiner Morde schimt,”™

und als Zeichen seines Schuldeinge-
stdndnisses ,,die Insignien seiner hochmiitigen Absicht sofort, nachdem er selber hitte sterben
miissen, an sich entfernt“’® hatte, sieht seine eigene Schuld dann als ,,unerheblich geworden*

an’

7 —und sich und seine ,,Kameraden in dem Moment als ,,erlost* an, wenn es jemandem
»gelange, den gewaltsamen Widerruf seines Lebens riickgéngig zu machen®, so
beispielsweise in der Meisterschaft des Pianisten Lewanski.”® Nicht Verzeihung durch die
Opfer oder Versohnung zwischen Opfern und Tétern bewirkt also die Erlosung der Titer,
sondern die vom Téter génzlich unabhingige Tatsache, dass ein Opfer den Widerruf seines
Lebens durch den gewaltsamen Tod riickgéngig machen konnte. Die Erlésung der Opfer
erfolgt dadurch, dass sie ihren gewaltsamen Tod selbst wieder im Tode widerrufen konnen,
und damit das Leben im Tode nachholen kénnen.

In der Novelle ist diese Form der Selbsterlosung der Opfer und die dadurch kausal bewirkte
(Fremd-)Erlosung der Tater kein funktionierender Mechanismus, sondern eine unerfiillte
Hoffnung, die eng mit der Person von Frau Altenschul verbunden ist.

Frau Altenschul hat angesichts ihres unwiirdigen Endes im Massengrab”™ ,,allen Grund, den
gewaltsamen Widerruf ihres Lebens riickgingig zu machen®“.”® Darum hatte sie auch zu
einem unbekannten Zeitpunkt vor dem Beginn der Erzdhlung, aus eigenem Antrieb den
Entschluss gefasst, ,,in diese Gegend, als sie noch allgemein gemieden wurde,
zurlickzukehren®,”" und hatte das als Ruine vorgefundene Palais, in dem sie zu Lebzeiten
gewohnt hatte, ,,wieder herrichten und die in einem Magazin eingestellte orginale

Inneneinrichtung an ihre urspriinglichen Plétze stellen lassen.” Mit der Zeit entwickelte sich

754 Vgl. Tick, Gottes Augapfel, 235.

755 Lange, Das Konzert, 82 und 138.

756 Lange, Das Konzert, 83.

757 Lange, Das Konzert, 58.

758 Lange, Das Konzert, 85.

759 Lange, Das Konzert, 130.

760 Lange, Das Konzert, 24; hier zeigt sich eine Inkonsistenz in der Haltung der Figur: dass sie ,,niemandem,
der einen anderen getétet hat™, verzeiht, begriindet sie mit der Unwiderruflichkeit dessen, was ,,was einem
im Leben geschieht™ (135).

761 Lange, Das Konzert, 50.

762 Lange, Das Konzert, 10f.
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so wie zu ihren Lebzeiten das gesellschaftliche Leben in Frau Altenschuls Salon.” Trotz aller
Versuche gelingt es aber Frau Altenschul nicht wirklich, das ,,Leben im Tode nachzuholen.
Der ,,schone Schein® trostet nicht nachhaltig, sie muss die Tatsache, ,,dal} sie nicht alterte und
nun schon eine halbe Ewigkeit in eben jenem Zustand verharrte, der immer der gleiche
blieb“’** genauso bewusst ignorieren, wie ihre Morder, die vor dem Palais stehen oder denen
sie auf Spaziergidngen begegnet. Fiir sie sind das Beléstigungen, die es gilt, sind vom Hals zu
halten,”® eine Aufgabe, die sie an Schulze-Bethmann {ibertrigt.

Im Pianisten Rudolf Lewanski sieht Frau Altenschul die Gelegenheit, sich und auch den
anderen Toten zu beweisen, dass ein Widerruf, ein Nachholen im Tode moglich ist.”
Anfinglich noch ohne Uberzeugung, und ganz im Bewusstsein, dass seine Ermordung der
endgiiltige gewaltsame Widerruf seines Lebes ist, liberzeugt Frau Altenschul aber mithilfe
von Max Liebermann den Pianisten, aktiv zu versuchen, sein Leben im Tode nachzuholen.”’
Das erste Offentliche Konzert ist vielversprechend und ldsst die anwesenden Konzertgéste
voller Hoffnung sein: ,,Hier in Berlin, dariiber war man sich einig, hatte er sein Talent zur
Geltung gebracht, hier hatte man seinen Tod zu verantworten, und hier sollte es ihm erlaubt
sein, das Unrecht, das man ihm angetan hatte, zu widerrufen. ¢

In den folgenden Wochen und Monaten unterstiitzt Frau Altenschul den Pianisten nach
Kriften, die Erwartungen an sein angekiindigtes Konzert in der Alten Philharmonie steigen
von Tag zu Tag,” bis es von manchen sogar als Auferstehungskonzert’” verstanden wird.””!
Auch wenn einige der Opfer skeptisch bleiben, kommen auch sie zu dem Konzert,””* bei dem
Lewanski den Beweis antreten soll, dass die ,,Demiitigung, die sie vor ihrem Tode empfangen
mussten, riickgingig zu machen war“.”? Ob es hier wirklich um Verzeihung und um
Versohnung zwischen Opfern und Tatern geht?

Die Einstellung Lewanskis zu seinen Mdrdern bleibt bestenfalls ambivalent. Das Konzert, das

763 Lange, Das Konzert, 1ff. ef al. loc.

764 Lange, Das Konzert, 47.

765 Lange, Das Konzert, 20., 37, 40,

766 Lange, Das Konzert, 111: ,,[...] ich bewundere Thre Hartnédckigkeit, mit der Sie unser aller Schicksal riick-
géngig machen wollen* schreibt Lewanski an Frau Altenschul wenige Tage vor dem groflen Konzert in der
Alten Philharmonie.

767 Lange, Das Konzert, 21, 23f.

768 Lange, Das Konzert, 33.

769 Lange, Das Konzert, 109.

770 Lange, Das Konzert, 111.

771 Vgl. a. Lange, Das Konzert, 112: ,,Nun hat er sein zweites Leben, flisterte Liebermann und meinte
Lewanski. So viel Erfolg konnte er friiher nicht geltend machen®, noch bevor allen bewusst wird, dass
Lewanski nicht kommen wird.

772 Lange, Das Konzert, 109.

773 Lange, Das Konzert, 109.
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er vor ihnen im Fiihrerbunker spielt, ist nicht seine bewusste Entscheidung, sondern er stolpert
in gewisser Weise hinein. Dass er {iberhaupt in diese Situation gerdt und dann auch bereit ist,
zu spielen, liegt an einem Sinneswandel, den er vorbereitend durchlduft. Zunédchst noch hatte
ihn die Vorstellung angewidert, dass er mit einem Konzert seine Morder, ,,in die gliickliche
Lage versetzt [...], threm Opfer, nach dem Vergniigen des Totschlags, auch noch beim
Klavierspiel zuzusehen“.”* Dann aber erschien es ihm auch reizvoll, vor einem
sanspruchsvolleren Publikum zu spielen, das, ,,nicht nur seiner Virtuositit wegen®, sondern
,seine Anwesenheit wie eine Erlosung herbeiwiinscht[]“,”” und so ein Konzert zu geben ,,in
der sicheren GewiBheit, dal ihm jemand, der dies notig hatte, zuhorte“.”’® Es wirkt auf
Lewanski passend, die Auferstehung seiner Karriere im Tod vor jenen zu zelebrieren, die sie

7 Das Verhiltnis von Schulze-Bethmann zu seinem Morder

im Leben verhindert hatten.
Klevenow, ihre Besuche, Gespriche und Spazierginge werden getragen von der von ihm
selbst und auch von Klevenow gewonnen rationalen Erkenntnis von der Sinnlosigkeit des
Mordes, den Klevenow an ihm veriibt habe. Die ,,besten Absichten®, mit denen der Mord
geschehen sei, hédtten sich, nun da beide sich im selben Zustand des Todes sich befinden, als
irrig herausgestellt. Klevenow habe erkannt, ,,dal} seine Tat sinnlos gewesen sei und dal3 er sie
ebensogut hitte unterlassen konnen.“’”® Darin seien sich beide, Schulze-Bethmann und sein
Morder, einig.”” Das aber gelinge nicht im Leben, so Schulze-Bethmann, denn im Leben,
wiirden die Menschen ,,einander bei guter Gesundheit und in bester Absicht immer nur
hassen, demiitigen, quilen, toten konnen“, und es geldnge nie, dem ,,Dasein wenigstens,
indem wir einander freundlich begegnen, einen Schein von Berechtigung zu geben®.”® Das in
den Tod ,,nachzuholen bzw. im Tod weiter fortzusetzen, daran habe er, Schulze-Bethmann,

kein Interesse.”!

Die Haltung des Schriftstellers gegeniiber seinem eigenen Schicksal und
gegeniiber seinem Morder ist nicht vom Schuldeingestdndnis seines Mdrders bestimmt, sie
geht der Haltung Klevenows voraus. Die Einsicht in die Unsinnigkeit des Mordens erfolgt
unabhéngig voneinander durch den Zustand des Todes, in dem sie, Opfer und Téter nun

gleich sind.”™

774 Lange, Das Konzert, 107.

775 Lange, Das Konzert, 100.

776 Lange, Das Konzert, 107.

777 Lange, Das Konzert, 100: ,,Ich bin Pianist,” rief Lewanski, ,,jawohl, Pianist! Und ich werde der Welt zei-
gen, daf3 ich gerade dort, wo man mich verhindern wollte, wieder erscheine!*.

778 Lange, Das Konzert, 83.

779 Vgl. a. Lange, Das Konzert, 91.

780 Lange, Das Konzert, 83.

781 Lange, Das Konzert, 83.

782 Lange, Das Konzert, 92f.
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Diese Sicht Schulze-Bethmanns auf das Leben und den Tod wird von vielen anderen Opfern
als ,,zynisch“’® und mit Unverstdndnis zuriickgewiesen. Nur der Maler Max Liebermann
zeigt gegeniiber Rudolf Lewanski im privaten Gesprich ein gewisses Verstindnis fiir die
Position des Schriftstellers.”** Von Liebermann heifit es in der Novelle ausdriicklich, er sei
,»ein fur allemal erlost, nicht mehr an das Leben gefesselt“.”® Das bedeutet fiir den Kiinstler
aber auch ein Ende seines Schaffens, denn ,,wie vollendet er auch die Farben setzte, konnte
er ,,dies nicht als Ergebnis einer Not, einer quélenden, vorwirtstreibenden UngewiBBheit
geltend machen. Warum also sollte er malen!“’* Max Liebermann ist nichts von seiner
Lebenszeit gewaltsam genommen worden, es gebe darum auch nichts, was er nachholen
miisse.”®” Er ist ,,des ewigen Malens auch miide“ ... ,Irgendwann,” so Max Liebermann,
,sollte alles ein Ende haben.“’® Fiir den Maler ist der Zustand des Todes darum auch
keineswegs so eindeutig wiinschenswert, wie flir Frau Altenschul.”™

Dass der Zustand des Todes von Schulze-Bethmann ebenfalls anders als von Frau Altenschul
und, damit vielleicht dhnlich wie von Liebermann, bewertet wird, 1dsst sich daran ablesen,
dass der Schriftsteller in einem ,,Provisiorium®, einer ,,Behausung® lebt, da er sich nicht
entschlieBen kann, wie Frau Altenschul es fordert, ,,in Berlin wieder seBhaft zu sein.“’*® Es
kann spekuliert werden, ob auch Schulze-Bethmann darum als ,,erlost” gelten darf, wenn auch
aus anderen Griinden. Ihm liegt augenscheinlich nichts an einem Widerruf des Todes, an
einem Nachholen des Lebens im Tode.™!

In ,Das Konzert® finden keine ,,Zeichen und Wunder* statt. Es gibt niemanden, dessen
Vorstellungswelt den ,,Raum, der im Leben Verbrechen hervorgebracht hat, ethisch
rekonstruiert.” Es gibt keine Auferstehung der Toten von den Toten, nicht einmal eine
Auferstehung der Toten ,,zu den Toten*.”® Die Bemerkung Schulze-Bethmanns unmittelbar
vor dem angekiindigten Beginn des Konzerts in der Alten Philharmonie entlarvt mit dem ihm
eigenen Zynismus die Selbstbezogenheit derer, die auf Widerruf ihres Schicksals hoffen: ,,Da

es, wie ich hore, ein Auferstehungskonzert werden soll, sagte Schulze-Bethmann, sollte man

783 Lange, Das Konzert, 74, 78.

784 Lange, Das Konzert, 91 und 92f.

785 Lange, Das Konzert, 9.

786 Lange, Das Konzert, 9.

787 Lange, Das Konzert, 23.

788 Lange, Das Konzert, 23,

789 Lange, Das Konzert, 9.

790 Lange, Das Konzert, 75.

791 Vgl. a. Lange, Das Konzert, 90.

792 Lange/Tiick, Gespréch. 63; vgl. Lange, Das Konzert, 111.
793 Marquard, Novellist der Melancholie, 14.
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auch den Gedanken an eine Versoéhnung nicht aufer acht lassen.”* Eine versohnliche
Haltung, dem eigenen Schicksal gegeniiber oder denjenigen, die dieses Schicksal verursacht
haben, bleibe dahingestellt, wird von der begriindeten Hoffnung auf Widerruf abhéngig
gemacht.

Das Leben ldsst sich nicht in den Tod nachholen, nicht gelebtes Leben ldsst sich nicht
nachholen, und der Zustand des Todes nicht widerrufen: Frau Altenschul wird nicht ilter”™
und ist ,,dazu verdammt [...], in einer {liberfiillten Grube, mit verdrehtem Kopf und verrenkten

GliedmaBlen bis in alle Ewigkeit daliegen zu miissen®; Rudolf Lewanski bleibt ,,bis in alle

<796

Ewigkeit achtundzwanzig Jahre alt“”™ und ,.ein fiir allemal und auf demiitigende Weise von

den Lebenden ausgeschlossen,”” wie auch sonst niemand die Demiitigungen vor dem Tod

riickgidngig machen kann.”® Auch ,unter der Erde [ist] einer dazu verdammt, ewig seine

Hochzeit zu feiern“,”” und Lutz Klevenow verharrt in ,,ewige[r] Kiimmernis*.**

801

Was in der Novelle ,Die Heiterkeit des Todes‘ im Irrealis®™' gelingt, daran scheitert man im

Realis der Novelle ,Das Konzert*“. Was im Leben nicht geschehen ist, 1dsst sich im Tod nicht
nachholen, was im Leben geschehen ist, ldsst sich im Tod nicht widerrufen, weder kann man

konstruktive Konsequenzen ziehen noch mit den destruktiven Konsequenzen fertig werden.

,,Der Zustand des Todes* ist fiir Hartmut Lange der ,,sittlich-metaphysischer Raum®,*” in dem

<804

»eine ethische Bestandsaufnahme®“™* stattfindet und schonungslos die Sinnlosigkeit jeglicher

,besten Absichten* vor Augen fiihrt. Im Tod lésst sich nichts von dem, was geschehen ist,
korrigieren, Opfer und Tater bleiben ewig mit einander verbunden und auf ewig unerlost.
Nur wer ,,auch nur fiir eine Sekunde das eigene Dasein aus dem gedanklichen Vorlauf zum

Tode begriffen und erlitten* hat und eine ,,Vorstellung vom Sterben an sich“ gewonnen hat,*”

806 erfahren hat,

kurz: nur wer das, wie es Hartmut Lange nennt, ,,Pascalsche Erschrecken
kann die ganze ethische Tragweite des Todes erfassen.

Das Biihnenbild, die Architektur der Welt, in der ,Das Konzert® stattfindet, besteht in einer

794 Lange, Das Konzert, 111.

795 Lange, Das Konzert, 47.

796 Lange, Das Konzert,123.

797 Lange, Das Konzert, 69.

798 Lange, Das Konzert, 109

799 Lange, Das Konzert, 113.
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801 Lange/Tiick, Gespréch, 103.
802 Lange/Tiick, Gesprach, 102f.; Lange/Feldmann, Gespréch.
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805 Lange, Reflexionen, 71.

806 Lange, Realitdtserfahrung, 35ff.
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Gleichzeitigkeit der Sphére der Lebenden und der Sphdre der Toten, die bildlich als
Mehrfachbelichtung dargestellt wird. Die Sphdre der Lebenden wird durch das Berliner
Stadtbild der Gegenwart der 1980er Jahre, die Sphire der Toten durch das Berliner Stadtbild
der Vergangenheit der Vorkriegszeit bestimmt.*”” Die Sphire der Lebenden ist aus Sicht der
Toten gewissermallen eine ,blended otherworld”, die die Toten zwar wahrnehmen, aber
unbeachtet sein lassen konnen.*®

Durch die szenische Uberblendung von Vergangenheit und Gegenwart lisst sich die Novelle
auch als kritischer Spiegel verstehen, den Hartmut Lange all den Téter-Opfer-Diskursen
vorhélt, die aus der Perspektive der Gegenwart mit Blick in die Vergangenheit hinein
stattfinden. Die Novelle hat dabei nicht vorrangig die Frage der Vergebung oder Versohnung
zwischen lberlebenden Opfern und lebenden Tédtern zum Thema, auch wenn ein Echo zu
vernehmen ist im Zwiespalt Lewanskis, vor seinen Mordern ein Konzert zu geben, und im
Skandal, den dieses Konzert im Anschluss auslost.®”

Sondern es ist vor allem die Frage der Erinnerung an die Verbrechen in der Geschichte und an
alle toten Opfer und Téter. Damit gewinnt die Novelle zunehmend an Aktualitit, denn in
wenigen Jahrzehnten werden keine Zeitzeugen, keine Opfer und keine Mdrder der Shoa mehr
am Leben sein. Die Figuren Frau Altenschul, Rudolf Lewanski, Schulze-Bethmann (und auch
Max Liebermann) reprdsentieren und illustrieren in dieser Interpretation der Novelle
verschiedene Moglichkeiten, mit der Vergangenheit umzugehen — und im ethischen Uberstieg
— fiir die Gegenwart zu lernen. Bestimmt werden die Haltungen und Handlungen der Figuren
durch ihre Einstellung gegeniiber dem Zustand des Todes:*"° Frau Altenschul strebt danach,
ihr Leben quasi nahtlos im Tode fortsetzen zu kénnen,*'"' sie verweigert sich dem Zustand des
Todes selbst im Tod und trostet sich — legitim aber vergebens — mit den ,,Dingen des schonen
Scheins“.*"? Rudolf Lewanski ,,miBtraut dem Zustand des Todes*,*"* das heift, er hat keine

gefestigte Meinung dariiber. Lewanski ist ruhelos und hin und her gerissen, er erinnert sich an

807 Lange, Das Konzert, 8: ,,Uber allem aber schien die Sonne und lieB, was [Max Liebermann] sah, das Ge-
genwirtige und das Vergangene, in unwirklichen, einander widersprechenden Farben aufscheinen, so daf3
ihm Zweifel kamen, ob es ihm je moglich gewesen war, diesen Augenschein, der ihn iiberwéltigte, auch
wirklich zu malen®; vgl. Jurgensen, Metaphysik, 121.

808 Lange, Das Konzert, 66f.

809 Viele jiidische Kiinstler wie zB. Jascha Heifetz haben nach dem Ende des 2. Weltkriegs sich geweigert, je
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Deutschland mit Wilhelm Furtwéngler als Dirigent gastierte, vgl. a. Beckers, Kiinstlernovellen, 145.
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seine frithere kindliche Vorstellung vom Tod, den er als Einswerden mit der Natur und sein
Leben als ,,der Beginn einer Wanderschaft durch alle Dinge hindurch® imaginierte.®'* Seine
Irritationen, seine Zweifel und sein Schwanken zwischen den Extremen machen Lewanski
anfallig fiir den Gedanken eines Widerrufs des Todes im Tode — und schlieflich sogar fiir die
Vorstellung, Heil durch Kunst zu finden, sich als Kiinstler selbst zu erlésen und
aufzuerstehen. Doch fehlt Lewanski wenigstens einer der drei notwendigen Erfahrungs-
horizonte, das ist die Erfahrung der ,,existentielle[n] Bedingung eines begrenzten Lebens®,*"”
die Verzweiflung an der eigenen Sterblichkeit.®°

Schulze-Bethmann schlieBlich erkennt den Zustand des Todes in aller Klarheit, eine Haltung,
die ihm als Lebensunlust ausgelegt wird®’ und als Zynismus:**® Im Tod sind alle gleich,*" die
Opfer und ihre Morder befinden sich im selben Zustand,* nichts, was man im Leben an
,.besten Absichten* hatte, ist darum im Grunde von Bedeutung.**'

Diese Erkenntnis rettet niemanden,®*?

es gibt keine existentielle Erlosung. Aber es ist die
Gelegenheit fiir die Lebenden, in der Erinnerung an die Toten, in der Retrospektive auf die
Vergangenheit, mit den Toten anders zu verfahren. Das heillt: nicht mehr ,jene
Unterscheidung, die wir im Leben treffen, nimlich die zwischen Gut und Bdse, im Tode
beizubehalten und damit nicht mehr ,,die Unvereinbarkeit alles Lebendigen bis in die
Ewigkeit fortsetzen und nach einigen Sekunden des Gliicks wieder enttduscht sein und
trauern*.*” Stattdessen solle man (,,[d]er Téter und sein Opfer — was bleibt uns im Tode
anderes librig®) ,,in Betroffenheit beieinanderzusitzen und dariiber [zu] staunen, welche
Absurditéten im Leben allerdings und unwiderruflich geschehen sind.***

Hier legt Hartmut Lange beinahe wortlich seine eigenen Gedanken zur Erinnerungskultur und
zum Umgang mit den Verbrechen des Nationalsozialismus in den Mund von Schulze-

Bethmann. Schon in der Novelle ,Die Heiterkeit des Todes* hatte Lange die ,,moralische

Entriistung* die aus der Unterscheidung von Gut und Bose folge (einer ,,Fata Morgana“, von

814 Lange, Das Konzert, 102f.

815 Lange, Realitiitserfahrung, 52f; vgl. Lange, Uber das Poetische, 17: , Fehlt die existenticlle Erfahrung,
beginnt die soziale Frommelei.*

816 Lange, Das Konzert, 79f.

817 Lange, Das Konzert, 90.

818 Lange, Das Konzert, 74, 78; allg. Charakterisierung: 34.

819 Lange, Das Konzert, 92f.

820 Lange, Das Konzert, 83.

821 Lange, Das Konzert, 82.

822 Lange/Feldmann, Gespréach.

823 Lange, Das Konzert, 132f.

824 Lange, Das Konzert, 133.
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der es gelte, ,erlost zu werden, wie Schulze-Bethmann zu Frau Altenschul sagt),*
zuriickgewiesen.® Fir Hartmut Lange ist es darum sein Desiderat der Erinnerungskultur,
,wenn wir es wirklich einmal fertigbrachten, im Gedenken an die Toten von Auschwitz, ratlos
und betroffen, ohne Rechthaberei und ohne versteckten Willen zur Nutznie3erschaft, einfach
zu schweigen.“®’

Doch spricht die Novelle iiber noch Grundsétzlicheres. Hinter der Schattenlinie, die in der
Novelle zwischen dem Berlin der Lebenden und dem imaginierten Berlin der Toten
verlauft,*”® werden — wie im Schauspiel ,Jenseits von Gut und Bose® — die ,.existentiellen
Grundbedingungen jenseits von Moral und weltgebundener Identitit spiirbar.*

Zum Leiden des Menschen, das durch das Erschrecken an der unhintergehbaren Endlichkeit
seines Seins ausgelost wird, gehort das Leiden des Menschen, das durch die ,,Abgriinde seiner

destruktiven, schulderzeugenden Natur*°

verursacht wird.

Die Figuren in der Novelle ,Das Konzert* leiden jede auf ihre Weise und in unterschiedlicher
Intensitit an ihrem Zustand. Max Liebermann ist unzufrieden, denn sein Lebensinhalt, das
Malen, ist angesichts seiner Erlosung im Tod, seiner Befreiung vom Leben, sinnlos geworden,
nach einem erfiillten Leben ist er nun unerfiillt.*!

Frau Altenschul kann, anders als Liebermann, im Zustand des Todes zwar etwas
»Wiinschenswertes® sehen, vor allem aber, weil sie versucht, den gewaltsamen Widerruf ihres
Lebens und die Demiitigung, die sie im Tod erfahren hat, riickgdngig zu machen und ihr
Leben nun im Tode nachzuholen. Thr Leiden, dh. ,,ihr unwiderruflicher Jammer“**? wird
offenbar, als Lewanski nicht zum Konzert in der Alten Philharmonie erschienen ist und auch
sein Scheitern, das Leben im Tode nachzuholen, bekannt wird.

Rudolf Lewanski leidet an seinem Leben, daran, dass er zum Ausgesto3enen und Verfolgten
gemacht wurde und seine Lebensplanungen als Konzertpianist zunichte gemacht wurden.**
Lewanski leidet vor allem als Kiinstler,*** daran, dass ihm die Meisterschaft durch seinen

jungen Tod verwehrt worden war, aber auch die Karriere, der Ruhm, der Beifall des

825 Lange, Das Konzert, 133.

826 Lange, Realititserfahrung, 46f., 47; Lange, Reflexionen, 136.

827 Lange, Reflexionen, 111.

828 Lange, Das Konzert, 28, 122; vgl. Beckers, Kiinstlernovellen, 22.

829 Hertling, in: Durzak (Hg.), Der Dramatiker und Erzéhler Hartmut Lange 2003, 77.
830 Reflexionen, 102.

831 Lange, Das Konzert, 6.

832 Lange, Das Konzert, 132.

833 Lange, Das Konzert, 17.

834 Vgl. a. Lange, Das Konzert, 88f.
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Publikums®’ und ein gewisser finanzieller Erfolg.**

Schulze-Bethmann offenbart, dass er leidet, wenn er in seinem Haus die Kippa trigt und
andere ,Fetische*®’ aufbewahrt. Fetische gehoren der ,,Dimension der Gegenstindlich-
keit“®® an und sie geben den Protagonisten in Langes Erzdhlungen Halt in einer vagen,
Ungegenstindlichkeit, die zwischen Verlust, Schuld und als vergeblich erkannter Hoffnung
oszilliert.*” Das Schiffchen, das der Bruder von Elfriede Koldehoff als Panzergrenadier der
Waffen-SS trug und nach wie vor in einer Jackentasche stets bei sich verwahrt, ist ,,wie ein
Fetisch*,** die Alltagsgegenstinde, die der verschwundene Professor Montag hinterlésst,
werden fiir seine Frau zu ,,Fetischen*“.*' Sie stehen fiir die Ent-Tduschung von unerfiillt-
unerfiillbaren Versprechen, von denen die Figuren gleichzeitig doch nicht ganz lassen konnen.
Die Morder leiden ebenfalls, sie leiden an ihrer Schuld und daran, dass sie, die die
,Menschheit bessern* wollten, ,,nun aber als gemeine[r] Morder” dastehen.®* Auch wenn sie
(in der ein oder anderen Weise) gerichtet sind, sind sie doch unerlost.®*

Im Zustand des Todes, das heifit nicht: fiir die faktisch Toten, sondern fiir alle, die ,,auch nur
fiir eine Sekunde das eigene Dasein aus dem gedanklichen Vorlauf zum Tode begriffen und
erlitten” und eine ,,Vorstellung vom Sterben an sich® gewonnen haben,** offenbart sich die
Sinnlosigkeit des Lebens und aller ,,besten Absichten®. Im Zustand des Todes begreifen ,,alle,
ob Tater oder Opfer, [...] was ihnen im Leben nicht hétte geschehen diirfen,* was, im Fall
der Téter: sie nicht hétten tun diirfen. Von dieser Erkenntnis gibt es keine Erlosung. Nicht
einmal durch Kunst, wie diec Novellen ,Das Konzert® und zuvor ,Die Waldsteinsonate*
eindriicklich nachweisen. Kunst kann nicht erldsen, aber: sie kann trosten.®*® Diesen Trost
,des Schonen Scheins® durch die Kunst suchen nicht nur die Opfer, sondern auch die Titer,
und sie wird ihnen, wie den Opfern, durch die Kunst gewéhrt, wenn sie vom Klavierspiel

Lewanskis ,,zu Tranen geriihrt werden.*”” Was diese beiden Novellen mit ,Jenseits von Gut

und Bose® zusitzlich verbindet, ist die ,,Provokation, da3 auch die Verbrecher in ihrer

835 Lange, Das Konzert, 78.

836 Lange, Das Konzert, 28.

837 Lange, Das Konzert, 76.

838 Scimonello, Alltagsgeschehen, 198.

839 Vgl. Hertling, Werk, 157, 166, 172, 209, 235, 253.
840 Lange, Die Selbstverbrennung, 50.

841 Lange, Die Reise nach Triest, 102; vgl. Schmitz, Grenzerfahrungen, 220.
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erfolglosen Suche nach Sinn Betroffenheit, mehr noch: ein Gefiihl fiir Transzendenz wecken
konnen.*“**® Rudolf Lewanski erkennt nach der Konfrontation mit dem SS-Mann am See,
dieses Trostbediirfnis auch in jenem und spielt fiir ihn ,,in der sicheren GewiBheit, da3 ihm
jemand, der dies notig hatte, zuhorte, auf dem Pianoforte.**

Der Trost gelingt immer in der ,,einfachen Anschauung®, wofiir in der Novelle ,Das Konzert

die Musik Beethovens und Chopins steht.*

Aber auch in der einfachen Anschauung des
gekreuzigten Christus kann Trost entstehen. Frau Altenschul und Rudolf Lewanski kommen
durch reinen Zufall auf ihrem Ausflug weit auBerhalb Berlins zu der verlassenen und

zugewachsenen Ruine einer Kapelle.*'

Dort entdeckt Frau Altenschul eine Darstellung des
Gekreuzigten und sagt: ,,Sehen Sie [...] ich habe Religionen nie gemocht. Aber dieser da |...]
hat etwas Wahres an sich. Es heifst, er war Gottes Sohn. Er wollte die Menschheit erldsen.
Man hat ihn gekreuzigt.*

Geographisch an der &uBersten Peripherie®” aber in der Textarchitektur in der Mitte der
Erzidhlung angesiedelt,*” erschlieBt sich ihre von Hartmut Lange intendierte zentrale Aussage
iiber das Verhiltnis von Kunst und Religion anhand seiner theoretischen Schriften. Das
Bild(nis) des Gekreuzigten ist ein Beispiel dafiir, wie die einfache Anschauung die
metaphysische Bediirftigkeit des Menschen nach dem Sittlichen weckt und im Gekreuzigten
wird die faktische Unvereinbarkeit zwischen sittlichem Anspruch apriorischer Ethik und
tatsachlicher Wirklichkeit allzu deutlich: ,,schickt uns Gott, um bei der christlichen Deutung
des Uberirdischen zu bleiben, seinen Sohn, um uns aus dieser Unvereinbarkeit zu erldsen,
dann nageln wir ihn ans Kreuz.“®* Im Bildnis des Gekreuzigten gelingt es der Kunst, dass sie
,»den Wahnsinn von Gewaltanwendung in stummen Bildern festhilt™ — und ,,dort sorgt sie fiir
eine Kontinuitit des Gewissens*.*>

Eine iiber die Anschauung hinausweisende theologische Deutung des Bildes spielt in der
Novelle keine Rolle,*® denn, so Hartmut Lange, ,,der Kunst ist, wie ich meine, jene Frage, ob

Christus Gottes Sohn oder eines Menschen Sohn war, unerheblich, weil sie an der

Anschauung des Gekreuzigten ein Geniige hat und alle Deutung, die die Betroffenheit einer

848 Hertling, in: Durzak (Hg.), Der Dramatiker und Erzdhler Hartmut Lange 2003, 73.
849 Lange, Das Konzert, 107.

850 Tiick (Hg.), Feuerschlag des Himmels 2018, 108.

851 Lange, Das Konzert, 68f.

852 ,,Rhiner Luch®, vgl. Lange, Das Konzert, 135.

853 Tiick, Gottes Augapfel, 228.

854 Lange, Zeichen der Kunst, 145f.; vgl. a. Lange, Ziehkinder (Manuskript).

855 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

856 Anders: Tiick, Gottes Augapfel, 228.
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solchen Anschauung iibersteigen konnte, unterldBt und somit unschuldig bleibt“.*” Auf diese
Weise bleibe immer, so Ralf Hertling, ,,ein ungeklarter Freiraum, in dem der Betrachter ein
Gefiihl fiir Transzendenz ansiedeln kann.*®* Aber erst ,jenseits aller Dogmatik“®* und
,konfessionellen Gebundenheit*,*® also nur ginzlich untheologisch und ,,sdkularisiert kann
fiir Lange ein Bildnis des Gekreuzigten iiberhaupt erst ,fiir die Trauer des Nicht-Christen*

erreichbar werden.¢!

857 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

858 Hertling, Holle unter Berlin, 73; bei Frau Altenschul weckt ,,die Sehnsucht nach Sinn, die kein Ziel findet*
zwar Betroffenheit”, aber gerade nicht ,,mit ihr die Solidaritdt mit den Leidensgenossen, Nachstenliebe.*
Frau Altenschul bleibt génzlich unverséhnlich.

859 Lange, Zeichen der Kunst, 151.

860 Lange, Reflexionen, 104.

861 Lange, Zeichen der Kunst, 151.
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C. Ertrige

Hartmut Lange mit Hartmut Lange zu verstehen, bedeutet, im Letzten, auch wieder Hartmut
Lange und seinen Wahrheitsgrund des positiven Nihilismus genauso zu verabschieden wie er
selbst jede Ideologisierung, jede Konfessionalisierung, jede Unterscheidung und jede Unver-
einbarkeit, ja, die Wirklichkeit selbst, in seinem Werk in der ,,Sphire des Nichts™
verabschiedet hat.

Denn Kunst ist, so Hartmut Lange, ,,was die Deutung unserer Existenz angeht, ganz und gar
unparteiisch“.**> Die Novellen Langes wollen ihren Lesern, und besonders in diesem Fall den
Opfern und Tétern keinerlei philosophischen, ethischen oder theologischen Anmutungen
aufbiirden. Sie sind kein Kommentar und erst recht keine Empfehlung des Schriftstellers fiir
die Wirklichkeit, das Verhédltnis von konkreten Opfern und Tidtern angesichts der
Verbrechensgeschichte des Menschen. Es darf auch plausibel vermutet werden, dass die
kiinstlerische Entscheidung, in seinen Novellen die Téter und Opfer der Shoa, des
Nationalsozialismus vor Berliner Kulissen zu thematisieren — wie auch das Motiv der
Kreuzigung Christi — ,,alle gesellschaftlich konkreten Verhéltnisse, unter denen es stattfindet,
nicht nur Ubertrifft, sondern in den Bereich des Zufidlligen und damit Unerheblichen
verweist.* Jeder andere Genozid, jeder andere Krieg, jeder andere Massenmord,** jeder
Terrorakt, jede Serienvergewaltigung, jede systematische Folter wiirde dieselben Fragen
aufwerfen.

Es ist auffillig, dass Hartmut Lange in seinen theoretischen Schriften und in seinen Ge-
sprachen mit Interviewpartnern selbst so gut wie gar nicht von Versohnung, Vergebung oder
Verzeihung zwischen Tatern und Opfern spricht. ,,Nur die Ermordeten selbst konnen ihren
Mordern verzeihen und jenen, die den Mordern nicht in den Arm gefallen sind*,*° stellt er
fest und belésst es im Grunde dabei. In den Gespridchen nimmt er ihm gegebene Stichworte
nicht auf, spricht stattdessen tiber die erzdhlerische Ausgangssituation, den ,,metaphysischen
Raum®“, in dem die Protagonisten sich befinden.’*® Nur in Bezug auf die Novelle ,Die
Heiterkeit des Todes® nimmt Hartmut Lange ausdriicklich Stellung und weist die Annahme,

dass hier eine Versohnung stattgefunden habe, energisch zuriick. Auch die Haltung Langes

862 Lange, Zeichen der Kunst, 154.

863 Lange, Reflexionen, 104.

864 Wie die Morde, die Derrick Bird in ,Das Bdse* begeht.

865 Lange, Reflexionen, 111.

866 Vgl. Lange/Feldmann, Gespréach; Lange/Tiick, Gespréch, 68, 75.
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bei einer hypothetischen Begegnung mit den (unbekannten) Mdrdern seines Bruders enthilt
kein ausgesprochenes Angebot der Versohnung, des Verzeihens oder der Vergebung. Es habe
keinen Sinn, die Morder ebenfalls zu ermorden, sie sozusagen in denselben Zustand zu
versetzen, in dem sich sein Bruder jetzt befinde, sagt Lange. Aber der Verzicht auf
ausgleichende Rache oder Gerechtigkeit ist selbst noch keine Versohnung.

Die in der Novelle ,Das Konzert* beobachtbare ,,Miihsal der Vergebung in den Opfern des
Bosen“ und jene ,, Asymmetrie im Vergebungsprozess“,*” die in der vorhandenen
BuBfertigkeit und erkannten Schuldhaftigkeit seitens der Téter besteht,*® ist immer wieder
kritisch angemerkt worden. Gerade die Kontrafaktizitdt der Voraussetzungen, auf denen die
Novelle aufbaut und sich im Laufe der Erzédhlung weiter ausfaltet, zB. das fehlende ,,Ringen
der Opfer mit der Gottesfrage*,* und die historisch verbiirgte vollig fehlende BuBfertigkeit
der Mehrheit der Tater, die ihre Schuld entweder abwiélzten oder ihre Taten noch vor Gericht
fir génzlich gerechtfertigt hielten,*”® hat Zuriickhaltung und auch deutliche Ablehnung
hervorgerufen.®”!

Wenn man dem Gedanken Raum gibt, dass die Novelle ,Das Konzert* nicht Verséhnung oder
Verzeihung verhandelt, dass es nicht ein ,,Vergebungsprozess* ist, zu dem die Figuren, Opfer
und ihre Morder Stellung beziehen oder den sie sogar durchlaufen (haben), lieBe sich
vielleicht manches kldren.

Demgegeniiber kann richtigerweise der Einwand geltend gemacht werden, dass erstens Frau
Altenschul sich ausdriicklich zur Frage des Verzeihens positioniert, wenn sie gegen Ende der
Novelle sagt: ,,Ich verzeihe niemandem, der einen anderen getotet hat [. ...| Was einem im
Leben geschieht, das ist unwiderruflich“,*’* dass zweitens die ungenannte Frau im Bunker zu
Rudolf Lewanski vor dem Konzert sagt: ,,Mein Mann und ich [...] sind voller Sorge, daf3 es

“873 und dass drittens Max Liebermann {iber

Ihnen nicht gelingen kénnte, uns zu verzeihen
Schulze-Bethmann sagt: ,,wer seinen Morder empfingt, um ihm zu verzeihen, tja ... Warum
sollten wir die Eigenschaft der Lebenden, die ihrer Unvertrdglichkeit keine Grenze geben

konnen, beibehalten?®™ und an anderer Stelle iiber den Wunsch ,,sich mit seinem Morder

867 Benedikt XIV. (papa emeritus), Brief vom 15. Januar 2015, in Ausziigen abgedruckt in Tiick, Gottes
Augapfel, 238, Anm. 17.

868 Lange, Das Konzert, 83, 86 und, 118.

869 Lange/Tiick, Gesprich, 75.

870 ZB. Paul Nitsche, Direktor der Heil- und Pflegeanstalten Leipzig-Dosen und Pirna-Sonnenstein, im sog.
Euthanasieprozef3 von Dresden 1947.

871 Vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 238; Quinkenstein, Heilige Cécilie.

872 Lange, Das Konzert, 135.

873 Lange, Das Konzert, 119.

874 Lange, Das Konzert, 93.
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einig zu sein‘: dieser Wunsch sei ,,versohnlich gemeint*.*”

Die Interpretation der Novelle im vorangegangenen Kapitel hat jedoch gezeigt, dass die
vorrangige Motivation der Figuren nicht ein interpersonaler Akt ist, in deren ,,Mittelpunkt

“876 sondern die

[...] der Schuldige selbst [steht], um dessentwillen der Verzeihende vergibt
(Selbst-)Erlosung, durch die bei den Opfern das Leben in den oder im Tod nachgeholt, der
gewaltsame Widerruf* widerrufen wird und ungeschehen gemacht wird,*”” und ebenso bei
den Tétern, die an einem Erfolg der Opfer und von deren Erlosung profitieren so ihre Schuld
ebenfalls unerheblich und ungeschehen gemacht werden wiirde.®”® Darin liegt vielleicht auch
die Schwachheit der Schuldigen,*” dass ihre Erlosung von der ihrer Opfer abhéngt.

Doch: ,,Was einem im Leben geschieht, das ist unwiderruflich* erkennt Frau Altenschul, ent-
tduscht vom Scheitern der (Selbst-)Erlosung des Pianisten Lewanski und ihrer eigenen
Hoffnungen auf einen Widerruf.**® Es gibt kein ,,Heilmittel gegen die Unwiderruflichkeit des
gewaltsamen Todes, darum kann es auch keine Verzeihung geben.*! Thr bleibt nur der Trost
des ,,schonen Scheins®, und ihre Fahigkeit, ,,auf den angenehmen Dingen des Daseins
beharren® zu konnen.**

,Und Schulze-Bethmann?**** —Thm ist es schon im Leben®* gelungen, den ,,gedanklichen
Vorlauf zum Tode begriffen und erlitten* zu haben,** weshalb er seinen eigenen gewaltsamen
Tod nicht unter den Kategorien von Gut und Bdse einordnet, nicht im Leben und nicht im
Tod.®™ Darin findet Schulze-Bethmann ,,Worte des Trostes®, und eine Form der Erlosung.®’
Seine Haltung gegeniiber Lutz Klevenow ist darum auch weniger ,,versdhnlich® als von
Liebermann vermutet. Denn fiir Schulze-Bethmann ist, das was (ihm) im Leben —
unwiderruflich — geschehen ist, eine ,,Absurditit™, die es in Betroffenheit zu bestaunen gelte.

In der letzten Szene, dem gemeinsamen Spaziergang des Schriftstellers mit seinem Morder

875 Lange, Das Konzert, 90f.

876 Arendt, Vita Activa, 344.

877 Lange, Das Konzert, 43.

878 Lange, Das Konzert, 58, 119.

879 Lange, Die Heiterkeit des Todes, 115: ,,Die Schuldigen sind die Schwachen®, sagt die Jidin; Konzert 107:
»Die Schuldigen werden die Schwachen sein, dachte Lewanski*.

880 Lange, Das Konzert, 135.

881 Arendt, Vita Activa, 336: ,,Das Heilmittel gegen Unwiderruflichkeit — dagegen, da3 man Getanes nicht
riickgéngig machen kann, obwohl man nicht wufte, und nicht wissen konnte, was man tat — liegt in der
menschlichen Fahigkeit, zu verzeihen.*
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104



Klevenow, wird deutlich, dass Lutz Klevenow noch mit der ,,Heimtiicke des Lebens* hadert,
sie nicht, wie Schulze-Bethmann, in Gelassenheit akzeptieren kann.® Der Trost, der ihm
durch die Musik Beethovens zuteil wurde, ist lingst verflogen, und er versucht erneut und
immer wieder, sein Schicksal ,,als gemeiner Morder dazustehen®, intellektuell sich begreiflich
zu machen. Schulze-Bethmann will Klevenow den Trost der Natur in der Anschauung einer
blithenden Kastanie anbieten — damit dieser so vielleicht ein ,transzendentes Geflige***
finden kann? — aber er unterldsst es. Beide verlieren sich fiir den Leser in der Dunkelheit der
Nacht.

Und hier ist es abschlieBend erlaubt, zu vermuten, dass ,die Versohnung‘, die in ihren
grammatikalischen Bezligen immer unpersonlich und in der Schwebe gelassen wird, sich
nicht auf eine Versohnung zwischen Opfern und Tétern bezieht, sondern auf eine Versohnung
mit dem menschlichen Schicksal, mit der ,,Heimtiicke des Lebens® und mit dem ,,Sein zum
Tode*, die mit der Geburt unwiderruflich sind.¥°

In der Novelle ,Das Konzert® findet keine Entwicklung statt, der ,,Zustand des Todes [ist] eine
ethische Bestandsaufnahme, die sich nicht korrigieren ldsst“.*' Was nicht im Zustand des
Todes bereits vorhanden ist, 14sst sich nicht nachholen, was im Leben geschehen ist, ldsst sich
nicht mehr ungeschehen machen. Darum kann auch nicht von einem Prozess der Aufarbeitung
oder der Versohnung gesprochen werden, denn auch wenn (in der Welt der Lebenden) Tage
und Néchte, Wochen und Monate einander abwechseln, gilt fiir die Welt der Toten und die
Figuren der Novelle dieser Zeitbegriff nicht mehr, sie altern nicht mehr und sie entwickeln
sich auch nicht. Bedenkt man, dass in ,Das Konzert* Opfer und ihre Morder gemeinsam die
gleiche Welt bewohnen, heift das: ,,Im transzendenten vorgestellten Raum gehdren die ewig
zusammen. ... Die kommen auch nicht mehr auseinander [...] Das ist das Stehenbleiben in
¢c892

dem Augenblick, wo das Ungliick nicht mehr riickgdngig zu machen ist.

Mit den Mitteln der Vorstellungswelt fiihrt Hartmut Lange seine Leser an den objektiven

888 Lange, Das Konzert, 139.

889 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 105.

890 Lange, Realitatserfahrung, 42: , Er kann seine absolute Subjektivitéit nicht begriinden. [...] Er kann sich mit
seinem Sein zum Tode nicht versohnen®; Lange, Tagebuch eines Melancholikers 1987, 94: ,Der Mensch
kann das Absolute denken. Hiermit reift er sich selbst als Grenze nieder. Da er etwas denken kann, was er
nicht ist, dieses Denken ihm aber als Bediirftigkeit anhingt, kann er sich mit seinem Dasein nicht mehr
versohnen. Die Unsterblichkeit, die der Verginglichkeit des Lebens widerspricht, ist das Resultat einer
solchen Vorstellung. Indem der Mensch seine natiirliche Grenze gedanklich {iberschreiten kann, ist er
zerrissen, oder besser: Er ist im Realen und Gedachten so sehr und so wenig verankert, daf3 er ein Drittes,
namlich die Kunst zu leben, entwickeln muf3.“Lange/Tiick, Transzendenzbegehren.

891 Lange/Tiick, Gesprich, 73.

892 Lange, Die Erkenntnis rettet niemanden.
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Zustand des Todes heran. Das Leben ist nicht wiederholbar, das Leben kann nicht nachgeholt
werden, das Leben kann nicht fortgesetzt oder riickwirkend verdandert werden. Das Leben ist
einmalig und unwiderruflich. Der Mensch verharrt auf ewig in dem Zustand, in dem er sich
bei seinem Todeseintritt befand.

Hartmut Lange braucht keine zusétzlich imaginierte Bestrafung der Morder, denn ihre im
Zustand des Todes eo ipso gewonnene Erkenntnis der eigenen Schuldhaftigkeit und die
daraus erwachsende BulBfertigkeit bleiben in Ewigkeit unerldst. Vor der ,grausamen

Vernunft‘®

miissen allerdings auch die Opfer in alle Ewigkeit unerlost bleiben, denn das, was
ihnen angetan wurde, kann nicht riickgéngig gemacht werden.

In der bindren Logik des Nichtwiderspruchsprinzips, wie sie Thomas Aquin anwendet, kann
auch Gott in seiner Allmacht etwas Geschehenes nicht ungeschehen machen.** Zwar konne
Gott zB. die physische Jungfriulichkeit einer Frau wiederherstellen und auch (mutatis
mutandis beim Mann) slindhafte Umstinde und Schuld génzlich tilgen, nicht aber das
Ereignis selbst ungeschehen machen.

An dieser Stelle beginnt fiir Hartmut Lange natiirlich der ,,Schwebezustand der Theologie*®”
— oder die ,,Freiheit zur Phantasie®, die ,,in der Lage [ist], einen Sachverhalt in der Sphére des

Nichts zu etablieren*“®*

und in der eigenen Vorstellungswelt die ,,Heiterkeit des Todes* zu
erfahren.

Jene Welt der Toten in der Novelle ,Das Konzert‘, der Opfer und ihrer Morder, die Hartmut
Lange ,,in der Sphidre des Nichts etabliert,*” offenbart eine dysfunktionale und dystopische
Eschatologie. Darin ist keine ,Heiterkeit des Todes* zu finden.

Im Zustand des Todes hat sich fiir Opfer wie fiir ihre Morder — wie ,,pl6tzlich, in einem
Augenblick**”® — die ganze Wahrheit {iber die menschliche Existenz offenbart. Darauf
reagieren die Opfer und ihre Morder in je unterschiedlicher und doch gleicher Weise: die
Morder erkennen ihre ganze unwiderrufliche Schuld —und mochten sie widerrufen,

899

ungeschehen machen;™ ihre Opfer erkennen, was sie durch ihre Ermordung unwiderruflich

verloren haben — und mochten sie widerrufen, ungeschehen machen.

893 Lange/Tiick, Gesprich, 70.

894 Eco, Grenzen der Interpretation, 60f. (Thomas Aquin, quastiones quodlibetales 5,2,3)

895 Lange/Tiick, Gesprich, 74

896 Lange, Ziehkinder (Manuskript), 106.

897 Vgl. Lange, Ziehkinder (Manuskript), 106.

898 1 Kor 15:51: ,,Seht, ich enthiille euch ein Geheimnis: Wir werden nicht alle entschlafen, aber wir werden
alle verwandelt werden — plotzlich, in einem Augenblick, beim letzten Posaunenschall. Die Posaune wird
erschallen, die Toten werden zur Unvergénglichkeit auferweckt, wir aber werden verwandelt werden.

899 Das menschliche Gericht, symbolisiert durch ein ,,Wundmal“ (vgl. Lange, Das Konzert, 117; Lange, Die
Heiterkeit des Todes, 105), hat den Mordern nichts geniitzt, sie nicht erlost (Lange, Das Konzert, 107).
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Die Morder verbleiben auf ewig in ihrer Schuld und ihrer Verstrickung mit dem Bosen,
dadurch symbolisiert, dass die Morder immer wieder zum Fiihrerbunker zurtickkehren.”” Hier
konnte man Hartmut Lange mit Gregor dem GroBlen und Thomas Aquin auslegen und
feststellen, dass der Mensch, der bis in den Zustand des Todes hinein im Stand der Siinde
verharrt, in dieser auch in Ewigkeit zu bleiben gedenkt.””' Der Tod kommt dem (bis dahin)
unbuBfertigen Siinder ja quasi ,,dazwischen®, weshalb er auch in Ewigkeit in der Bestrafung,
der Unerldstheit, verharrt. Doch durchlaufen die Toten zuvor keinen ,,Gerichtsprozess®,
weshalb das Schicksal der Unwiderruflichkeit, der Unerldstheit Opfer wie Téter
unterschiedslos trifft. Denn solches Gericht iiber Gut und Bose wiirde ja nur, um auf eine
AuBerung Schulze-Bethmanns zuriickzugreifen, die ,,Unvereinbarkeit alles Lebendigen bis in
die Ewigkeit fortsetzen*.**

Hier ldsst sich auch eine indirekte Kritik an monotheistischen Jenseitsvorstellungen mit
dualem Ausgang ablesen — ,,Gott nur scheidet das Gute vom Bosen“*”. Benedikt XVI.
schreibt in ,Spe Salvi® (43): ,,Es gibt den ,Widerruf® des vergangenen Leidens, die
Gutmachung, die das Recht herstellt. Daher ist der Glaube an das Letzte Gericht zuallererst
und zuallermeist Hoffnung.”“ Lange stellt provokant die buBfertigen Morder in den

904

,metaphysischen Raum® seiner Novelle™ und fragt: Wenn es den ,,,Widerruf® des

vergangenen Leidens™ gibt, was ist dann mit dem ,Widerruf* der Schuld? Sind nicht Opfer

<905

wie Téter an der ,,Heimtiicke des Lebens gescheitert, und ist nicht die Geburt jener

»Vorgang, der immer noch zu schaffen macht®, an den der Mensch ,,ein fiir allemal gekettet*
bleibt?*

Im Vergleich zu Hartmut Langes ,Jenseitsentwurf’, der im Zustand des Todes die
menschliche Freiheit und Geschichtlichkeit unwiderruflich beendet und aufhebt,’”’ den
Opfern und ihren Mordern jene Unwiderruflichkeit schonungslos vor Augen fiihrt und sie
gleichzeitig nicht rettet, nicht erlost, wird das Bild des Menschen, an dem ,,[n]ichts mehr [...]

zu heilen [...], die Zerstérung des Guten unwiderruflich“*® ist, mit einem besonderen

900 Lange, Das Konzert, 10.

901 Gregor der GroBe, dial. 4; 34; vgl. Thomas Aquin, s. th., suppl., q. 99 respondeo.

902 Lange, Das Konzert, 133.

903 Lange, Das Konzert, 113: ,,Denn der Mensch ist sterblich / und Gott nur scheidet das Gute vom Bosen / und
der Bose segnet das Zeitliche / indem er sich in unendlicher Gite tibt!*

904 Lange/Tiick, Gespréch, 106.

905 Lange, Das Konzert, 136.

906 Lange, Das Konzert, 67, 70, 135; vgl. Lange, Uber das Poetische, 140: ,,Ich bin eine fliichtige Erscheinung,
deren Geburt ebenso grundlos ist wie ihr Tod.*

907 ,,Stehenbleiben®, vgl. Lange/Feldmann, Gespréch.

908 Benedikt XVI. (reg. 2005-2013), Enzyklika Spe salvi (30. November 2007).
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Fragezeichen versehen.

Darin, dass mit dem Tod die Geschichtlichkeit des Menschen unwiderruflich beendet ist,
stimmen Hartmut Langes Entwurf und traditionelle christliche Theologie iiberein: ,,Mit
Eintritt des Todes sind Umkehr, Bekehrung oder heilsrelevantes Handeln ausgeschlossen. Die
Zeit der Freiheitsentscheidungen des Menschen ist mit dem Ende des irdischen Pilgerstandes
im Tod vorbei.**” Es ist eine historisch immer wieder aufs Neue belegte Tatsache, dass
Menschen in threm Leben von der Unschuld ihres schuldhaften Verhaltens {iberzeugt sind, die
personliche Schuld wird entweder abgewélzt oder gar aufrichtig zuriickgewiesen, Verbrechen
gerechtfertigt. Was ihnen vor sich selbst und vielleicht auch anderen im Leben gelingen mag,
versagt im Tod und trotz ,bester Absichten” im Leben stehen diese dann ,,als gemeine[]
Morder da.’'® Denn die Mérder ,.,kommen in die Wahrheit“’!! — wihrend die Menschen in
Langes ,Jenseits® in eine apersonale empathielose ,,Sphire des Nichts* gehalten sind, stehen
sie in der christlichen Eschatologie vor einem personalen Gott, dem gekreuzigten und
auferstandenen Jesus Christus als ihrem personlichen und allgemeinen Richter.

Das ,Jenseits‘ Hartmut Langes hat denselben, die Wahrheit offenbarenden Charakter, wie die
Begegnung mit Christus Tudex im Zustand des Todes.”'? Wire dann nicht auch anzunehmen,
dass dasselbe Schuldbewusstsein, dieselbe BuBfertigkeit und auch dieselbe Erlosungs-
bediirftigkeit eintreten?

Dadurch, das Hartmut Lange in der Novelle ,Das Konzert’ im Gegensatz zB. zu Jan-Heiner
Tick,”” die Anerkennung der eigenen Schuldhaftigkeit aufseiten der Morder nicht als
postmortalen Prozess versteht, sondern als eine aus der Konfrontation mit der Wahrheit
unbedingte Reaktion des Menschen, wird die Theodizeefrage angesichts eines dualen
Ausgangs zusitzlich verschérft: Ist es denn denkbar, dass die Wahrheit iiber Gott und iiber die
Schuldhaftigkeit des Menschen von Gott sukzessive offenbart wird, dass sich der Mensch sich
der ihm erdffneten Wahrheit auch noch verschlieBen, im Angesicht ihres Richters weiter im
Irrtum iiber Gott verharren kann? Konnen ein allmichtiger und allgiitiger Gott und die
Moglichkeit einer ,unwiderruflichen Zerstérung des Guten® (vgl. Spe Salvi 45) widerspruchs-
frei gedacht werden?

Die Annahme eines Gerichtsprozesses, einer Phase der Aufarbeitung und Heilung sowie der

909 Remenyi, Auferstehung denken, 727; vgl. zB. Vgl. Guardini, Letzte Dinge, 35f.
910 Lange, Das Konzert, 82.

911 Vgl. Tick, Wahrheit.

912 Vgl. Guardini, Letzte Dinge, 34 und 37.

913 Tiick, Wahrheit, 122.
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Anschlussfrage nach Versohnung zwischen Opfern und Tétern ist durch die in den letzten
Jahrzehnten immer deutlicher herausgearbeitete Relation zwischen Freiheit und Eschaton erst
moglich geworden.””* Eine Theologie der Hoffnung, die ja den Menschen als Menschen, dh.
mit seinem wesenhaft zu ihm gehorenden Existential der Freiheit, ernst nimmt und den
»dialogischen Charakter der menschlichen Gottesbeziechung auch in Bezug auf die
Unsterblichkeit und damit das Gericht voraussetzt,””” kann darum die Denkmdglichkeit”'®
einer Versdhnung von Opfern und Tétern im Tod erst setzen. °'7

Die Annahme eines dialogischen Prozess- und Versohnungscharakters des Gerichts, der
Richter, Opfer und Titer involviert,”® lisst jedoch ein Uberhangproblem entstehen: Mit

«“919 yerstanden

diesem Konzept kann das Gericht als eine ,,Geschichte nach der Geschichte
(missverstanden?) werden, die — jedenfalls potentiell — kein Ende findet. Diese Endlosigkeit
des Gerichts kann durch die individuelle Haltung des Téters gegeniiber der eigenen Schuld
und damit auch gegeniiber dem Opfer ebenso erzeugt werden wie die Unfdhigkeit des Opfers
aufgrund der eigenen Leidengeschichte, dem Titer keine Verséhnung anbieten zu konnen.
Durch eine ,,Fortschreibung® (oder Verlingerung?)®® der Freiheitsgeschichte des Menschen
besteht die Moglichkeit, dass die Toten, also Opfer wie Titer, in diesem andauernden
Dialogprozess (neue) Schuld auf sich laden, die es wiederum gilt, aufzuarbeiten. Auch wenn
Konzeptionen, die eine Hoffnung auf eine Verséhnung von Opfern und Tétern und ein
Heilwerden (sic!) der Menschen Ausdruck verleihen, ,keine antizipierende Reportage von
Ereignissen, die jenseits des menschlichen Erkenntnishorizontes liegen* sind und sie “nicht

einfach zeitliche Kategorien ins Eschaton® {ibertragen,”!

so verbleibt jede Vorstellungswelt
doch immer in den Grenzen menschlicher Imaginationsfiahigkeit und Wirklichkeitserfahrung,
also in der Ahnlichkeit, die aber nicht als Anmutung einer entfernten ,analogia entis®
fehlgedeutet werden darf.

Im Unterschied zum religiosen Menschen verweist fiir Hartmut Lange die dem Menschen

eigene Transzendenzfihigkeit nicht auf etwas drittes, ein ,absolute[s] Geheimnis* (Karl

914 Vgl. Uberblick in Remenyi, Auferstehung denken, 728ff.

915 Ratzinger, Eschatologie, 129; vgl. Remenyi, Auferstehung denken, 729.

916 Vgl. zB. Tiick, Verséhnung; Remenyi, Ende gut, 501ff.

917 Hartmut Lange bleibt eine solche Option verwehrt, sein Wahrheitsgrund wirft jede Jenseitsvorstellung
zuriick ins Diesseits.

918 Vgl. Remenyi, Ende gut, 507.

919 ,,Versohnung im Eschaton als dramatische Nachgeschichte?*, vgl. Tiick, Gottes Augapfel, 292ff.

920 Gegen jede Vorstellung einer ,,Verlangerung des irdischen Lebens* spricht sich Guardini, Letzte Dinge, 19,
aus.

921 Tick, Versohnung, 372.

109



Rahner.”” Transzendenz im Langeschen Verstdndnis impliziert nicht einmal potentiell eine
Moglichkeit zur ,transzendentalen Erfahrung®, noch das Unendliche, Gott. Die Vorstellungs-
welt kann nicht als Ausdruck eines auch ,,unthematischen* (Karl Rahner) ,sensus divinitatis®
verstanden werden, weil es fiir Lange das Gottliche schlichtweg nicht gibt.”” Nimmt man
Hartmut Langes Position ein, dann konnen seine Novellen nicht als Beitrag zu einem
theologischen Diskurs iiber die ,Letzten Dinge® verstanden werden, denn {iber die trostende
Anschauung hinaus tragen sie keinen — auch noch so geringen — Haltepunkt fiir einen Verweis
auf etwas iiber den unmittelbaren Moment des Trostes Hinausreichendes in sich. Sie sind
keine ,,Widerfahrnisse des ergreifenden, unbestimmten und schwer beschreibbaren
Anderen*,”** jedenfalls nicht in einem anderen als dem innerweltlichen Anderen, wie auch das
Geheimnis, das ,,die Kunst umspielt“** fiir Lange notwendig kein anderes als ein innerwelt-
liches Geheimnis ist. Dass Hartmut Lange existentiell mit dem Nichts, seinem Wahrheits-
grund des Nihilismus, hadert”® und den er ,,in seiner radikalen Schirfe zu ertragen

t,”?” schlégt sich als Thema nicht unmittelbar in seinen Novellen nieder.

versuch
Das ,Jenseits‘, das Hartmut Lange als ,metaphysischen Raum® fiir die Handlung seiner
Novelle ,Das Konzert® geschaffen hat, weist darum eine Ahnlichkeit mit der Wirklichkeit auf,
um das zu verhandeln, was fiir die Menschen in der Realitdt objektiv von Belang ist. Die
,Gesetze®, die in diesem einen ,metaphysischen Raum‘® gelten, entstammen dem
Wabhrheitsgrund des Autors. Wie wiirden sich die Figuren verhalten, wie wiirde sich die
Handlung der Novelle ,Das Konzert® entfalten, wenn nicht der Wahrheitsgrund des
Nihilismus, sondern der christliche Wahrheitsgrund und die ,Gesetze‘ der Hoffnungstheologie
gélten? Wie ginge diese Novelle mit der grundsitzlichen Verweigerung Frau Altenschuls

jeglicher Versohnung gegeniiber allen, die einen anderen Menschen getotet haben, um? Wie

mit den im Leben und im Tode erlittenen Demiitigungen? Wie mit der auf sein eigenes

922 Rahner, Grundkurs, 55; zum christlichen Verstdndnis von Transzendenz vgl. Anhang.

923 Lange, Zeichen der Kunst, 168; Lange/Feldmann, Gespréch.

924 Mayer/Tiick, Asthetische Transzendenz, 12.

925 Vgl. Mayer/Tiick, Asthetische Transzendenz.

926 ,,Ich habe vor zwei Sachen Angst: Dass wir in einer Welt ohne Geheimnisse leben und dass es hinter der
Schattenlinie wirklich nichts gibt. Darum treibt mich eine Sehnsucht, diesen Zustand aufzuheben. Das heifit,
ich will der Welt das Geheimnis beimischen und ich will, dass hinter der Schattenlinie doch mehr ist als das
sprichwortliche Nichts. Das mischt sich eben auch immer in diese Figuren hinein“, Lange, Die Erkenntnis
rettet niemanden.pdf; vgl. a. Lange/Bormuth, Gespréach, 142; 144.

927 Lange, Realitdtserfahrung, 40. Kunst kann trdsten, aber nicht erlosen. Wer die Erfahrung des Nihilismus,
das existentielle Erschrecken iiber den Tod, nicht erfahren hat, kann, so Lange, durch Kunst auch nicht
getrostet werden oder mit eigener Kunst nicht trosten. Franz Liszt kann mit dem Spiel der Waldsteinsonate
die Ermordung der Gobbels-Kinder nicht verhindern, denn weder er noch seine Zuhorer haben ,,das eigene
Dasein aus dem gedanklichen Vorlauf zum Tode begriffen und erlitten* (Lange, Reflexionen, 71).
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Kiinstlertum konzentrierten Anstrengung der Selbsterlosung des Pianisten Rudolf Lewanski?
Wie damit, dass Lutz Klevenow in Scham tiber die Heimtiicke des Lebens unabléssig griibelt?
Versuche, ,,die Hoffnung, die ohne Anschauung leer bliebe, durch Vorstellungen zu fiillen*,**®
verweist Hartmut Lange an das Reich der Kunst. Nur durch sie kann, um ,mit Lange {iber
Lange hinauszugehen®”, die in der Wirklichkeit herrschenden Unvereinbarkeiten und
Unversohnlichkeiten erzeugte ,,metaphysische Bediirfnis* (nach Transzendenz), das nach
Widerruf und Erlosung strebt, gestillt werden.

Die Kunst hat ,,an der Anschauung [...] ein Geniige* und sie verzichtet auf ,,alle Deutung, die
die Betroffenheit einer solchen Anschauung iibersteigen konnte*.”” Nur so entsteht in der
einfachen Anschauung zweier ,,unmdglich Verliebter”, einer ermordeten Jidin und ihres
Morders, in einem Bild, das ,,so durchdringend, so begiitigend, so voller Versohnung* ist,
eine ,,Sehnsucht nach etwas Unerfiillbarem®, die existenticlle Gewissheit, dass es eine
Hoffnung gibt, ,,die unangreifbar ist“. In diesem Augenblick scheint einem jeder andere

Gedanke unertriglich.”' Und so kann fiir den religésen wie fiir den nicht religiosen Menschen

die ,Heiterkeit des Todes* entstehen.

928 Tiick, Gottes Augapfel, 293.

929 Vgl. Tuck, Gottes Augapfel, 240.
930 Lange, Reflexionen, 154.

931 Vgl. Lange, Das Konzert, 136.
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Anhang: Exkurs zum Begriff der Tranzendenz und

zur Transzendenz aus christlicher Perspektive

Einleitung

Transzendenz kommt im Leben und Werk Hartmut Langes eine zentrale Stellung zu. Langes
Bediirfnis nach Transzendenz steht im Hintergrund seines literarischen Schaffens seit der
Veroffentlichung seines Romans ,,Selbstverbrennung (1984).”? Insbesondere die Novellen
,Die Heiterkeit des Todes* (1984) und ,Das Konzert“ (1984) sind Ausdruck des
Transzendenzbediirfnisses Langes, aber gleichzeitig auch das Medium, in dem dieses
unmittelbare Begehren gestillt wird.”® Was Hartmut Lange unter Transzendenz versteht, kann
damit als hermeneutischer Schliissel nicht unterschitzt werden und bedarf also einer nidheren

Betrachtung.”**

Begriffsgeschichtliche Verortung von ,,Transzendenz*

Ausgehend vom Inhalt des lateinischen Begriffs transcendere, das hei3t (hin)iibersteigen, ein
Begriff, den erstmals Augustinus von Hippo verwendet, dessen Idee jedoch schon bei Plato zu
finden ist, verweist Transzendenz (und ihr seit dem Mittelalter bestehender Komplementér-
begriff Immanenz) auf zwei Bereiche, die wechselseitig zugénglich sind. Die Bedingungen
der Moglichkeit, als Mensch iiberhaupt von Transzendenz und Immanenz sprechen zu
konnen, und das schliefit Art und Weise und Umfang der Zugénglichkeit wesentlich mit ein,
zumindest in einem basalen Sinne, sind von entscheidender Bedeutung geworden, vor allem
in Philososophie und Theologie.

In der Philosophie wird zwischen verschiedenen erkenntnistheoretischen Zugéngen
unterschieden, dem Verhéltnis von Erkenntnisgegenstand und erkennendem Bewusstsein
einerseits, dann nach Kant jene Begriffe, die iiber die Grenzen praktischer Vernunft
hinausgehen, und schlieBlich alles, was der menschlichen Erkenntnis iiberhaupt unzugénglich
ist. Ontologisch bedeutet Transzendenz im Sinne eines die aristotelische Ordnung der Gattung
Ubersteigenden; metaphysisch verweist Transzendenz auf die Unterscheidung von Seiendem
und Sein, wobei die neuplatonisch-Plotinsche Konzeption des Einen in die Theologie als

Begriff und Rede von Gott Eingang findet.”

932 Lange, Realitétserfahrung, 40.

933 Vgl. Lange/Schock, Gesprach, 331.

934 Vgl. Broker, Mensch, 172 und Dirscherl, Grundriss, 31.

935 Zusammenfassend aus: Schiiller, Art. Transzendenz I, 768ff.; Harbeck-Pingel, Art. Transzendenz II, 771ff.
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In einem ,,ganz allgemeinen Sinn“ kann man den ,,Transzendenzbezug [...] als Verweis auf
etwas verstehen, was nicht im Alltagsbewusstsein des Hier und Jetzt ist, sowie auf etwas, was
nicht als genuiner Bestandteil des Selbst erfahren wird“,”*® das heiBt ,,neben Religion auch
Geschichte, Sozialitit (das Bewusstsein anderer Menschen), ideale Ordnungsvorstellungen,
Zukunft, Traume, tiberraschende Erlebnisse und Ereignisse, die gesamte Kunst usw.**’

Die Féhigkeit zum Transzendenzbezug bzw. die Féhigkeit zur Transzendenz ist aus
religionssoziologischer Perspektive (vertreten hier durch Peter L. Berger und Thomas
Luckmann) in der Sozialitdit des Menschen gegeben: ,,durch sie transzendiert er seine
biologische Verfassung“.”® Transzendenz ist also ein ,;schlechthin gegebenes und somit
notwendiges und unausweichliches Grundphédnomen®,”” also ein wesentliches Datum des
Menschen als Menschen, insofern er animal rationale ist. Das bedeutet, dass es ,keine
Gesellschaft ohne Religion® geben kann®, hier Religion in ihrer weitesten Bestimmung
verstanden.”"!

Sieht man von den Versuchen analytisch bzw. dekonstruktivistisch bestimmten Denkens ab,
den Begriff der Transzendenz rein als Resultate menschlichen Denkens und damit wie
Religion an sich, als rein menschliches Produkt (Konstrukt) abzutun,’” gehen sowohl der

funktionalistische wie auch der substantialistische Erklarungsansatz’*

von Religion davon
aus, dass die Transzendenzfahigkeit des Menschen, mit oder ohne direkten Bezug zur
Religion, reale Erfahrungen des Menschen sind.”*

Wo konkrete Transzendenzerfahrungen Dritter verhandelt werden, die als ein Aufstieg aus der
Immanenz in eine andere, transzendente Wirklichkeit, oder als Einbruch einer transzendenten

Wirklichkeit in die Immanenz verstanden werden, dort wird immer wieder in

unterschiedlichen Kontexten mit groer Skepsis und offener Ablehnung reagiert. Dazu zdhlen

936 Krech, Kommunikation, 54.

937 Krech, Kommunikation, 54.

938 Figl, Einleitung, 68.

939 Figl, Einleitung, 68.

940 Die praktischen Schwierigkeiten der Gesellschaft, Religion begrifflich zu fassen, lassen sich exemplarisch
an der Legistik und Rechtsprechung erkennen, vgl. ua. Wallner, Anerkennung, 32ff., et al. loc.

941 Figl, Einleitung, 68. Daran anschlieend auch Dux, Religion, 270: ,.die Genese der Religion [war] im
Kontext der Genese der humanen Lebensform unumgénglich. [...] Mit der Bindung des Menschen an die
Handlungsform als Grundverfassung seiner Lebensfithrung musste sich auch die Religion durch deren
Thematisierung bilden. Das war das eine Moment des Erkenntnisinteresses. [Zum zweiten ist] Religion
gerade nicht als eine im strengen Sinne transzendente Lebensform zu verstehen, sondern als eine, die, wie
der Mensch selbst, aufs engste der Welt und ihrem Verstiandnis verhaftet ist.“

942 Figl, Einleitung, 72.

943 Vgl. Hock, Einfihrung, 15, 17f,; tatsdchlich sind religionswissenschaftliche Definitionen von Religion
immer aus beiden Erklarungsansétzen, in jeweils unterschiedlichen Anteilen zusammengesetzt; vgl. Figl,
Einleitung, 76.

944 Figl, Einleitung, 76.
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ua. Visionen,” das Paranormale und Wunder. John Locke gibt seiner Definition des Wunders
(miracle), die er an Augustinus anlehnt einen ausdriicklichen Transzendenzbezug (,,taken by
him to be divine*)**® bei: Ein Wunder ist ,,a sensible operation, which, being above the
comprehension of the spectator, and in his opinion contrary to the established course of
nature, is taken by him to be divine.“*” Wenn der Konsum von Alkohol, psychoaktiven

Substanzen od. diese Erfahrungen begleiten und sogar wie im Schamanismus®® oder

9

Mysterienreligionen ausldsen,” werden diese Transzendenzerfahrungen als ,natiirlich

erkldarbare* Phinomene eingeordnet.”°

Wihrend die Féhigkeit zur Transzendenz, die Erfahrung des impliziten und expliziten
Transzendierens, iiberwiegend unbestritten ist und unproblematisch erscheint, muss das
Transzendieren selbst und insbesondere der Aufweis dieses Vorgangs in Form und Inhalt als

weitaus problembehafteter eingestuft werden. Wie kann ,,Unverfiigbares in Verfligbares bzw.

Unsagbares in Sagbares transformiert werden“,”! ohne sich nicht in Aporien zu verstricken

oder das Bild mit dem Abbildenden zu verwechseln?

Aus religionsphilosophischer Sicht weist die immanente Wirklichkeit, reprisentiert in
sprachlichen und artefaktischen Bildern* (als Symbole, Metaphern, usw., in gewisser Weise
die Langesche ,,Vorstellungswelt™), auf eine transzendente Wirklichkeit des Géttlichen hin,
die mittels der Bilder fiir den Menschen, wenngleich nicht umfassend, doch im Wortsinne

begreifbar (,,be-greif-bar*) wird und die sich darin den Menschen frei zuginglich macht bzw.

mitteilt.”® Einen Schritt weiter geht Claas Jouco Bleekers, wenn er sagt, dass die eigentliche

Bedeutung religioser Phinomene darin liege, dass ,,Religion letztlich die Realisierung einer

transzendenten Wahrheit* sei.”* Er schlieBt darin an die bis iiber die Mitte des 20.

945 Vgl. zB. in Schnettler, Videoanalyse, 169ff.

946 Hartmut Lange wiirde dies nun wohl als den ,,iiblichen Hinweis auf das Uberirdische® verstehen, vgl.
Lange, Zeichen der Kunst, 168.

947 John Locke, A Discourse of Miracles (London 1701), in: The Works of John Locke, 10 vols., London,
1823. vgl. Kleine, Wunder, 123.

948 Vgl. Braun, Leben nach dem Tod, 66ff.; Wernhart, Ethnische Religionen, 262.

949 Speyer, Antike Mysterienreligionen, 201.

950 Diese Begriindung tbersieht jedoch, dass, wenn die Transzendenzfahigkeit des Menschen ein
wissenschaftlich erklarbares anthropologisches Grunddatum ist, dass der aktive Zugang zu diesen
Erfahrungen der Transzendenz, zB. in Trance, und damit die Erfahrung selbst, ebenfalls ,natiirlich“, dh.
prinzipiell wissenschaftlich erklarbar sein miissen. Es muss beriicksichtigt werden, dass Form (die
»Vorstellungswelt) und Inhalt (,,Erkenntniswelt™) unterscheidbar sind; vgl. ua. Wernhart, Ethnische
Religionen, 262.

951 Krech, Kommunikation, 54.

952 Krech, Kommunikation, 54.

953 Vgl. Schiiler, Art. Transzendenz I, 769.

954 ,[The] the value of the religious phenomena can be understood only if we keep in mind that religion is
ultimately a realisation of a transcendent truth.*, Bleeker, Future; vgl. Figl, Einleitung, 26f.

An die Adresse der Religionswissenschaften gerichtet, hat diese Aussage dort und damals inzwischen selbst
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Jahrhunderts prévalente Motivation fiir religionsphdnomenologische Studien an, ,,die Religion
als a priori funktionierende Wahrnehmung des Transzendenten zu verstehen*.”>> Im 19. Jh.
war es nicht weit vom sensus divinitatis Johannes Calvins zum sensus numinis eines Rudolf
Otto, der diesen Sensus, anders als Calvin, nur dem ,,Empféanglichen* zubilligen wollte.”® Die
Religionswissenschaften haben sich, durchaus zurecht, von einer ,,Theologie der

Religionen“®’

verabschiedet. Die Religionswissenschaft ist keine theologische Disziplin.
Transzendenz aus christlicher Perspektive

Hartmut Langes formulierte Not, Endlichkeit und Scheitern als Seinscharakter der
menschlichen Existenz iiberwinden zu wollen, aber in letzter Konsequenz nicht iiberwinden
zu konnen, also sein ,,Scheitern am Scheitern®, ist sicherlich allen Menschen in ihrer
Dringlichkeit auf je eigene Weise zugénglich.”®

Denn es ist nun keineswegs so, dass Christen, trotz der Gewissheit der Hoffnung, die sie aus
dem Glauben schopfen, Erfahrungen existentieller Angst, des Scheiterns und der begehrenden
Sehnsucht, diese Erfahrungen iiberwinden zu wollen, unbekannt wiren. Aurelius Augustinus
spricht in seinen Selbstbekenntnissen wiederholt von einer Unruhe, einer Betriibnis der Seele
und einer Unruhe im Herzen, die im Angesicht der ,,Last der Sterblichkeit* alle Menschen
erfasse,” und die auch ihn selbst ergriffen habe, als ein guter Freund plotzlich gestorben
war.”® In dieser existentiellen Situation — ,,Welch' ein Schmerz aber war es, der mein Herz
umnachtete, und {iberall starrte mir nur Tod entgegen. Die Heimat ward mir zur Qual und das
Vaterhaus zu unsagbarem Leid*“!*®' — erweist sich flir Augustinus der Glaube an Gott als schal
und leer, ein Trugbild, auf das er keine Hoffnung setzen konnte.”®* Augustinus' Weg ins
Christentum ist ein Weg durch die dunkle Nacht, in der Ungewissheit menschlicher

Erkenntnis, iber den Abgrund in der Seele.®

in der Religionsphédnomenologie deutliche Kritik und scharfen Protest erfahren.

955 Tanaseanu-Dobler/Débler, Interpretation, 23.

956 Tanaseanu-Dobler/Débler, Interpretation, 23.

957 Vgl. Pannenberg, Wissenschaftstheorie; Diskussion zB. bei Freiberger, Wertung, 101f., Anm. 8.

958 Langes Transzendenzbegehren kann auch als Ausdruck einer Briichigkeit dessen, was er selbst als ,,letzten
Grund“ erkannt zu haben glaubt, verstanden werden. Wenn das Fehlen einer festen Grundlage wiederum
zur festen Grundlage wird, dort stehen wir immer kurz davor, auch dieses Fundament einstiirzen zu sehen;
vgl. Welte, Das Licht des Nichts, 37f. (Blaise Pascal, Pensées, Frg. 72).

959 Augustinus, conf. 1,1.

960 Augustinus, conf. 4,4,

961 Augustinus, conf. 4,4,

962 Augustinus, conf. 4,4.

963 Augustinus, conf. 13,14.
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Der Mensch kann angesprochen werden’® als ,,das Wesen der Transzendenz, insofern all
seine Erkenntnis und seine erkennende Tat begriindet sind im Vorgriff auf das 'Sein'
iiberhaupt, in einem unthematischen, aber unausweichlichen Wissen um die Unendlichkeit der
Wirklichkeit“.”*> Weder Unendlichkeit noch Wirklichkeit sind materiell rdumlich und zeitlich
aufzufassen: das ,,unausweichliche Wissen um die Unendlichkeit der Wirklichkeit” ist kein
Wissen iiber die unendlichen Weiten des Weltraums, sondern besagt nichts weiter als dass,
indem der Mensch die Endlichkeit zum Thema macht, immer schon die Unendlichkeit zum
Thema gemacht hat, und sich darin selbst {iberholt. So ,,erweist sich der Mensch als das
Wesen eines unendlichen Horizontes*.**

Die innere Unruhe des Augustinus, eines der Leitmotive der Bekenntnisse, ldsst sich mit
Langes Transzendenzbegehren vergleichen, insofern die darin zum Ausdruck kommende
Sehnsucht nach Erfiillung strebt. Auf der bildhaften Ebene verweist fiir Augustinus (nicht fiir
Lange, natiirlich) die Unruhe der Seele auf ein Begehren nach Ruhe und damit in letzter
Instanz auch auf die als reale vorgestellte Moglichkeit, zur Ruhe zu kommen.*®” Diese Unruhe
ist zu verstehen als reflektierte Erfahrung, durch die ,Freilegung des sich selbst (und also
unmittelbar) Zeigenden®, auf die ,,oft in der Tiefe verborgenen primiren Elemente[] hin‘. %
Inhalt menschlicher Erkenntnis ist damit nicht nur ein von aullen an den Menschen (das
Erkenntnissubjekt) herantretendes Erkenntnisobjekt, sondern zugleich Erkenntnisakt selbst, in
dem das Erkannte als im Akt der Erkenntnis Erkanntes wahrgenommen wird.’® Erkenntnis ist
immer auch ein Akt des ganzheitlichen ,,Beisich-Seins* des Subjekts in der Wirklichkeit und
zum Beispiel auch dann, ,,wenn ich Sehnsucht habe, dann ist diese menschlich-existenzielle
Wirklichkeit eine Einheit, eine urspriingliche Einheit von Wirklichkeit und ihrem eigenen
Beisich-Sein‘.””°

Dieses ,,Mitbewufltsein“ des Menschen erwéchst aus der Erfahrung der Transzendenz, das ist
»[d]as subjekthafte, unthematische und in jedwedem geistigen Erkenntnisakt mitgegebene,
notwendige und unaufgebbare Mitbewulitsein des erkennenden Subjekts und seine

Entschrianktheit auf die unbegrenzte Weite aller moglichen Wirklichkeit*.*”

964 ,Fiir theologisch motivierte Denker ist denn auch der Weg, zum Verstindnis der Religion iiber eine
Anthropologie des Sinns zu gelangen, nur ein kurzer Umweg, um auf die Transzendenz des Absoluten zu
stoBBen”, Dux, Religion, 10, mit Verweis in Anm. 15 auf Ohlig, Religion.

965 Rahner, Grundkurs, 37f.; vgl. Miiller, Dogmatik, 106.

966 Rahner, Grundkurs, 36; vgl. Welte, Das Licht des Nichts, 38.

967 Vgl. Kessler, Evolution , 95ff.

968 Welte, Das Licht des Nichts, 17.

969 Rahner, Grundkurs, 23f.

970 Rahner, Grundkurs, 22.

971 Rahner, Grundkurs, 32f.
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Dieses ,,MitbewuBtsein“ nennt Rahner ,transzendentale Erfahrung®, ,weil sie zu den
notwendigen und unauthebbaren Strukturen des erkennenden Subjekts selbst gehort und weil
sie gerade in dem Uberstieg iiber eine bestimmte Gruppe von mdglichen Gegenstinden, von
Kategorien besteht“.””? Das darf nun nicht so verstanden werden, dass der Mensch von einer
transzendentalen Erfahrung in die nichste stolpert, obwohl dem Menschen als Wesen der
Transzendenz, die Transzendenz als conditio humana notwendig und unaufgebbar zukommt.
Man kann sich dieser Erfahrung im Moment der Erfahrung bzw. in der nachgehenden
Reflexion auch verweigern,”” transzendentale Erfahrung muss jedoch auch als solche

t’’* kommt das

erfahren werden. Dem Menschen als Subjekt und Person in Freihei
Grunddatum der transzendentalen Erfahrung notwendig zu, gleichwohl es Griinde geben
kann, diese Erfahrung nicht als transzendentale Erfahrungen zu machen.

Wenn fiir Martin Heidegger das ,,Geworfensein® Seinscharakter hat oder ,,Existenzial® des

975
t,

Menschen ist,”” so ist es bei Karl Rahner ,,die urspriingliche Verwiesenheit des Menschen auf

das absolute Geheimnis“,”® die eine transzendentale Erfahrungsstruktur aufweist und

entsprechend ,,unthematisch und bleibend waltend* ist.””’

Die Erfahrung der Transzendenz
und die Moglichkeit zur transzendentalen Erfahrung verweisen auf das Unendliche, auf Gott.
Aus der Perspektive des christlichen Menschenbildes ist diese ,,urspriingliche Verwiesenheit*
begriindet in der Kreatiirlichkeit des Menschen,”” der aus einem freien Schopfungsakt heraus
— aus Liebe um des Menschen selbst willen — gewollt wurde. Dieser Akt etabliert eine
gewollte personale Beziehung zwischen Schopfer und Geschopf, dem sich Gott nicht entzieht,
insofern Gott ,,in freier Gnade in Selbstmitteilung die innerste Mitte unserer Existenz sein
wollte*,”” und damit in letzter Konsequenz die Bedingung der Moglichkeit des menschlichen
freien Ja zur Gotteserfahrung ist.”* Die christliche Botschaft ist darum nicht etwas von auflen
an den Menschen Herangetragenes, sondern — ins Wort gebracht — das, was als Wirklichkeit

»hicht nur gesagt, sondern gegeben [ist] und in der transzendentalen Erfahrung des Menschen

wirklich erfahren wird*.*®!

972 Rahner, Grundkurs, 26.

973 Rahner, Grundkurs, 37.

974 Vgl. Rahner, Grundkurs, 40ff.

975 Vgl. Volkmann-Schluck, Philosophie Martin Heideggers, 45.
976 Rahner, Grundkurs, 55.

977 Rahner, Grundkurs, 37.

978 Miiller, Dogmatik, 108.

979 Rahner, Grundkurs, 19.

980 Rahner, Grundkurs, 27.

981 Rahner, Grundkurs, 37.
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Zusammenfassung (dt./engl.)

Die Diplomarbeit untersucht die Frage, ob — und wenn ja; welchen Anstof3 ausgewéhlte Novellen des deutschen
Dramatikers und Schriftstellers Hartmut Lange fiir eine zeitgendssische, das heiit: zeitgemédBe christliche
Eschatologie geben kdnnen, die vielleicht auch Nichtchristen etwas zu sagen hat. Hartmut Lange ist ein vom
Marxismus-Leninismus ostdeutscher Pragung konvertierter Nihilist, der der christlichen Religion nicht
ablehnend, aber doch kritisch und reserviert gegeniibersteht. Die theologische Perspektive auf die Novellen
Langes, hier insbesondere ,Die Heiterkeit des Todes* (1984) und ,Das Konzert* (1986), ist verortet in der Frage
nach den Letzten Dingen, den ,td &oyota‘, der Barmherzigkeit und Gerechtigkeit Gottes, der Versohnung und
dem Verzeihen angesichts der nicht abreilenden Reihe von kleinen und groBen Grausamkeiten, die wir
Menschen einander antun. Angesichts der institutionalisierten Gréuel des 20. Jhs. iiberzeugen traditionelle
Hollendarstellungen, wie zB. der biblischen Parabel vom Reichen Mann und dem Armen Lazarus (,Dives et
Lazarus; Lk 16:19-31) ebensowenig wie die Idee einer umfassenden Vergebung allen Bdsen in einer gottlich
induzierten und alles Leid {tberschreibenden Allversdhnung. Ist in einem traditionellen dualistischen
Gerichtsszenario, das voraussetzt, dass alle Menschen Siinder sind (R6m 3:23), kein Platz fiir das Verhiltnis von
Opfern und Tétern zueinander, steht ,Theologie nach Auschwitz® insbesondere fiir ,Theodizee-empfindliche*
Konzeptionen der Einbeziechung der Opfer menschlicher Leidensgeschichte in das Endgericht. Aber auch in den
Tétern wird von der zeitgendssischen Theologie wenigstens ein Potential fiir die Offnung zur Heilung hin
gesehen, ohne die Moglichkeit einer dauerhaften Verweigerung des gottlichen Zuspruchs génzlich zu verneinen.
Das ausgeprigte Interesse Hartmut Langes an religiosen — weniger theologischen — Fragen, manifest geworden
besonders in seinem Roman ,Die Selbstverbrennung‘ (1984), macht es moglich das Werk des Dramatikers und
Novellisten auch fiir den christlichen Diskurs iiber eschatologische Themen zu erschlieBen. Hartmut Lange war
2018 Dozent der Poetikdozentur ,Religion und Literatur® an der Universitdt Wien und stellte in diesem Rahmen
seine Novelle ,Die Heiterkeit des Todes’ und einen Vortrag am 17. April 2018 mit dem Titel ,Kunst und

Religion — Ziehkinder der Vorstellungswelt® zur Diskussion.

This diploma thesis examines the question of whether - and if so, what impetus selected novellas by the German
playwright and author Hartmut Lange can give for a contemporary, i.e.: contemporary Christian eschatology
that perhaps has something to say to non-Christians. Hartmut Lange is a nihilist who converted from Marxism-
Leninism and who does not reject the Christian religion, but is critical and reserved. The theological perspective
on Lange's novellas, here especially ,Die Heiterkeit des Todes‘ (,The Serenity of Death‘ 1984) and ,Das
Konzert® (,The Concert® 1986), are located in the question of the Last Things, the "ta éoyara’, the mercy and
Jjustice of God, reconciliation and forgiveness in the face of the never-ending series of small and large cruelties
that we humans inflict on one another. In the face of the institutionalised atrocities of the 20th century,
traditional depictions of hell, such as the biblical parable of the Rich Man and Lazarus (,Dives et Lazarus‘; Lk
16:19-31) are no more convincing than the idea of a comprehensive forgiveness of all evil in a divinely induced
and all-suffering overriding all-reconciliation. If there is no room for the relationship of victims and

perpetrators to each other in a traditional dualistic judgment scenario that presupposes that all human beings
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are sinners (Rom 3:23), 'theology after Auschwitz' stands especially for 'theodicy-sensitive' conceptions of the
inclusion of the victims of human suffering in the final judgment. But contemporary theology also sees in the
perpetrators at least a potential for opening up to healing, without completely denying the possibility of a
permanent denial of divine promise. Hartmut Lange's pronounced interest in religious - less theological -
questions, manifested especially in his novel 'Die Selbstverbrennung' (1984), makes it possible to open up the
work of the playwright and novelist for Christian discourse on eschatological themes. Hartmut Lange was a
lecturer at the 2018 Poetics Lectureship 'Religion und Literatur' at the University of Vienna and presented his
novella 'Die Heiterkeit des Todes' and a lecture on 17th April 2018 entitled 'Kunst und Religion - Ziehkinder der

Vorstellungswelt' for discussion.
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