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GNOSIS ALS DENKFIGUR IN DER LITERATUR DES 20.JAHRHUNDERTS

Anmerkung:

Bei folgendem Text handelt es sich um die im Febrd899 an der
Philosophischen Fakultat der Heinrich Heine Unikéts Dusseldorf
eingereichten Dissertation mit dem TitgBnosis in der Literatur des 20.
Jahrhunderts - im Kontext der Diskussion um diesAlit der Gnosis.
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EINLEITUNG

Die gnostische Lehre gleicht einem Science-ficliwehbuch: sie schildert das
Abenteuer von Aul3erirdischen, die, als Samen odekén, zu einer Existenz
auf der Erde verdammt werden. Eingeschlossen invextéllige fleischliche
Hullen verweilen sie auf dieser Welt, gefangeniirem Teufelskreis, der sie von
einem Leben ins néachste treibt. Daetion beginnt mit einem Ruf, der den
Aulerirdischen ihre Herkunft bewul3t macht und diee i Gefangenschaft
erkennen laRt. Fur die Aul3erirdischen ist diesBigginn eines erbarmungslosen
Kampfes, der sich gegen ihre jeweilige individuefiélle, aber auch gegen die
Welt im Ganzen richtet und der die Ruckkehr zu rihtenbekannten,
unbeschreiblichen und unvorstellbaren Heimat zueh [Zat.

Die Besonderheit dieses Szenarios liegt in der ataes dass es Uber
Jahrhunderte hinweg die Mdglichkeit gegeben hatzufiredenheit und tiefes
MiR3trauen gegenuber der menschlichen Existenz Rerauund das Empfinden
des Ausgeliefertseins in einer fremden und feilgiicUmgebung auszudricken.
Eine denkbare Konsequenz dieser Weltanschauungmeencholische Apathie
und Resignation. Die gnostische Lehre jedoch biete¢ Alternative hierzu,
indem sie als metaphysische Legitimation des Widedes gegen jedes Gesetz
und der radikalen Ablehnung von Hierarchien undtitimsonen dient. Die
Bedeutsamkeit dieser Lehre liegt allerdings nichuletzt in der
Aufrechterhaltung der Hoffnung: Gnosis ist immer clau Soteriologie,
Erlédsungslehre. Diese Erlésung wird jedoch dermaf@en eschaton ins
Aulerweltliche verlagert, dass sie die radikale sialgslosigkeit des irdischen
Daseins nicht im Mindesten beeintrachtigt.

Gnosis ist eine “Theorie der Gesamtwirklichkeitih &/eltdeutungssystem, das
den Bezug des Menschen zur Welt definiert. Das hldwle zahlreichen
Publikationen bezeugte Interesse an der GnosiQindghrhundert weist auf die
Aktualitéat der Lehre hin, die unterschiedlich erklierden kann. Einerseits ist in
der modernen Gnosisforschung die Ansicht verbrettass Uber die konkreten
Manifestationen der fruhchristlichen Jahrhunderted wer mittelalterlichen
Haresien hinaus in jedem “Zeitalter der Angst” dwalso auch in unserer Zeit -
Ansétze des gnostischen Denkens zu finden sind.ziaszigste Jahrhundert
gab oft Anlal3, die Theodizee-Frage zu stellen s@idk in Spekulationen tber
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den Sinn und die Grenzen menschlicher Entwicklumyersuchen. Neben den
optimistischen, lebensbejahenden Tendenzen, die @berwindung von

Krisenphasen unentbehrlich sind, wurden vor allewhril945 verstarkt kritische
Stimmen laut, deren starkes Mil3trauen gegeniuber Memschen und seinen
Werken an den gnostischen Blick auf Schopfung umthffer erinnert.

Allerdings beschrankt sich die gnostische Sichteek®ineswegs auf eine
resignative Beschreibung der Daseinslage, sonderimmer auch Wissen von
der Erlésung aus diesem Zustand - ein Wissen, dasvenigen vorbehalten
bleibt und eine Erlésung betrifft, die radikal iadiuellen Charakter hat. Auf
diesen soteriologische Aspekt kann, anderen Fomschgfolge, die Aktualitat

der Gnosis am Ende des 20. Jahrhunderts und besomagesichts des
ausgehenden Milleniums zurlckgefiihrt werden: Dierelegiosen Stromungen,
die im Zuge der Esoterik-Welle und des New Age &m detzten Jahrzehnten
Verbreitung finden, weisen in ihren Selbstfindurrggpammen und

individuellen Erlésungsangeboten Parallelen zum sgggchen Traum der
Selbsterlésung auf.

Ausgangspunkt dieser Arbeit ist die Aktualitat denosis in der Gegenwart,
einer Zeit, die von enttauschten kollektiven Utopiend der verstarkten Wende
zur Selbstverwirklichung gekennzeichnet ist. In demrsten nachchristlichen
Jahrhunderten und im Mittelalter wurde die Ausedwasetzung mit der Gnosis
in offentlichen Disputen ausgetragen. In unsereit gtellt die Literatur ein

Forum dar, in dem eine Weltanschauung prasengartDebatte gestellt, aber
auch in ihren Konsequenzen durchgespielt werdem.k@xie exemplarische
Analyse von Werken aus unterschiedlichen Kultuderj wie die Romane von
Kafka, Sabato und Dick, sollen auf die Bandbreie \derbindung von Gnosis
und zeitgendssischer Literatur hinweisen, unteestiithe Modi des Umgangs
mit dem gnostischen Gedankengut aufzeigen und devokativen Charakter
der Lehre auch fur die Gegenwart illustrieren.

Die Gnosis ist ein Kind ihrer Zeit. Sie ist das @rkt einer Umbruchsphase, das
Ergebnis einer kulturellen Fermentierung, des f@r spathellenistische Epoche
charakteristischen Phanomens des SynkretismusstSieihrer philosophischen
Dimension eine elaborierte Verarbeitung der Reaktmuf die extremen
soziokulturellen Umstrukturierungen ihrer Entstepsreit und bietet als
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Erlésungsreligion eine Antwort auf die dringenderadgen, die unter diesen
Umstanden besonders radikal formuliert werden. Kesitel Gber das Weltbild
des Hellenismus soll daher die ideengeschichtlieimwicklung der ersten
nachchristlichen Jahrhunderte nachzeichnen, intierarer die gnostischen
Lehren zu situieren sind. Die Vergegenwartigung dé&ltbildes des
Hellenismus dient daher einerseits der Einbettugrggthostischen Ideen in den
Kontext ihrer Entstehungszeit und hebt anderersdits Originalitdt der
gnostischen Antworten hervor.

Im Rahmen einer literaturwissenschaftlichen Arbeinhn auf eine detaillierte
Vorstellung der stark voneinander abweichendentgub®en Systeme sowie der
teilweise einem Kriminalroman gleichenden Forsclagegchichte verzichtet
werden, zumal mittlerweile auf zahlreiche religigeschichtliche Abhandlungen
zu diesem Thema verwiesen werden kafraher begrenzt sich der historische
Uberblick auf eine knappe Prasentation der spathistischen Gnosfs,
ausgehend von den vereinzelten Lehrergestalterrdeen Jahrhunderts Uber die
komplizierten Systembildungen des 2. und 3. Jatdérs bis hin zu den
gnostischen Religionen auf asiatischem Boden, deamiddismus und dem
Mandaismus. Der historische Uberblick fahrt mit dBrasentation der
gnostischen Haresien innerhalb des ChristentumBatkan und Zentraleuropa
fort. AbschlieBend wird kurz auf die gnostische €igagende Phase der
Kabbala eingegangen, die Lehre Isaak Lurias.

Der historische Uberblick und die Einbettung destem Formen der Gnosis in
den Kontext des Hellenismus sollen den Hintergruiid die folgende
Prasentation der Grundzige des gnostischen Derikielen. Dieses Bild der
Gnosis solldas Gnostischegenannt werden, um es von dem historischen
Phanomen zu unterscheiden und um auf die Abstralder Zusammenschau

! Neben den klassischen Werken von H. LeisegangHudonas sei hier von der breiten Auswabhl
neuerer Publikationen auf die ausfihrliche Monogmapvon K. Rudolph sowie auf die
interessante Untersuchung von G. Filoramo verwiesenas, Hans: Gnosis und spatantiker
Geist, Bd. I.: Die mythologische Gnosis. Gottind&é834) 1964. Im folgenden G1. Sowie ders.:
Gnosis und spatantiker Geist. Bd.ll: Von der Mytgi¢ zur mystischen Philosophie. Géttingen /
Zirich 1993. Im folgenden G2.; Leisegang, Hans: Giosis, Stuttgart (1924) 1985. Rudolph,
Kurt: Die Gnosis: Wesen und Geschichte einer spigdmReligion. Géttingen 1994; Filoramo,
Giovanni: A History of Gnosticism. (1990) Cambridt@92.

2 Untersucht werden hierbei jene Traditionen, die die Entwicklung des abendlandischen
Denkens eine Rolle spielen. Die Untersuchung deos@@nim Sufismus oder der iranischen
Gnosis fallt somit aus dem hier gesteckten Rahreeaus.
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aufmerksam zu machérErst eine gewisse Abstraktionsstufe erlaubt esr dte
Mannigfaltigkeit der historischen gnostischen Syse hinweg von dem
Gnostischerzu sprechen, als dem abstrakten Konzept, daszengalen und
allen gnostischen Systemen gemeinsamen Vorstehungefaldt. Dies ist der
Anspruch des Ansatzes von Hans Jonas, der in sdtngsentation der
Mythologie der Gnosis die gemeinsamen Grundzige dieersen Schulen
herausgearbeitet haDie Tatsache, dass dieses abstrakte “Portrait'Gievsis
durch das spatere Material, den gesamten KorpusNdgsHammadi-Fundes,
nicht falsifiziert, sondern vielmehr bestatigt weyd spricht fur diese
Herangehensweise.

Viele der zentralen Vorstellungen gnostischen Daskieegegnen uns auch in
anderen philosophischen oder religibsen Traditionere Besonderheit der
gnostischen Lehre besteht, wie gezeigt werden isoler Kombination solcher
Vorstellungen, die derart miteinander verknlpft degr, dass sie einander
bedingen und vollenden. Diese besondere Relatidgrund derer die einzelnen
Vorstellungen in ein gedankliches Geflige eingedrdmezden, soll hier mit dem
Terminus derDenkfigur erfal3t werden. Im Anschlul3 an die Prasentation der
Grundzige des Gnostischen soll daher drmostische Denkfigurals eine
strukturierte Abfolge konkreter Vorstellungen fedapt werden. Mit der
gnostischen Denkfigur soll ein differenziertes Britm ausgebildet werden, auf
das eine literaturwissenschaftliche Methode, dib sier Gnosis in der Literatur
widmet, zuriickgreifen kann. Den Abschluld diesescAbgtes und zugleich den
Ubergang zum nachsten stellen einige Uberlegungetien Konsequenzen der
Lehre fir das Individuum und seiner Beziehung zesdélischaft dar, wodurch
die Radikalitdit sowie der provokative Charakter d&mosis hervorgehoben
werden soll.

% Die Unterscheidung zwischen der (historisch@mosis und demGnostischendifferenziert
zwischen zwei Ebenen, indem der erste Begriff aithdas historische Ph&nomen und der zweite
auf die geistesgeschichtliche Kategorie bezieheésBiUnterscheidung erscheint mir sinnvoller
als jene, die im Kongress von Messina 1966 vordageh wurde und die mnostizismuslas
historische Phanomen und mnosis das einer Elite vorbehaltene esoterische Wissen
bezeichnete - eine Terminologie, die sich letztiitht durchgesetzt hat. Siehe Colpe, Carsten:
Vorschlage fiir eine terminologische und begriffiddbereinkunft zum Thema des Colloquiums.
In: Elster, Walther (Hrsg.): Christentum und Gno®erlin 1969. S. 129-132. Vqgl. hierzu die
Stellungnahme von Rudolph, a.a.O., S. 65ff.

* Ahnlich verfahrt auch Rudolph, wenn er von dentzgen Vorstellungen spricht, die “das
Wesen”, “die Struktur” oder auch “das Gefuge” de&is ausmachen. Ebd. 65f.

10
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Der zweite Teil dieser Arbeit, Uberschrieb&noseologie,untersucht die
verschiedenen Positionen in Bezug auf die Aktualdé&r Gnosis in der
Gegenwart und tragt der Tatsache Rechnung, dastealgige Gebrauch des
Begriffes Gnosis keineswegs einheitlich ist. Es sollen die wesemdn
Richtungen des zeitgendssischen Diskurses UbeGuiisis dargestellt werden
die von einer jeweils anderen Definition von Gnasisgehend seit der Mitte
unseres Jahrhunderts die Beziehung von Gnosis wddit bzw. Moderne
thematisieren. Ob sie die Beziehung bestéatigen gdewerfen, ob sie einen
gnostischen Charakter der Neuzeit begrif3en odesi&ren, alle diese Denker
entwerfen ein Bild der Gnosis und formulieren herb direkt oder indirekt -
eine Gegenwartsdiagnose. Bei dieser Darstellunfy aaath das provokative
Potential deutlich werden, das im Laufe der Ges$thicimmer wieder
Reaktionen hervorgerufen hat, die oftmals die Foron Gegenmodellen
annahmen. Koslowskis Vorstellungen einer postmaer@nosis und Jonas’
Theodizeeproblematik anlaf3lich des Holocaust salsrBeispiele fir in diesem
Sinne verstandene “Gegenmodelle” dienen. Auch dvéssuche, sich von der
Gnosis abzugrenzen, vermitteln ein bestimmtes @#dGnosis und bilden somit
ihrerseits Teil der Gnoseologie.

Die Vorstellungen von der Gnosis sowie die Einsoindg ihrer Relevanz fur die
Gegenwart bilden den Rahmen, innerhalb dessen sieine
literaturwissenschaftliche Fragestellung, die dieziBhung von Gnosis und
Gegenwartsliteratur zum Gegenstand hat, zu bewebah Aus den
verschiedenen Tendenzen der Gnoseologie ergeben h sic
literaturwissenschatftliche Ansatze, die im dritfesil dieser Arbeit, unter dem
Titel Gnosis und Literatyrkurz dargestellt werden sollen. In Abgrenzungudaz
soll der eigene, aus dem Konzept der gnostischekfiger entwickelte Ansatz
erlautert und in der exemplarischen Analyse der &@won Kafka, Sabato und
Dick angewandt werden.

11
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1.KAPITEL

GNOSIS IM KONTEXT DES HELLENISMUS

From the school of the renowned Philosopher

For two years he studied with Ammonios Sakkas,

but he was bored by both philosophy and Sakkas.

Then he went into politics.
But he gave that up. The prefect was an idiot,
and those around him solemn, officious nitwits:

their Greek - poor fools - barbaric.

After that he became

vaguely curious about the church: to be baptized

and pass as a Christian. But he soon

let that one drop: it would certainly have caused a

row
with his parents, ostentatious pagans,
and - horrible thought -

they would have cut off all at once

their extremely generous allowance.

[.]
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His looks would last

at least another ten years. And after that?
Maybe he’ Il go back to Sakkas.

Or if the old man has died meanwhile,

he’ Il find another philosopher or sophist:

there’ s always someone suitable around.

Or in the end he might possibly return

even to politics - commendably remembering
the traditions of his family,

duty toward the country,

and other resonant banalities of that kind.

C. Cavafy
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Die Urspriinge der Gnosis sind in der Forschung uttest. Hatte man sich von
der rein theologischen Annahme der Kirchenvatee oi der Gnosis ein
Teufelswerk sahen, erst einmal verabschiedetfiel es aufgrund der Quellenlage
schwer, sich auf eine eindeutige Erklarung zu eimig Die Altere
Forschungsannahme, die Anfange der Gnosis seierhialib des Christentums zu
verorten® wurde durch die religionsgeschichtliche Schule esliegt! die von
einer vom Christentum unabhangigen Entstehung deosi@ ausging. Die
ebenfalls im 19 Jh. vertretene These einer oriesctedn Herkunft der Gnosis wird
in der neueren Forschithg durch die Annahme eines judischen
Entstehungsumfeldes weitgehend ersetzt:

Schon die Kirchenvater haben immer wieder festgehadass die ersten Gnostiker aus
dem Orient, naherhin aus dem samaritanisch-paidtien Raum stammten und ihre
Lehren der biblisch-jiidischen Uberlieferung veudftet waren. Ein Grofteil der alteren
und neuen Originalschriften hat diese Angaben bigstitkénner.

Wichtiger jedoch als das Entstehungsumfeld der {Snos verorten, scheint im
Kontext dieser Arbeit der Versuch zu sein, sichRid jener Welt zu machen, in
der sich die Gnosis in der Form elaborierter Systéerausbilden und verbreiten
konnte. Im folgenden sollen einige Aspekte des émidimud® hervorgehoben

® “Der Teufel ging neue Wege; nichts lieR er unvensuFalsche, verfiihrerische Manner sollten
sich unseren christlichen Namen aneignen, um ediierdie von ihnen eingefangenen Glaubigen
in den Abgrund des Verderbens zu stiirzen und ars#gt® solche, die unseren Glauben nicht
kannten, durch ihre Handlungen vom Wege der Héitslebzuhalten.” Eusebius von Céasarea,
zitiert in Rudolph, a.a.0., S. 295.

® Ferdinand Christian Baur und nach ihm Adolf vorriek vertreten jene Forschungsrichtung,
die das Phanomen der Gnosis innerhalb des RahmerGtdistentums betrachtet.

" Die sogenannte Religionsgeschichtliche Schule Bméne Reihe protestantischer Theologen,
unter anderem Wilhelm Bousset. Rudolph Bultmanretsein seinen Studien zum Neuen
Testament diese Forschungsrichtung fort. Vgl. digikkvon Jonas an deren Forschungsmethode.
Jonas, G1, S. off.

8 Eine umfassende Darstellung der Gnosisforschusgl8eund 20. Jahrhunderts bietet Rudolph,
a.a.0. S. 35-39.

° Rudolph, a.a.0., S. 296. In diese Richtung argtietrauch Culianu: “After the events of 70
and even 135, even the most conservative Jewislegirwhen confronted with the problem of
thodicy, may have rejected a God who failed, ifydnlorder to preserve the idea of transcendence
itself.” Culiany I.P.: The Angels of the Nations and the Origingsofostic Dualism. In: Van den
Broek, R. / Vermaseren, M.J. (Hrsg.): Studies inb&itism and Hellenistic Religions. Leiden
1981. S. 78-91

9 1ch gebrauche in diesem Zusammenhang den Terntimlienismus der, obgleich keine
Einigkeit beziglich der genauen zeitlichen Abgrempubesteht, seit Droysen “die durch
Alexander den Grof3en eingeleitete Kulturepoche chirefilich der heidnisch-griechischen

13
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werden, die fur die Gnosis relevant erscheinen.fédhpe hierbei hauptsachlich
den Ausfuhrungen von Dodds, der in seiner 1965hersenen Studigleiden und
Christen in einem Zeitalter der An{Stjene letzte Phase des Hellenismus
untersucht, die mit der Ernennung Marc Aurels zimischen Kaiser 161 n. Chr.
beginnt und sich bis zum Mailander Edikt unter Kangin den Grof3en (313)
erstreckt. Diese Zeitspanne zwischen der SichedwitPax Romanaund der
Festigung des christlichen Glaubens mit Konstapghals Zentrum wird von
Dodds als ein “Zeitalter der Angst” bezeichnet, d& durch materielle
Unsicherheit und Verfall gekennzeichnet ist - beidéaktoren, durch die die
Entstehung neuer religibser Stromungen beginstigirden. Besondere
Bertcksichtigung findet bei den folgenden Ausflilyem die Veranderung des
Weltbildes und hiermit zusammenhangend die Eingcin@t der menschlichen
Existenz, sowie das fur die Entstehung der Gnosserdielle Phanomen des
Synkretismus. Zur lllustration soll aus Texten déeit zitiert werden, den
Enneaden Plotins, den Selbstbekenntnisseiarc Aurels, bis hin zu den
MetamorphoserApuleius’, da in diesen Werken nicht nur die Atiplo&re der
Zeit greifbar wird, sondern sich auch Reflexiondser das Weltempfinden und
das Menschenbild finden, weshalb diese Texte getad®dern erscheinen.

EIN ZEITALTER DER ANGST

Die Entwicklung der Lehren von Valentinus und Bdsié fallen in die
Regierungszeit von Hadrian und Antoninus Pius,énletzte Phase der Kaiserzeit
also, die den Kriegen Traians ein Ende gesetztduinch eine langere Periode des
Friedens und der Stabilitdét das Aufblihen der Hbstdziehungen zwischen
Osten und Westen begunstigt hat.

Wenn Dodds bereits hier Anzeichen des “Zeitalteess éngst” sieht, so
bezeichnet er hiermit keine materiellen Néte, somabe Atmosphéare geistiger

Periode der rémischen Kaiserzeit” bezeichnet. (Rieine Pauly, 1979). Dieser Terminus tragt
einerseits dem weitverbreiteten griechischen El¢nmendieser Phase Rechnung und betont
zugleich die charakteristische Verschmelzung grsetter und orientalischer Elemente. Der zur
gleichen Zeit, dem 19. Jahrhundert, entstandenefB&patantikast einerseits in der historischen
Festlegung nicht weniger umstritten und bezeictm#ierdem vorrangig die Vorherrschaft der
lateinischen Sprache. Vgl. hierzu Fuhrmann, Manfi@dm in der Spatantike. Portrait einer
Epoche. Reinbek bei Hamburg (1994)1996. S. 13ff.

% vgl. Dodds, E. R.: Heiden und Christen in einenitaer der Angst. Frankfurt /M. 1985
(1965). Neben Dodds orientiere ich mich bei dersBdiung des hellenistischen Weltbildes an den
Uberlegungen von Filoramo, a.a.O.

14
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Rastlosigkeit, die durch den regen Austausch zwischden Kulturen
hervorgerufen wird. Gleichzeitig sieht er in deistjgen Unruhe der Zeit einen
Vorboten fur die materielle Instabilitat, die mitkt Aurel eintreten wird.

Als Marc Aurel den Thron bestieg, lautete keine dké&y um die Welt davor zu warnen,
dass dilPaxRomanam Begriffe war, zu Ende zu gehen und abgeldst etden durch ein
Zeitalter von Barbareninvasionen, blutigen Birged@n, periodisch auftretenden
Epidemien, galoppierender Inflation und extremersrlicher Gefahrdung. [...] Noch
Uberraschender aber ist, dass es auch eine Unggéigkeit entgegengesetzter Art gibt:
moralische und geistige Unsicherheit kann vor dateniellen auftretef?.

Der materiellen Instabilitdt geht also eine Phadkiseher und geistiger
Unsicherheit voraus, die sie gewissermafl3en ankiin@ig findet Dodds in
Longinus und Plutarch Vorboten der Zeit der Angg, die Sicherheit delPax
Romanaablésen wird. Doch vor allem die gnostischen Systedie grof3tenteils
noch wéahrend der Zeit der Antoninen in den gro3estrdpolen des Imperiums,
hauptsachlich Alexandrien und Rom, entwickelt wardeveisen auf eine
Verdanderung des Weltempfindens hin, die erst spdtech die materiellen
Umsténde bestatigt wird.

Unterstitzt wird diese Entwicklung durch einen Welndies Weltbildes, der von
der positiven antiken Kosmoskonzeption zu Weltabsdiihrte: Der griechische
Ausdruck fur Weltkosmosbedeutet Schmuck. Allerdings wandelt sich im leauf
der Jahrhunderte die Vorstellung vom Universum. BRasokratische Bild der
Erde als einer frei schwebenden flachen Scheibexidsmander, 610-547 v. Chr.)
wird zu Zeiten Platons und Aristoteles’ durch eyst®m acht homozentrischer
Spharen, in deren Mittelpunkt sich die unbeweglidhele befindet, ersetzt.
Dieses geozentrische System wird in der hellecistis Epoche mehrfach
Ubernommen und weiterentwickelt - das heliozerttes8ystem von Aristarchos

' Dodds, a.a.0., S. 19f.

13 Diese Lesart der Gnosis als Ausdruck einer geistignruhe dieser Ubergangsepoche leuchtet
meines Erachtens mehr ein als die mechanischetértnkj, die in den gnostischen Systemen eine
Reaktion auf konkrete historische Ereignisse sietwa das Scheitern des Aufstandes der Juden
unter Bar Kochba (132-135). Pauen betont die mgwpthe Qualitdt des Bésen der gnostischen
Texte und spricht daher von einem sekundaren Pisssim: “Die Bosheit des Kosmos
manifestiert sich zumeist in einer bemerkenswereitlichen und réaumlichen Distanz vom
einzelnen Beobachter; sie kommt zum Ausdruck inmagonischen Spekulationen, nicht in
konkreten Gegenwartsbeobachtungen.” Pauen, Michd&dthyrambiker des Untergangs:
Gnostizismus in Asthetik und Philosophie der Mogemerlin 1994, S. 43.
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(280 v. Chr.) konnte sich demgegeniber nicht beteamup und erreicht seine
Vollendung in dem System von Ptolemaios, dem Hohkpuwer antiken
Astronomie, durch das samtliche Erscheinungen demelskorper erklart und
berechnet werden konnten. Der Kosmos wurde in gieSgstem zum Inbegriff
von Harmonie und Schonheit und, als Ausdruck dettligien Ordnung,
Gegenstand des menschlichen Staunens.

Allerdings ist dieses Spharensystem bereits bestételes nicht homogen,
sondern besteht aus qualitativ unterschiedlichereiBleen. Die “geometrische
Astronomie” der Pythagorder, mit der aristotelistheUnterscheidung
Ubereinstimmend, geht von einer Einteilung des Kasim zwei Sphéren aus. Die
Bahn des Mondes bildet die Grenze zwischen der tisohen Sphéare, die durch
gleichmafiige, zyklische Bewegung gekennzeichnet usid der sublunaren
Sphare, in der die Bewegung beschleunigend undlig@aist. Wahrend die aus
Feuer oder Ather bestehenden Korper der himmlis@pdvére ewig sind, wird die
sublunare Sphére als das Reich der Verganglichkelt des Todes betrachtet:
“Und von der Welt der Ordnung aus, hoch oben, ehestdie Weisheit, aus der
Wirrnis jedoch der Welt des im Werden begriffeneie Tugend; jene sind
vollkommen, diese unvollkommen®

In der spéat-hellenistischen Epoche flihrt diesestWelzu einer zunehmenden
Degradierung des irdischen Daseins. Die immer geneau astronomischen
Beobachtungen lieBen die Dimensionen der Erde,dauf kosmischen Skala
gemessen, gering erscheinen, eine Erkenntnis, idie as Analogie fir die
geringe Bedeutung der menschlichen Existenz imosedl Flul3 der Zeit anbot:

Asien, Europa - zwei Fleckchen im Alll Das gesaiviger ein Tropfen im All. Der Athos
eine Erdscholle im All. Die gesamte Gegenwart eimk® in der Ewigkeit. Alles klein,
veranderlich, rasch dahin schwindénd.

Die zunehmende Geringschatzung der Erde Ubertrag somit auf das
menschliche Dasein, das, wie es Marc Aurel in eigeiner bekanntesten

14 Fragment 44 A 17. Zitiert aus Griinewald, M.: Bilitiek der alten Welt. Zirich 1948, S. 9. Vgl.
die Ausfiihrungen von Couliano, lan: Expérience§ éatase. Paris 1984. S. 40ff.

5 Marc Aurel: Selbstbetrachtungen VI, 17. Zitierchader Ubersetzung von Wilhelm Capelle,
Stuttgart 1973.
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Selbstbetrachtungen ausdrickt, nichts weiter ats leirzer Augenblick im
kosmischen Geschehen ist:

Des Menschenlebens Zeit nur ein Punkt, sein Wasemwigem Flul3, die Sinne tribe, des
ganzen Leibes Geflige ein Raub der Faulnis. DieeSselWirbel; was der Zufall bringt,
schwer zu ergriinden; unser Ruf etwas UngewissdseiemWort alles: im Bereich des
Leibes ein FluB, in dem Seele Traum und Rauch. Daten ein Kampf und die
Wanderschaft eines Fremdlings; der Nachruhm Veegemst:®

Die Bedeutungslosigkeit der menschlichen Existerghtzdie Betonung ihrer

Irrealitat mit sich, wie sie etwa im Vergleich derenschlichen Werke mit

kindlichen Sandburgen oder auch im spathellenistiscTopos des Menschen als
Marionette im Welttheater Ausdruck findgt. So beschreibt Plotin, die
Theatermetaphorik Platons aufgreifend und erwaitenrmenschliche Werke,

Leben und Tod als Teile eines grol3en Schauspielé.diese Weise wird eine

Distanz hergestellt, die den Menschen einerseitsAmgst und Verzweiflung

schitzt, andererseits auch zu einem gewissen sratadifihren kann:

Der Menschen Kampffronten aber gegeneinander, inemesie, wiewohl durchaus
sterblich, so wohlgeordnet in Reih und Glied streitwie sie es im Spiel beim Waffentanz
tun, offenbaren doch, dass die ernste Mihe des dfiensallesamt nur Spielwerk ist, und
deuten uns darauf hin, dass der Tod nichts furchsbiat und dass diejenigen, die in Krieg
und Schlacht sterben, nur um eine kleine Weile @ed in Athen vorwegnehmen, sie
treten eher ab, um desto eher wiederzukehrenUpdlwas Mord und Totschlag aller Art
betrifft, Eroberung von Stadten, Plinderung, sd smn es anschauen wie auf den
Gerusten der Schaubtihne, es ist alles nur Umstedietkulisse und Wechsel der Szene,
und dazu gespielte Tranen und Wehklatfen.

Die von der klassischen Antike Ubernommene Spaltewgchen Geist und
Korper gewinnt in diesem Zusammenhang neue BedgutDie Verachtung
gegenuber der Welt wird ins Innere verlagert uridtfaur Kérperverachtung, wie

' Marc Aurel, Ebd., II, 17.
73S0 Gregorius Nisses, PG., 44,628 C. Vgl. DoddsQa, S. 23ff.
'8 plotin Enneaden I, ii, 15:35ff. Zitiert nach débersetzung von Richard Harder, Leipzig 1936.
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sie in den christlichen, aber auch heidnischen tssken Praktiken zum
Ausdruck kommt?®

NEUE RELIGIOSITAT

Die Veranderungen in der Kosmologie beeinflussechalie Vorstellungen der
religiosen Kosmographie: Das ehemals unterirdis€béenreich wird in der
hellenistischen Epoche unter den Mond verlagerthrerdd die Insel der
Gluckseligen in héhere himmlische Gefilde Gberfikintd. Man kann von einer
Ersetzung der chthonischen Eschatologie durch kimenlische Eschatologie
sprechen, ein Proze3, von dem die Wandlung der ogldthen
Mysteriengottheiten in himmlische Wesen zelgtGleichzeitig fiihrt die
Ausdehnung des Reiches von Verganglichkeit und Bigdzum Mond in der
hellenistischen Epoche zu einer Damonisierung dee £

Doch auch wenn eine allmahlichen Degradierung delt W der hellenistischen

Epoche und mit ihr eine zunehmende Geringschatdengnenschlichen Existenz
konstatiert werden kann, die sich auf die mensbalicWerke und den Koérper
erstreckt, so bedingt diese Wende keineswegs diehAbng der Welt als ganzer.
So kann beispielsweise derselbe Marc Aurel, dér sigerseits so geringschatzig
Uber das menschliche Dasein und den Korper &duBedererseits sogar den
Anzeichen von Alter und Verwesung Schonheit abgeeiir) da er, in stoischer
Tradition, in ihnen einen Teil des Naturvorgandseant:

So zum Beispiel dass, wenn ein Brot gebacken wjelvisse Teile davon Risse
bekommen, und dass diese, die in gewisser HingichW/iderspruch mit dem Vorhaben
des Backers stehen, in die Augen fallen und eigentiimliche Lust erwecken, davon zu
essen. Auch die Feigen pflegen, wenn sie Uberiraif Risse zu bekommen. Und bei den
Uberreifen Oliven gibt eben ihr Zustand, der naheFaulnis grenzt, der Frucht eine

!9 Dodds macht auf die Tatsache aufmerksam, daR siesk, wie sie von den Wiistenvatern
praktiziert wird, mit demoknaoiv der antiken Philosophen nichts gemein hat. Vgldd»p a.a.O.,

S. 39.

20 Couliano fiihrt als Beispiel das Schicksal von Behene, Kybele aber auch Osiris und Serapis
an. Couliano, a.a.0., S. 48.

2L Erst in der hellenistischen Epoche bekommt dast\Bamoneine negative Konnotation, die,
von dem sokratischen Damon weit entfernt, auf eifistichen Einflul schlieRen 1aRt. Vgl.
Filoramo, a.a.0., S. 30
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eigentimliche Schonheit. [...] Wenn daher jemans dehtige Gefuihl und eine tiefere

Einsicht in das Geschehen des Weltganzen hat,wadrihm beinahe alles auch von den
Dingen, die infolge einer Nebenwirkung geschehem Hindruck machen, als ob es auf
seine besondere Weise zur Freude des Ganzen keifriigMit seinen keuschen Augen

wird er auch die Blite und Reife der Greisin und @reises zu sehen vermégen und
ebenso sich den Kindern zeigenden Liebfeiz.

Es ist daher nicht erstaunlich, dass die radikalelt¥¥rneinung bei den
Gnostikern oftmals die Empoérung und das EntsetzZereri Zeitgenossen
hervorrief. Paradigmatisch ist hierfir der KommerRéotins, in seinem Traktat
“Gegen die Gnostiker®

Und da sollte einer so trage von Auffassung s&inyanig angeregt werden, dass er beim
Anblick all der Schoénheiten, die im Sinnlichen keg der Harmonie des Universums,
dieser riesenhaften, wohlgeordneten Gliederung,Wlehlgestalt, die an die Gestirnen
auch aus der Ferne in Erscheinung tritt, nichtwfara nachdenklich wird und in Ehrfurcht
fafdt, wie Wunderbares aus wie Wunderbarem hervarggn ist? Dann hat er weder diese
Welt begriffen, noch jene geserén.

Dodds erklart, dass die Vorstellung einer bosent\aher auch die Opposition
zu einer guten impliziert, also das Denken der 3zandenz nach einem
dualistischen Modell voraussetzt. Denn nur von reifesition “auf3erhalb der
Welt” kann Uberdie Welt gerichtet werden. Diese Vorstellung jedochdem

griechischen Denken fremd: Der Stoizismus akzdptein Jenseits, und im
Platonismus wird das Jenseits nicht in als Gegermat Welt gedacht, die zwar
Abglanz des Himmlischen, nicht aber sein Geger#gif Die Welt steht in diesen
Systemen nicht unter Anklage, sie muld demnach gietgchtfertigt werden. Die
Erde als Ort des Bbdsen zu betrachten, bedeutePldton lediglich, dass die
Materie das nicht-perfekte Abbild der goéttlichend®ung ist. Im Stoizismus ist

# Marc Aurel, a.a.0., lIl, 2.

% Hier muR erwahnt werden, daR die heute bekanntedhmng der Schriften Plotins nach der
Zahl neun unter dem TitdEnneadenerst nach seinem Tod durch seinen Schiler Pogshyri
vorgenommen wurde.

24 plotin: Enneaden 11 9.16. Vgl. auch weiter untétiemand darf diese Welt beschuldigen, nicht
die schonste oder perfekteste aller materiellery®iru sein.” Enneaden Il 2.3.

% ygl. Dodds, a.a.0., S. 27f.
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das Bose, Leidvolle bloR ein Teil des Ganzen urd @fis solches akzeptiéftim
Neoplatonismus wird die Welt zur Verfehlung desaidea Modells: Sie ist das
Ergebnis einer Urkatastrophe, eines Fdlljedoch immer im Vergleich zur
ursprunglichen Ordnung, die wiederhergestellt werkknn. Auch hier kann man
nicht vom Boésen als einer ontologischen GroRe fgrecDas Emanationen-
Modell beschreibt lediglich den graduellen Abstandn Guten, spricht dem
Bosen jedoch keine eigenstandige Dimensioff zu.

Die Vorstellung eines ontologisch definierbaren @&bund also die absolute
Degradierung der Welt, wie sie die Gnosis zum Hnése der meisten ihrer
Zeitgenossen vertritt, ist Dodds zufolge kein drisches Erbe, sondern laf3t auf
einen Dualismus 6stlicher Provenienz schliefferDiese Mischung von
griechischem Gedankengut und griechischer Ausdweike, die schon der
Namegnosisbezeugt, und 6stlichen Konzepten muf3 im KontextRignomens
des Synkretismus, eines der zentralen Merkmaleedi&poche, betrachtet
werden.

Bei der Untersuchung der Folgen des Kontaktes heis@Ost und West in der
hellenistischen Epoche muf3 man sich der Doppelbewgegbewuldt sein:
Einerseits beginnt mit den Eroberungen Alexandexs Grof3en eine starke
Hellenisierung des Ostens, die Verbreitung alsogderchischen Sprache und mit
ihr der Denkweise und Werte der griechischen Kultlie durch graecophile
Kaiser wie Hadrian und Marc Aurel fortgefuhrt wirindererseits importiert der
Westen neben Seide, Sklaven und Gewilrzen auclth@stiorstellungen und

% Ein weiteres Zitat aus den Selbstbetrachtungddie“Gurke ist bitter.” Wirf sie weg! ‘Dornen
am Wege'. Bieg aus! Genligt das? Setz nicht etwauhiftVas braucht es Uiberhaupt solche Dinge
im Kosmos zu geben?’ Dann wirdest du ja von Leud@ngdie Natur kennen, ausgelacht werden
(...).” Marc Aurel, a.a.O., VIII, 50. Siehe auchdeld,11.

#" Plotin spricht von “einer Tragédie in den himmlien Spharen”. Siehe Plotin, Enneade |I, ix,
13.

2 «p_jst insofern im strengsten Sinne Monist, aldemignet, daR irgend etwas auRerhalb dieser
Ordnung (...) in die Existenz treten kdnnte. E4 giine Gegeninstanz oder Antithese zu dieser
Ordnung, also kein Ur-Bbdses. Sondern diese Ordiiilbegsetzt sich in die Materie hinein, soweit
es moglich ist.” Doérrie, H.: Artikel “Plotinos” inDer Kleine Pauly. Lexikon der Antike, Bd. 4. S.
942.

% Dodds unterscheidet drei Typen des dualistischeftbiltles, je nachdem, welche Qualitat dem
Bosen zugeschrieben wird. A) Das Bose als Matadlier ¢-insternis, nicht von Gott geschaffen
und ihm feindlich gesinnt. B) Das Bose als Schitkdassen Reprasentanten Damonen sind, die
sich zwischen die Welt und Gott stellen. Und C) pasonifizierte Form des Bdsen als Fiirst
dieser Welt, der in manchen Varianten auch ihr gfhdist. Dodds, a.a.O., S. 28ff. Zur
Geschichte des Bosen in der Antike siehe CarstdpeC&eligion und Mythos im Altertum. In:
Colpe, Carsten / Schmidt Briggemann, Wilhelm (HrsgDas Bése. Ein historische
Phanomenologie des Unerklarlichen. Frankfurt /MB3.95. 13ff.

20



DIE ANTIKE LEHRE

Kulte, die sich wiederum durch den Kontakt mit deestlichen Denkweise
verandern. Die alten Religionen leben transformiaiter, wahrend sich die einst
auf einen engen Kreis der Erlesenen begrenztenedigsteligionen zusammen
mit dem neuen Christentum und zahlreichen Sekteainem immer gréReren
Gebiet verbreiten. Gleichzeitig nehmen die Spéatéarm griechischer
philosophischer Schulen eine religits-mystischerFan® In diesem Kontext ist
auch die weite Verbreitung der Astrologie in der sthiehen Welt der
hellenistischen Epoche zu verorten, d.h. der mmistFatalismus verbundene
Glaube an den EinfluR der Gestirne auf das mems$ghliSchicksal. In der
klassischen Antike wurde den Himmelskorpern keirmdleRflr die persénliche
Moira zugewiesen, wohingegen alle rémischen Kaaser Traian Anhanger der
Astrologie warert! Rudolph beschreibt die Auswirkungen des Synkretisiauf
das breite religiose Angebot dieser Zeit:

Die davon gekennzeichneten hellenistischen Relggipau denen die Gnosis gehort, sind
von einer auffalligen Dynamik beherrscht, die Wdndel Beharren zugleich umfafit. Sie
I6sen sich einerseits von ihrem alten Wurzelboden,es Iran, Kleinasien, Syrien oder
Agypten, um sich in der damaligen “Okumene” ausgitbn (weshalb man sie

“6kumenische Religionen” nennen kann), andererskéwahren sie viel von ihrem

angestammten, teilweise recht archaisch wirkendextiffonsgut, ja man greift sogar

bewuft darauf zuriick, um es neu im Sinne des Hsfters zu interpretiereff

Das Ergebnis des Synkretismus ist also eine vertindeligiose Landschafft,
deren erstaunliche Vielfalt durchaus als ein wegeindiz dieser Umbruchszeit
verstanden werden karihNeben den traditionellen Gotterkulten verbreita s

% Dies ist der Fall etwa des Mittel-Platonismus sowdes mit ihm eng verwandten
Neopythagorismus, aber auch der spéaten theologigEhtwicklung des Neoplatonismus etwa der
Syrischen Schule oder auch der Schule von Pergavighnhierzu Fuhrmann, a.a.O., S. 141ff.

3 Neben zahlreichen literarischen Anspielungen, Wwoti und Lehrgedichten aus der
spéthellenistischen Epoche sind aus dem 2. Jahehurwvei fast vollstdndig erhaltene
astrologische Werke Uberliefert.

%2 Rudolph, a.a.0., S. 307. Zum Ph&nomen des Syskmesi vgl. Leisegang, a.a.0., S. 1-9.

% In Apuleius” Werk ist uns eine sarkastische D#tstg des breiten religivsen Angebotes dieser
Zeit erhalten, als dessen durchgehendes Merkma{atiription erscheint: “Also selbst unter den
Toten lebt die Habgier, und auch Charon oder aech/dter Dis, ein so méachtiger Gott, tut nichts
umsonst, und der Arme muf3 im Sterben sich das Galseerschaffen, und wenn etwa kein Geld
zur Hand sein sollte, so wird ihn niemand den étzhtemzug tun lassen.” Apuleius: Der goldene
Esel. 6:18,5f. Zitiert nach der Ubersetzung von &uHelm, Berlin 1970. Vgl. auch die Episode
mit den Priestern der syrischen Gottheit Atarg&itsd. 8: 24 - 30.
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eine Reihe neuer religidser Stromungen, die tdotasi graezisierenden AuReren
mit dem veranderten Weltbild und der geistigen Wbieruder Epoche
Ubereinstimmen und ein Welt- und Selbstverstandais Ausdruck bringen, das
von der klassischen Antike weit entfernt ist.

Wesentliches Merkmal dieser neuen Religiositatdest zunehmend persénliche
Charakter der Beziehung zum Géttlichen, der siddenadem in den traditionellen
Religionen institutionalisierten vermittelten Koktazum Jenseits entwickelt und
individuelle Erfahrungen legitimiert. Diese Wendenz Individualismus geht mit
einer allgemeineren Wende zurdnnerlichkeit einher, einem neuen
Selbstverstandnis des Menschen, dessen Ziel nurseghipersonliches Heil ist.
Rudolph betont aufRerdem die zunehmende Vergeigfiguei jenen neuen
synkretistischen Religionen wie der Gnosis, in dedeé angestrebte Erlésung
weniger durch eine festgelegte kultische Handluigy véelmehr durch eine
geistige Attitide herbeigefiihrt werden kafirDies wird deutlich, bedenkt man
die zentrale Rolle von geistigen Qualitaten wie d@le”, “Wissen” oder
“Weisheit” in diesen Systemen. Es handelt sich aochrall der Gnosis um die
fur die hellenistische Zeit charakteristische Misop von Religion und
Philosophie, die die verschiedenen Schulen der tbagoréer, Neoplatoniker
und Gnostiker kennzeichnet.

34 Rudolph spricht von “Spiritualisierung”. Vgl. Ruigh, a.a.O., S. 307f.
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2. KAPITEL
HiSTORISCHER UBERBLICK

QUELLENLAGE

Die Schwierigkeiten der Gnosisforschung beginnandee Quellenlage. Wenige
original gnostische Texte sind Uberliefert, waseeseits auf die Bekampfung der
Gnosis als Haresie, andererseits auf die besond¥etschatzung der
individuellen Inspiration innerhalb der Gnosis ztkzufiihren ist. Die meisten
gnostischen Systeme, eine Ausnahme bildet der Maisimus® legen groRen
Wert auf stdndige Erneuerung, und unterscheidem somit in ihrem
Traditionsbewul(3tsein von Schriftreligionen wie déadentum oder Christentum,
die Wert auf die Ubernahme und Bewahrung ihrer ificad legen. Vermittelt
wird demnach weniger ein Textkorpus als eine Demsyedie ihrerseits immer
wieder neue Texte und Systeme hervorbringt. Bereioth ist der Kommentar des
Kirchenvaters Irindus zu den Schilern Valentins, sich rihmen, “Verbesserer
des Meisters zu sein™: “Nicht zwei oder drei gils, elie Gber den gleichen
Gegenstand dasselbe sagen, im Gegenteil, sie wridehen sich in
Bezeichnungen und Sachefi.”

Fur die Gnosisforschung bedeutet dies die schvaerigage, dass uber
Jahrhunderte, mit Ausnahme des vermutlich aus deitterd Jahrhundert
stammenden @pus Hermeticumgdie einzige Quelle zur Gnosis die Schriften
ihrer Gegner darstellten, die im Glauben, die Ketae bekdmpfen, mehr oder
weniger ausfihrliche Darstellungen ihrer Lehrerfaféien und so zur Tradierung
ihres Gedankenguts beitrugen. Dieser indirekte Zggaim gnostischen Denken
hat den grofen Nachteil, dass an vielen Stellersclwver zwischen historischer
Wahrheit und christichem Missionseifer untersceredwerden kann. Die
wichtigsten haresiologischen Texte, die sich aef @nosis beziehen, stammen
aus dem ausgehenden zweiten und dritten Jahrhuradsot der Blutezeit der
elaboriertesten gnostischen Systeme. Neben deiftSé@liiversus Haeresison
Irindus, dem Bischof von Lyon, der hauptsachlickridie Valentinianer schreibt,

% Erst der Manichaismus versteht sich, in deutlichbBgrenzung von den friiheren gnostischen
Systemen, als eine missionarische Weltreligion ishdemiht, schriftliche Niederlegungen der
eignen Lehre zu erstellen. Vgl. Rudolph, a.a.0358f.

% Irinaus, Adv. Haer. 1 11,1.
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und De praescriptione Haereticoruron Tertullian finden siciRefutatio omnium
haeresiumdes Hippolytus von Rontromatades Clemens von Alexandria und
Contra Celsumvon Origenes. Anlal zu vielen Debatten gab sclidiel3
Epiphanius mit der Darstellung der orgiastischeteriRider Barbelognostiker in
seinemPanarion aus dem 4. Jahrhundéft.

Erst gegen Ende des 18. Jahrhunderts tauchtemarignostische Texte auf, die
Pistis Sophiadie Bucher des Jeund der sogenanntapyrus Berolinensis ein
sparlicher Fund, der erst 1945 mit dem Nag HamaulidFsoweit angereichert
wurde, dass er einen parallelen Diskurs zu den ehexder Kirchenvater
darstellte® Die noch nicht abgeschlossene Auswertung des Namnihadi
Corpuses lalt die Wichtigkeit des Fundes vor allam folgenden
Forschungsaspekten erkennen: Im Corpus sind sostoisitliche als auch nicht-
christliche Schriften enthalten, wodurch die pa&lellExistenz christlicher und
nicht-christlicher gnostischer Lehren bewiesen sathit die Verwobenheit von
Christentum und Gnosis einerseits, die vom Chrigtarunabhéngige Entstehung
der Gnosis andererseits verdeutlicht wird. AuRerdend der Anteil judischen
Gedankengutes sowie der griechischen philosopmschieadition an der
Entstehung einiger Richtungen der Gnosis deutlich.

Die mandéaischen Quellen schlief3lich stellen eimafangreichen Textkorpus dar,
der Einblicke in die dstliche Tradition der Gnogesvahrt™®

37 Eine Ubersicht tiber die haresiologischen Schrifimtet Rudolph, a.a.0., S. 13-30. Der erste
Band der dreibandigen Ausgabe von Foerster zur iGnpsisentiert eine Auswahl jener
Textstellen der Haresiologen, die sich auf gnolésBysteme beziehen und erlautert aul3erdem
ihren Kontext. Foerster, Werner (Hrsg.): Die Gno8id. |I. Zeugnisse der Kirchenvater. Zirich
1995. Dieser dreibandigen Ausgabe entstammen akdlépzitationen im Text, wenn nicht anders
angegeben.

% Die 11-bandige Faximile-Ausgabe erschien zwisch#873 und 1984. Die erste
Gesamtiubersetzung erfolgte 1977 in englischer 8pranter der Leitung von James M. Robinson
1977 und erfuhr seitdem weitere Neubearbeitungenyidrte und bisher letzte 1996. Robinson,
James (Hrsg.): The Nag Hammadi Library in Englisbiden, New York, Kéln 1996. Eine
Auswahl in deutscher Sprache bietet das Werk voardter, Werner (Hrsg.): Die Gnosis Il
Koptische und Mandaische Quellen. Zirich 1995.

¥ Ebd.
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DIE LERNAISCHE HYDRA*® STATIONEN IM GNOSTISCHEN DENKEN

Der Vergleich der Gnosis mit der lerndischen Hytdezeugt nicht nur die
Polemik, mit der die Kirchenvater der Gnosis engggten, sondern auch die
Bestandigkeit, die Zahigkeit, mit der sie jenerdPak standhielt. Vor allem aber
ist hier, wenn auch auf negative Art, die unglach®i Vielfalt der Gnosis, eines
ihrer bezeichnendsten Charakteristika, bildlichgdatellt. Allein im christlich-
griechischen Bereich fuhrt der empdrte Epiphanexhzig gnostische Sekten auf,
zu denen noch die heidnischen Gnostiker gezahldemvemissen, so wie auch
jene gnostische Bewegungen, die uns aus der drsafian, also der mandaischen
und manichaischen Literatur bekannt sthBiese Mannigfaltigkeit ist teilweise
erklarbar durch die geographische Weite des von @eosis ‘“infizierten”
Gebietes, das sich von Syrien nach Alexandria umah Brstreckte und somit die
wichtigsten Zentren des Reiches umfaldte, sowie ducth den umfangreichen
Zeitraum, Uber den sich das gnostische Denken ektihat. Doch ist sie am
ehesten von dem Wesen der Gnosis selber her zeiteegrim folgenden sollen
einige der wichtigsten heidnischen Personlichkeitiar ersten Jahrhunderte
genannt werden, deren Systeme entschieden zur stéldung des Profils der
Gnosis beitrugen. Es folgt eine kurze Darstellungr delaborierten
Systembildungen des 2. und 3. Jahrhunderts, unhkefSend einige Spatformen
der Gnosis, d.h. Sekten des 4. Jahrhunderts zengié&sn, ohne jedoch auf die
Besonderheiten ihrer Lehren einzugehen. Abschl@gRaoll die weitere
Entwicklung der Gnosis Uber die Antike hinaus sid#averden.

Diese gnostischen Systeme sind unter unterschieaiiddenennungen in die
Geschichte eingegangen, Benennungen, die oftmate Keelbstbezeichnungen
sind, sondern ihnen von ihren Gegnern gegeben wuktfenn sie trotz alledem
in der Forschung als historische Erscheinungsforrden Gnosis betrachtet
werden, so ist dies auf einige zentrale Vorstekuimwie das dualistische Welt-

40430 sind also ihre Lehren, von welchen, gleich ldeméischen Hydra, ein Ungeheuer mit vielen

Kdpfen gewachsen ist.” Epiphanios zitiert nach égang, a.a.0., S. 57. Neben dem friihen Werk
von Leisegang bietet sich in zahlreichen StudienGmosis ein Uberblick tiber die verschiedenen

Schulen. MaRgeblich ist die Studie von Kurt Rudokai der ich mich im folgenden hauptséchlich

orientiere.

“1 Die Klassifikation ibernehme ich von Jonas, 615-9.
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und Menschenbiff, die Vorstellung der Welt als das Reich des omjfiskth
Bdsen sowie die zentrale Rolle des Wissens flr idddviduelle Erlésung
zuruckzufiuhren, die, auch wenn die einzelnen Gruxaen Traditionsbewul3tsein
haben, Angelpunkte ihrer jeweiligen Lehre darsteffe

Die Anfange: Die Lehrer der ersten Jahrhunderte

Simon Magusist eine legendéare Figur des ersten Jahrhundégtggenosse der
Apostel und teilweise im selben geographischen &efit ihnen tatig. Simon
begegnet uns als Wanderprediger in Samaria undrapd®om. Die Kirchenvater
beschuldigen ihn, seine Zuhdrerschaft mit billigéaubertricks beeindruckt zu
haben, worauf auch sein Beiname anspielt. Einekdate zufolge bot er Petrus,
von dessen Wundern er beeindruckt war, Geld anjhummdas Kunststick der
Gnade durch Handeauflegen abzukaufen. Simon wuwifleseanen Wegen von
Helena begleitet, einer ehemaligen Prostituierterger er das ewig Weibliche
erkannt hatte. Sie bildeten das Urpaar: Simon ptése sich als die hochste
Kraft, die Kraft Gottes, und Helena wurde als Vegddgiung der Ennoia, der
Sophia, also des gefallenen weiblichen Prinzipgelwt. Sie steht fiur die
menschliche Seele, die von Simon erlost wurde. lebésakt von Simon und
Helena wurde somit die Ur-Einheit zelebriert.

Zwei Schuler von Simon Magus sind uns bekannt, Mdras und Satornilos, die
im 2. Jahrhundert in Antiochia predigteMenandros stellte sich ebenfalls als
Erléser dar, wenn auch nicht als hochste Kraft. #ufolge ist durch Taufe und
Ritus die innerweltliche Erlésung mdglich. Ein vesgr Schiler isSatornilos,
der in der Welt ein Werk niederer DAmonen und inis@ins den Erloser sah.

Sagenumwoben ist auch die Gestalt idagookrates aus dem 2. Jahrhundert, des
Ahnvaters der berlchtigten Sekte der Karpokratiaimeressanter noch als der

2 Dualismus ist eines der zentralen Merkmale derstichen Weltsicht. Hierbei kann eine
monistische oder eine dualistische Kogimisie gelehrt werden, in allen Fallen fihrt sie jedoah z
einer dualistischen Kosragie.

3 Die zentralen Merkmale des gnostischen Denkendemeim zweiten Teil dieser Arbeit
behandelt. Ich orientiere mich hierbei an der Tgg@ von Jonas unter Berucksichtigung der
Vorschlage, die in der Konferenz von Messina 19@&entiert wurden, sowie deren Besprechung
und Erganzung bei Rudolph. Vgl. Colpe, Carsten:seblége, a.a.O. Siehe hierzu Rudolph, a.a.O.,
S. 65ff.
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Vater ist sein Sohi&piphanius, der nach Clemens der eigentliche Schulgriinder
ist; Epiphanius starb sehr jung, mit 17 Jahren, wacdde in Cefalonien beerdigt,
wo er als ein Gott verehrt wurde. Er hinterlie3 d€raktatus uber die
Gerechtigkeit in dem er eine stark antinomische Lebenshaltdegjokratische
Prinzipien sowie die Gleichheit der Geschlechteoppgierte. Epiphanius
verteidigte die Teilhabe eines jeden an den mdiamieGitern und lehnte
Privateigentum als ein menschliches Konstrukt akiné& Lehre von der
Seelenwanderung ist eindeutig libertinistisch ggprda man ihr zufolge alles auf
dieser Welt durchmachen, jeden Aspekt des Bosekoaign muld, um von einer
erneuten Wiedergeburt erldst zu werden. Das Wirkgebiet der Karpokratianer
war hauptséachlich Kleinasien, allerdings fal3te e@lieshre durch Marcellina, eine
Schilerin von Karpokrates, um 160 auch in Rom Ful3.

Christliche Gnosis

Ein groBes Forschungsgebiet stellt die Beziehung d&nosis zum
Frihchristentum dar, da mittlerweile bewiesen t#ss das neue Testament
teilweise in Auseinandersetzung mit der Gnosistanten isf* Die gegenseitige
Beeinflussung in den ersten Jahrhunderten istea®,sass die Texte des Neuen
Testaments aus dem 2. und 3. Jahrhundert als Z=egmines “zweiseitigen
Prozesses” gelesen werden konnen, der “Christeanisgy der Gnosis” einerseits
und der “Gnostisierung des Christentums” andere$eDas Ergebnis dieses
Prozesses war schliel3lich die Herauskristallisigrdes christlichen Dogmas und
die Verdammung der Gnosis als Haresie. Doch esdkt zu Ubersehen, dass sich
die Blutezeit der Gnosis im 2. Jahrhundert inndrtaggs Christentums vollzog,
getragen durch Menschen, die sich selber als @hrigmpfanden. Diese
Symbiose mit dem Christentum ermdglichte, so Ruudolie Ausbreitung der
Gnosis im 2. Jahrhundéft.

4 Rudolf Bultmann widmete sich dieser Thematik uridsadie gnostischen Elemente im neuen
Testament, besonders bei Paulus und dem Johanaegdtium, nach. Vgl. hierzu die Darstellung
bei Rudolph, a.a.0O., S. 322.

“5In den Formulierungen Rudolphs. Ebd.

® Ebd.
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Die Gnostiker Basilides, Valentinos und Marcione dn folgenden vorgestellt

werden sollen, verbindet ihr christliches Selbst@rdnis, auf Grund dessen sie
anfangs in christliche Gemeinden integriert warem waher eine besondere
Bedrohung fiir das orthodoxe Christentum darstell@ieser Umstand erklart

aulBerdem die Ausfihrlichkeit, mit der ihre au3etaborierten Lehren von den
Kirchenvatern behandelt wurden.

Basilideslebte in der ersten Hélfte d@s Jahrhunderts in Alexandrien und sein
System einer christlichen Gnosis bleibt stark demecfischen Denken
verpflichtet. Die Quellenlage zu Basilides ist as8@roblematisch, da von seiner
umfangreicherExegesisnur spéarliche Fragemente erhalten und die Beridbte
Kirchenvater widerspriichlich sird.

Zentrale Thematik in Basilides’ Lehre ist das Bdses Uberall in der Welt und im
Menschen selber prasent ist. Die Welt wird als Eiagebnis einer Urverwirrung
angesehen, weshalb diese Lehre stark antikosmisai®blehnende Zlge tragt.
Basilides’ komplexe Kosmologie erklart die Emanatimn Himmelswesen aus
dem ungezeugten Vater. Anfangs bilden sich seclisdigge Krafte herausnus
(der Verstand)logos (das Wort),phronesis(die Klugheit),sophia(die Weisheit)
unddynamis(die Kraft). Diese bilden als Paare das Pleroraa;dem letzten Paar
entstehen 365 Engel, die ihre jeweilige Sphare drbnngen. Die Engel der
letzten Himmelssphare schaffen den Menschen und\dil, in der das Bose,
verkorpert durch den Judengott Abraxas, waltett @atisendet seinen Sohn Nus-
Christus, um die Seele der Menschen zu befreien.

In der monistischen Variante vollzieht sich die &@lng des Alls als Emanation
dreier Sohnschaften aus dem “nichtseienden” Goig. €@ste Sohnschaft eilt
gleich zu Gott, die zweite kann nur mit Hilfe desligen Geistes erhoben werden
und die dritte, die dem Stofflichen entspricht, &€dzuvor der Reinigung. Die
Sprache des Menschen ist nicht in der Lage, dietedhSpharen zu erreichen,
weshalb auch Gott nur negativ umschrieben werdan.kRies scheint auch die
Begriindung fir das funfjahrige Schweigegebot zwn,sdias Basilides nach
pythagoreischem Vorbild seinen Schilern auferlegke,Protest gewissermafien

“"Ireneus stellt Basilides” Lehre als ein duali$tes; duRerst pessimistisches System dar, wéhrend
bei Hippolytos eine monistische und eher optimistés Variante beschreiben wird. Vgl. Irindus
Adv. Haer. | 24,3-7. Hippolyt, Refutatio VII 20-2Rach Filoramo entspricht diese Darstellung
einem spéateren Stadium der Lehre, vermutlich aus 8eJahrhundert. Vgl. Filoramo, a.a.O., S.
1509ff,
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gegen die lllusion, die jedes Sprechen darstefit.dér Christologie vertrat
Basilides einen strengen Doketisnffi®ie stark antikosmische Ausrichtung der
Lehre legitimiert den Libertinismus, obgleich mamanmt, dass Basilides selber
asketisch lebte. Basilides hatte einen Nachfolgeseinem Sohtsidoros.

Marcion wurde Ende des ersten Jahrhunderts geboren u@bhfsdes Bischofs
von Sinope christlich erzogen. 139 zog er nach Remer anfangs in die dortige
christliche Gemeinde aufgenommen wurde. Als er &d#l einer Synode sein
Verstandnis des Christentums vertrat, wurde er \wi@gen, woraufhin er eine
eigene Kirche grundete. Die marcionitische Kirchieitete sich noch weit tGber
den Tod ihres Grinders (160) hinaus sowohl im Weate auch im Osten bis
nach Ostsyrien aus, so dass Tertullian, ihr erbéteGegner, feststellen mulf3te,
dass sie “die ganze Welt ausfuft®'.

Marcion wird in der Gnosisforschung oft gesondetidndelt, da er im Gegensatz
zu den anderen gnostischen Lehrern seine eigenehe&igrindete und ein
Evangelium verfaldte, das hauptséchlich aus einer€iBigung” der christlichen
Evangelien im gnostischen Sinne best8tber zentrale Gedanke Marcions bei
der Bearbeitung der Evangelien ist die Gegenubknste des Gesetzes-Gottes
des Alten Testamentes, der mit dem gnostischen rgen gleichgesetzt wird,
und des Erlésers, des Lichtboten des unbekanntéessden er in Christus sieht.
Zu diesem Zwecke unternimmt er eine polemische egisig des Alten
Testamentes (Protestexegese) und ist gleichzestigiibt, jede Verbindung von
Christus zu Jahwe zu tilgen. Auffallend bei der dl@amitischen Lehre ist, dass sie
auf der Bibel basiert und auf die fur die Gnosisistoliblichen wuchernden
mythologischen Ausformungen oder philosophisch-mghen Spekulationen
ganzlich verzichtet.

8 Als Doketismus wird die Auffassung bezeichnet,zdéslge Christus einen rein geistigen
Kdrper besal3. Zu den Implikationen der doketischeffassung in der Gnosis siehe weiter unten
die Besprechung Koslowskis, S. 110ff.

9 Tertullian, Adversus Marcionem V, 19.

%0 Alle anderen gnostischen Lehrer bestanden aufndedlichen Verbreitung ihrer Lehren, so dafR
lediglich Texte wie Hymnen, Homilien usw. verfal3inden, die der praktischen Gemeindearbeit
dienten. Uber lange Zeit war die Zuordnung Marciaos Gnosis umstritten, nicht zuletzt weil
Harnack, einer seiner bekanntesten Interpreteh,gagen diese Verbindung ausgesprochen hatte.
Harnack, August von: Marcion. Das Evangelium voemnfden Gott. Neue Studien zu Marcion.
Leipzig 1924. In der neueren Forschung jedoch Watcion zur historischen Gnosis gerechnet.
Vgl. Filoramo, a.a.O., Rudolph, a.a.0., u.a.
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Marcions SchuleApelles wandte sich wieder starker der mythologischen Gnos
zu und grindete seine eigene Gemeinde, die sichllgdazu der Kirche seines

Lehrers verbreitete, sie jedoch nicht Uberdauerte.

Die zweite Halfte des zweiten Jahrhunderts wircchutie Schule degalentinos
gepragt. Valentinos, der ebenso wie Basilides iexahdrien griechisch erzogen
wurde, nahm frih das Christentum an. Um 140 zod amamach Rom, wo er in
der christlichen Gemeinde sehr erfolgreich war baishahe zum Bischof ernannt
wurde. Seine Auffassung des Christentums flhrt@gedden Bruch mit der
Gemeinde herbei, und er wurde als Haretiker aubtpessen, woraufhin er seine
eigene Schule grundete. Es ist bezeugt, dass Waenboch 20 Jahre in Rom
blieb und erst 165 nach Zypern zog, wo er auclstar

Valentinos verdanken wir das elaborierteste gndstisSystem, das allerdings in
sechs verschiedenen Fassungen in der héaresiolegistheratur Uberliefert
worden ist! Diese &uRerst problematische Quellenlage ist zw@ih auf die
programmatische standige Weiterentwicklung und Umimg der Lehre
zurlickzufiihren. Valentinus hinterlie zahlreichehiBer, die sein Werk
fortfUhrten. Man unterscheidet hauptsachlich zweschder “italienischen”
Richtung, die durchPtolemaios und Heraklion vertreten wurde und sich im
Westen verbreitete, und der “anatolischen Richtuwigg unterAssionicus und
Markos eine libertinistische Variante im Osten entwickeDie valentinianische
Schule verbreitete sich im gesamten Mittelmeerraigins 4. Jahrhundert.

Nach Valentinos’ Lehre besteht das Pleroma aus 806eA oder Welten, die
paarweise angeordnet sind. Von grof3erer Bedeutimagdse hoheren Sphéaren,
die eine AchtheitOgdoas bilden. An der Spitze dieser vier Paare steiyhos
(der Urgrund) uncennoia(die Denkkraft), die auch atsharis (die Gnade) oder
sige (das Schweigen) bezeichnet wird. Es folgers (der Verstand) undletheia
(die Wahrheit);logos (das Wort) undzoe (das Leben)anthropos(der Mensch)
und ekklesia(die Kirche). Aus ihnen kommen die anderen Wekliervor, bis hin

°1 Es handelt sich um die Darstellungen bei Iringdv. Haer. | 1-8, 11-12, 13-21; Hippolyt:
Refutatio VI 29-36; Origenes: Johannes Kommentdemens Alexandrinus: Ex Theodoto und
Epiphanius, Panarion 31,58; 35,4;35-36. Im Nag HadifKorpus finden sich Texte, die der
Schule Valentins, wenn auch nicht ihm selbst zuggésicen werden: neben deBvangelium
Veritatis finden sich da®hilippusevangeliunund derBrief an ReginasEine Zuordnung der Nag
Hammadi-Texte zu den einzelnen Richtungen findeh & Foerster, W. (Hrsg.): Die Gnosis.
Bd.ll. a.a.O.
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zur letzten, sophia (die Weisheit). Die Entstehung des Kosmos wird im
valentinianischen System nach dem Schema der Emarats denbythos(dem
Urgrund) dargestellt. Allerdings ist dieser Proz#f&ch einen doppelten Fall
gekennzeichnet. Sophia, der niedrigste Aon, vetzatin nach dem Urgrund, ihre
Neugierde hat einen Fall im Pleroma zur Folge. €hsi, ein Aon, fihrt Sophia
wieder in die Harmonie zurtick. Ihr Verlangesnthymeseswird aber von ihr
abgetrennt und wird aufRerhalb des Pleromas zuramt8ophia, der Sophia
Achamoth. Um diese niedere Sophia von ihren Lerlebefreien, wirdsoter(der
Erloser) von den Aonen hervorgebracht. Aus denbBitsen der Sophia gehen
drei Seinsmoglichkeiten hervor: aus ihrer Leideaficldie Materie, aus ihrer
Reue das Seelische, aus der Reinigung durchSiger das Geistige. Dieser
Dreiteilung entspricht auch die Einteilung der Mehieit in Hyliker, Psychiker
und Pneumatiker Sophia Achamoth schafft aus der psychischen Sobstien
Demiurgen und dieser die Welt. Er hat so eine Zwasposition zwischen
Achamoth und der Welt inne. Er ist gekennzeichnatcll Unwissenheit (in
Bezug auf das Pleroma) und Uberheblichkeit. DieaSahg der Materie geht
demnach auf eine Urkatastrophe, einem Fall im Riarauriick. Der Mensch
schlieBlich ist ein Werk niederer Damonen, jedoashndem Vorbild des Aon
anthroposdes Ur-Menschen, geschaffen.

Spéatformen der Gnosis

Im 4. Jahrhundert erfahrt die Gnosis in Form eimzelSekten eine zweite
Blutezeit. Einige davon verbindet der Schlangenkuid alle zeichnen sich durch
eine starke Tendenz zur Mythologisierung und ieiliRraxis durch antinomische
und libertinistische Zlige aus.

Die Ophiten ehrtendie Schlange als das Symbol des Alls, in dem Anfang und
Ende zusammenfallt. Die Schlange ist prasent umamiTeil an allen Bereichen
der Schopfung. So erscheint sie am Himmel als dienBn der Planeten, die den
Kosmos umringen. Auf der Erde nimmt sie die Forma gewaltigen Flusses, der
die Erde umzingelt, an. Im Menschen findet sichSilange in den Windungen
der Eingeweide. Die Schlange wird aul3erdem alsedste Revoltierende gegen
das Gebot Jahwes im Paradies gefeiert. Sie hatRdiee des Mystagogen
tibernommen und war so der Erléser von Adam und Eva.
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Die Peraten nahmen ihren Namen vopera was Uberschreitung bedeutet.
Hiermit ist das Ziel dieser Sekte angegeben, néndie Uberwindung der Welt.
Die Kainiten nannten sich nach Kain, den sie als den erstenltfenden gegen
Jahwe ehren.

Die Sethianerverehrten Seth, den dritten Sohn Adams, und $&animerin Lilith.
Ihre Mythologie, in der die Frau eine zentrale [ated einnimmt, zeichnet sich
durch starke Erotik aus. Ahnliches gilt auch fie Giekte deBarbelognostiker,
die ebenfalls wegen ihrer libertinistischen Pradtikunter ihren Zeitgenossen
verrufen war.

Gnostische Religionen

Der Manichaismus ist nach seinem Grinder Mani (216 - 276) benamt u
versteht sich als Berichtigung und Erfiillung deshieirigen grof3en Religionen des
Christentums, des Zoroastrismus und Buddhismus. i Mstammte aus
Mesopotamien (Seleukia am Tigris) und war hauptg#chim Reich der
Sassaniden tatig, obgleich sich seine Religion rehem Tod im Gebiet des
heutigen Irak und der Nachbarstaaten nicht durzBeekonnte. In Gegensatz
dazu erwiesen sich Syrien, Palastina und Agyptsrfrathtbarer Boden fiir den
Dualismus Manis, der im 4. Jahrhundert in Agypteme Blitezeit erfuhr. Von
dort aus konnte sich der Manichaismus in ganz Nokda ausbreiten und
schlie3lich auch nach Spanien, Gallien und Romngela, das er auch auf einem
zweiten Weg, Uber Vorderasien und den Balkan, @rtdiatte. Seit Diokletian
wurde der Manichaismus staatlich verfolgt; bei Bekampfung der “Religion des
Lichtes” tat sich Augustinus besonders hervor, daleehemaliger Anhénger des
Manichaismus Uber genaue Kenntnisse der dualistis&eligion verflgte. Trotz
der starken Verfolgung hinterliel3 der Manichaismash tber das 6. Jahrhundert
hinaus starke Spuren im Westen, besonders auf delkarB wo er unter
verschiedenen Namen fortleBfe. Das eigentliche Verbreitungsgebiet des
Manichaismus war Asien: Uber Persien und Turkistglangte er im 7.

2 Auf die Entwicklung in Europa komme ich spater mazu sprechen. Vgl. den Abschnitt
Gnostische Vorstellungen im européischen Mittetalie 27ff.
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Jahrhundert bis nach China, wo seine Existenz his 17. Jahrhundert
nachweisbar ist>

Man kann im Falle des Manichdismus durchaus voer&\feltreligion sprechen,
deren Anpassungsfahigkeit an die jeweilige religibdosophische Umgebung
einen wesentlichen Faktor bei ihrer Verbreitungstidit. Der Manichaismus
zeichnet sich durch einen radikalen Dualismus 8emni geht von der Existenz
zweier Machte aus, deren Auseinandersetzung dr@ppeh kennt: Anfangs
standen sie sich als zwei Reiche, das des Lichtes das der Finsternis,
unvermischt gegenuber, in unserer gegenwartigenssted Finsternis und Licht
vermischt, und in einer zukinftigen Zeit werdenwieder getrennt und unberthrt
voneinander sein. Die manichdische Kosmogonie erkide die urspringliche
Ordnung durch den Einfall des Bosen in das Lichkrgjefahrdet wurde. Bei dem
Kampf der zwei Prinzipien unterlag der Gesandte plesitiven Prinzips und
hinterlie einen Teil seiner Lichtseele der FinsggerDieser Teil der Seele muf}
nun gerettet werden, und zu diesem Zweck werdemtlhaten entsandt, die
zahlreiche Damonen Uberwinden und aus ihren KorgerwWelt erschaffen. Die
Kosmogonie dient also der Eschatologie, d.h. didt Wegeschaffen worden, um
die Lichtseele zu befreien. Der menschliche Leikeraist, wie in jedem
gnostischen System, eine Schépfung der Damonengdem die Lichtseele
eingekerkert wurde. Ein weiterer Lichtbote wirdsamtdt, um den Menschen den
erlésenden “Ruf’ zu bringen und ihnen so ihre Zugifkeit zum Lichtreich ins
Bewul3tsein zu rufen. Die gelauterten Lichtpartikerden von der Materie erlost
und steigen hinauf, nach mandaischen Glauben biklenam Himmel die
MilchstraRe. Der Mond sammelt dieses Licht in seliehel auf, wodurch er an
Fille immer zunimmt. Wenn schlie3lich das Stadiues &ollmondes erreicht
wird, wird die Licht-Last an die Sonne weitergegebBer Neumond kann dann
die Prozedur von neuem beginnen. Das Weltall, doe Eind der Mensch sind
nach dieser Lehre verantwortlich fir die Erldsungs ader Materie. Die
Besonderheit des Manichaismus im gnostischen Komexdass es sich um eine
Religion mit Riten und kirchlicher Institution hasltl

%3 Ich folge in dieser knappen Darstellung den Ausiiigen von Rudolph, a.a.0., S. 352-378. Ein
Einblick in Geschichte und Wesen der Religion Mdmdet sich au3erdem in Bohlig, Alexander
(Hrsg.): Die Gnosis Ill. Der Manichdismus. Zuric®9b.
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Die gnostische Religion deMandaer, der “Wissenden” rhanda = Wissen),
entstand im heutigen Irak zwischen dem 2. und Brhiendert und existiert bis
heute. lhre Lehre folgt den Grundzigen des gndstis®ualismus: In der bosen
Materie finden sich gefallene Elemente des Lichtrej die durch den erlésenden
Ruf der Lichtboten sich ihrer géttlichen Herkunfit@nnen und erlést werden
kénnen. Die Soteriologie, also die Lehre von denisfeg der Seele nach dem
Tod durch die acht feindlichen Planetensphérenas Hichtreich, bildet den
Mittelpunkt des mandaischen Glaubens. Neben dia@gkdie einzelnen Seelen
bezogenen Erlésung kennt die mandaische Religioh aune Endzeitvorstellung.
An diesem Tag des Endes werden alle Seelen gdriahtt die Machte der
Finsternis und ihre Werke vernichtet. Die Beziehdagmandaischen Religion zu
frihjudischen Taufsekten und zum Manichaismus igthtn geklart. Ihre
erstaunliche Schriftkultur entwickelte sich wohteunter islamischer Herrschatft,
um die Duldung der mandaischen Religion als Budajiocel zu sichern. Eine
zentrale Stellung im mandéaischen Glauben nimmidefritus ein.

Gnostische Vorstellungen im europaischen Mittelalte

Steven Runciman leitet seine bahnbrechende Stddresie und Christentum.
Der mittelalterliche Manichaismumit den Worten ein: “Toleranz ist eher eine
soziale als eine religiose Tugermd.Mit den Konsequenzen dieser Feststellung,
die Millionen von Menschen buchstablich hautnalalenén haben, wird man auch
konfrontiert, sobald man nach dem Fortleben destigthen Gedanken nach dem
Mailander Edikt (313) und der Bekehrung Konstantidess Grof3en zum
Christentum fragt. Schon in der Zeit davor hattgie, wir bereits gesehen haben,
die gnostischen Lehren und Systeme heftige thestbgi Debatten ausgel6st,
deren Widerhall tber die Schriften der Haresiolobgenzu uns dringt. Basilides,
Marcion, Valentinos, um nur die wichtigsten Lehaezufihren, wurden aus ihren
christlichen Gemeinden ausgeschlossen, wobei gleith vor ihren Lehren
gewarnt wurde. Haufig allerdings waren die Poséomler gnostischen Christen
von den orthodoxen Lehren schwer zu unterscheldenAuseinandersetzungen
mit den Gnostikern gaben daher oft den Anlal3, ddsodoxe Dogma zu

5 Runciman, Steven: Haresie und Christentum. Detefalterliche Manichaismus. Miinchen
(1947) 1988. S. 15. Folgende Ausfuhrungen zu detelalierlichen Héresien orientieren sich an
Runciman.
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formulieren und somit Kriterien einzufihren, um derahren Glauben” von den
“Irrlehren” zu unterscheiden. Doch auch dann bligé Bekampfung auf rein
theologischem Gebiet, weshalb die erwadhnten Greystikgestort ihre eigenen
Schulen bzw. Kirchen griinden konnten. Diese Duldshgicht auf eine tolerante
Einstellung jener Frihphase zurtickzufihren, sondefndie Tatsache, dass das
Christentum selbst in diesen ersten Jahrhunderiea Blinderheitsreligion
darstellte und sich innerhalb des breiten religi®dagebotes des Spathellenismus
behaupten mulfite.

Als Konstantin der Grol3e auf seinem Sterbebettefglith die christliche Taufe
empfing, anderte sich die Situation schlagartign Mwrde das Christentum die
offizielle Religion des rémischen Imperiums und tbatdie staatliche
Unterstitzung bei seiner Verbreitung. Dies bedeutddss alle Andersdenkenden
innerhalb des Christentums mit der Beschuldigung-igesie zu rechnen hatten.
Besonders in jenen Féllen, in denen - wie es beiGigostikern der Fall war - die
Lehren auch sozialpolitische Konsequenzen hattedeltete dies die staatliche
Verfolgung®

Im folgenden sollen die wichtigsten jener gnostestbekten erwahnt werden, die
sich bis in das 15. Jahrhundert trotz der widrig¥erhaltnisse unter
unterschiedlichen Namen von den Steppen Kleinasigénsr das gesamte
Balkangebiet und spater auch nach Westeuropa vetiere Auf eine Darstellung
ihrer Lehren wird in diesem Zusammenhang verzichtes sei auf die
umfangreiche Bibliographie verwiesgh.

Der armenische Boden schien fur gnostische Hardmennders empfanglich zu
sein. Neben den Anhangern Manis und den Marcioritelen sich aus der Mitte
des 5. Jahrhunderts Berichte Uber die Bekampfung Messalianer und
Borboriten, die, wie man aus den radikalen Reaktionen sddiei@ann, eine
ernsthafte Bedrohung fir die armenische KirchetdHien.

® Runciman betont in diesem Zusammenhang die Veréndein der Argumentation der
Kirchenvater, die sich ab dem 4. Jahrhundert nictghr auf rein theologische Themen
beschrankten, sondern immer mehr Gewicht auf dzialsoverhalten, die Gewohnheiten und die
Lebensweise der Haretiker legten, mit dem Ziel,abseBedrohung fir die Sicherheit des Reiches
darzustellen und somit ihre Verfolgung sicherzilstelVgl. Runciman, a.a.O., S. 18.

® Neben der bereits erwahnten vortrefflichen Stud@ Runciman, der eine ausgiebige
Untersuchung sowohl westlicher als auch dstlicheell@n zugrunde liegt, sei die neuere Studie
von Stoyanov erwdhnt. Stoyanov, Yuri: The Hiddeadition in Europe. The Secret History of
Medieval Christian Heresy. London 1994.
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Im 8. Jahrhundert erschienen die ersten Berichée die kriegerische Sekte der
Paulikianer, die sich nach Paul von Samostata nannten undrasdi Gber das
gesamte byzantinische Reich verbreiteten, wo siengeh Gesinnung des
jeweiligen Kaisers toleriert oder verfolgt wurdeAls sie unter Theodora
endgultig verbannt wurden, verlegten sie ihr Zemtran den Rand des
Imperiums, auf muslimisches Gebiet, von wo aus s@h Uber Kleinasien
ausbreiteten und gemeinsam mit ihren sarazenisdhermindeten in das
byzantinische Territorium einfielen. Erst Basiligslang es gegen Ende des 10.
Jahrhunderts, die Paulikianer zu unterwerfen uachach Thrazien umzusiedeln,
wo sie bis ins 17. Jahrhundert den Bekehrungsviesustandhielten.

Die Sekte deBogomilen benannt nach ihrem Grinder, dem Popen Bogomil,
entstand Mitte des 10. Jahrhunderts in Bulgariee. ®emeinde der Bogomilen
bestand aus drei Gruppen, den Vollkommenen, diesiikt asketisches Leben
fuhrten, den Hoérern und den einfachen Glaubigeme lhehre stimmt im
wesentlichen mit dem gnostischen Denken der Anibberein. Sie lehnen das alte
Testament als Teufelswerk ab und akzeptieren vomehdestament lediglich
das Johannesevangelium. Weder die Verfolgung diiecbyzantinischen Kaiser,
noch die Verhaftungen, Verbrennungen und Verdammwrguf den Synoden
konnten die Verbreitung der Bogomilischen Lehre @dag gesamte Balkangebiet
verhindern. Die Kirchen von Konstantinopel und Bulgn waren bis ins 12.
Jahrhundert Zentren der Bogomilen. Auf der hare&acSynode in Sudfrankreich
1167 Ubernahm ein bogomilischer Bischof, Niketas,Letitung. Die Bogomilen
breiteten sich im gesamten byzantinischen Reich waossie trotz der harten
Verfolgung bis ins 12. Jahrhundert fortlebten. Mién Kreuzzigen verlor
Konstantinopel allmahlich seine Stellung als ggesti Zentrum, so dass sich
gegen Ende des 12. Jahrhunderts das Zentrum desnileg in das heutige
Bosnien verlagerte. In den lateinischen Berichtamden diese Haretiker dann
Patarener genannt. Von dort breitete sich ihre Lehre immeiter nach Westen,
in die Lombardei und nach Frankreich aus, wo sié den Katharern ihre
Bliitezeit erlebté’ Die bogomilische Lehre bliebt jedoch in Mazedonéehalten
und zog sogar im 14. Jahrhundert in Athos sellvst@ie Eroberung Bulgariens

" Eine wertvolle Ubersicht iiber die Quellenlage udié Geschichte der Katharer bietet
Runciman. Runciman, a.a.0. Kap. VI. Eine populdsesschaftliche Darstellung der Geschichte
der Katharer findet sich in Baier, Lothar: Die gedRetzerei. Berlin 1991.
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durch die Turken Ende des 14. Jahrhunderts beeeddstEnde der Bogomilen in
dem Gebiet ihrer Entstehung.

Die zahlreichen Informationen Uber die Katharer deeken wir der
systematischen Verfolgung der Haresie durch diedtsche Kirche. Obwohl die
Inquisition die haretischen Schriften gewissenhadtstort hat® stellen die
Handbicher der Inquisitoren selbst, sowie die Bégichrer Tribunale eine reiche
Informationsquelle Uber die Lehren der westlich@oggischen Kirche dar. Die
Selbstbezeichung der Haretikéfatharer, was die “Reinen” bedeutet, soll die
Etymologie von “Ketzer” sein, der volkssprachlichBezeichnung fir Haretiker.
Die Katharer, die auch nach Albi, der Stadt, woetie Kirche gegriindet wurde,
Albigenser benannt wurden, waren also die Harepkerexcellence, was auch an
der Vehemenz ihrer Verfolgung ersichtlich wird. Zaelen 1150 und 1300
breiteten sie sich von Sudfrankreich nach ObeeitaliNordfrankreich, Flandern
und Deutschland aus. Trotz der gnostischen Lehre dea Katharismus eine
Volksreligion, die, wie schon die Bogomilen mit @énrUnterscheidung in zwei
Stande, den Prefectes und den Auditorii, durchaasgeésamte Bevolkerung
ansprach. Die Katharer stellten mit ihrer eigen@cehkchen Institution, ihren
Konzilen und ihren bis zu funf Bischéfen eine enafte Bedrohung flur die
katholische Kirche dar, die mit harter VerfolgungduschlieRlich der neu
eingerichteten Institution der Inquisition reageert Obwohl die letzte
Haretikerverbrennung 1330 stattfand, datiert man detergang der Katharer auf
den 16. Méarz 1244, das Datum der Einnahme der irg@ston Montségur.

Gnostische Vorstellungen in der Kabbala

Der Gnostizismus mit seiner Lehre eines weltfrem@arites liel3 sich mit der
judischen Vorstellung von einem Gott, der sich ddtenschen unmittelbar
offenbart, nicht vereinbaren. Ebenso kontrar sineé gnostische welt- und
naturfeindliche Lebenshaltung und die positive Yahgng einer gottlichen
Schdpfung im jadischen Glauben, die nur durch diedBaftigkeit des Menschen
verdorben worden ist. Die Gnostiker wurden angégrifund ihre Lehren
verdammt: “Wer immer Uber diese Dinge spekuliest,wéire besser fur ihn, er

%8 Die bekannteste der spérlichen Ausnahmen stallfTdektat Liber de Duobus Principiisies
héaretischen Bischofs von Bergamo aus dem 13. Jateénudar. Siehe Duvenroy, J. (Hrsg.): Livre
de Deux Principes. Paris 1973.
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ware nie in die Welt gekommen - Was ist oben? \WWaanten? Was war vorher?
Und was ist nachher?

Selbstverstandlich hat auch das Judentum nebenomleodoxen Lehre eine
mystische Tradition, die sich sehr wohl solchen kBfsionen widmet. Die
Kabbala, wenn auch als esoterische Lehre erst imJarhundert entstanden,
schopft aus dem theosophischen und mystischen WWisder ersten
nachchristlichen Jahrhunderte und entfernt sichezmend vom orthodoxen
Judentum.

Vor allem in der spaten Kabbala, die sich nach\dentreibung der Juden aus
Spanien entwickelte, findet sich gnostisches Geelagitt®™® Bevor auf die
Besonderheiten der lurianischen Kabbala eingeganged, sollen einige
Grundgedanken der klassischen Kabbala prasentenden, um die Wende im
Denken zu verdeutlichen.

Im Sefer-JetzirachdemBuch der Schopfungus dem 4. Jahrhundert, dem &ltesten
Schriftdokument der urspringlich mindlichen kaldiechen Tradition, findet
sich die Lehre der 10 Sefiroth und der 22 sie velbnde Wege, die den 22
Buchstaben des hebraischen Alphabets entsprecleerdigsen 32 Urelementen
beginnt die Schopfung. InBefer-ha-Bahir dem Buch des Glanzeswus der
Provence im 12. Jahrhundert, erscheinen die zefirotBeals gottliche Attribute.
Von der Provence breitete sich die Kabbala nacmi8paaus. In Guadalajara
verfal3te zwischen 1280 und 1286 Moses de LednSeder-ha-SohardasBuch
der Glorie das Zentralwerk der klassischen Kabbala, dasseiiter Vision von
Gott als En-Sof, “das Un-endliche”, und der Schagfals der Emanation Gottes
eindeutige neoplatonische Ziige aufweist. In deré.eles Sohar stellen die zehn
Sefiroth die Emanation Gottes dar; es sind seirtgbfite, seine Strahlerséfira
leitet sich vonsappir ab, die hebrdische Bezeichnung fur den Saphirhesei
Namen und Instrumente wahrend des Schépfungspexels handelt sich um
zehn komplexe Bilder fir Gott als den Schépfer, die einer strengen
hierarchischen Ordnung einander folgen. Sie weralsrein umgekehrter Baum
beschrieben. Seine “Krone” bild&ether, die als die erste Wirkung der ersten

¥ Das Rabbinische Anathema wird zitiert in: Bloomarbld: Kabbala. Poesie und Kritik.
Frankfurt /M 1989. S. 16.

0 Gerschom Scholem spricht von einer "héretischeos@ndualistischen und antinomischen
Charakters, die sich an der Peripherie des Judsneumwickelt hat", er lehnt jedoch die These
einer "Judischen Gnosis" ab. Vgl. Scholem, Gerschoim jidische Mystik. Frankfurt /M. (1957)
1994. S. 393, Anmerkung 24.

38



DIE ANTIKE LEHRE

Ursache kaum von Gott zu trennen ist und in der ghsamte Schdpfung
reflektiert werden kann. Der Baum endet alkut dem “Reich”, das die
Immanenz Gottes in der Natur und die OffenbarurigeseGlorie in der Welt
reprasentiert. Auf dieser untersten Ebene existias Bose, das aber nicht
“positiv bose” ist, sondern lediglich - in neoplaischer Tradition - aufgrund
seiner diametralen Entfernung vom Guten und sé&peitung diese Bezeichnung
verdient. So sind weder die Natur noch der Koérpatexht, sondern befinden sich
lediglich zu weit von dem Guten entfernt, wohin g@doch durch intellektuelle
Disziplin zuriickkehren kénnen. Aber auch wenn inh&@aosteht, das Bose habe
Bestand, wird es als eine “Erh6hung der Moglichd@itverstanden, die dem
Menschen von Gott gegeben werden, um seine mdrahskrafte zu bewéhren.
Das Bose existiert also nicht aus einer theogogrischder kosmogonischen
Notwendigkeit heraus, sondern vielmehr, weil GamdMenschen die Freiheit
der Wahl lassen wollt&:

Mit der Vertreibung der Juden aus Spanien 1492ndenéd sich das Wesen der
Kabbala, sie hort auf esoterisch zu sein und wim Z6ffentlichen Eigentum®?
Nach 1530 wird Safed in Palastina zum Zentrum dedemen Kabbala, von wo
aus sie sich als eine neue Religion in der Diasperbreitet. Griinder der spaten
Kabbala waren Moses Cordovero und sein Schilek Isada. Sie kamen dem
durch die verédnderte Situation des judischen Volewsorgerufenen Bedirfnis
nach einem neuen, personlichen Glauben nach, denstienge orthodoxe
Tradition nicht bieten konnte. Die Lehre von Mo§&wdovero und vor allem die
lurianische Kabbala kdnnen daher als eine Reaktidrdie Leiden der Diaspora
verstanden werdeli.Die Frage der Theodizee stellt sich unter diesersténden
mit einer Dringlichkeit, der die bisherige Lehréir fdie das Bdse niemals ein
Thema war, nichts entgegnen kann. Die klassisch¥b#la ist, wie wir gesehen
haben, eher von dem positiven Weltbild des Neoplatous beeinfluf3t, in dem
das Bose keine metaphysische Realitat besitzt. Bemist das, was als das Bose
erscheint, Gottes Aspekt der Strenge, den der uhgarMensch, der Gott nicht

®1vgl. Scholem, Die judische Mystik, a.a.O., S. 261.

2y/gl. Bloom, Kabbala, S. 31.

8 Scholem spricht von einem "groRen Mythos des Ex@isholem, Die jiidische Mystik, a.a.O., S.
314.
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als die alles umfassende Einheit erkennen kanretaiss Separates si€ftn der
Gnosis hingegen wird das Bose als die Realitéaedié&elt angesehen, und nahe
bei dieser Vorstellung befindet sich auch die Lalme Luria.

Vor Luria, etwa in der Lehre des Sohar, war Schiigfain progressiver Prozel3,
durch den das gottliche Licht Gber seine Namen,S#&roth, zum Menschen
emaniert; eine unidirektionale Bewegung also, di#pgenweise, ohne grol3e
Springe oder Rucklaufe stattfindet. Bei Luria jddaeurde die Schopfung zu
einem regressiven Prozel3, in dem die Katastropteezaintrale Rolle spielt. Erste
Voraussetzung fur den Schopfungsprozeld Zshzum das Sichzurlickziehen
Gottes, wodurch erst Platz geschaffen wurde fir #®smos. Aus dieser
Kontraktion heraus beginnt dann der Schopfungsfozter als Emanation
Gottes, als das Ausstromen gottlichen Lichtes sadkn wird. Da es sich aber bei
der Schopfung um die Existenz von endlichen Wesamdélte, wurden auch
Gefalle geschaffen, die das Licht auffangen und lmemasollten. Doch die den
untersten Sefirot entsprechenden Gefal3e hieltegd@tehe Licht nicht aus und
zersprangen. Die zerbrochenen Hillen oder Sch#lelipot, sind dann die Orte,
an denen die Krafte des Bdsen walten. Die Schopfsnglso Ergebnis einer
Trennung, des Abfallens von Gott, und eng mit ibrbunden ist die Entstehung
des Bdsen in den untersten Bereichen des Kosmowir8alie “Sitra Ahra”, die
“andere Seite” Gottes gebildet, das Universum déseB, das nach dem
Volksglauben von zwei mythischen Figuren beherrsahd, dem Damonenpaar
Samael und Lilith.

Grund fiur diese dramatische Entwicklung des “Bruclier Gefal3e” waren
angeblich “technische Unvollkommenheiten”, wobeesdi Erklarung mit der
Allmacht und dem Allwissen Gottes unvereinbar zn seheint®

® Auch hier kann man also nicht von einem Dualisrepsechen, wie Scholem betont: "Die
Kabbalisten sind ja keine Dualisten. Wenn auchiohisch gesehen, ihr Denken Konnektion mit
dem der Gnostiker hat, fur die der verborgene @ott der Schopfergott geradezu Gegensatze
bildeten, so war doch alle Energie der orthodoxabblklistischen Spekulation darauf gerichtet,
gerade diesen dualistischen Konsequenzen auszemelcbcholem, Ebd, S. 14f.

% Scholem spricht in diesem Zusammenhang von eiaéndfsis Gottes: "Die Notwendigkeit, die
Elemente der Sefiroth und die sich bildenden Gefal3einigen und di&elipoth auszuscheiden,
brachte den Bruch der GefalRe mit sich. Der Zwedseati Reinigung war, das Bose, als
abgesonderte Identitéat und reale Macht entstehetasaen. (...) DieSchebirawird mit dem
Durchbruch der Geburt verglichen, der tiefsten HEiiierung des Organismus, bei der ja auch
Abfalle abgehen. So wird aus dem Bild vom * SterdenUrkonige’ das in der Tat viel treffendere
einer mystischen ‘* Geburt’ der reinen, neuen Gef&Beholem, Ebd., S. 293.
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Doch selbst im Bosen wohnt ein Funke des Gutem, ¥orstellung, die eindeutig
gnostischen EinfluR verr8f. Die Riickkehr dieser géttlichen Elemente in die
hoheren Sphéren, ihre Erldsung aus dem EXxil deefiéatwird Tikkungenannt.

Das entscheidende Moment dieser Lehre, das siedgorGnosis abgrenzt, ist,
dass in der lurianischen Kabbala dem Menschen diglibhkeit zugeschrieben
wird, durch Vollzug der Gesetze und Gebet dieserzéfy zu beschleunigen oder
zu verlangsamen. Wenn man sich nun vergegenwadags das Tikkun keine
private Angelegenheit ist, sondern das gesamtegéshehen beeinflul3t, treten
die Ausmal3e der Freiheit deutlich hervor, die digahische Kabbala dem
Menschen zurechnet, aber auch die ungeheure Vesdotwg, die hiermit
zusammenhangt und die die Frage der Schuld zu eéméralen Problemstellung
dieser Lehre macht.

% Scholem sieht daher in der lurianischen Lehre"eiiiendetes Beispiel gnostischer Denkart".
Scholem, Ebd., S.308.
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3.KAPITEL
DAS GNOSTISCHE: GRUNDZUGE DER GNOSTISCHEN L EHRE

Wer waren wir? Was sind wir geworden?
Wo waren wir? Wo hinein sind wir geworfen?
Wohin eilen wir? Wovon werden wir frei?
Was ist Geburt? Was ist Wiedergebtirt?

DIE MYTHOLOGIE DER GNOSIS

Im Gegensatz zur antiken Kosmoskonzeption, abdr aucstoischen Vorstellung
der Geborgenheit innerhalb der gottlichen Vorsehdnigckt die Gnosis die
Empfindung aus, nicht zu Hause zu sein in der \\Ba#t. Fragen nach Ursprung,
Daseinslage und Zukunft des Menschen, die in dentiaischen Formel gestellt
werden, sind Zeichen einer allgemeineren Sorge,ufdiezdlenheit und wurden
von der Forschung als charakteristisch fir Kriséare wie die spate
hellenistische Epoche eingesch&fzt.

Die gnostische Lehre stellt eine Antwort auf didseagen dar, die - dem
“kosmischen Pessimismus” ihrer Entstehungszeitpeatdiend - zur Abkehr von
der Welt und zur Hinwendung zum Jenseits aufruflelQin der Uberspitzten
Formulierung von Marquard: Gnosis ist “die Poséning der Weltfremdheit
durch Negativierung der Welt®. Gnosis ist die Lehre eines Bruches zwischen
Gott und der Welt, und somit der Gegenuberstelleimgs weltfremden Gottes

" Den Valentinianern zugeschriebene Formel. Clenddesandrinus, Excerpta ex Theodoto 78,2.
® Dem Einwand Pauens, Krise sei mittlerweile zu mirf®eus ex Machina“ geworden, der als
Erklarung fur alles herhalten muf3, stimme ich imd&lal3e zu, dal3 in der Forschung oft eine
einfache eins-zu-eins Relation hergestellt wirdszhen realen historischen Ereignissen, wie etwa
der Zerstérung des Tempels von Jerusalem und dsteBang gnostischer Lehren. Es ist jedoch
nicht zu ubersehen, daf3 die hellenistische Epodhe Bmbruchzeit gewesen ist, was die
Gultigkeit der tradierten Werte und das Welthildrifét. VVgl. Pauen, a.a.O., S.408. Vgl. hierzu
weiter obenGnosis im Kontext des Hellenismus

% Marquard, Odo: Riickfall in die Gnosis? In: SlotggdP. / Macho, T.H. (Hrsg.): Weltrevolution
der Seele. Ein Lese und Arbeitsbuch der GnosiscE993, S. 234-241.
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und einer negativen Natur. Durch die substantiBlé&ziehung zwischen dem
Menschen und jenem Gott &Rt sich das Attribut A&gltfremdheit auf den

Menschen Ubertragen. Zentral ist hierbei die eddeeQualitat des Wissens von
diesem doppelten Bruch zwischen Welt und Gott savi@sch und Welt. Im

folgenden sollen diese zentralen Vorstellungenuezt® und mit Beispielen aus
gnostischen Texten illustriert werden.

Gnosis, die Lehre von der Vollendung des Menschamchd Erkenntnis seiner
selbst, beschreibt die Daseinslage des Menscheteminsie auf einen
mythologischen Entwurf der Vergangenheit zurlickgreid eine Zukunftsvision
formuliert; sie ist daher immer auch Kosmologie Wsthatologie. Das Wissen,
von dem der Name der Lehre zeugt, umfal3t alle Rlin@isen: Gnosis ist Wissen
um die Herkunft Wer waren wir? Wo waren wiy?Wissen um die LageNas
sind wir geworden? Wo hinein sind wir geworfeo®d Wissen um die Erlésung
(Wohin eilen wir? wovon werden wir frgilDeshalb ist die folgende Darstellung
der gnostischen Mythologie eingeteilt in Kosmogoiiesmologie/Anthropologie
und Soteriologie.

Kosmogonie
1. Das dualistische Prinzip

Der gnostischen Kosmologie liegt ein dualistiscRenazip zugrunde, sie geht also
von der Existenz zweier gegensatzlicher Machte ¥lis.es zu dieser radikalen
Opposition kommen konnte, wird in voneinander stabkveichenden Lehren
dargestellt, die typologisch im Spektrum zwischeytidlogie und Philosophie zu
verorten sind: In einer ersten Phase sind die ggobstn Kosmologien stark vom
judischen  Synkretismus beeinflul3t, was sich bei derythologischen

Ausformungen der Kosmologie jener ersten Lehrendskbar macht. Die zweite
Phase, vom Geist des hellenistischen Judentumsflod aulRert sich als
philosophische Spekulation: die mythischen Gestalleerden zu Symbolen,
abstrakten Ideen. Eine mdgliche Einteilung gnokéscLehren unterscheidet
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zwischen den dualistischen und monistischen Systéh&o erscheinen bei
manchen Lehren, vor allem beim Mandaismus und Mnsmus, von Anfang an
zwei gegensatzliche Prinzipien, zwei sich bekampdéeMachte. Im Zuge des
Kampfes geraten Lichtteile unter die Herrschaft Eesternis und dies wird zum
AnlaR der Schépfung der Welt, die als Gefangnimetiesoll’* Die meisten
gnostischen Kosmogonien jedoch gehen von einemstisetien Urzustand aus,
der Vorstellung also des hdchsten Seins, das digicien Logos, Schépfungswort
und Schopfungsgedanke zugleich, die reine WeltGhkistes hervorbringt, in der
Krafte walten, teils als Ideen, teils als Geist@iese Systeme werden
“emanationistisch” genannt, da sie die Kosmogotseeimen Emanationsprozel3
beschreiben, eine Bewegung, die immer weiter vott @egfuhrt. Allerdings ist
das Bose im Gegensatz zum plotinischen System, ém dler gesamte
Emanationsprozel3 von der gottlichen Vorsehung gémlar, nicht blof3 aufgrund
seiner Entfernung vom Guten negativ, sondern pobiise, da es Resultat eines
absoluten Bruchs ist. Die Theodizee-Frage wird samich die Annahme einer
Urkatastrophe erklart, die meist als ein Fall inttGaeschrieben wird: ein meist
weiblicher Teil der Lichtwelf gerat, aus Uberheblichkeit, Neid oder Begehren in
den Bann der Materie und ermoglicht so die Entstghles Kosmos. Nach dem
valentinianischen System, der vielleicht elaboestie¢n gnostischen Lehre, ist die
Materie die Ausgeburt Sophias, Ergebnis ihres \&res, nach dem Beispiel des
Urgrundes selbst zu zeugen. Dieser Versuch ist 2dneitern verdammt, da das
mannliche Prinzip das formgebende Element und dahentbehrlich fir jede
Schopfung ist. So ist die Welt eine Mi3geburt, vilem Pleroma ausgeschlossen.
Im Johannesevangelium heil3t es:

Sie gewahrte es ohne die Zustimmung des Geistesohné Wissen ihrer eigenen
Ubereinkunft, indem sie emanierte wegen des Gedas, in ihr ist. Inr Gedanke konnte

0 Jonas unterscheidet zwischen zwei Grundtypen, digtistischen, dessen Hauptreprasentanten
der Mandaismus und der Manichdismus sind und deaufgrund seiner Verwandtschaft zum
Zoroastrismus den “iranischen Typus ” genannt hiati dem monistischen, den er wegen seines
Verbreitungsgebietes den “syrisch-agyprischen Tymuennte. Diesem letzteren gehdren die
Mehrzahl erhaltener gnostischer Texte an. Vgl. p6a, S. 255-375.

" vgl. Die Ausfiihrungen in dem historischen Uberklic

2 Wiahrend in den Lehren “iranischen Typs ” der Ligtger in der Finsternis meist mannlich ist,
steht in den Systemen des “syrisch-agyptischen Jyper Abfall einer Frau am Anfang des
Weltschépfungsprozesses.
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nicht untatig werden, und ihr Werk kam hervor, imdes nicht vollendet war, haflich in
seinem Aussehen, weil sie es ohne ihren Paargengsten hatté&

Gemein ist diesen Systemen die Vorstellung, dassSdhaffung des materiellen
Kosmos aul3erhalb des Pleroma stattfindet, als Brgedines intendierten oder
versehentlichen Abfalls von Gott selbst, also eilegradierung des
urspringlichen rein geistigen Zustandes darstellter so verstandene
Schopfungsprozel3 wird so als eine immer weiter V@att fortfiihrende
Entwicklung dargestellt, durch die schlieBlich deeltliche Zustand als ein
Zustand der Gottentfremdung prasentiert wird. D& ¢rinzip ist hier nicht nur
Uberweltlich, sondern nicht-weltlich, anti-weltlickein Reich beginnt jenseits des
Weltlichen als seine Negation. Es existiert dataer Bleroma, die Welt der Fille,
des Lichtes, und ihm entgegengesetzt das Kenomaalierielle Welt.

2. Kenoma

Die Lehre eines gottfernen Kosmos entheiligt die ItWWeedeutet jedoch
keineswegs ihre “Entwirklichung® weshalb sich in gnostischen Texten
zahlreiche Beschreibungen der Welt und des irdischaseins finden. Dem
radikalen Dualismus der Gnosis zufolge wird in dafelt nicht blol3 die
Abwesenheit des Guten, sondern das Reich des Bii$dechthin gesehen. Die
Welt ist also nicht nur “schlecht” im Sinne von wilikommen, sondern aktiv
damonisch, positiv bose und wird, der antiken AthgemaR, als Inbegriff des
HaRlichen ausgemaR.Eindrucksvoll sind die mandaischen Beschreibungen:

Die Finsternis existiert durch ihre eigene bdseulNatist) heulende Finsternis, 6de
Dunkelheit [...]. Die Finsternis wurde machtig udehnte sich aus durch [...] die ganzen
haRlichen Gestalten der Finsternis jeder Art undtu®g, mannliche und weibliche der
Finsternis; finstere weibliche, dumme, rebellischeprnige, witende, giftige,

3 Das Apokryphon des Johannes, BG 37,7-19. Vgl.kdenmentar von Filoramo, a.a.O., S. 68ff.

" Der Ausdruck stammt von Jonas, der von der “rédigeigentimlichen Akzentuierung und
Kraftbesetzung” des Kosmos im gnostischen Dualisspuight. Siehe Jonas, G1, S. 152.

5 Allerdings kann man die Faszination des Bosen,vdie diesen detailreichen und geradezu
schillernden Darstellungen ausgeht, nicht leugriéauen spricht zurecht von einer antiken
“Asthetik des Schreckens®, die sich auRerdem in @attung der Martyrer und den

Heiligenlegenden jener Zeit wiederfindet. Vgl. Paue.a.O., S. 40, sowie Gendolla, P.:
Phantasien der Askese. Heidelberg 1991.
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widerspenstige, torichte, faulige, greuliche, sctmige und stinkende. Einige unter ihnen
sind stumm, taub, zugestopft, dumpf, stotternd@deh, sprachlos, taubstumm, verwirrt,
unwissend; einige unter ihnen frech, hitzig, stadharf, jahzornig, wolllstig, Kinder des
Blutes, des sprihenden Feuers und fressenden Brai®le sind Baumeister aller
Bosheiten, Anstifter von Bedrangnis, die Mord besrelind Blut vergiel3en ohne Mitleid
und Erbarmen. Sie sind Kiinstler aller HaRlichkefteh.”®

HaRlichkeit, Ubler Geruch und Mi3gestalt werdenzsoaulleren Zeichen der
Bosartigkeit der Welt. Diese Welt der Finsternissiseng hierarchisiert und von
der Heimarmené&’ dem Schicksal, das als unerbittliches Gesetz @keschehen
bestimmt, durchwaltet. Es handelt sich also nichtein Ur-Chaos, sondern um
eine strenge Ordnung, die deshalb um so unnaclkygiebind angsteinflél3ender
erscheint® Die Besonderheit der Vorstellung des Schicksals@nostizismus
sollte hervorgehoben werden: Im Gegensatz zur figéiuabstrakten Vorstellung
des Schicksals hangt die Heimarmene mit dem EinflaR Gestirne auf das
biologische und historische Geschehen zusammensuadher als konkrete, das
Leben bestimmende Macht zu betrachteAus den sieben Planetenbahnen der
Antike werden in der gnostischen Mythologie sielf®phéaren, die die Welt
umzingeln und jeweils von einem Damon, einem Archeherrscht werdefi.
Dies ist das Reich Jaldabaoths, des Ober-Archoais,Irkarnation des Bdsen
schlechthin. Er ist der Demiurg dieser Welt unddwitaher teilweise auch mit
dem Gott des Alten Testamentes gleichgesetzt. lhimd iHochmut und
Unwissenheit zugeschrieben, denn er hélt sich &% libchste Wesen und sein
Reich fur das einzige.

’® Mandaische Quellen, GR XII, 6.

" Der Begriff stammt von den Stoikern, dort jedodhdwHeimarmene die Weltvernunft genannt,

die sich in den Gber den Goéttern thronenden Gesdligkeiten des Alls ausdriickt und identisch
ist mit dem Logos (Sinn und Gesetz).

'8 Blumenberg kommentiert: “Die Gnosis hatte denkamtiKosmos nicht zerstért; seine Ordnung
blieb, aber sie wurde zum Terror, aus dem es nurAdisweg der Flucht in die Transzendenz und
die endliche Zerstérung der cellula creatoris gaBlumenberg, H.: S&kularisierung und

Selbsterhaltung. Frankfurt/M. 1974. Im folgendeisSHier S. 156.

vgl. Couliano, a.a.0., S. 106.

8 Es findet sich hier die antike Vorstellung des Daiachen wieder, wie sie Diotima in Platons
Symposiondarstellt, als einer Mittlerwelt zwischen Mensdfrde) und Gott, zu der man Uber

Traume, Prophetien und Visionen in Kontakt tritbdd erst im Hellenismus und eindeutig unter
Ostlichem Einflul3 wird dieses damonische Zwischiehrax unserem Sinne “damonisiert*, also als
Sitz des Bdsen betrachtet. Vgl. Dodds, a.a.0.985; Biloramo, a.a.O., S.29.
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Im platonischerlimaioswird die Schaffung der Zeit als der Versuch prasent
die Welt ihrem vollkommenen Urbild néher zu bringsie also zu verbessern.
Zeit ist somit das Abbild der Ewigkeit:

Als nun der schaffende Vater dies Abbild der ewig&btter von Bewegung und Leben
erfullt sah, freute er sich, und diese Freude wand zum Antrieb, es dem Urbild noch

ahnlicher zu machen. Gleichwie denn dieses Urkildst ein unvergangliches lebendiges
Wesen ist, so wollte er nun auch die Sinnenwelthnsidglichkeit zu einem solchen

machen. Die Natur jenes lebendigen Wesens war elmy ewige; diese auf das

Gewordene vollstandig zu Ubertragen, war nicht otiglAber ein bewegtes Abbild der

Ewigkeit beschlieRt er darzustellen. Gleichzeitigoamit der Ordnung des Weltalls

Uberhaupt schafft er ein nach der Zahl (in bestiemMalRen) fortschreitendes Abbild der
in Einheit beharrenden Ewigkeit, ein Abbild, denm dén Namen Zeit gegeben halfén.

Bei den Gnostikern wird die Zeit in Gegensatz daaum Merkmal der
Verfallenheit der Welt. Sie ist Werk des Demiurgeder in seiner
Unvollkommenheit die Welt der Verganglichkeit unerdwiederholung, der
Gefangenschaft in dem Teufelskreis von Geburt unddérgeburt unterworfen
hat.

3. Pleroma

Uber dem Reich des Demiurgen erstreckt sich einerwdt, das Reich des
Lichtes, das Pleroma (= Fulle). Dies ist das Ralels “agnostos Theos”, des
unbekannten Gottes, der ungeschaffen ist, denreferdet sich weit vor jedem

Ursprung, weshalb ihn die Valentinianer, Irindudofye nicht Vater, sondern
Vorvater, nicht Grund, sondern Urgrund, nicht Amfarsondern Voranfang

nannterf? Da die Welt nicht das Werk dieses Agnostos Thegskann er nicht

nur weltfern, sondern gar unweltlich genannt werdesshalb er auch das
Attribut “fremd” tragt.

8 platon: Timaios. 37c. Zitiert nach O. Apelt, Pkidphische Bibliothek. Leipzig 1922, S. 50. Ein
Vergleich der gnostischen Zeitkonzeption mit dextghischen findet sich bei bei Bloom, Harold:
Lying against Time: Gnosis, Poetry, Criticism. lrayton, Bentley (Hrsg.): The Rediscovery of
Gnosticism. Vol |., Leiden 1980. S. 57-72. Hie68f.

82vqgl. Irindus, Adv. Haer. I,1.
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Die radikale Formulierung von Basilides, der vonesn “nichtseienden” Gott
spricht, bringt die gleiche Aporie zum Ausdruck, tnWorten einen Gott
beschreiben zu wollen, der sich jenseits des méokeh Vorstellungsvermégens
befindet. In diesem Sinne heil3t es auch im Apokoyptes Johannes:

Uber ihn, den Geist, ziemt es nicht, wie Uiber eiGett zu denken oder dass er von der Art
ist; denn er ist vorzlglicher als die Gotter: eieidR, Uber das niemand herrscht, ist er;
denn keiner ist vor ihm, er braucht sie auch niehtpraucht auch kein Leben, denn er ist
ewig. Er braucht nichts, denn er ist unvollendloarer es nicht nétig hatte, dass man ihn
vollende, sondern er ist alle Zeit ganz vollen@sgtist Licht. Er ist unbegrenzbar, denn es
gibt niemanden vor ihm, um ihn zu begrenzen, derbeurteilbaren; denn es gibt
niemanden vor ihm, um ihn zu beurteilen. [...] Br micht Vollendung, noch Seligkeit,
noch Géttlichkeit, sondern er ist etwas, was weitzuglicher als sie ist. [...] (Er ist) nicht
korperlich, ist nicht korperlos, ist nicht grofd, igcht klein, ist nicht eine meRRbare GrolR3e,
ist nicht ein Geschopf, es kann ihn auch niemakdngren, er ist Gberhaupt nichts was
existiert, sondern ist etwas, was vorzlglicher siés ist. [...] Das Erbarmen, das sich
erbarmt, die Gnade, die Gnade spendet, das unécimeRicht?®

Die radikale Unerreichbarkeit Gottes relativiernd&/ert der Sprache und a3t
Begriffe und Namen als Konventionen, wenn nicht §eerke des Bdsen
erscheinen, die den Menschen verwirren sollen. Seil3th es im

Philippusevangelium:

Die Namen, die man den weltlichen Dingen gibt, vemahen einen grofRen Irrtum. Sie
wenden namlich ihr Herz von den Feststehenden muNieht-Feststehenden ab. Und wer
“Gott” hort, erkennt nicht das Feststehende, sandehat das Nicht-Feststehende erkannt.

[...] Die Namen, die gehért werden, sind in der \Main zu tauschefi?

Die Unzulanglichkeit menschlicher Begrifflichkeitingd im Valentinianischen
“dreiteiligen Traktat” auf den Punkt gebracht:

8 Das Apokryphon des Johannes, Pap. Ber. 22,12- 26,
8 Philippusevangelium 53,1 24-35.
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Keiner von den Namen, die man versteht oder sagtdié man sieht oder die man erfaft,
keiner pafdt fur ihn, selbst wenn sie sehr prachigyvorragend, geehrt sind. [...] Er
allerdings, so wie er vorhanden ist und so, widserund in welcher Gestalt er sich
befindet, ihn kann kein Verstand verstehen, noakl win Wort ihn wiedergeben kénnen,
noch wird ein Auge ihn sehen kdnnen, noch wirdkgimper ihn erfassen kénnen, wegen
seiner eigenen unzuganglichen GréRe und seinenagigenerreichbaren Tiefe und seiner
eigenen unermeRlichen Héhe und seiner eigenenaliefen Weité

8 NHC | 5, 51,4 24-28. Zitiert nach Kurt Rudolpha®., S.72.
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Kosmologie: Das menschliche Dasein
1. “Wo hinein sind wir geworfen?”

Der gottliche Teil des Menschen wurde, der gnolséacKosmogonie zufolge, in
die Welt, die Materie bzw. den Koérper hinein geworf Die Prasenz dieses
aulRerweltlichen Teiles in der Materie wird dem M#ren die Erlésung von der
Welt ermdglichen; zunéchst ist sie jedoch GrundKiiaige. In einem mandaischen
Text wird das Dilemma als Dialog zwischen der Lsew®le, die in den Korper
eintreten soll, und ihren Bridern inszeniert:

Sie weint, klagt und vergiel3t Tranen:

‘Was habe ich unter euch gesiindigt? Was habe istingiéigt unter euch, dass ihr mich
betdrt und aus eurer Mitte weggebracht habt? Ibt hdach aus meiner Wohnung heraus
gefangengenommen, mich betért und aus meinem \éatenveggebracht. [...] Der Korper
ist ein raubgieriges Meer, das Schafe raubt urgt.fi&in Drachen ist er, ein boser, der
sieben Haupter hat. Sieben Haupter hat er, derntémtstandnis noch Herz hat.’ [...]

‘O Seele, steh auf, gehe hin, tritt in den Korpier end la dich im Palast fesseln. Der
rebellische Léwe wird durch dich gefesselt werdtar,rebellische, widerspenstige Lowe.
Der Drache wird durch dich gefesselt werden, deseBdird in seinem Ort getttet werden.
Durch dich wird der Kénig der Finsternis gebundesrden, gegen dessen Macht niemand
etwas vermag®®

Das Bild des In-die-Welt-geworfen-seins, das unsdém gnostischen Texten
begegnet, unterstreicht das Empfinden des Ausgediseins des Menschen und
betont zugleich seine passive Rolle, die ihn ledlieh von jeglicher Schuld an

diesem Zustand freispricht. Der Mensch fristet asim Dasein in der gottfernen
Welt, als Spielball der Damonen und der Heimarmdfrehat seine gottliche

Herkunft vergessen, ist der Materie verfallen, dem Bdsen infiziert und lebt so
in Bewul3tlosigkeit sein Leben, in einem schlaftremé&n Zustand, der eher dem
Tod ahnelf’ Valentinus beschreibt das Dasein als Alptraum:

8 Mandaische Quellen GL IlI, 75,17.
87 Auffallig ist hier die Parallele zur griechischéythologie: In-der-Welt-Sein weist fiir den
Gnostiker die Grundziige des Aufenthalts im Hadds ein Zustand, der durch Passivitat und
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[...] so wie sie sich dem Schlafe hingeben und Bickirren Traumen befinden: entweder
ist es ein Ort, zu dem sie fliehen, oder sie siradtlos, nachdem sie einige verfolgt haben,
oder sie sind in Schlagereien verwickelt, odebgikkommen Hiebe, oder sie sind von hoch
gelegenen Orten gefallen oder sie ziehen durchiLdie obwohl sie doch keine Fligel
haben. Andere Male wieder (ist es), als ob einiget8ten wollen, obwohl es aber
niemanden gibt, der sie verfolgt, oder sie totenerihNachbarn, denn sie haben sich mit
ihrem Blute besudeff

Die Erlésung aus diesem Zustand wird durch eineinvBo aul3en eingeleitet, der
den Menschen aus seiner Lethargie reil3tEvangelium der Wahrhewird das
Wahrnehmen des Rufes als Ernichterung beschrieleeniMensch “lal3t seine
Unwissenheit hinter sich, wie einen Traum in deciN&®

Daher ist einer, wenn er erkennt, einer von obeenier gerufen wird, hort er, antwortet
er und wendet sich dem zu, der ihn ruft, steigtrea empor und erkennt, wie er gerufen
wird. Da er weil3, tut er den Willen dessen, dergbrufen hat. Er wiinscht ihm zu gefallen
und empfangt Ruhe. Ihm wird der Name des Einenilzifter so erkennen wird, erkennt,
woher er gekommen ist und wohin er gehen wird. flkerant wie einer, der, nachdem er
trunken war, sich von seiner Trunkenheit abgewehaef

Eine Besonderheit der gnostischen Botschaft isgsdsie keine Neuigkeit
Ubermitteln. Sie ruft dem Menschen seine goéttlidiegkunft in Erinnerung und ist
daher nicht schwierig zu erfassen und braucht raahiiberzeugen. Die Reaktion
auf die “bekannte Nachricht” drickt folgende Passays dem syrischen
Perlenlied aus:

Wie ein Adler flog der Brief,
der Konig aller Vogel lieh ihm seine Gestalt.
Er flog zu mir und lief3 sich bei mir nieder.

Vergessen gekennzeichnet ist. AuRBerdem findet sicth hier die Verbindung von Schlaf und
Tod, die durch das Briiderpaar Hades - Hypnos ditiesird.

8 EvangeliumVeritatis, 29,10-25.

8 Epd.

% EvangeliumVeritatis, 22,1-18.
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Zu einer Stimme wurde der Brief,

bei seinem Rufen und seinem Rauschen

erwachte ich aus meinem Todesschlaf,

erstand ich aus meinen Todestrdumen.

Und ich nahm den Brief und kif3te ihn,

ich 16ste seine Siegel und laf3 ihn.

Da erinnerte ich mich der Worte in meinem Herzen,
die Worte des Briefes und die mir eingeschriebaifente,
sie stimmten tbereift.

2. Der Fremde

Der Ruf hat eine Einsicht zur Folge, die als dagztiche Erwachen aus tiefem
Schlaf beschrieben wird und das Leben des Menssttdagartig verandert; denn
die Erinnerung an die Zugehorigkeit zum weltfrem@aott bedeutet zugleich die
Bewul3twerdung der Daseinslage. Es handelt sichtsamidie Erkenntnis der
Negativitdt der Welt und der eigenen Weltfremdheifie sie drastisch im

Thomasevangelium als Aufforderung formuliert witdiesus sprach: wer die Welt
erkannt hat, der hat einen Leichnam gefunden. Usrdemen Leichnam gefunden
hat, dessen ist die Welt nicht weft.”

Gnostische Erkenntnis bedeutet demnach die Bewu@ivwg des In-der-Welt-
seins und zugleich Nicht-von-der-Welt-seins. DieBé&chotomie fuhrt die
Opposition zwischen einem pantheistischen und demostgchen Weltbild
deutlich vor Augen und stellt dem Ideal der Versetmangmit der Welt jenes der
Befreiungvon der Welt entgegen. Die Empfindung des Untersclsiend@schen
Ich und Welt, das die Voraussetzung fur die Sulipektung darstellt, findet sich
in der gnostischen Lehre bis in die Extreme voramgeen und lait die Existenz
anders denke™ So kann das haufigste Pradikat des weltfernene§attf den
Menschen angewandt werden: Er ist nunmehr fremdden Welt, wirkt

°! Das Perlenlied, Thomasakten 111. Zitiert nach B&tio / Schramm, Tim (Hrsg.): Perlenlied
und Thomasevangelium, (Benziger), Zurich 1985,7S. 2

92 Thomas-Evangelium §56, zitiert nach Schramm S. 78.

% “Uberspitzt gesagt “gibt es” erst seit dem Aufheec der Gnosis das, was wir modern mit
Existenz bezeichnen. (...) Gnosis ist die Entziigddes menschlichen Selbstbewultseins durch
den Grundgedanken des Existierander Welt” Sloterdijk, a.a.O., S.29.
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befremdend fur seine Mitmenschen, empfindet diet\AWlslunheimlich und sehnt
sich nach seiner Heimat. Zahlreich sind die Foremuhgen der Einsamkeit des
Gnostikers:

Ich stand zwischen ihnen (den Bdsen),

wie ein Kind, das keinen Vater hat.

Wie ein Kind, das keinen Vater,

und wie eine Frucht, die keinen Pfleger #at.

Fremdsein muf3 jedoch auch als Auszeichnung verstanderden, als

Uberlegenheit, da es die Wesensidentitat mit Gopliziert und somit einen Teil

des erlésenden Wissens darst8llt.

Daher ist die Auflésung des Fremdenstatus, die Hemtadung, also die

Anpassung an die Umgebung, die gréfdte Gefahr fiirGleostiker. Denn indem
er seine Fremdheit vergil3t und Teil der Welt wedifremdet er sich erneut von
seinem gottlichen Ich. Dd&vangelium der Wahrhewarnt vor dem Rickfall:

Beschaftigt euch mit euch selbst, beschaftigt emiciht mit denen, die ihr von euch
ausgestofRen habt! Kehrt nicht zu dem zurtick, wa®ribrochen habt, um es zu essen!
Werdet nicht mottenzerfressen! Werdet nicht wuriinegesen, denn ihr habt es bereits
abgeschiittelt! Werdet nicht Statte des Teufelsndlenhabt ihn schon besieft.

In mythischen Bildern wird mit vielen Einzelheitéeschrieben, welche Tucken
und Verfihrungsstrategien sich das Bose ausdenkt, den Gnostiker zu
verfuhren:

In Trauer sal3en sie alle da

und erhoben sich, um (b6se) Plane zu schmieden.

Sie erhoben sich, um (bdse) Plane zu schmiedespraghen:
Wir wollen den Adam einfangen und packen. [...]

%ML, Oxf. | 56.

% In dem Traktat tiber die Auferstehungird diese Erkenntnis die seelische Auferstehung
benannt, die auf der Erde, vor dem Tode stattfinded als Vorstadium der pneumatischen
Auferstehung verstanden wird. Vgl. De Resurrectione

% EvangeliumVeritatis, 33,10-18.
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Und sie sprachen:

“Wenn er mit sanfter Stimme spricht,

wollen wir mit rebellischer Stimme sprechen.
Wenn er i3t und trinkt,

Wollen wir die Welt einfangen. [...]

In unsere Versammlung wollen wir ihn einfihren
und sein Herz einfangen und greifen.

Wir wollen ihn durch Hérner und Fléten einfangen,
damit er sich nicht von uns trennen kanh.”

Zu den wichtigsten Waffen des Bosen zahlt der L&er, den goéttlichen Ruf
Ubertdnen soll, der Wein, der den Menschen trumkacht, und die Liebe, die ihn
an die Welt, die Materie fesselt:

Sie (die Damonen) brachten das lebende Wasserasseig triibes hinein. Sie brachten das
Haupt des Stammes und Ubten an ihm das Mysteriurhidbe und Lust, durch das alle
Wesen in Glut geraten. Sie Ubten an ihm das Mysteder Trunkenheit, durch das alle
Wesen trunken werdéh.

9 Mandaische Quellen GR lIl, 105.
% Mandaische Quellen GR IIl, 117. Zitiert nach Joi@%, S.117.
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Soteriologie

Der wesentliche Kern der Gnosis, des Wissens,hig erldsende Dimension.
Gnosis umfal3t, wie wir gesehen haben, die Kenntieis Kosmologie und

Anthropologie, sie erklart somit Vergangenheit baderkunft und Gegenwart,

d.h. die Daseinslage des Menschen in der Welt.e3i®¥issen jedoch hat immer
eine teleologische Ausrichtung, steht demnach imanBe einer Eschatologie
bzw. Soteriologie. Die gnostische Vorstellung var &rlésung des Menschen
wird somit durch Kosmologie und Anthropologie vartget und stellt zugleich

deren Bestatigung und Vollendung dar. Und es @ditriuletzt die Gewil3heit der
Erlésung, die die Haltung des Wissenden gegenidreWelt bestimmt, bis dahin,
dass er sie als lllusion abtun kann, wie esTdaktat Uber die Auferstehurghrt:

So denke nicht hinsichtlich der Auferstehung, ddssin Hirngespinst ist. Sie ist nicht ein

Hirngespinst, sondern wahr. Vielmehr aber ziemtsied zu sagen, dass die Welt ein

Hirngespinst ist, mehr als die Auferstehung, diecdwnseren Herrn, den Heiland Jesus
Christus geschehen ist. Weshalb aber belehre athjelizt? Die Lebenden werden sterben.
Wie leben sie doch in einer lllusion! Die Reicherrden arm und die Konige werden

gesturzt. Alles andert sich. Die Welt ist einedlan, damit ich nun nicht allzusehr Uber die
Dinge lastere. Aber die Auferstehung ist nicht winer derartigen Beschaffenheit, denn
die Wahrheit steht fest, und das sichtbar werdeseate was existiert, und der Wandel der
Dinge, und eine Veranderung in eine neue Daseimsf6r

Gnosis, die Lehre von der Gattlichkeit des Mensclggbt die Moglichkeit der
Durchbrechung des Zyklus der Wiedergeburten, ddhé&aung der Zeitlichkeit
und des Eingangs in das ewige Reich des Plef8hma.

Ausloser der Erkenntnis und somit auch der Erlésisig wie wir bereits

besprochen haben, ein Eingriff von Seiten der ettt ein “Ruf’. Dieser

Eingriff, der dem Menschen seine Zugehorigkeit zBlaroma bewul3t macht,

% De Resurrectione 48,10-35.

10 Die unterschiedliche Qualitat von Zeit kénnte, wldnnovan es unternimmt, in der
Terminologie Eliades ausgedrickt werden, pl®fane und heilige Zeit. Die individuelle
Erkenntnis des Gnostikers bedeutet seinen Einganglié heilige Zeit. Das Moment der
gnostischen Erkenntnis wird hier als Einbruch dalidgen Zeit in die profane interpretiert, wobei
Donnovan auch einen Bruch im Erzahlflud der exiséistischen Romane, die sie untersucht,
feststellt. Donnovan, Josephine: Gnosticism in modsdterature. A Study of the selected Works
of Camus, Sartre, Hesse and Kafka. New York /Lont®0 S. 265ff.
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kann viele Gestalten annehmen, wird personifizaéstBote, als ein Lichtwesen,
wie im Perlenliedoder aber bleibt eine abstrakte Gréf3e, die OffemupGottes,
wie es imEvangelium der Wahrheidargelegt wird. In der christlichen Gnosis
zentriert sich das Heilsgeschehen um die Erlést&ijeson Logos-Christus,
wobei in Bezug auf die Inkarnation eine doketis@uktrin befolgt wird. Die
Erldsung des Menschen folgt dem Schema der Erléstorg Sophia, dem
gefallenen Aon, durch den Sofét.

Erldsung bedeutet schlieRlich auch WiederherstglluApokatastasis: die
Trennung, das Merkmal der gefallenen Welt, wirdctiudie Erlésung beseitigt.
Die Bewul3twerdung der eigenen Gottlichkeit hebt diennung zwischen
Pneuma und Pleroma auf und ermdglicht so den Eined@s Lichtreich. In der
Pistis Sophiawird dieser Zustand beschrieben:

Es gibt ein Mysterium, das vorziglicher ist alssdigMysterien, nach welchen ihr fragt,
indem es eure Seele zu dem Licht der Lichter, zu@etern der Wahrheit und der Guite,
zum Orte des Heiligen aller Heiligen fihren wind,dem es weder Frau noch Mann gibt,
noch gibt es Gestalten an jenem Orte, sondernesitiihdiges, unbeschreibbares Li¢ht.

Der Erloste ist somit - wie der Urmensch - androgine Urkatastrophe der
Spaltung in Mann und Frau wird im Sakrament deu§@machs, des “heiligen
des Heiligen” aufgehobelt® Die Lehre vom Brautgemach wird ausfiihrlich im
Philippusevangeliumviedergegeben:

Als Eva in Adam war, gab es keinen Tod. Als sid sion ihm trennte, entstand der Tod.
Wiederum, wenn er sich mit ihr vereinigt und sia #u sich nimmt, wird kein Tod mehr
sein. [...] Hatte die Frau sich nicht vom Mannergatt, wirde sich nicht mit dem Manne
sterben. Seine Trennung wurde zum Anfang des Ta@eshalb kam Christus, damit er die
Trennung, die von Anfang an bestand, wieder begseitund sie beide vereinige und
denjenigen, die in der Trennung gestorben sindehdaiebe und sie vereinige. Die Frau

191 Eine ausgibiege Darstellung der Erlésungsvorsighm ist nachzulesen bei Zand&e Gnostic
Ideas on Fall and Salvation. In: Numen XI. Leid®&84. S. 13-74.

192 pistis Sophia. Kap. 143.

193 philippusevangelium. §76.
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aber vereint sich mit ihrem Gatten im Brautgemabie sich aber im Brautgemach
vereinigt haben, werden sich nicht mehr trenfién.

Im Evangelium der Wahrhewird die Vorstellung der Einheit mit der Befreiung
von der Materie und der Zeitlichkeit, dem Tod verten:

Durch die Einheit wird jeder einzelne sich empfandga Erkenntnis wird er sich reinigen
aus einer Artenvielheit zu einer Einheit, wenn ierMaterie in sich verzehrt wie ein Feuer
und die Finsternis durch Licht, den Tod durch dabkdn.

Der Dualismus zwischen Geist und Materie, Gott Setidpfer findet sich nicht
nur in den kosmologischen Mythen und der Beschrajbdes Daseins, sondern
auch in der Eschatologie wieder, kennzeichnet ndeeen Worten Vergangenheit
und Gegenwart ebenso wie die Zukunftserwartungea. gnostischen Lehren
gestehen daher trotz der Anthropologie, die jedemddhen mit einem gottlichen
Funken verseht, nicht jedem die Mdglichkeit zunmbsehden Wissen zu. In der
valentinianischen Gnosis, die vielleicht ein eliisheres Bewul3tsein zum
Ausdruck bringt als andere gnostische Systemeefisgth der Dualismus in der
Antropologie wieder. Hippolyt beschreibt, wie b&ndValentininanern zwischen
drei Menschentypen unterschieden wird: lijyékoi, die der Materie hoffnungslos
verfallen sind, diggnostikoj die sich des goéttlichen Funkens in sich bewufid si
und daher in jedem Fall, sozusagen “automatisdidsewerden, und dazwischen
die psychikoj die in der Gefahr schweben, sich der Materiesptgjeben oder
aber die Mdglichkeit haben, sich der Leitung gereumatikoioder gnostikoi
anzuvertrauen und erldst zu werden.

Dieser materielle Mensch ist nach ihnen gleichsame élerberge oder eine Wohnung
entweder der Seele allein oder der Seele mit Damaader aber der Seele mit Logoi,
welche Logoi von oben von der gemeinsamen FruchtRleromas und der Sophia in
dieser Welt herabgesat worden sind und in eineiscinén Leib wohnen, wenn keine
Damonen mit der Seele zusammen wohfien.

% Epd. §71; §78-79.

19 Hippolyt, Refutatio VI 34,6. Zu der Einteilung die drei Menschengruppen auch Epiphanius,
Panarion XXXI 35,4. Kippenberg vertritt die Thesef3 die BegriffePneumatikemund Psychiker
zwei Gruppen in der valentinianischen Gemeinde ibbmren, also nicht theoretisch-
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In diesem Punkt 1&a3t die ansonsten strickt detastisoche Lehre Valentins Raum
fur die Selbstbestimmung. Wahrend die Pneumatiken ‘Natur aus” gerettet, so
wie die Hyliker “von Natur aus” verdammt werden,ngé das Schicksal der
Psychiker von ihrem geistigen Verhalten ab, so dadésung ihre eigene
Entscheidung ist; sie sind selbstbestimmuireEovotor.*®

Die geistige Auferstehung im Leben wird durch digfé&kstehung nach dem Tod
besiegelt und vollendet. Die mythologische Darstajlder Erldsung, wie man sie
etwa imPoimandresund imCorpus Hermetikundokumentiert findet, nimmt die
Form eines kosmischen Aufstiegs der Lichtseelalenin jeder Sphare eine ihrer
Hullen ablegt, sich also aus dem, was an ihr wéliist, graduell herausschalt, bis
nur das urspriinglich Géttliche tbrig bletBf.Doch auch fiir einen Gnostiker ist
der Eingang in das Pleroma nicht einfach, denncwis ihm und dem Pleroma
befindet sich das Bose, oder in der mythologiscRermulierung: die Welten,
eine lange Kette geschlossener, streng hierardeisi®lachtspharen, durch die
die Seele hinaufsteigen muf3, in genauer Umkehresdsg¢hépfungsprozesses. Es
handelt sich bei diesem “Aufstieg durch die Weltemi eine nicht nur ortliche,
sondern auch “gehaltliche Akosmierur§®deren Komplexitat durch den Plural
verdeutlicht wird. Dies ist ein treffendes Bild fidas Labyrinthische, Vielfaltige
und Verwirrende des Bosen:

[...] in den Welten kann man sich verirren; wo narch einen Ausweg sucht, aus Welt

gelangt man immer wieder in Welt, in andere, aloehdVelt™*®

Die Berichte der Seelenauffahrt in der hellenistignostischen Tradition folgen
den antiken Beschreibungen des Abstiegs in dierete hier wie dort erwartet

metaphysischen Gehalt hat, sondern eine reale &dhieidung der Mitglieder bedeutet. Siehe
Kippenberg, Hans G.: Gnostiker zweiten Ranges. |@siitutionalisierung gnostischer Ideen als

Enthropolatrie. In: Taubes, Jacob: Gnosis und iRoMinchen, Paderborn, Wien, Zirich 1984. S.

212-140. Hier S. 131.

1% rinaeus, Adv. Haer. 1,6.1.

197 Hier findet sich eine Inversion des neoplatoniscEenanationsmodeles wieder, wonach jeder
Planet der Seele bei ihrem Abstieg in die Matergénes spezifischen Eigenschaften und

Fertigkeiten verleiht. Dies ist aul3erdem die kosigmche Verankerung der den Neoplatonismus
charakterisierende Vorstellung des Einflusses tireen auf den Alltag.

198 50 der treffende Ausdruck von Jonas. Siehe Jétass, G2, S. 22.

19 Jonas, G1, S. 98.
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den Menschen ein komplexes System von WachternGefdhren, die er mit
Wissen und Geschick umgehen nid:

Der Weg, den wir zu gehen haben, ist weit und ddmae. Auf ihm sind keine Parasangen
abgemessen, und er ist nicht durch Meilensteinekierar Folterknechte sind an ihm

zuriickgelassen, und Wachthausler und ZélIiner sipeihm™*

In der hellenistischen Gnosis werden diese Weltamme (= Generation,
Ewigkeit) genannt, wodurch zur rAumlichen Dimengiam zeitliche hinzukommt:
nicht nur durch unendliche Rdume, sondern auch ube#@hlige Generationen,
Ewigkeiten hindurch muf3 der Mensch sich plagen,das Pleroma zu erreichen.
Einige Spatformen der hellenistischen Gnosis elk®lien in diesem
Zusammenhang magische Praktiken, die dem WisseddenWeg erleichtern
sollten!*? Die Erlésung betrifft nicht die Materie, da diesepald der Gnostiker
ins Pleroma eingezogen ist, vernichtet wird: “Welan Vorhang aber reil3t und
die (Dinge) des Inneren sichtbar werden, wird masses Haus verlassen. (So
dass es) leer ist, vielmehr wird man es zerstétenvoraussetzung der Erlésung
wird somit auch im Makrokosmos die Auflosung aMeltlichen, die, vor allem
bei den Mandaern, in den mythologischen Bildern\tfestuntergangs dargestellt

wird :

Die Tibil wird fir immer zunichte werden,

und die Werke des Hauses werden zugrunde gehen.
In Unordnung werden die (Himmels-)Rader geraten,
zerrissen die Ketten der finsteren, lichtlosen Etde

10 Couliano bezeichnet daher den Aufstieg als die €éhming des Abstieges. Vgl. Couliano,
a.a.0., S. 52ff. Man kann jedoch auch die Entspneghies Abstiegs in den Hades zum Fall in die
Materie sehen, weshalb die Himmelfahrt als Rickkehd also Annullierung der Bewegung
abwarts verstanden wird.

MG 1,2: 13.

12 Die Berichte des Irindus (Adv. Har. 121,5) werdéarch den Nag Hamadi-Fund hierin
bestatigt. Vgl. etwa di®©ffenbarung des Jacobus dem Jesus Anweisungen fur das Jenseits gibt.
NHC V 3.

113 philippusevangelium § 125,25.

HGR XV, 3.
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In dieser Endzeitvision wird die individuelle Entklung des Menschen
besiegelt: Der Wissende geht ein in das Pleromal @ins mit dem Licht: “Sie
werden vom Vater aufgenommen, wenn sie wieder guabrickkehren. Da die
Vollendung des Alls im Vater ist, ist es notwenddggss das All zu ihm
hinaufsteigt.**

Der Hyliker hingegen, bzw. der zum Zeitpunkt seifledes Unwissende wird mit
der Materie vernichtet werden. IEvangelium der Wahrhewird von dem Los
derjenigen, die nicht den Ruf empfangen haben letic

Wer namlich unwissend ist, leidet Mangel, und egtiwas grol3es, was ihm fehlt, denn es
fehlt ihm das, was ihn vollenden soll. [...] Demiih, dessen Name nicht genannt worden
ist, ist unwissend. Oder wie wird einer héren, dasdlame man nicht gerufen hat? Wer
namlich bis zuletzt unwissend ist, ist ein Gebildes Vergessens und wird mit ihm

aufgeldst werdeft®

Neben dieser Endzeitvision existiert die Vorstajuter individuellen, privaten
Erlésung, die je nach Tradition nach dem Tod odber auch in der Welt bereits
erfahrbar ist’” Der Eindruck von Widerspriichlichkeit, der sich beer
Betrachtung dieser parallelen Erlésungskonzeptaadity kann gemildert werden,
sieht man hier die Koexistenz zweier Traditionee, denselben Grundgedanken
auf unterschiedlichen Ebenen und eventuell firwriterschiedliches Publikum
formulieren. Es handelt sich, wenn man so will, mwei Interpretationsweisen
der gnostischen Botschaft, eine woértliche und emetaphorische. Die erste
Tradition, etwa durch die Mandaer und Manich&aetreen, ist durch die etwas
grobere, einfachere Vorstellung einer Auflosung Blaterie nach dem Tod auf
individueller wie auf kosmischer Ebene gekennzeithie Erldsung wird in

115 EvangeliumVeritatis. 21,5.

1o Epd., 21,15ff.

17 Die Koexistenz zweier Vorstellungen vom Ende, eimedividuell-privaten und einer
kosmischen findet sich auch im Christentum wie&erkonstatiert Augustinus die Doppelung, die
1246 vom Konzil von Lyon als Dogma festgelegt wirdiischen dem Partikular-Gericht, das die
einzelne Seele nach dem Tod richtet, und dem Whaitge das die endgultige Belohnung oder
Strafe aller Seelen verordnen wird. Thomas von Aquird diese Doppellung erklaren, indem er
jedem Menschen zwei Eigenschaften einraumt: eirexatiert der Mensch als Einzelperson, in
dieser Eigenschaft wird er im Partikulargericht theilt, und einmal existiert er als Teil der
Menschheit, und als solcher wird er im Weltgerioburteilt.
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diesen, mythologisch meist reich ausgeschmucktehrdn zusatzlich durch die
durchaus raumlich vorgestellte Durchquerung degiBees des Bbosen erschwert,
das sich ihrer Kosmographie zufolge zwischen deteEund dem Pleroma
befindet. Zahlreiche Formeln sind erforderlich, aw®n Weg, der ins Jenseits
fuhrt, nicht zu verfehlen und so der Verdammungimem neuen irdischen Leben
zu entgehen. Das gnostische Grundschema bleikeldasslie Lichtseelen einiger
weniger Erwéhlter werden ins Pleroma einziehen dad Bése in Form der
Materie hinter sich lassen. Das erlosende Wissas,ddirch den Ruf von aul3en
dem Menschen offenbart wird, besteht in diesen ificaen nicht nur in dem
Bewul3tsein der gottlichen Zugehorigkeit, sonderchamm dem Wissen um den
wortlich verstandenen Weg, der in die himmlischénké fihren wird. Der Reiz
dieser wortlichen Interpretation der gnostischehrediegt in ihrer Provokation:
die Gnostiker stellen sich als Prediger des Wedgaings dar, dem nur sie
entkommen werden. Dieses Wissen legitimiert dieeAbung der Welt und mit
ihr jeder Regel und jedes Gesetzes. Gleichzeitighladiet diese Interpretation die
Maoglichkeit der Ausschmickung der gnostischen Lelmn@& einer Reihe
magischer und nekromantischer Praktiken, die sb#rj Faszination ausubten.

Die zweite Tradition, wie man sie in den Lehren walentinos und Basilides
vertreten findet, ist weitaus subtiler und fir gebildetes Publikum, wie z.B. die
Bilrger Alexandriens, attraktiver. Man kénnte sodjia wortliche Auslegung mit
ihrer mythologischen Ausschmiickung als die Hills, die Oberflache einer
esoterischen Heilslehre verstehen. Leben und Tod amch Erlésung und
Auferstehung sind geistige GroRRen, die das Seltstwednis und die geistige
Entwicklung des Menschen betreffen und keine “mal@eschehnisse, die den
Weltlauf beeinflussen. Auch der Weg dorthin (Gnasiisier mehr denn jgnosis

tes odol ist eine geistige Aufgabe, die den Menschen nerei neuen Selbst
verhelfen wird. Die Erlosung tritt im Moment der KEnntnis ein, ist also
immanent. Das erlésende Wissen ist die BewulStwerdier Beziehung zum
Gottlichen, das Wissen um die eigene Gottlichkdie, den zum Gott-Menschen
Gewordenen von jeder Beziehung und das heildt jéddxéangigkeit von der
materiellen Welt befreit. Die Bedingung fur diesdoBung ist der Tod, doch
gemeint ist der Tod des Hylikers, um die valentisahe Einteilung zu
gebrauchen, der die geistige Neugeburt des Mensdidsn Pneumatiker
ermdglicht; dieser befindet sich nunmehr jenseis bldischen Realitat und
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Ordnung. Tod und Weltuntergang sind Metaphern figsal geistige und
emotionale Unabhangigkeit von der Welt. Dieser BRozder individuellen

geistigen Entwicklung, der das Zentrum jeder myghki#® Lehre, von den
Mysterienkulten der Antike bis hin zur christlicheswrabischen oder judischen
Mystik darstellt, gewinnt durch die gnostische liferierung der Welt bzw. der

Materie mit dem Bédsen eine besondere Akzentuierudge Haltung des

Wissenden gegenuber der Welt ist hier nicht Glaittigkeit, sondern radikale
Ablehnung und Verachtung. Die Gewil3heit der Kontafigalitat mit Gott gibt

dem Gnostiker die Sicherheit und das Selbstverstandlie fur eine derart
radikale Haltung Voraussetzung sind.
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GNOSTISCHE TELEOLOGIE ALS DENKFIGUR

Die gnostische Lehre teilt, wie wir bereits geselmaten, manche der zuvor
dargestellten Vorstellungen mit anderen religiseder philosophischen
Traditionen ihrer Zeit. So ist die Geringschatzutey Materie oder allgemeiner
die Weltablehnung ein verbreitetes Phanomen déhsiiénistischen Epoche; das
emanationistische Schema sowie die Konsubstaégtiaktischen dem Individuum
und einem Géttlichen finden sich ebenfalls im Neatmbismus. Ein dualistisches
Weltbild schlieBlich ist in den ostlichen Religienaveitverbreitet'® Spezifisch
gnostisch jedoch erscheint die Art der Verkettureser Vorstellungen innerhalb
einer Teleologie: Die Kosmogonie ist die Vorberegu Bedingung und
Ankindigung der Eschatologie, die wiederum die Hrfig der mit der
Kosmogonie beginnenden Dynamik darstellt. Zentratldei ist der Aspekt der
Bewegung, der auBerdem haufig in der Forschungatigiert wird. Jonas betont
die “dynamische Qualitat” der gnostischen Lehrehaah das Abenteuer des
Individuums mit einem “Wurf” in das Leben beginsg dass die Gegenwart nur
als “Augenblick”, als Moment der Bewuf3twerdung d8ewegung von
Vergangenheit zur Zukunft erfal3t werden kann: “Aavggrfen in die Welt und im
Wurfe fortfahrend, wirft sich das Leben in die Zuoku''*® Koslowski weist
ebenfalls auf den Bewegungscharakter der gnostisdraalitatstheorie” hin, die
das Sein als einen Prozeld beschreibt, der UberaWekhll und Reintegration
fuhrt. Die angemessene Form der Beschreibung dMesesses sei daher die
Narrativik: “Gnosis ist dynamisierte und erzahlendidetaphysik’*® Die
gnostische “Erzahlung” umfalt sowohl Wissen um Aesgangspunkt als auch
Wissen um das Ziel der Bewegung und bezieht sidmerdaowohl auf die
Vergangenheit: Erzahlung von der Herkunft, als auwmif die Zukunft:
VerheiBung der Erlosung’

Durch diese Verkettung wird eine Bewegung skizzidie erst von ihrem Ende
her als Abfolge sichtbar wird. Die Lehre von demanenten Erlésung, wie sie

18 Sjehe das Kapitel zum Weltbild des Hellenismus.7%. Vgl. hierzu auch Couliano, The
Gnostic Revenge, a.a.0., S. 293f.

119 jJonas, Hans: Gnosis und moderner Nihilismus. Brygma und Dogma, Bd. 6, 1960, S. 155-
171. S. 167ff. Im folgenden GuN.

120 Koslowski, Peter: Gnosis und Gnostizismus a.e880373. Zu Koslowski siehe weiter unten, S.
110ff,

121 7Zum Verhaltnis von Vergangenheit - Gegenwart un#éuaft siehe auch Bloom, Lying against
Time, a.a.0., S. 57-72.
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von den Valentinianern vertreten wird, bestimmtrai@ogisch die Position des
argumentierenden Subjektes: Der Standpunkt, von aesndie Lehre entfaltet
wird, ist das Bereits-erlost-sein. Der Prozel3 dem3formation des Menschen
durch das Wissen wird, mit anderen Worten, vonreifeinkt nach seinem Ende
aus erzahlt. ImEvangelium Veritatiswird der Legitimationscharakter der
Nachtraglichkeit deutlich: “Das ist der Ort der i§eh, das ist ihr Ort. Die
anderen nun moégen an ihren Orten wissen, dassclesfisi mich nicht ziemt,
nachdem ich an dem Ruheort gewesen bin, {iber emgEses zu sprechetf?
Diese Nachtraglichkeit betrifft, wie Aland bemerldje Beschreibung vom
Ausgangspunkt des Prozesses, die Schilderung ako Herkunft und
Daseinslage: “Erst als von der Welt Erloster erkeder Gnostiker die Welt im
vollen Umfang als schlecht®® Nachtraglichkeit kennzeichnet jedoch ebenso die
Schilderung von der Erlésung, also vom Ende, eschaler Entwicklund?*

Die Nachtraglichkeit in der Erzahlung vom Ende w@okla dem erzahlenden
Subjekt, die Zukunftserwartung, die Eschatologsehbareits Erfahrenes und somit
als Vergangenheit darzustellen. Auf diese Weisenget die zwei Pole der
gnostischen Lehre nicht nur einander, sondern Heje& sich gegenseitig: Die
Erldsungslehre resultiert aus der kosmologischem. lanthropologischen Lehre,
der Lehre von der Herkunft also, und stellt zudiait einer rickwartsgewandten
Betrachtung ihren Beweis dar. Es handelt sich, & jeder Theorie mit
Absolutheitsanspruch, um ein geschlossenes Systias, einem Kurzschluld
gleich, von auf3en nicht in Frage gestellt werdemk&lur der Wissende kann die
Wabhrheit in ihrer ganzen Tragweite erfassen, undekahrt ist die Ablehnung
der Wahrheit ein Merkmal von Unwissenheit.

Gnosis als Soteriologie beschreibt somit eine Benggron der Kosmologie zur
Eschatologie, wobei der individuelle Charakter dieBewegung hervorgehoben

122 Eyangelium Veritatis 42, 1:35ff.

123 Aland, Barbara: Was ist Gnosis? Wie wurde sie\itbaden? Versuch einer Kurzdefinition. In:

Taubes, Jacob (Hrsg.): Gnosis und Politik. MincHeawlerborn, Wien, Zirich 1984. S. 54-65.
Hier S. 56.

124 Dje aus einem anderen Kontext stammende Beobagrhisers scheint auch fir diese
Zusammenhange zutreffend zu sein. Wolfgang Iséutsit die Funktion der Nachtréaglichkeit in

der Erzéhlung vom Ende: "Die Nachtréaglichkeit derdblung leistet daftr ein Doppeltes: sie
spiegelt das Erzahlte so, als ob es dieses galk statet gleichzeitig die jeweils gegebene
Erzahlung der Mythe mit einem Ausmall an Anschakéithaus, die als Beglaubigung des
Gesagten zu wirken beginnt." Iser, Wolfgang: Diédenz des Endes. King Lear - Macbeth. in:
Stierle, K. / Warning, R.: Das Ende. Figuren eiBenkform, Minchen 1996, S. 359-383 hier: S.
360.
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werden mul3: Die gnostische Lehre stellt das Indwid ins Zentrum, dies (und
nicht das Heil der Welt) ist das Subjekt der BewagluDaher sind Anfang und
Ende der Bewegung Phasen im Leben des Gnostikersjriander bedingen und
nachtraglich, von einem Zeitpunkt nach der Erlosamng betrachtet, in ihrer
Verkettung eine Denkfiglit® darstellen. Denkfigur soll hier als eine struleute
Abfolge einander bedingender Vorstellungen deftniegrden’?® wodurch neben
der Hervorhebung der spezifischen Verkettung devsggchen Vorstellungen
sowie des Entwicklungscharakters und der teleotbgis Ausrichtung der
gnostischen Lehre der Tatsache Rechnung getragen adéss es sich bei dieser
Bewegung um eine festgelegte Reihenfolge handed. gdostische Denkfigur
bezeichnet somit eine Bewegung von einem Anfandssta zu einem
Endstadium, die Uber bestimmte, in ihrer Reiherofgstgelegte “Stationen”
fuhrt; genauer gesagt: Die gnostische Denkfigul sigr als die Beschreibung
einer spezifischen individuellen Bewegung von Umers zu Wissen definiert
werden, die mit folgenden Vorstellungen notwendignipft ist: Ausléser dieser
Bewegung ist ein Ruf von auf3en. Dieser Ruf fuhrt Bewulitwerdung
(Erkenntnis) des Dualismus bzw. der Negativitat Wéelt einerseits und der
inneren Gespaltenheit des Menschen anderersesis, eahes &ufleren Bruchs
zwischen Ich und Welt und eines inneren Bruchs dws Geist und
Korper/Seele. Aus dieser Erkenntnis resultiert eiS®nderstellung des
Individuums. Dieses Wissen definiert somit das Vd#riis des Menschen zu

125 Es soll hier der BegrifiDenkfigur gebraucht werden, um die Ahnlichkeit, aber auch den
Unterschied zum Figura-Konzept bei Auerbach zu ieagk.Figura kennzeichnet bei Auerbach
eine bestimmte Lesart - er spricht vom "Interpieteswillen" der Kirchenvéater - wodurch Stellen
des Alten Testamentes als Vorankindigungen desrN&estaments ausgelegt werden und somit
das Neue Testament als Erfillung des Alten présgntierden kann. Uns interessiert bei diesem
Konzept die Art der Verbindung, d.h. die gegengeitBedingtheit der Vorstellungen, wie sie in
derfigura ausgedruckt wird, sowie die Dynamik, die durctsdi&erknipfung entsteht. Auerbach
betont den Bewegungscharakter digura bei dem Vergleich mit dem griechischexnua:
"Wenn man also im grof3en sagen kann, figita im lateinischen Sprachgebrauch fixnua
eintritt, so ist doch damit die Kraft des Wortestgstas verbi, nicht erschopfigura ist weiter,
nicht nur zuweilen plastischer, sondern auch beislegyl, starker ausstrahlend atgnpa. Freilich

ist auch dieses noch dynamischer als unser Fremdsetrema; heillen doch bei Aristoteles die
mimischen Gesten der Menschen, insbesondere dauSukleroxnuata; die Bedeutung der
bewegten Form istxnua keineswegs fremd: abéigura hat dieses Element der Bewegung und
Verwandlung sehr viel weiter entwickelt." Auerbaélich: Figura. In: Gesammelte Aufsatze zur
romantischen Philologie. Bern und Miinchen 1967 $)98. 57.

126 Mit einer &hnlichen Definition arbeitet auch Rémsrvgl. Rossner, Michael: Auf der Suche
nach dem verlorenen Paradies. Zum mythischen Beseurdin der Literatur des 20. Jahrhunderts.
Frankfurt/M. 1988. S. 11.
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seiner Umwelt sowie zu sich selbst neu und kannSimne einer geistigen
Transformation des Menschen erldsend sein. Auf kivappe Formel gebracht:
Die gnostische Denkfigur beschreibt eine Bewegungm v Stadium der

Unwissenheit zur Erlésung tber Wissen.

Der Begriff der Denkfigur als eine bestimmte Artr dgrukturierten Verbindung

dieser Vorstellungen bietet eine Abgrenzungsmolgédhder Gnosis von anderen
Traditionen.

Die Weigerung, sich auf einen “heiligen Text” odemen “heiligen Ort”
festzulegen, ja etwas in der Welt als heilig zu egitieren, erklart die
Skrupellosigkeit bzw. Freimutigkeit der Gnostikenit heiligen Texten und Orten
anderer Traditionen umzugehen. Die Vielfalt derditranen, aus denen die
gnostischen Lehren schdpfen, kann nicht nur aufrdder hellenistischen Epoche
verbreitete Phdnomen des Synkretismus zurlckgefidartden. Es handelt sich
vielmehr um eine bestimmte Umdeutungsmethode, dihetdus des Lesens, der
auf Grund seiner schrankenlosen Anwendung und \Afinkeit in der Antike fur
Emporung sorgte, aber auch in der modernen Forgchieifach Beachtung fand.
Leisegang erkennt darin ein typisch griechischeanBimen: “Es handelt sich
dabei um ein standiges Wiederfinden des EigeneRremden, aber auch um ein
grundsatzlich geubtes, planméafiges MilRverstehenNicltverstehenwollen des
historisch Gegebenen® Er sieht hierin das griechische Erbe, die Art, s‘da
Fremde mit griechischen Augen zu sehen”, die lwereit der griechischen
Philosophie vielfache Anwendung fand. Gnosis elisthgam daher als ein
Phanomen, das “nach der inneren Form und der geisBtruktur” griechisch ist,
wobei das verarbeitete Material “zum Teil orierdahi” ist. Leisegangs
Ausfuhrungen sind insofern bedeutsam, als sie diémarksamkeit auf die
Bearbeitungsmethode, also auf den Mechanismusnderptetation als solchen
lenken*?®

Jonas sieht in der gnostischen Interpretation eénkial, das die Gnostiker von
der griechischen Tradition unterscheidet und ihtevolutionaren” Charakter
pragt. Wahrend in der griechischen Philosophiealliegorische Auslegung zur
Sékularisierung der Mythen gebraucht wurde, um eigiele fur philosophische

127ygl. Leisegang, a.a.0., S. 36.
28 Epd. S. 6ff.
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Uberlegungen zu gewinnen, findet bei den Gnostikeine “aggressive
Umkehrung” der Vorlage statt. Die Vorlage wird dexoh nicht verfremdet,
sondern in ihr Gegenteil gewandt. Dies wird von a¥omls “mythologischer
Vorgang” bezeichnet, da aus dieser Umdeutung eigedige Mythen entstehen:

Sie [die gnostische Allegorie, A.R.] ist das revmodre Instrument ihres [der Gnosis,
A.R.] Durchbruches gegeniber der Tradition, und ida ihrer Verkleidung die
Auseinandersetzung mit den Uberlieferten Mytheriilgefwird, so mul3 das Prinzip dieser
Allegorie das Paradox, die demonstrative Umkehruag Sinn und Wertverhaltnissen
sein. Wir betonen nochmals: dies, und nicht derefSinn” an sich ist das Wesen
“pneumatischer” Auslegung im gnostischen Sifin.

H. Bloom spricht von dem “antithetischen Lesen” @arosis und beschreibt die
temporale Dimension des Phanomens. Nach der gdostisMethode werden

altere Texte aufgrund eines “Wissens”, das behgumtspringlicher zu sein, neu
interpretiert. Diese Texte werden somit als Falagem einer Ur-Wahrheit

verstanden, an der die gnostischen Autoren teilhaba diese Wabhrheit als
ursprunglicher eingeschatzt und jeder der intelgnten Texte als eine spatere
Falschung angesehen wird, prasentiert sich - sorBloder Akt der Interpretation

als eine Umkehrung im zeitlichen Verhaltnis von fTemd Kommentar, denn der
Interpret hat an jener urspringlichen Wahrheit Taitl ist somit in gewisser

Hinsicht immer vor einer Falschung anzusiedeln.cBulieses “gegen die Zeit
ligen” wird nach Bloom der vorliegende Text entwerind Raum fiir die eigene
Interpretation geschafferi®

Gemeinsamer Ausgangspunkt der drei erwahnten Beibcimgen des gnostischen
Umgangs mit einer Vorlage ist die Tatsache, dass die Gnosis in diesem
Aneignungsprozel3 als eine Denkweise prasentiee, sitth unterschiedlicher
Reprasentationen bedient, also mannigfaltig ausigktrwerden kann. Jedes
Symbol kann daher umgedeutet, in den gnostischeardmenhang gebracht und
so zum Bedeutungstrager der gnostischen “Wahrittlen, wobei die Auswahl

129 jonas, G1, S. 222f.

130 350 lautet der Titel des Aufsatzes: "Lying agaifishe". Bloom wendet dieses gnostische
Gegen-den-Strich-lesen als Interpretationsweise litarirische Texte an, um so ein kreatives
Mi3lesen (creative misreading) zu erreichen. Blobying against Time, a.a.O., S. 58ff. Vgl. Teil
3, S. Dieser Arbeit.
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bekannter Stoffe, z.B. aus dem Alten Testament oder griechischen
Mythologie, die Verbreitung der gnostischen Lehrkeiehtert. Die vielfaltigen
Bilder und Symbole werden durch diese geistige éma&ng zum Ausdruck der
gnostischen Botschaft. Taubes drickt dieselbe iRelatus, wenn er von der
“wahren Lehre” und ihrer variablen Instrumentierusyicht'* Allerdings laRt
sich, wie bereits dargelegt, diese Lehre als eiapkilgur beschreiben, denn die
unterschiedlichen Vorstellungen, aus denen sie ebgststehen in einer
bestimmten Relation zueinander und fligen sich sana strukturierten Abfolge.
Die Beziehung zwischen “Lehre” vs. “Mythos”, “inmgrForm” vs. “Material”,
“Denkweise” bzw. “Botschaft” vs. “Ausdrucksweise’afdt sich somit als
Beziehung zwischen einer Struktur und ihren Matéfiisnen beschreibéei?
Struktur ist in dem Fall die gnostische Denkfigdig, wie wir gesehen haben,
eine Abstraktion darstellt und somit auf der Ebeter Texte nur in ihren
Manifestationen “greifbar” wird.

131«Denn innerlich gehért der gnostische Mythos zoagmiatischen Tradition, weil er in all seinen
Variationen nur eine “wahre” Lehre instrumentiefaubes, Jacob: Das stahlerne Gehause und der
Exodus daraus oder ein Streit um Marcion, einsthewte. In: Taubes, Jacob: Gnosis und Politik.
Minchen, Paderborn, Wien, Zirich 1984. S. 9-15r Biel51.

132 In eine ahnliche Richtung geht die aus der stmakistischen Tradition stammende Kritik
Todorovs an Frye: Wéahrend Frye davon ausgeht, dalSulukturen sich auf der Ebene der
Phanomene manifestieren und somit unmittelbar zob&ehten sind, differenziert Todorov
zwischen Struktur und Manifestationen dieser StnukiWir haben uns dafiir entschieden, die
unmittelbar beobachtbaren Elemente des literarisddriversums als die Manifestation einer
abstrakten und abgeldsten Struktur zu betrachtén, Paodukt einer Elaboration, und das
Organisationsprinzip allein auf dieser Ebene zihenc¢' Todorov, Tzvedan: Einfihrung in die
fantastische Literatur. Frankfurt/M. (1970) 199218-22.
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Die PROVOKATION DER GNOSIS

Die heftigen Reaktionen, die alle historischen MNstationen der Lehre
hervorgerufen haben, sowie das Interesse, das dmtankengebilde der Gnosis
immer wieder entgegengebracht wurde, sind kaum daef farbenprachtigen
mythologischen Formulierungen der antiken Texte Uckzufihren. Die

Anziehungskraft der Gnosis wird erst erklarbar, wenan sich die radikalen
Konsequenzen der gnostischen Denkfigur, also di#uirta des Menschen
gegenuber der Welt, wie sie aus der gnostischemkigsnie, Kosmologie und
Soteriologie resultiert, vor Augen flihrt. Dieseoywkative Potential soll im

folgenden ausgearbeitet werden, um so zum nackdischnitt, der Darstellung
der zeitgendssischen Reaktionen und Einschatzumtpen Gnosis, also der
zeitgendssisch@noseologielberzuleiten.

Metaphysische Weltablehnung

In der Gnosis laR3t sich eine Umkehrung der hesibeis Kosmogonie bzw. der
alttestamentarischen Genesis beobachten, wonackrdgtehung der Welt das
Ergebnis einer Entwicklung hin zur Ordnung, vom iffiedenzierten zum

Differenzierten ist. Der in vielen Mythologien vamkmende kosmologische
Prozel3, dessen Merkmal die Grenzziehung bzw. diiSg von Oppositionen ist
(Finsternis-Licht, Himmel-Erde, Meer-Land, méannhekiblich) wird in den

gnostischen Mythen beibehalten, jedoch negativ &bert: die scheidende
Ordnung wird in diesem Schema zur Verdammnis, demn bedeutet die
Trennung der Welt und des Menschen von Gott undlisoEntstehung des
Reiches des Bosen:

Seht und versteht, dass zwischen Finsternis unhdt Mieder Kusta (= Wahrheit) noch
Laufa (= Gemeinschaft) bestehen kann, sondern afk;, Bifersucht und Trennung; denn
die Finsternis ist der Widersacher des Lichts,séel rechts und links, Geist und Seele,

Sonne und Mond, Nacht und Tag, Erde und Himmel,siagind Adam und Eva genannt.
133

133 ATS | § 142. Mandéaische Quellen. Eine moderne Wenpetation der Genesis im gnostischem
Sinne findet sich bei Burgess, Anthony: Der Fliestidhantome. Stuttgart 1984, S. 231-239.
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Bei der Vorstellung des bésen Demiurgen, der s8iclgdpfung, aber auch den
Menschen unter den Bann der Zeit gesetzt hat, Marede sich um ein

mythologisches Konstrukt, das die Welt als Ergeleiises Fehlers bzw. eines
Abfalles von Gott versteht. Die kosmologischen Mythdienen in dem Fall der
Gnosis also nicht zur Begrindung und Bestatigungnd erst recht nicht
Lobpreisung - des Status quo, sondern der Herausigl eines negativen
Weltbildes, und sie werden so, verbunden mit derawfa basierenden

Soteriologie, zum Ansporn fiir eine Neuerdi.

Fur den Gnostiker, also denjenigen, der die Gnakls, die Erkenntnis seiner
selbst und seiner Daseinslage besitzt, offenbalnt die Schépfung als Werk des
Bdsen, jegliche Regel als Ausdruck der Heimarmemk seine Mitmenschen als
“Mitbewohner in der damonischen Herberge”, die fikan umherirren”. Er muf3
das Los des Fremden auf sich nehmen, zum “Voriihergien” werdeti® und
sich Uber die Gesetze dieser Welt und ihres Scrépfeben, um “frei zu sein”.
Konsequenz dieser Einstellung ist eine A-moralié,dem Tugendgedanken der
Antike diametral entgegengesetzt ist. Es erstaahied nicht, wenn dies einen
zentralen Kritikpunkt fir Plotin darstellt:

Noch dreister (als Epikur) im Tadel gegen den Helen Vorsehung und der Vorsehung
selbst miBachten sie alle Gesetzlichkeiten diesat Wid die Tugend, die vom Beginn der
Zeit sich unter den Menschen ausgebildet{fat.

134 Allerdings scheint mir die Tendenz, die Gnosigenen neuen Religionen hinzuzurechnen, die
sich allméhlich vom Osten her ausbreiten, und eAaisdruck von Unzufriedenheit, die auf
konkrete, materielle Note zurlickzufihren ist, eReaktion also der "arbeitenden, unterdriickten
und ausgebeuteten Klassen" zu interpretieren Rgtlolph, a.a.O., S. 311ff.), mit dem elitaren
und intellektuellen Anspruch der Lehren nicht uribgt vereinbar zu sein. Die welt- und
gesetzablehnende Haltung, die jedes gnostischeerBykennzeichnet, kann jedoch auf Grund
dieser Beobachtungen, wie bereits ausgefuhrt, {Kabitel zum Weltbild des Hellenismus) als ein
verbreitetes Pha&nomen unter den zeitgendssischeligidRen Ostlicher Herkunft der
spathellenistischen Epoche gesehen werden, dielaichweg gegen die bestehende Ordnung und
ihres Reprasentanten, des rodmischen Imperiums,terichFiloramo betont in diesem
Zusammenhang die Parallele zu den Orphikern, désghologie ebenfalls Unzufriedenheit zum
Ausdruck brachte und Motor fur sozialen Widerstand Athen des flinften und sechsten
Jahrhundert gewesen sei. Vgl. Filoramo, a.a.02.S.5

135 «Jesus sprach: Werdet Voriibergehende!* Thomas-@alarm § 42, zitiert nach Schramm, S.
75.

1% plotin, Enneaden 11 9,15.
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Die Haltung des Gnostikers kann “anarchistisch” agent werden, da sie die
Aufhebung jeglicher Hierarchie, Ordnung und Redeseér Welt propagiert, nicht
jedoch, um sie durch eine andere weltliche zu eesét’ Im Thomas-Evangelium
heil3t es:

Jesus sprach: Vielleicht denken die Menschen, daisgekommen bin, Frieden auf die
Welt zu bringen; und sie wissen nicht, dass ich,kaenwirfnisse auf die Erde zu bringen:
Feuer, Schwert, Krieg. Denn wenn funf in einem Hsingl, dann werden drei gegen zwei
sein und zwei gegen drei; der Vater gegen den 8otrder Sohn gegen den Vater; und sie

werden dastehen als Einsafffe.

Jonas betont die dynamische Seite der gnostiscHemiinis, die von Passivitat
oder Schicksalsergebenheit weit entfernt ist uné aktive Haltung zur Folge hat.
Er spricht von einem “lebendigen Seins- und Wilersbruch”, einer
“aggressiven, revolutionaren Verneinung” und koeta

Das ist kein Ausweichen vor ihrer (der Welt, A.Rlacht in das Trostland der lllusionen
und Ersatzbildungen, die immer noch ihrem ontoldygs Horizonte entnommen wéren,
sondern ein Angriff auf sie von einem anderen,izh selbst erwachten Sein - der Geburt
einer neuen Welt. So etwas ist nicht Sache einemizbten, passiven und auf sich

verzichtenden Daseif&

Der Glaube an einen weltfremden Gott stellt dieapkysische Begriindung der
radikale Ablehnung der Welt bei den Gnostikern ddese ablehnende Haltung
in Verbindung mit der Verlagerung der Erlésung imee nicht bloR3 ferne,

jenseitige, sondern antikosmische Sphare sicheUbésheblichkeit verstanden.
Entsprechend ist der Vorwurf Plotins: “Denn voreallIrdischen ist nichts fur sie
werthaft, sondern allein ein Andres, nach dem seeidst einmal streben

137 vgl. hierzu die Ausfilhrungen von Jonas zum revohitren Charakter der Gnosis. Jonas, G1,
S. 215ff.

138 Thomas-Evangelium §16, zitiert nach Schramm S.Wahrend das Hauptzitat sich beinahe
wdrtlich im Lukasevangelium wiederfindet (8 12,4B).,5hebt der Nachsatz die Weltfremdheit des
Gnostikers hervor, die nicht durch Gruppenzugelk@itggemildert wird.

139 Jonas, G1, S. 68f.
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werden"**® Das Wissen um die Existenz einer “anderen” Welautit dem
Gnostiker, jede Verséhnung mit dem Dasein auszagehl

Gleichzeitig findet eine Verlagerung des Kampfes Innere statt: Wird der
gottliche Funken, das Pneuma erweckt, steht esbgolaten Widerspruch zum
Korper, “dem Grab”, dem “kochenden Kessel”, dem uBér in ihm*** und der
den Korper beherrschenden Psyche, der Seele, didadls ihren Ursprung im
Bdsen hat. Somit mufd der Gnostiker seine innereri¢fimung, seine seelischen
Empfindungen als AuRerungen des Bosen betrachtendas Innere des Korpers
als den Treffpunkt fremder Machte ansehen: Bei Malewird analog zur Welt
auch der Korper eine Gaststatte von Damonen (“damarkitirion”, “chorima”
und “pandocheion”) genannt. Dieser Vorstellung iggast keine innere Einheit
maoglich: Das Ich, die Seele, steht im absolutene@sgtz zu dem pneumatischen
Selbst, der Mensch ist gespalten, zerrissen, zeneimi3trauischen Beobachter
seiner selbst geworden, und seine Erlésung bedgldgehsam die Zerstdrung
eines Teiles seiner selbst. Dieser radikale Gegengm Seele - Korper bzw.
Pneuma - Psyche ist die Entsprechung des kosmisdhealismus im
Mikrokosmos, mit seinen zwei Polen von ewigem, gut@eist und bdser, dem
Wandel unterworfener Materie. Die Verachtung gegenider Materie Gbertragt
sich somit auf den Korpéf?

140 plotin Enneaden Il 9,15. Fiir Bloom stellt diesernéinung ein wesentliches Merkmal der
Gnostikers dar: “If philosophy is, as Novalis sdlte desire to be at home everywhere, then Gnoss
is closer to what Nietzsche thought the motive rtf the desire to be elsewhere, the desire to be
different.” Bloom, Lying against time, a.a.O., S.-B2, hier S. 63. In diesem Sinne spricht auch
Sloterdijk von dem “Stolz der Unheilbarkeit“. Sladgk, a.a.O., S.47.

14lyvgl. GL 1,4: 26,11.

142 psychosomatische Krankheiten, ein sich duRerliahifestierendes Zeichen des Haderns mit
der Welt, des Sich-nicht-heimisch-Fuhlens in dedt\Wias sich auf den eigenen Korper tUbertragt,
konnten als Symptome einer weltnegierenden Haltnmtysomit als gnostisch bezeichnet werden.
Das Marquardsche Diktum paraphrasierend, kénnte voander Gnosis als Negativierung der
Welt durch Positivierung der Krankheit sprechensd@elers Uberzeugend erscheint mir die
Verbindung zu psychosomatischen Krankheiten, wéeRaidolf Heinz anhand des Beispiels der
anorexia nervosaskizziert. Die Verweigerung der Nahrungsaufnahmied wnit gnostischen
Termini als Widerstand gegen die Gesetze dieset Wel des Kdrpers beschreiben, eine Form
radikaler Askese und somit eine Art gnostischeb&mg. Heinz, Rudolf: Der fremde Gott der
reinen Liebe. In: Marx, R./ Stebner, G. (Hrsg.h lond der Andere. St. Ingbert 1996. S. 119-130.

72



DIE ANTIKE LEHRE

Der um seine Weltfremdheit Wissende verhalt sid¢,sai er nicht in der Welt
und als wirden ihn die weltlichen Dinge nicht bifée** Diese Distanz befreit
den Gnostiker von allem Weltlichen und ermdglidithj die Gesetze dieser Welt
und auch jene seines Korpers zu ignorieren. Epipbaberichtet von den
Wissenden bei den Valentinianern:

Die Gruppe der Pneumatiker seien sie selbst, wi@wsch Gnostiker heil3en, sie bedurften
keine Anstrengung als nur der Erkenntnis (Gnogisl) dessen, was in den Mysterien dazu
gesagt wirde. Alles, was auch immer es sei, t@rjedn ihnen ohne Furcht und kiimmert
sich um nichts. Aus allem namlich, sagen sie, wénde Gruppe, da sie pneumatisch sei,

gerettet™**

Man koénnte von einer verinnerlichten Apokalyptikresghen. Jacob Taubes
skizziert die Verlagerung der Heilserwartung alsneeiKlimax: “wenn
Prophetismus scheitert, entsteht Apokalyptik; dehieiauch Apokalyptik, so
entsteht Gnosis™*® Konsequenz dieser Haltung sind sowohl Askese ath a
Libertinismus, da beide in ihrer Radikalitat weltle Gesetze ablehnen und eine
tiefe Korperverachtung zum Ausdruck bringen. Vigksad ist die bei Irindus
Uberlieferte Metapher des Goldes, das auch im 8chlaichts von seinem Glanz
einbuRt:*®

143 Sloterdijk bringt es auf dem Punkt: “Ilhr (der Gtiker) Denk-Ort ist ein Drinnen-Sein als ware
man nicht drinnen. (...) In dieser Ferne seinwglse man eigentlich schon daheim. Gnosis ist eine
Philosophie des Als-Ob-Nicht.” Sloterdijk, a.a.S.,31.

144 Epiphanius, Panarion XXXI 7,1-2.

145 Zitiert bei Sloterdijk, a.a.0., S. 34.

146 vgl. Ireneaus, Adversus Haeresis 1.6,2. Zu einéskission der Libertinismus-Frage der
Gnosis siehe Chadwick, Henry: “The DomesticatiorGaiosis” in: Layton, a.a.O., S. 3-16. Der
Bericht des entsetzten Epiphanius Uber die Barlbektiker entfaltet vor unseren Augen eine
orgiastische Szenerie, die jedoch keineswegs alkeblUbertretung der Normen der Sittlichkeit zu
verstehen ist, sondern eine eigene Logik befolgt. n"dissen wir die Sexualpraktiken dieser
Gnostiker vor dem Hintergrund ihrer Schépfungsmgtbetrachten, nach denen die Welt durch
den Raub und der Verschwendung des gottlichen Paguraw. der Schopfungskraft Barbelos
entstanden ist. In dieser Variation wird Pneumasalaen luminijsLichtsamen, interpretiert, also
als gottlicher Teil, der sich in dem Samen von Mamd Frau findet. Daher ist die Pflicht der
Barbelognostiker, den Samen zu sammeln und Badwelackgeben. Die konkreten Riten sind bei
Epiphanius nachzulesen. (Epiphanius, Panarion X2\W-XXVI, 13,7.) Hier sei lediglich
bemerkt, daf3 diese Praktiken auch eine anderefatlsegnostische Bestimmung erfiillen, da sie,
indem sie die Zeugung verhindern, den Zyklus dereddigeburten unterbrechen. Eine
wohlwollende Rekonstruktion der Lehre findet si&h bacarriére, Jacques: The Gnostics. London
1976.
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So gesehen handelt es sich nicht um einen “einfdcBeialismus, also die
Gegenuberstellung zweier Systeme, sondern um dieuiBg eines Systems -
vertraut, benennbar, - innerhalb dessen ein Purdgéreommen wird, der von der
Substanz her anders ist, und in seiner Andersheit dam jenseitigen,
unbeschreibbaren, unfal3baren, radikal Anderen igt#nt ist. Die
Konsubstantialitat des Pneumas mit dem jenseit@eth macht aus dem Pneuma
einen “Ort”, der auf dieses Jenseits verweist umahits zugleich innerhalb wie
auch aufRerhalb der Welt, des Systems ist. Da jedieser Gott und mit ihm das
menschliche Pneuma nicht nur jenseitig, sonderh ant-weltlich ist, bezeichnet
die Gnosis die Mdglichkeit der Einnahme einer Rasjtvon der heraus das
Vertraute zum Fremden wird und als Feindliches das Angeln gehoben,
hinterfragt, wenn nicht gar aufgehoben werden kafir. das Subjekt bedeutet
das, immer zugleich involviert zu sein, wie auch Beobachterposition inne zu
haben. Gnosis formuliert mit anderen Worten dasadtaon einer “inneren
Aulenperspektive” und erméglicht so einen die Zusanmhange und Koharenzen
zersetzenden Blick, der wiederum durch die Annaluee fremden Gottes
metaphysisch legitimiert wird.

Die Gottlichkeit des Menschen

Im Gegensatz zur christlichen Religion, die ihrendeeauf den Glauben stitzt,
geht es den Gnostikern, wie ihr Name schon aussagi\Vissen; das Gegentell
von Gnosisist daherignoranz und nicht Unglaube Es handelt sich um eine
radikale Umwertung der Begriffe: Wahrend in der lisithen Genesis der
Paradieszustand mit Unwissenheit gleichgesetzt wind das Streben nach
Erkenntnis die Vertreibung aus dem Paradies zugeFbht, ist in der Gnosis der
beklagenswerte Zustand der Welt auf Unwissenheiickzufiihren. Gnosis aber,
Wissen, stellt die einzige Erldsungsmoglichkeit .@ar Der gnostische

Wissensbegriff wurde aul3erdem als Kritik am ratiendrfassen der klassischen
Antike interpretiert:*® Der griechische BegrifiGnosis der urspriinglich das

Wissen als Produkt von Observation und darauf basiken rationalen

147 Die Protestexegese der biblischen Episode gehdrtden Glanzstiicken gnostischer
Argumentation. Die Identifikation der Schlange ohétm Boten des Erlésers bei den Ophiten stellt
m. E. den H6hepunkt dieses antithetischen Lesems da

148 ygl. Filoramo, a.a.0., S. 38f.
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Gedankengéangen bedeutet, hat in den gnostischererLedine semantische
Transformation erfahren. Gnosis als das Wissen dem nichtweltlichen
Ursprung und dem absoluten Anderen ist somit dertiliet®n Wissen, der
Wissenschaften und der antiken Kosmologie diametnafjegengesetzt. Gnosis
kann in dem Sinne mit Filoramo als ein “meta-ragies Wissen” bezeichnet
werden'*® das in dem Wissen um die géttliche Herkunft desndtben, dem
Wissen um die menschliche Lage in der Welt und &éissen um die Erlésung
besteht.

Zum Wissenden wird man, wie wir gesehen haben,hdangen Ruf von aul3en;
doch die Botschaft ist bereits bekannt und brabbdt? in Erinnerung gerufen zu
werden. Gnostische Erkenntnis ist also weder Produdes Glaubens noch das
Ergebnis eines rationalen Gedankenprozesses, sonded “in einem Akt”,
“schlagartig” erworben. Die gnostische Erkenntisdaher vergleichbar mit der
mystischen Erfahrung. Doch im Gegensatz umio mysticahandelt es sich nicht
um eine momentane Einswerdung mit Gott, sonderneura theosis also die
Bewul3twerdung der nicht erst zu erlangenden, sangigrexistierenden Identitét
mit Gott und daher der eigenen GéttlichKaft.

Die Erkenntnis Gottes wird somit zur individuell&eise nach Inneft zur
Selbstversenkung, oder anders ausgedrickt, zugendn Schau: IrRerlenlied
kann der junge Prinz, nachdem er die Perle gefuhdénsein Gewand anziehen,
das ihm wie “das Spiegelbild seiner selbst” ersthié

149 «“Gnosisis now also used in an absolute way to indicafera of meta-rational knowledge,
which is a gift of the divinity and has in it thewer to save the one who achieves it.“ Filoramo,
a.a.0., S. 39.

150 per Begriff “seelische Auferstehung* bringt dieftireifende Veranderung im Menschen zum
Ausdruck, die noch vor dem Tod stattfindet. Vergiiar hierzu ist das Stadium der Verlobung in
der christlichen und judischen Mystik, das jedocbr \allem als Vorgeschmack auf und
Versprechen fur digJnio nach dem Tod zu verstehen ist.

151 Bloom betont den Unterschied zum psychoanalytiséh®zeR, da in der Gnosis am Ende der
Reise Gott ist: “Part of who we were was God, aspeal God but transcending what we have
become, as we ourselves were more than we havemeeddragmatically, the Gnosis is a
difference that makes a difference, because thetdsidoreturn to a perfect knowledge, at once
experiential and intellectual.” Bloom, Harold: Onsesf Millennium, London 1996, S. 238.

152 Quispel legt die Stelle folgendermaRen aus: “Dastische Kleid ist das Kleid des Geistes;
als solches ist das himmlische Ebenbild, dikon der eigentliche Doppelganger des Selbst.”
Quispel, Jilles: Das ewige Ebenbild des MenscherBaegegnung mit dem Selbst in der Gnosis.
In: Eranos Jahrbuch 36 (1967), S. 9-30, hier S. 26.
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Die mythologisch ausgedrickte Erldsung als Aufsttegch die kosmischen
Sphéaren, wie es imCorpus Hermeticumund im Evangelium von Maria
beschrieben wird, findet durch die Korrespondena RPteroma und Pneuma ihr
Analogon in der mystischen Suche nach dem innererkén®>® Gnosis wird
somit zur Lehre der Selbstfinduftf. Diese Wende nach innen entspricht dem
zunehmenden kosmischen Pessimismus der Zeit, dermedeutet zugleich die
Abkehr von der Welt> Die subjektive, innere Sphare nimmt einen hoheren
ontologischen Status als die Welt ein, sie ist IdHer als sie. Puech formuliert
dies wie folgt:

From an “alienated” existence we return to our lmgiical condition, to the deep, total and
permanent reality of our ego; (we pass, as ouringst say, from the domain of the
“cosmos”, from the temporal and phenomenal worldhi® aeon, to the eternal and non-
temporal)**®

Gnostische Erkenntnis ist also als eine mystiscfien®arung zu verstehen, die
dem Menschen die Nichtigkeit der Welt vor Augenrfiimd ihm seinen “inneren
Reichtum” bewul3t macht. Es handelt sich um einetisgfee Einsicht, die jedoch
im Gegensatz zur christlich-mystischen Erfahrung ind&ke moralische
Transformation, im Sinne einer Mission gegenuber M@émenschen, mit sich
bringt*’

133 Mit Jonas kann man hier von einem Ubergang vonMighologie zur Mystik sprechen, Vgl.
Jonas, G1, S. 150.

154 Dies ist auch der Beweggrund zahlreicher Studiem Beziehung von Gnosis und
Psychoanalyse. Quispel behauptet, daR spatestanslemiEntdeckung de&vangeliums der
Wabhrheitdie Adaquatheit der psychologischen Anndherung3iersis bewiesen sei: “ For then it
became clear to everybody that Gnosis is an expaEgjanspired by vivid and profound emotions,
that in short Gnosis is the mythic expression of 8gperience.” Quispel, Gilles: Gnosis and
Psychology. In: Layton, a.a.O., S. 17-31, hier®. 2

155 |m Gegensatz dazu entspricht die exogene Schemda# Gewahrwerdung Gottes in der Welt,
nach dem Muster antiker Epiphanien oder auch raltezlicher Mystik nach Dodds eher solchen
Zeiten, die durch kosmischen Optimismus gekennpeickind. Vgl. Dodds, a.a.0., S. 128ff.

156 pyech, Henry-Charles: The Jung Codex and othest@rbocuments from Nag-Hammadi. In:
F. L. Cross (Hrsg.): The Jung Codex. London 1953,1534, hier S.30.

157 Einleuchtend ist die Unterscheidung anhand@mtfessioneson Augustin, wie sie Donnovan
durchfiihrt: Wahrend die erste mystische Erfahruag sugustin beim Lesen der Platoniker im
achten Buch de€onfessionesls gnostische bezeichnet werden kann, ist ditespam Garten,
die mystische Erfahrung, die ihn zum Christenturkebet und einen neuen Menschen aus ihm
macht. Vgl. Donnovan, a.a.O., S.28.
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Die Bewegung zu Gott wird durch die Bewegung nawten ersetzt und hat die
Aufhebung der Grenze zwischen Innen und Auf3en zugeliis bzw. hebt die
Spannung zwischen Subjekt und Objekt der Betraghauf'>® Die Aufhebung
der Grenze zwischen Innen und Aul3en und die Euaighder Einheit bedeutet
gleichzeitig die Transzendierung des Grundempfiadeées Gnostikers, namlich
der radikalen Trennung zwischen Ich und Gott, odgrthisch gesprochen, der
Trennung in Oppositionspaare als Beweis der Exastixrs Bosen in der Welt. Im
Thomas-Evangeliuneschreibt Jesus den Zustand der Einheit:

Jesus antwortete ihnen: Wenn ihr die zwei zu eingroht und das AuRere wie das Innere
und das Obere wie das Untere, und wenn ihr das M&aenund das Weibliche zu einem

einzigen macht [...] , dann werdet ihr eingehedan ReicH>®

Das Wissen um das pneumatische Selbst stellt &nbepunkt im Menschen dar,
gibt ihm die Moéglichkeit, obwohl man weiterhin idWelt ist, gleichzeitig nicht
in ihr zu sein, weil man sich auf diesen Punkt, al#erweltlich und Negation der
Welt ist, zurtickziehen kann.

Die Erlangung von Gnosis, dem Wissen also Uber giitliche Natur des
Menschen, macht den Menschen unabhangig von ddr Wel

Fur ihn, der das Wissen empfangen hat, gilt: obwdab irdische Zeitkontinuum
fortbesteht, ist Zeit fur ihn belanglos gewordenidE ihr enthoben. Denn auch er (wie vor

ihm die Aonen, A.R.) ist befestigt und endgultiguegt**°

Erlésung ist demzufolge kein zu erwartendes histbes Ereignis, was vielleicht
den wichtigsten Unterscheidungspunkt zwischen dethodoxen Christentum
und der Gnosis darstellt. Aland spricht bei dem gi&ch zwischen der
gnostischen Lehre von der immanenten Erlésung uedn dcchristlichen
Erldsungsglauben von “Auslassung des eschatolagjisttorbehaltes*®* In der

138 Filoramo weist die Parallelen zu Philons Systerh auwhat links Philo’s theory of spiritual
knowledge to the Gnostic one is the pressure tosvdiel overcoming the subject-object dichotomy
by means of a particular doctrine of theeumathat establishes and makes possible the identity
between subject, object and the means of knowle@#geramo, a.a.0., S.43.

159 Thomas-Evangelium § 22, zitiert nach Schramm(a,&. 72.

%0 Aland, a.a.0., S. 57.

181 Aland, a.a.0., S. 60.
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valentinianischen Gnosis wird konsequenterweisén alie Auferstehung Christi
symbolisch gedeutet:

Diejenigen, die sagen, man wird zuerst sterben(dadach) auferstehen, irren. Wenn man
nicht zuerst, bei Lebzeiten, die Auferstehung eyhéird man nichts erhalten, wenn man
stirbt 162

Auferstehung ist demnach als geistige Transformatioverstehen, der Eintritt in
einen veréanderten Bewul3tseinszustand, der “dastb@imwterden dessen, was
existiert, und dem Wandel der Dinge und eine Vesémgg in eine neue
Daseinsform” mit sich bringf® In diesen Zusammenhang gehért auch die
eindrucksvolle Erklarung Valentins:

Ihr seid von Anfang an unsterblich und Kinder defgen Lebens. Den Tod wolltet ihr als
eueren Anteil auf euch nehmen, damit ihr ihn zudeurichtet, und der Tod in euch und
durch euch stirbe. Denn wenn ihr die Welt aufldat selber nicht aufgeltst werdet, seid
ihr Herren uiber die ganze Schoépfung und die garezganglichkeit®*

Jacob Taubes sieht in der eschatologischen Lehr&desis eine Reaktion auf
die Entgotterung der Welt, wie sie im Zuge der E¢sbng des Monotheismus
vollzogen worden ist°® Die jidisch-christliche Genesis zieht eine Grenze
zwischen Gott als dem Schopfer auf der einen undskle und Welt als seiner
Schopfung auf der anderen Seite und hebt so di¢histhe Einheit von Gottern,
Dingen und Menschen” adf® In der Gnosis wird die Identitat, die
Konsubstantialitdt von Mensch und Gott im Pleromdap einer auf3erweltlichen
Sphare bzw. im antikosmischen Inneren des Mensefederhergestellt:

Der gnostische Mythos nimmt das Thema archaischghdlbgeme wieder auf. [...] Die
Einheit des mythischen Bewul3tseins, die, wie immean sie versteht, die Prasenz des

182 phjlippusevangelium, §90.

183 De resurrectionis, 48, 30-35.

164 Clemens Alex., Strom. IV 13, § 89, 2-3:2.

185 «Der gnostische Mythos kann nicht verstanden werseenn unterschlagen wird, daR er sich -
mindestens auf weiten Strecken - gegen die bildisond rabbinische Uberwindung des
mythischen BewuRtseins konstituiert. Taubes, Jakadr dogmatische Mythos der Gnosis” in:
Fuhrmann, Manfred (Hrsg.): Terror und Spiel. Miinth871, S.145-156. hier S. 153.

% Taubes, Ebd., S. 149.
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Gottlichen und seinen Kommerz mit Welt und Menstheérschiedensten Metamorphosen
voraussetzt, ist gesprengt. Sie kann nur um eirestirbomten Preis wiedergewonnen
werden, durch einen Aufschwung des pneuma erreigrden, das die unendlichen
Distanzen von Welten und Aonen uiberschreitet, igeltsiberlistet®’

Fur die judische bzw. christliche Gnosis bedeutesa Verlagerung ins Innere
eine Maoglichkeit, die Enttduschung der messianisdbvartung zu tberwinden:

Gnosis enthillt sich so, als eine der Weisen, wiisphe und christliche Gruppen auf die
Verzogerung der Parusie reagieren. Der Akzent gertasich von der kosmischen und
historischen Parusie zum Gotteseinzug in die Esemd'®®

Die Lehre von der immanenten Erldsung verleiht &&eltablehnung der
gnostischen Lehre einen absoluten Charakter: Wedtfest keine Tendenz, keine
Haltung, wie sie in der hellenistischen Epoche vaonterschiedlichen
philosophischen System®&A mehr oder weniger radikal gelehrt wird, sondern
vollendete Tatsache: der Gnostiker gehort auf Gegides Wissens nicht mehr
zur Welt, er ist zwar physisch in ihr, doch nicheéhm an ihr beteiligt, sie berthrt
ihn nicht. Er ist zum Vorubergehenden geworden, emiem unbeteiligten
Betrachter.

Erlésung wird somit zu einer uf3erst privaten Aagehheit, und man kann sogar
von einer individuellen Eschatologie sprechen, deiuht die Welt wird erlost,
sondern der Einzelne von der WeR.

Individualitat

Gnosis als Wissen um die eigene Goattlichkeit erlegign radikalen Anspruch an
Individualitat!* Es sind in diesem System keine Mittler mehr voengtdie

*" Taubes, Ebd., S. 150.

%8 Taubes, Ebd., S. 155.

19v/gl. das Kapitel zum Weltbild des Hellenismus.

10 Der Unterschied des individuellen Erlésungswegsr dénostiker zu globalen
heilgeschichtlichen Lehren kann nicht genug betomterden. Sloterdijk hierzu:
“Geschichtsphilosophie entsteht durch die tauschedmioertragung gnostischer Welt-Logiken auf
den Prozeld der Weltmachte. (...) Dabei fallt derrdtedes Schemas der Erlésurander Welt an
die Bewegungler Welt selbst nicht sofort auf.“ Sloterdijk, a.a.S.,43.
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zwischen dem Heiligen und dem Menschen stehen hnedDienste in Form von
Prophezeiungen und Bittstellungen anbieten. Gleitigz bietet sich die
Vorstellung von der eigenen Gottlichkeit als metggiéche Legitimationsquelle
fur die individuelle Vision des Gnostikers an, da @ottesidentitat einen Irrtum
ausschlie3t. Die Werke des Gnostikers sind als fdstationen des Pneumas
unendlich héher und wahrer als die Erzeugnisseedi@gelt, so wie auch das
gottliche Pneuma den Menschen (iber den Demiurdesber? AuRerdem dient
die Annahme der Simulation als Schépfungsprinziler- Demiurg simuliert blof3
den Schopfungsprozel3, der ihm aufgrund seiner Wewigeit nur mi3lingen kann
-, der Relativierung bzw. der Abwertung der Welymal am Anfang des
simulierten Schopfungsprozesses eine Katastropélet. sDie Welt ist nicht
Zentrum und Ziel der Schopfung, sondern Abfall,hbidie beste, sondern die
letzte Welt. Nicht die Aonen existieren zugunsteer dVelt, sondern die
Schopfung ist ihretwegen zustande gekommen, sieallAbfon deren
Werdeprozel3, notwendig fir deren Katharsis. Dieidrmg zwischen Welt und
Pleroma ist daher nicht die zwischen GegenstandSpnejel, weil die Schépfung
der Welt an sich eine Simulation des Schopfunggs®ezs des Pleroma ist,
durchgefuhrt vom geistlosen Demiurgen. Bvangelium der Wahrheitvird
dieser “uninspirierter” Schopfungsversuch geschilde

Das All wandte sich nach dem, aus dem es hervomyeilem war. Und das All war in dem

undenkbar Unfal3baren, der Gber alles Denken erhabemdhrend das Nichterkennen des
Vaters Angst und Furcht hervorbrachte. Die Angstrakerdichtete sich wie ein Nebel, so
dass niemand sehen konnte. Daher gewann die Riakeati. Sie bearbeitete ihre Materie
ohne Erfolg, da sie die Wahrheit nicht kannte. 3itstand in einem Gebilde, indem sie in
der Kraft den Ersatz der Wahrheit in Schénheit ibeties*"

1 Auch wenn man den Traum von der Géttlichkeit desndthen, wie er uns in der Gnosis
begegnet, auf das unerfiillte Bedirfnis “symbolibeltatigt* zu werden, zurlickfiihren und somit
als “narzistisches Symptom“ erkennen kann, wie Hipres tut, bleibt die Attraktivitat dieser
Vorstellung ungemindert, die die Madoglichkeit gibtanderen Identifikationsangeboten
standzuhalten. Vgl. Herwig, Hedda: PsychologieG®sis: C.G. Jung. In: Taubes, J.: Gnosis und
Politik, a.a.0., S. 219-229.

72 Jonas spricht von einen “neuen metaphysischemsSti#ts Menschen in der Seinsordnung”,
und sieht in dieser Erhéhung des Menschen zu eirigm@rweltlichen Gott einen der
“bedeutsamsten Aspekte der gnostischen Mythologieler allgemeinen Religionsgeschichte.”
Jonas, G1, S. 383.

173 Evangelium Veritatis, 17,5. In der englischen @eézung ist der letzte Satz verstandlicher:
“For this reason error became powerful; it workedits own matter foolishly, not having known
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Daher kann das “Original”, die wahre Welt des Gasnichtin der Welt erkannt
werden, durch Betrachtung dieser Welt (die Natardas Buch Gottes), sondern
nur in Abkehr von ihr. Das Wissen, das die Gottesiiat in Erinnerung ruft und
so die Erkenntnis Gottes bewirkt, muf3 daher auf8ihesein, und auch die
Wahrnehmungsfahigkeit fir diese Botschaft beruhit einer aufR3erweltlichen
Komponente: dem Pneuma im Menschen. Innerhalb gli€&gstems ist es
konsequent, dass auch das Kunstwerk bei den Gaostéinen héheren Rang
einnimmt, gewissermal3en authentischer ist als deurlN denn es ist die
Schopfung eines Pneumatikers und steht somit ibikeéung zur pleromatischen
Sphéare, im Gegensatz zur Natur, die Schépfung digiegnen Demiurgen ist. Der
Mensch betétigt sich, indem er ein Kunstwerk sc¢haffs Gott und nicht als
Demiurg. Von dem menschlichen Werk aber, das ddesh Pneuma beseelt ist,
geht Schrecken und Bedrohung fur die Welt aus:

Wie die Engel Furcht befiel bei jenem Gebilde, de#ieres von sich gab als die Bildung
(rechtfertigte), wegen des, der unsichtbare Samemotberen Weisheit dahineingelegt

hatte, und (das) frei aussprach, so sind auchdreiMenschengeschlechtern, die zur Welt
gehdren, die Menschenwerke Gegenstand der Furakendedie sie verfertigten, wie etwa

Standbilder, Bilder und alles, was Hande auf deméta(Gott) herstelleH*

Das Prinzip der Mimesis als Kriterium von Echthaitd Authentizitat wird
hiermit obsolet und jeder Entwurf von Wirklichkeiegitimiert. Anders
ausgedruckt, der Gnostiker erkampft sich mit diedegumenten die Freiheit,
sich die Realitat zu erdenken, und stellt dabeieséVerke - ob Lehren oder Kunst
- hoher als alles, was ihn in der Natur umgibt. &wém kann nach dieser
Argumentation jeder Einwand als Produkt von Unwisss#t und Ignoranz
abgetan werden, wenn er nicht gar als Einflul3 bi¥serhte ausgelegt wird. Ein

the truth. It set about with a creation, prepanivith power and beauty the substitute for truth.”
Zitiert nach Robinson, a.a.0., S. 40. Keefer sielttieser antimimetischen Haltung eine Parallele
zur Dekonstruktion. Vgl. Keefer, Michael H.: Dectmstion and the Gnostics. In: University of
Toronto Quarterly: A Canadian Journal of the Hurtiasj Canada 1985. 55:1, S. 74-93, hier S.
87.

174 Clemens Alex., Strom. Il 8, § 36, 2-42:2. Intesrgsan dieser Argumentation ist die Tatsache,
daf sie nicht nur die theologischen AuRerungerGaastiker, ihre Lehren und Visionen, sondern
auch ihre Kunst betrifft, die hiermit per definitiem einen hdheren Status als die Natur - das Werk
des Demiurgen - einnimmt.
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System, aber, das die eigene, direkte religiosahiwmhg als malRgebend erachtet,
setzt die antiken Formen der domestizierten und Mmtitutionen regulierten
Prasenz Gottes in Tempeln und Mysterienkulten akifaft.'”> So ermdoglicht die
Gnosis Manifestationen déiseios aner des heiligen Menschen, wie sich Simon
Magus nannté’® Solche Gestalten, zu denen bei den Valentiniaaech Christus
gezahlt wird, sind geistige Flhrer, die als Wegeteisid Leiter dienen, ohne dass
ihnen eine goéttliche Autoritat zuerkannt wird. Diese Einstellung 1aRt die
Entstehung eines Kanons als Autoritatsquelle, s die offizielle Kirche ihn
einfuhrte, nicht zu: die Erfahrung Gottes auf indibeller Basis hat die
Gleichberechtigung aller Zeugnisse zur Folge, wobeweichungen von den
tradierten Berichten (Visionen, Prophezeiungen us¥s. Zeichen von Begabung
und Echtheit hochgeschatzt werdéhVoller Entsetzen stellt Irindus tiber die
Valentinianer fest, dass “jeder Einzelne von ihrjeden Tag etwas Neues
hervorbringt, so gut er eben kann; denn niemantl ajd8 eingeweiht (oder
‘vollkommen’ ) bei ihnen, solange er nicht ein paangeheure Fiktionen
entwickelt hat!"*"

Es ist verstandlich, dass ein System, das auf @ailigft und Spontaneitat anstelle
von Tradition und Autoritdt setzt, auf machtpother Ebene fir jede
institutionalisierte Religion einen Todfeind datt&°

175 Zur Mittlerfunktion von Priestern und Wahrsagenrdeer Antike siehe Dodds, E.R.: The Greeks
and the Irrational. Berkeley 1951.

1 1n der Formulierung Filoramos: “Humanity is no ¢mm the temporary, but the permanent
residence of divinity. Indeed, they actually are thvinity. And the leader is merely the example
of a process, that every one of the elect canyariid realise within him- or herself.” Filoramo,
a.a.0., S.155.

17 pagels weist auf die politischen Implikationenseie Haltung hin, die demnach - in der
christlichen Gnosis - weder Christus noch einen zledlf Apostel als unerreichbare Autoritat
anerkennen und somit die Hierarchie, auf der digsitiche Kirche basiert, in Frage stellen.
Pagels, Elaine: Versuchung durch Erkenntnis. Destischen Evangelien. Frankfurt/M. 1981, S.
51

178 Sloterdijk spricht von thetaphysical fictiof) und erklart, daR der “Feind“ fiir die Kirchenvéte
“in jener polymythischen Frechheit der Haretikaedt), die sich die Freiheit nehmen, selbst zu
erdichten, woran sie “glauben” werden”. Sloterdgka.O., S. 24. Diese Bemerkung, auch wenn
sie Uberspitzt formuliert ist, macht deutlich, daBhr noch als der Inhalt der Gnosis, die Art des
Denkens und letztlich der Argumentation ihre Besohdit gegenliber anderen Héaresien und die
eigentliche Bedrohung fiir die Kirche ausmachte.

9rindus, AH I: 18,1. Zitiert nach Pagels.

180 gloterdijk skizziert die Reaktion: “Die Kirchenmiar denunzieren instinktsicher alle
Manifestationen des freien Geistes, der noch inerAiligsten erfinderisch zu sein wagte. (...)
Was die christlichen Bischéfe fir Substanz halteehmen die gnostischen Selbstautoren als
Form: Evangelizitat ist fUr sie eine Schreibweiseferstehung ein Lebensziel.” Sloterdijk, a.a.O.,
S. 25. Pagels stellt hierzu fest: “Mit dieser Theoals Grundlage laRt sich ein System der
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Das gnostische System laR3t keine feste Kirchenhgdiu. Gott ist im Menschen,
kann also Uberall verehrt werden, wobei seine edilAulRerweltlichkeit die
Verbindung zu allem Irdischen untersagt. Diese \&eigg der Konkretisierung
erstreckt sich auch auf jede Art von Ritual:

Andere aber lehnen dies alles ab und sagen, mém diés Geheimnis der unsagbaren und
unsichtbaren Kraft nicht durch sichtbares und wvegighes Geschaffenes feiern, das
Unausdenkliche und Unkérperliche nicht durch siinfFalRbares und Korperliché$.

Die ekklesia der Gnostiker basiert auf einer spirituellen Bbaiey, da der
Erkenntnisgrad und nicht der Glauben die qualieaBedingung zur Aufnahme in
die Gemeinschaft bildet. Im Gegensatz zum orthodoxkidentum oder
Christentum verzichtet die Gnosis auf Dogmata, iangdglaubt werden soll, und
bietet statt dessen in ihren Schriften Erfahrunged Anweisungen, die den
Unwissenden auffordern sollen, sich auf die Sucehrseinen eigenen Weg zu
begeben. Dies gilt auch fur die Evangelien in dhristichen Gnosis: sie
umfassen den Bericht von der Auferstehung Jesuwlglisymbolischer Prozel3 der
Akosmierung ausgelegt wird und seinen SchillernBaispiel dienen solf?
Erwéhltsein und nicht die Bereitschaft zu glaubstndie Bedingung, um zu den
wenigen zu gehoren, die an dem Geheimwissen teithdbieses Bewul3tsein des
Erwahltseins ist mit der Ablehnung von festen Hiehéen innerhalb der
Gemeinschaft verbunden, da alle GruppenmitgliedsctgermalRen wissend und

Autoritét niemals in einem institutionellen Rahnfestlegen: sie muf3 spontan, charismatisch und
offen bleiben.” Vgl. Pagels, a.a.O., S. 63f. Kipperg bezweifelt allerdings die Umsetzbarkeit
dieser Haltung, zumindest was die ValentinianeritfiietvVgl. Kippenberg, a.a.O., S. 122ff. Man
muR3 jedoch immer eine Entwicklung voraussetzenydieden eigentlichen Ideen zu einer Lehre
fuhrt, die in der Lage ist, sich in der Zeit und Afitag zu behaupten. Aland spricht von einer
Entwicklung der Gnosis hin zur Moralisierung undhiBierung, auf Grund derer einige der
gnostischen Zirkel in die Nahe der christlichendki riicken. Vgl. Aland, a.a.0O., S. 60.

181 Irinaeus, Adversus Haereses |. Hier findet sichden Ebene des Kultes dirystische aporie
wieder, alles, was mit deagnostos theosusammenhangt, in Begriffe zu fassen. Vgl. Abscthnit
Uber das Pleroma. 21,4. Filoramo konstatiert Hise &mkehrung: auch in jenen Féallen, bei denen
ein Ritual stattfindet, entwickelt es sich aus Teeologie und nicht umgekehrt, wie es etwa in den
Mysterienkulten der Fall war, als Entwicklung déreblogie aus Ritual und Kult. Vgl. Filoramo,
a.a.0., S. 179.

182 Diese Worte Jesu zu einigen seiner Jiinger wahdendierzig Tage zwischen Auferstehung
und Himmelfahrt bilden das esoterische Wissen,ctiigstliche Geheimlehre, wéhrend nach der
gnostischen Auffassung die offizielle Kirche nure di6ffentlichen* Lehren Uberliefert. Diese
Unterscheidung bildet den Grund zur herablasseB#randlung der Christen als Unwissende,
die Irindus dermalen erzirnte.
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daher unter sich gleich sind; konsequenterweisd bei dem Zeremoniell die
Rollen austauschbar und werden unter M&nnern urabieRr verteilt. *83
Verstandlicherweise rief diese Gleichberechtigungr dGeschlechter die
Emporung der Kirchenvater hervor:

Und selbst die haretischen Weiber, wie frech undadtend sind sie! Sie unterstehen sich
zu lehren, zu diputieren, Exorzismen vorzunehmegiludgen zu versprechen, vielleicht
auch noch zu taufelif

Auf diese Weise entsteht bei den Gnostikern einp@@nbewuldtsein, das eine
eigentimliche Verbindung von Elitismus nach aul3emd ukonsequentem
Egalitismus nach innen aufweist, also zugleich @Ethatzung gegeniber den
“Unwissenden” und Gleichberechtigung unter den N&tern der Gruppe
umfaldt. Beide Aspekte, Elitismus wie Egalitarismeigirnten die Kirchenvéater
gleichermal3en, da sie die Vorstellung einer stig@egarchisierten Weltreligion
unterlaufen, die in ihrer katholischen Bestimmuregellt ist, jeden aufzunehmen,
der den Glauben annimmt und sich der Hierarchierarft.

In der Ablehnung von Dogmata und kirchlichen Ingignen findet sich die
metaphysisch legitimierte Welt- und Gesetzablehnaitgy Konsequenz einer
Einstellung wieder, die auf Individualitat setztduden Eigenwert des Menschen
betont.

B. GNOSEOLOGIE: DIE DISKUSSION UM DIE NEUZEITLICHE GNOSIS

Die Anziehungskraft der Gnosis auf die moderne ¢farsg ist durch die
zahlreichen Publikationen seit den ersten Jahreahieses Jahrhunderts bezeugt.

183 Die Gleichsetzung beider Geschlechter in der Kralie die Emporung Tertulians hervorruft,
bedeutet jedoch nicht Gleichberechtigung. Nachewiginostischen Systemen wird die Frau fir
den Fall in die Materie verantwortlich gemacht ukann daher erst, wenn sie zum Mann
geworden ist, erlost werden (“Denn jede Frau, @i gum Manne macht, wird eingehen in das
Kdnigreich der Himmel.* Thomas-Evangelium, zitienach Betzt/Schramm, a.a.O., S.88).
Trotzdem hat die Frau einen besseren Status alerichristlichen Kirche. Tertullian hierzu: “Es
ist einer Frau nicht gestattet, in der Kirche ztespen, auch ist ihr nicht erlaubt, zu lehren, noch
zu taufen, noch die Eucharistie darzubringen, nagbh nur den Anspruch auf irgendwelche
ménnliche Dienste zu erheben - ganz abgeseherrgendieinem priesterlichen Amt.” Tertullian,
De Virginibus Velandis 9. Zitiert nach Pagels, @.aS. 106. Zur Stellung der Frau vgl. ebenfalls
Filoramo, a.a.0., S. 177.

184 Tertulian: De praescriptione 41.2 - 6. Zitiert ha&agels, a.a.O., S. 106.
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Allerdings fallt, wie bereits bei den hellenistischund mittelalterlichen Denkern,
auch in der Gegenwart die Beurteilung des Phanordensistorischen Gnosis
sehr unterschiedlich aus. Als richtungsweisend diie modernen Ansatze
erweisen sich vor allem jene Aspekte der Lehre,alkedie “Provokation der
Gnosis” bereits behandelt wurden: Welt- und Ge&détkmung, Betonung von
Subjektivitat und Innerlichkeit. So wird im 20. Jabndert die antike Gnosis
unter anderem als “Lehre der Unzufriedenheit” @idifk) und “revolutionare

Anarchie” (Jonas) gefeiert, als soziale Reaktiod Hmitik an der zunehmenden
Dogmatisierung des Christentums eingeschatzt (Batfebder als Lehre der
Selbstfindung und “erste Psychologie” (Jung) geetgfit

Lange vor der spektakularen Entdeckung der gnésiis@Bibliothek von Nag

Hamadi stellt sich die Frage nach der Beziehungdwan Gnosis und Neuzeit
bzw. Moderne. Die Tatsache, dass die Antwort aabaliFrage unterschiedlich
ausfallt, ist einerseits auf die verschiedenen dnen der historischen Gnosis,
andererseits auf die divergierenden Einschatzungen eigenen Epoche
zuruckzufihren. Hierbei gilt es zu beachten, dassh in den Féllen, wo die
Relevanz der Gnosis fur die Neuzeit bezweifelt wigtlva wenn Blumenberg
oder Aland von der Uberwindung der Gnosis in deu2éé bzw. Moderne

185 pagels vergleicht in ihrer Studvéersuchung durch Erkenntnis. Die gnostischen Eviiegdie
parallele Entwicklung von (christlicher) Gnosis ur@hristentum. Pagels prasentiert die
Entwicklung der ersten Jahrhunderte als einen Braisr Herausbildung und Festlegung von
Dogmen einerseits und AusschlieBung anderersei#s. @thodoxe Christentum konnte sich
aufgrund seiner sozialen Struktur behaupten, wahdar elitistische Charakter der Gnosis sich
nicht als Fundament fur eine trost-spendende, koz@ulierte Kirchenreligion eignete. Pagels
untersucht die machtpolitischen Konsequenzen destgthen Lehre und betont neben dem
Elitismus die Gleichberechtigung beider Geschlacimdythologie und Praxis sowie schlief3lich
den antiweltlichen und anarchistischen Charakter @eosis und begrindet so die historische
Notwendigkeit ihrer Verdrangung. Siehe Pagels(a.a.

186 Man kann von einem geradezu inflationaren GebraeshTerminu&nosisim 20. Jahrhundert
sprechen, wie der ironische Kommentar Couianoslideunacht: “Not only Gnosis was Gnostic,
but the catholic authors were gnostic, the neoplatto, Reformation was gnostic, Communism
was gnostic, liberalism, existentialism and psyctabygsis were gnostic too, modern biology was
gnostic, Blake, Yeats, Kafka, Rilke, Proust, Joydesil, Hesse and Thomas Mann were gnostic.
From very authoritative interpreters of Gnosis,ebrhed further that science is gnostic and
superstition is gnostic; power, counter-power, auk of power are gnostic; left is gnostic and
right is gnostic: Hegel is gnostic and Marx is gimsFreud is gnostic and Jung is gnostic: all
things and their opposite are equally gnostic. Arfzad believed that Gnosis was a chapter in the
history of Western thinking; now, after having resmmany fascinating studies on this subject, |
finally reached lllumination: | understood that thgposite is true, i.e., that Western thinking and
acting form a chapter in the history of Gnosis.”ultano, lan P.: The Gnostic Revenge.
Gnosticism and Romantic Literature. In: TaubespBaGnosis und Politik. Minchen, Paderborn,
Wien, Zirich 1984. S. 290-306. S. 290.
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sprechen), die Beziehung jedoch thematisiert wind somit als Problematik
vorhanden ist. Die Thesen zur Beziehung von GnasisModerne stellen, ob sie
jene Verbindung nun akzeptieren oder verwerfen, Bl des modernen
Diskurses uber die Gnosis dar und sollen hier alshe betrachtet werden.
Hierbei mul? bedacht werden, dass die Art und Wdrse Prasentation und
Fokussierung der Problematik mehr tber die Sicht Brgumentationsweise der
Autoren als Uber den Gegenstand “als solchen” gus&s geht demnach in
diesem Rahmen nicht darum, die Argumentation inzediten zu verfolgen und
ihre “Richtigkeit” in Bezug auf eine “wahre” Gnostsl bewerten. Vielmehr soll
untersucht werden, welche Aspekte des Gnostischgemommen werden, um
das jeweilige Bild der Gnosis zu konstruieren, uanrd festzustellen, welche
Funktion dieses innerhalb der konkreten Argumemraiibernimmt.

Blumenbergs Ausfuhrungen zur Verbindung von Neumeidl Gnosis sind als
historischer Uberblick konzipiert, weshalb sie iemgsser Hinsicht als Rahmen
und Einleitung fur die hier vorgenommene Prasematier zentralen Richtungen
der Gnoseologie dienen sollen. Nach der These Bibergs, die Neuzeit sei die
endgultige Uberwindung der Gnosis, soll auf die ukngntation von Jonas und
Taubes eingegangen werden, die eine Verbindung chess Gnosis und
modernem Nihilismus bzw. Existentialismus herstell&dm den nihilistischen
Aspekt der Gnosis geht es auch bei Scholem, wobeioe allem die alles
Weltliche verneinende Grundhaltung der Lehre hdrebt, weshalb mit der
Besprechung seiner Studie zum religiosen Nihilisnoies Darstellung jener
Forschungsrichtung eingeleitet wird, die vor allem der Welt- und
Gesetzablehnung der Gnosis ihre Relevanz fir dieéielokalisiert. Aland und
Filoramo schlief3lich sollen jene Position repréaseah, die die soteriologische
Dimension der Gnosis in den Vordergrund stellt wmdgrund dessen ihre
Relevanz fir die Neuzeit bestreitet bzw. bekraftidjt BloomsCoda aus seinem
Werk Omens of Mileniundient in diesem Zusammenhang als Beispiel eines
neognostischen Textes in diesem soteriologischeneSiC.G. Jungs Darstellung
der Gnosis als Vorlaufer der Tiefenpsychologie wimddiesem Kontext nicht
behandelt, da sie mit der Archetypenlehre auf detzuhg menschlicher

86



DIE ANTIKE LEHRE

Konstanten basiert und somit diachronisch angettgind sich nicht die Frage

nach der spezifischen Beziehung der Gnosis zur kedstellt®’

Im zweiten Teil dieses Abschnittes werden mit Ardreivon Jonas und Koslowski
zwei Modelle prasentiert, die in Auseinandersetzoniggder Gnosis entstanden
sind und als Reaktionen auf die gnostische Denlemvaigl Fragestellung gelesen
werden konnen. Auch gegen die Gnosis argumentiebedeutet, ihre
Fragestellungen aufzugreifen und sie als Provokatiahrzunehmen, weshalb
auch diese Ansatze hier als Teil der GnoseologePiskussion Uber die Gnosis,
betrachtet werden sollen.

187 An dieser Stelle soll lediglich auf einige Werkesader ausgiebigen Bibliographie zu Jungs
Auseinandersetzung mit der Gnosis verwiesen werQeispel, Gilles: Gnosis and Psychology,
a.a.0. Evers, Tilman: C.G. Jung - Psychologie unds&. In: P. Koslowski (Hrsg.), Gnosis und
Mystik in der Geschichte der Philosophie, Ziricld Wiiinchen 1988, S. 329-35&ine kritische
Sichtweise findet sich bei Herwig, a.a.0. Siehehadie interessante Monographie Holls zu Jung.
Holl, Adolf: Der Fisch aus der Tiefe. Die Freudesr &euschheit. Hamburg 1990.
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4.KAPITEL
GNOSIS UNDNEUZEIT

DAS GNOSTISCHE REZIDIV

In seinem Werk Sakularisierung und Selbstbehaupttfig gestaltet Hans

Blumenberg seinen Beitrag zur Diskussion Uber deebWwdung von Gnosis und
Neuzeit als Reaktion auf die von E. Voegelin 1982tretene und 1959 erneut
aufgegriffene These, die Neuzeit sei gnostiSeiEnosis wird bei Voegelin als ein
Sammelbegriff gebraucht, der jede Form “sakulatisieSelbstvergottung des
Menschen” umfal3t. Diese Definition ist unspezifiggnug, um gleichermaf3en
Progressivismus, Positivismus, Marxismus, PsycHgaea Kommunismus,

Faschismus und Nationalsozialismus zu Manifestatiarer neuzeitlichen Gnosis
zu erklaren. Der Gnosis-Begriff von Voegelin ist ait gefal3t und derart
polemisch angewandt, dass sein Ansatz heute ifFaleschung kaum diskutiert
wird.**° Blumenberg selber geht im Grunde nicht auf dieséh¢oegelins ein, er

benutzt seine Parole nur, um sie umzukehren. Inwddrdes zweiten Teiles von
Sékularisierung und Selbstbehaupturegf3t es:

Die These, die hier vertreten werden soll, nimmt déehaupteten Zusammenhang von
Neuzeit und Gnosis auf, aber kehrt ihn um: Die Néust die zweite Uberwindung der

Gnosis. Das setzt voraus, dass die erste Uberwindier Gnosis am Anfang des

Mittelalters nicht gelungen war. (SuS 144)

188 Blumenberg, Hans: Sakularisierung und Selbstbehagp (Uberarbeitete Neuausgabe @ia
Legitimitat der NeuzéitFrankfurt/M. 1974. Im folgenden SusS.

139 Eric Voegelin: The new Science of Politics. Chizaf952. Ders.: Science, Politics and
Gnosticism. Chicago 1968.

10 Die Bezugnahme auf Voegelin in der Forschung grfoleist im Kontext eines historischen
Uberblicks und ist eher ablehnend. Vgl. die Resetleit, mit der Taubes in seiner Einleitung
zum Sammelban@nosis und Politiksich auf Voegelin bezieht (Taubes, Das stahleraekaGse,
a.a.0., S. 10), die knappe Erwahnung bei Filorafiloramo, a.a.0., S. xiv) und die unverhohlene
Ablehnung von Sloterdijk, der von ,manischer Enetgiund ,philosophenkéniglichen
Absurditaten* spricht (Sloterdijk, a.a.O., S. 28hd doch gibt es Voegelin-Epigonen: vgl. James
Patrick: Modernity as Gnosis. In: Modern Age: a Samwative Review, 31:3-4 1987, S. 222-233.
Auch der spater besprochene Ansatz von Koslowskit st dieser polemischen Tradition, die im
Grunde als Argumentationsart vieles mit der Samiftler Haresiologen gemein hat. Siehe S.
120ff.
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Auch wenn Blumenberg der Vorwurf gemacht werdennkaar wirde zu

schematisch vorgehen, ohne auf die Einzelheiten jdareiligen Epoche

einzugehet’, so ist seine geistesgeschichtliche (Re)konswuokfiir unserem

Kontext in dem Mal3e relevant, als er eine Darstglldes abendlandischen
Denkens in Beziehung zur Gnosis vornimmit.

Im folgenden soll die Art dieser Beziehung sowies dlar zugrunde liegende
Verstandnis der Gnosis bei Blumenberg betrachtetleve AbschlieRend soll
kurz die Reaktion und Weiterfihrung der Blumenbeings These durch Odo
Marquard skizziert werden.

Der mittelalterliche Versuch, Welt zu entnegativieen

Blumenberg greift Harnacks Behauptung auf, dass ¥&tholizismus wurde
gegen Marcion aufgebaut”, und prasentiert die sdtisiche Tradition des hohen
Mittelalters als einen Versuch, die Gnosis zu ulireten’

Kernpunkt der Marcionitischen Lehist die Opposition von Gesetzesgott und
Erlésergott, durch die der Erlosergott von jeglichéerantwortung an dem
Weltzustand freigesprochen und die Erlésung zumdgktreinen Liebe gemacht
wird. Erlésung impliziert die Vernichtung der Wetithne dass dies eine wie auch
immer geartete Wiedererlangung eines verlorenenZudtandes bedeutet.
Marcion wendet sich namlich, indem er den SchoEpnogeld an sich als
Katastrophe darstellt, gegen die Vorstellung eligefallenen” Ur-Ordnung und
somit gegen die antike sowie gegen die christlidt@smoskonzeption. Der
Versuch, die Weltnegativierung zu widerlegen urel\dfelt als Werk eines guten
Schopfergottes darzustellen, kennzeichnet nach @&tlmergs Auffassung das
gesamte Mittelalter von Augustinus bis in die Hatlidastik, in der der Glaube
an die gottliche Ordnung eine zentrale Positiorelmat: Das Prinzip dexnalogia
entis drickt die Vorstellung aus, die Welt spiegele d&illen Gottes wider
wodurch die Natur zum Buch Gottes erkléart wird. Meansch aber stellt aufgrund

91 vgl. etwa die Kritik von Hilbener, Wolfgang: Dasngstische Rezidiv* oder wie Hans
Blumenberg der spéatmittelalterlichen Theologie dRns fiihlt. In Taubes: Gnosis und Politik,
a.a.0., S. 37-53.

192 Fir die Ubernahme der stark verallgemeinerndersd ti¢arnacks ist Blumenberg kritisiert
worden. Vgl. Hubener, Wolfgang, Ebd.
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seiner gottlichen Ebenbildlichkeit die Krénung urden Mittelpunkt der
Schopfung dar.

Augustinus stellt oder eher stellt sich der Frageuwhde malumDie Antwort auf
diese Frage zieht im augustinischen System einadtahg Gottes und eine damit
zusammenhangende Beschuldigung des Menschen redchGsitt gab in seiner
Gerechtigkeit dem Mensch die Freiheit der Wahl. Bashder Mensch durch die
Erbsinde per definitionem verantwortlich fir dieidkgnz von Leid und des
Bdsen allgemein.

Nach Blumenberg wird durch das Postulat der memden Freiheit in
Kombination mit dem Konzept der Erbsinde die Gnasht Gberwunden,
sondern lediglich Uber-setzt, da auch in dieseme8ysie Vorstellung eines
allwissenden und allmachtigen Gottes mit der Eristeles Bdsen schwer
vereinbar ist. Folgen dieser “Rehabilitierung degsios” sind einerseits die
Schuld, die sich der Mensch an dem Zustand der ¥stthrieb, und zweitens der
Verzicht, diesen Zustand durch sein Handeln zuesei@unsten zu verandern,
also die Sinnlosigkeit der Selbstbehauptung des sklen angesichts seiner
Schuld*®® (SuS 157) Um diesen Preis konnte das positive-@att Weltbild des
Hochmittelalters aufrecht erhalten werden.

Die Wiederkehr der Gnosis: Theologischer Absolutisms

Der gnostische Zweifel an der Positivitat der Sdéabg holt die christliche

Theologie jedoch wieder ein: Im spatmittelalterdoh Nominalismus sieht
Blumenberg den Beweis dafiir, dass der Versuch d@rwindung der Gnosis
gescheitert war.

Wesentliches Merkmal des spatmittelalterlichen Nwatismus, wie er etwa von
Wilhelm von Ockham vertreten wird, ist der theokmjie Absolutismus, also der
Glaube an die unbegrenzte Macht Gottes,péentia absolutadie alles negiert,

was seine Allmacht einschrankt, bis hin zu den Brgalien, somit auch jede Art
von Ordnung. Die Negation der Universalien kanerdihgs als eine Form von

19 Die Schuld des Menschen und die Abhangigkeit vengdttlichen Gnade bildet das zentrale
Moment in Augustinus” Auseinandersetzung sowohld®ait Manichdern als auch mit Pelagius. In
der Pradestinationslehre findet sich aul3erdem ditisrRus, der durchaus an die gnostische
Unterscheidung zwischen Wissenden und Unwissendiemest.
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Weltnegation betrachtet werden, wobei das Konzepmseweltfremden Gottes,
der sich dem menschlichen Verstandnis entziehth rBlumenberg an den
fremden Gott Marcions erinnert. Angesichts einebeschrankten, aber auch
unbegreiflichen und daher auch unberechenbarerengilGottes fuhlt sich der
Mensch einem willkirlichen Kosmos ausgeliefert, dder theologische

Absolutismus dem Menschen den Einblick in die Rwatitat der Schopfung

verweigert”. (SuS 181)

Blumenberg spricht von einem “Ordnungsschwund”, @lee veranderte Position
des Menschen in der Welt zur Folge hat. Der Merisatet sich inmitten einer

undurchschaubaren, unzuverlassigen Schopfung wiadler nicht um seiner

willen geschaffen wurde, sondern als Manifestatdmr gottlichen Macht zu

verstehen und daher dem Menschen gegeniber ritdteghind indifferent ist.

Neuzeit als das Zeitalter der “humanen Selbstbehaupng”

Die Neuzeit, die Epoche der Selbstbestimmung desisbteen, wird von
Blumenberg als eine Reaktion auf diesen Ordnungasuth und auf das Gefihl
des Ausgeliefertseins, das auf das Weltbild desgehenden Mittelalters
zurtckzufihren sei, interpretiert. Der theologis&i®solutismus steht somit am
Ende des Mittelalters und bildet den Ausgangspuidikt die Neuzeit. Die
Interpretation des neuzeitlichen Selbstverstandnisals Reaktion auf das
spatmittelalterliche Weltbild widerlegt eine Einétiung der Neuzeit als Bruch
mit der Vergangenheit und einen absoluten Neubegiiie humane
Selbstbehauptungls Antwort auf den theologischen Absolutismus dpéten
Mittelalters stellt den Schlisselbegriff in Blumengs 1966 verdffentlichtem
Werk Die Legitimitat der Neuzedar, und gerade dies sei, so die Hauptthese, die
zweite Uberwindung der Gnosis.

Diese zweite Uberwindung der Gnosis am AusgangMiéelalters erfolgt, so
Blumenberg, unter “verscharften Bedingungen”, ddieVoraussetzungen sind
nun andere: Inmitten einer willkirlichen und indifénten Natur muf3 der Mensch
sein Dasein sichern und seine Lebensfahigkeit kmbau Diese
Ausgangssituation bedeutet eine Umbesetzung derifigedhls Ubel werden in
diesem Kontext die Widrigkeiten verstanden, die déemschen bei dem Versuch
seiner Selbstbehauptung widerfahren. Auch hieretirglch der Augustinische
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Gedanke der aus Freiheit resultierenden Schuldvieschen wieder, allerdings
ist er diesmal zukunftsbezogen:

Aber die Last, die diesmal dem Menschen zuféllt,aisderer Natur als die ihm von
Augustin auferlegte: sie ist Verantwortung fur darstand der Welt als zukunftsbezogene
Forderung, nicht als vergangene Urschuld. (SuS 158)

Es handelt sich um einen tiefgreifenden Wandel ielb8verstandnis und
Weltverhéltnis des Menschen: Die Selbsterhaltungd wzur Aufgabe des
Menschen und folgt nicht einem gdéttlichen Plan. Deehnik, die bisher als die
bloRe Vervollstandigung der gottlichen Schépfungrdmhtet wurde, ist nun das
Mittel, das die physische Unterlegenheit des Meascinnerhalb der Natur
kompensiert. Die Stellung inmitten einer ihm nid&bhger zugewandten Natur
wird als Herausforderung betrachtet, der man sighHilfe von Vernunft sowie
dertechnaestellt.

Die Neuzeit reagiert also auf den Druck des Ordsesdgwvundes des
Spatmittelalters mit der humanen Selbstbehauptidig. Rehabilitierung der
theoretischen Neugierde und die Entwicklung deuNassenschaften stellen die
Mittel dar, durch die die Welt wieder verlalichdurational erfalbar wird. Durch
den technischen Fortschritt wird das Dasein lerchired bequemer, die Welt
begreifbar und beherrschbar.

Naturwissenchaften und Technik kdnnen so als digeitichen “Leistungen der
Distanz” betrachtet werden, die der riicksichtslos@ermacht der Wirklichkeit
entgegenwirken und somit die Funktion Gbernehmen Mijthen, Religion und
Metaphysik in friheren Zeiten und anderen Kontextemehatten. Auch jene
verkorpern nach Blumenbergs Konzept Leistungen Destanz, sind also
Entlastungen von der Wirklichkeit, haben jedochLiaufe der Jahrhunderte ihre
Wirksamkeit eingebiif3t. Gleichzeitig trug der netliobie Historismus dazu bei,
die historische Gebundenheit der Weltbilder undisdie Relativitat historischer
Deutungsmuster anzuerkennen.

Andererseits entsteht durch das neue Weltbild awth Defizit: Die

Naturwissenschaften fuhrten zu einer Ernichterumd) Eintzauberung der Welt.
Die Natur wird in der Neuzeit neutralisiert und eliltjviert und der Mensch in das
Naturgeschehen eingebunden. Dies bedeutet die kigggAbschiednahme von
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der Vorstellung von der Geborgenheit sowie von reiBenderstellung des
Menschen in der Welt. Blumenberg macht dies an @&mispiel der Entropie
deutlich:

Erst das Prinzip der Entropie hat allen lllusiorigrer die Frontseite der Evolution, Uber
die Zukunft der Gattung Mensch und seiner Werkekgide gesetzt. Wie dauerhaft auch
immer das sein konnte, was der Einzelne im Ubenlekginer Nachkommen fir die
Gattung bedeutet héatte, irgendwann wirden die Bedigen des Lebens auf der Erde und
sogar im ganzen Universum verschwinden und allesLéblosigkeit - also in
Gedachtnislosigkeit - erstarren. Es gab nichts m&hs flr immer getan werden konnte.
Ein solches Universum, wie das der Entropie, war Hérteste Zumutung, die der
menschlichen Gattung aus der von ihr selbst gefsteaf Theorie der Bedingungen ihres
Daseins in der Natur zustof3en konnte. (SF 154)

Das Unbehagen an dem technischen Fortschritt rstwaiterer Aspekt der
Kehrseite des neuen Welthildes. Die Angst vor esieh verselbstédndigenden
Technik wird eines der Hauptmerkmale der Moderne.

Unerfullte Erwartungen: das Erbe des Mittelalters

Die Abkehr von der Metaphysik flihrt so gesehen zmar Erniichterung, stellt
jedoch auch den Menschen einer sinnlosen Welt gdggenDoch “der Mensch ist
ein trostbedurftiges Weselt* und Blumenberg raumt ein, dass die neuzeitlichen
Leistungen der Distanz den Sinnerwartungen, diechdutie philosophische
Tradition und dem Christentum entstanden sind, tngdgnigen kdnnen. Die
metaphysischen Fragen bleiben bestehen, kdnnechedioht mit den Mitteln
von Wissenschaft und Technik beantwortet werdenn IKenn mit Blumenberg
von Leerstellen sprechen, die das Erbe des Mittetahn die Neuzeit bilden. Und
doch stellt nach Blumenberg die Wiederherstellumy dbsolet gewordenen
“Leistungen der Distanz”, also z.B. die Rickbesmuauf die wesentlichen
Gehalte des Christentums, keine Losung dar. Vietni@étit er dazu ein, die

194 Blumenberg, H.Die Sorge geht iiber den FluR. Frankfurt/M. 1987 fétgenden SF. Hier S.
158.
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Entstehungsbedingungen dieser Erwartungen zu bé&trgcderen Enttauschung
den Menschen zum Weltgefiihl der Leere fifittDiese Sinnlosigkeit der
Wirklichkeit wird erzeugt durch

das Volumen ungesattigter und enttauschter, zustére gesteigerter Erwartungen und
Anspriche, die eine Religion von der universalerschiehtlichen Auspragung des
Christentums erzeugt und hinterlaf3t. (SuS 127)

Der einzige Ausweg ist nach Blumenberg die BewuRtweg, dass diese
Erwartungshaltung, die die westliche Denktraditioauszeichnet, eine
Konstruktion des Christentums ist und schon immee elibertriebene und
unangemessene Forderung des Menschen darsteliteeBberg spricht von der
“Bedurftigkeit eines an den grofRen Fragen und grdfleffnungen tberdehnten
und dann enttauschten Bedirfnisses”. (SuS 98) Deruzeitliche
Sinnlosigkeitsverdacht gegeniber der Wirklichkaenvesst sich somit als das
Ergebnis einer Ubertriebenen Erwartungshaltung uaraht als tatsachlicher
Mangel. In seinem Werlbie Sorge geht Uber den Fluchreibt Blumenberg
dazu:

Sinnlosigkeit ist ein boses Wort. Es benennt eidMamwurf, der zum AuBersten zu
berechtigen scheint. Deshalb ist es auch ein deafibs Wort. Es unterstellt nicht nur
einen Mangel, sondern eine Vorenthaltung, eine lBemnag an Wesentlichem, fur die nach
einem Schuldigen zu suchen hdchste Rechtfertigéttg,hwenn es die Schuld gabe.

Zur Sinnlosigkeit als Bezeichnung eines Zustanag®g der Sinnverlust als Angabe des
Hergangs seiner Entstehung; darin liegt eingessbigsdass es, was verloren werden
konnte, schon einmal gab, also nichts Utopischidaméert wird. Doch hat man sich seit
je schwergetan, zum Sinnverlust die positive Gegemigung zu benennen. (SF 57)

Abschiednehmen von Erwartungen, sie als eitle Aidp@ und Anmal3ung
anzuerkennen, ist die einzig mogliche Antwort aah dSinnlosigkeitsverdacht.

19 Diesen Ansatz, einem Problem mit der Hinterfragwsginer Entstehungspramissen zu
entgegnen, hebt Blumenberg bei Nietzsche hervaetzNches Philosophie gehdrt in das Vorfeld
eines Denkens, das Probleme behebt, indem es diadgdmgen angibt, unter denen sie sich nicht
mehr stellen.” Blumenberg, SuS 168.
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Dann fallen auch die “Nebenfolgen des Sinnbedanfesj, namlich der Zwang,
die Frage nach der Schuld zu beantworten:

Es ist die Kehrseite der Medaille einer sinntragdmi Welt, dass man in ihr wissen kann
oder zu wissen glaubt oder zu wissen angehaltah wigr jeweils an was schuldig ist. [...]
Sinn heifldt immer auch, dass sichtbar wird, was iesllem und jedem auf sich hat. Das
soll man erst zu ertragen bereit sein konnen.\ie]leicht sollten wir nicht nur die Wut
Uber die Sinnlosigkeit der Welt kultivieren, sonderuch etwas von der Furcht vor der
Mdglichkeit, sie kdnnte eines Tages voller SinmsgsF 79ff)

“Gegenneuzeit”

Odo Marquard folgt Blumenberg in seiner Analyse déistelalters und der
Neuzeit in Bezug auf die Gnosis und schatzt mit idm Aufklarung als
Neutralisierungs- und Entdramatisierungsphase@enade darauf fihrt er jedoch
das “Aufregungsdefizit” der Neuzeit zurlick, worauit einem “Versuch der
Entneutralisierung, die die Heilsfrage wieder stelid die Eschatologie wieder
einfuhrt”, reagiert wird®® Den Hohepunkt dieser Reaktion verkdrpert nach
Marquard die revolutionare Geschichtsphilosophieshalb er sie und ihre
Bedingungen in Termini der soteriologischen Traditzu fassen sucht. Als erstes
hebt er die Erloserrolle hervor, in der sich deuzsitliche Mensch sieht. Es
handelt sich hierbei um ein Folge der Uberradii@lisng der Theodizee: Gott ist
angesichts der Ubel nur dann gerechtfertigt, wenihe nicht gibt. Der Mensch
sieht sich als Schopfer der Geschichte und gerédgr wen Druck, auch die
Erléserrolle zu Gbernehmen, wie Marquard die Autoiseerung des Menschen
als Transzendental- und Ubermenschen von Kantieiz$the bezeichnet.
Desweiteren konstatiert Marquard eine neue Esabgitol in der Form
verschiedener Lehren, die, vaamcien régimebis zum Kapitalismus, das Ende
der jeweils alten Welt verkiinden. Diese zu Uberemue alte “Ordnung der
Dinge” wird in der “neuen Eschatologie” nicht medinem boésen Schopfergott,
sondern dem bdsen Schépfermenschen angelasteEr@eer-Mensch ist dann
der Hoffnungstrager, der mit der Revolution, demuere “Mittel der

1% Marquard Odo: Das gnostische Rezidiv als Gegenneuzeit. Bub&s, Jacob: Gnosis und
Politik. Minchen, Paderborn, Wien, Zurich 198438-36. Hier S. 35

95



DIE ANTIKE LEHRE

Eschatologie”, die Wende herbeifihren soll. Mardqudretont bewul3t das
dualistische Schema Schoépfermensch-Erlésermenstlesuals “Profanvariante”
des Spannungsverhaltnisses zwischen Schopfer- ulideEott bei Marcion
prasentieren zu kénnen.

Unter diesem Blickwinkel kann die revolutiondre Gashtsphilosophie als
Reaktion auf die Neuzeit verstanden und als Reigress die Gnosis kritisiert
werden:

Die Neuzeit ist gerade nicht das “gnostische Zeitgldenn das “gnostische Rezidiv” - die
Entneutralisierung der Eschatologie durch revohitie Geschichtsphilosophie und deren
Schonstellungen, zu denen es unter der Bedingurigenverzogerten Parusie des
Revolutionsziels kommt - ist nicht neuzeitrepraatnt Es ist gerade nicht die Neuzeit,
sondern ihre Negation: die GegenneuZ&it.

Kommentar

Blumenberg stellt die Frage nach der Aktualitat Geosis, um sie letztlich zu
negieren: die Neuzeit stellt ihm zufolge die zweitedl endgiiltige Uberwindung
der Gnosis dar und kann somit als die letzte Plefiser die Geschichte des
abendlandischen Denkens durchziehenden Auseinatzieng gesehen werden.
Die metaphysisch legitimierte Weltablehnung der §&sowird hierbei in den

Vordergrund gestellt, wohingegen das soteriologesthatologische Moment
aulBer Acht gelassen wird. So kann die Gnosis bm &reifzug durch die

Geschichte als jene Denkart dargestellt werden,etie jede Epoche mit der
Theodizeeproblematik konfrontiert und einen Rectifengszwang der Welt
hervorruft. Die jeweilige Orthodoxie der Zeit stelsich der gnostischen
Weltablehnung und formuliert ihre Thesen gewiss&na“im Dialog”, als

Antworten auf die gnostische Skepsis. Die Reakdahdie Gnosis bedeutet in
allen Fallen einen Versuch, die Theodizeefrage eantworten, ohne auf die
Allmacht Gottes und die Vorstellung einer guten&@xfbing zu verzichten.

Die Besonderheit des Blumenbergschen Schemas basteliKontext dieser

Arbeit vor allem in der Denkbewegung, die bei dies¢erangehensweise
beschrieben wird: indem er den radikal weltablellie@anund somit provokativen

" Marquard: Ebd., S. 36.
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Charakter der Lehre hervorhebt und diesen als meBlekwinkel fur die
Untersuchung einer jeden Epoche wahlt, vollziehteiee Umkehrung in der
gangigen Sichtweise und prasentiert seine Untetsuglals die Geschichte der
Reaktionerauf die Gnosis.

Auch sein eigener Vorschlag schlie3lich 1af3t sichdie historische Abfolge der
Reaktionen einreihen. Dieses “Gegenmodell” bestef, wir gesehen haben,
darin, die durch die “humane Selbstbehauptung” tenttenen Defizite als
Konstrukte anzuerkennen, als Folgen eines gegen Gfiesis errichteten,
Ubertriebenen Weltbildes. Auch diese letzte Wendd&iumenbergschen Denken
soll hier nicht in ihrer Umsetzbarkeit gewertetndern selber als Konstruktion
betrachtet werden, die auf die gnostische Fradestgreagiert und sich erhofft,
aus dem Dilemma zwischen Weltablehnung und Weltlejg zu fuhren.

Konnte die Gnosis-Konzeption bei Blumenberg auf Eemel “Negativierung

der Schopfung und der Schopfergottes” gebracht everdo ist die Gnosis-
Konzeption bei Marquard “Positivierung der Weltfreimeit durch Negativierung

der Welt” und somit die Utopie der Selbsterlosubge Weltablehnung, die bei
Blumenberg als das zentrale Merkmal der Gnosisrieigyl wird bei Marquard

durch den Aspekt der Erlésung erganzt, bzw. in Diemst der Erlésung gestellt.
Dies gibt ihm die Mdglichkeit, jeden noch so saketaUtopieentwurf, der einen
das Bestehende verwerfenden Ausgangspunkt hagrmiii der Eschatologie zu
fassen. Neben der Schematisierung und Verallgemgige die man hier wie

schon bei Blumenberg beklagen kann, mul3 man beiMamuardschen Ansatz
sehen, dass bei der Parellelisierung von Revolutimh Gnosis das Spezifikum
der gnostischen Eschatologie aufRer acht gelassed: vidie gnostische

Weltablehnung richtet sich gegen die Welt als soleimd nicht gegen eine
spezifische Ordnung, die sie durch eine anderergatzen sucht. Gnostische
Eschatologie ist daher radikal anarchistisch urfét Keine Formulierung von
Utopien zu. Die Welt- und Gesetzablehnung der Gnaegrd in Marquards

Gnosis-Konzeption zur Legitimation jeder sakulardRevolution, eine

Vereinfachung, die nicht mehr weit entfernt ist vdam anfangs erwéahnten
Rundumschlag von Voegelin.

97



DIE ANTIKE LEHRE

GNOSIS ALS DASEINS-L EHRE

In seinem 1960 verfaldten AufsaBnosis und moderner Nihilismuygeift Hans
Jonas das Thema der Beziehung von Gnosis und BEiatemus auf und
legitimiert so in gewisser Hinsicht seine friherar®ellung der Gnosis Bnosis
und Spatantiker Geisn der Terminologie auSein und Zeit®® In diesem Aufsatz
arbeitet Jonas die Parallelen, die sich hinter darffdlligen Gegensatz von
mythologischer Spekulation der Gnosis und kargéchterner Ausdrucksweise
des Existentialismus verbergen, heraus. In seinemumentalen Werk von 1933
war Jonas Uber den Existentialismus Heideggers @nosis gelangt. Nun
beschreibt er den umgekehrten Weg, Uber die Grosis Existentialismus, was
ihm eine andere Perspektive bei der Betrachtundidateggerschen Philosophie
eroffnet.

Hier soll nicht auf die Beziehungen zwischen Gnogigl Existentialismus
eingegangen werden, hierfir sei auf die umfangeeiohie ausgiebige
Bibliographie verwiesei’® Gegenstand dieses Abschnittes ist vielmehr die
Argumentationsweise bei dem Vergleich von Gnosid Hristentialismus bzw.
die Untersuchung des spezifischen Gnosis-Bildes, gieh bei einem solchen
Vergleich ergibt. Als Erganzung zur Jonasschen gutation wird auf den etwa
zur gleichen Zeit entstandenen Aufsatz von Susarbdsa zurlickgegriffen, der
eine dhnliche Argumentationsrichtung verfolgt, wele Gnosis die “verborgene
Theologie Heideggers” genannt wit.

Das gemeinsame Moment zwischen Gnosis und Exiatisntius ergibt sich nach
Jonas durch die Betrachtung beider Systeme als rAcisd derselben
Weltempfindung: der absoluten Kluft zwischen Mensaid Welt. Von dem
Zwang einer EinfluRforschung befreit, kbnnen auésér Basis Gnosis und

198 jonas, G1, a.a.0.

199 Aus der neueren Literatur sei hier neben dem estspnden Kapitel bei Micha Brumlik die
ausgiebige Auseinandersetzung bei Michael Paueange&nBrumlik, Micha: Die Gnostiker. Der
Traum von der Selbsterlosung des Menschen. Fraitfurl992; Pauen, a.a.O. Josephine
Donnovan gibt im theoretischen Teil ihrer literatissenschaftlichen Studie einen ausfuhrlichen
Forschungsuberblick zur Beziehung des Existentialszur Gnosis. Donnovan, a.a.O.

20 jonas, GuN, a.a.0.; Taub&usan A.: The Gnostic Foundation of Heidegger slisih. In:
The Journal of Religion 34:3 July 1954. S. 155.
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Existentialismus als Daseinslehren betrachtet unideimander verglichen
werden?*

Es ist die weltablehnende, weltnegierende Dimendemgnostischen Lehre, die
bei diesem Vergleich in den Vordergrund gestelltdwiGnosis wird als der
mythologisch-religiose Ausdruck der Erfahrung eiri&siches zwischen dem
Menschen und seiner Umwelt definiert, die auf dileeénen formuliert wird. Auf
dertheologischen Ebeneird das Prinzip eines weltfernen Gottes geledut,der
kosmologischen Ebengird die gottferne Qualitdt der Welt konstatiastyd auf
der anthropologischen Ebenwird von dem goéttlichen Pneuma im Menschen
ausgegangen, das ihm die Moglichkeit gibt, obgl@ictier Welt lebend, die Welt
zu transzendieren. In diesem Sinne kann bei demaphgsisch begrindeten
Weltablehnung der Gnosis, d.h. im gnostischen Kphzeines radikal
aulRerweltlichen Gottes und einer Welt, in der miciif dieseragnostos theos
verweist, von einerkosmischen Nihilismugesprochen werden:

Der vom Demiurgen verschiedene gnostische Gadleistotal andere, fremde, unbekannte.
Wie sein innermenschliches Gegenstiick, das Pnalesaen verborgene Natur sich nur in
der negativen Erfahrung der Andersheit und der fimidebaren Freiheit offenbart, hat
dieser Gott mehr vommihil als vomens an sich. Eine Transzendenz ohne normative
Beziehung zur Welt gleicht einer Transzendenz,iitie wirkende Kraft verloren hat. Mit
anderen Worten, hinsichtlich des Verhaltnisses Messchen zu der ihn umgebenden
Wirklichkeit ist dieser verborgene Gott eine nitiche Konzeption. (GuN 164)

Der Existentialismus figuriert in diesem Vergleidis der Hohepunkt des
neuzeitlichen Nihilismus, des langwierigen Prozesser Entgotterung der Welt,
dessen erste AuRerungen Jonas bei Pascal koristitiess bezeichnet in diesem
Zusammenhang den Existentialismus als einen “gewisBualismus, eine

Entfremdung zwischen Mensch und Welt mit dem Verldsr Idee eines

verwandten Kosmos, kurz: ein anthropologischer Akemus.” (GuN 157)

Gemeinsam ist demnach, Jonas zufolge, dem Exislisnius wie der Gnosis die
Empfindung detJnheimlichkeit,des Ausgeliefertseins in einer indifferenten bzw.

21 Taubes betont, daR es sich nicht um eine Korreigonder Heideggerschen Vorstellungen mit
dem gnostischen Mythos handele, sondern dal3 diaserklarten. Mit anderen Worten bietet sich
die Heideggersche Terminologie als eine Lesarti@sis an. Taubes, a.a.O. S. 161.
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feindlichen Welt. In beiden Féllen ist der Mensdine sein Zutun in diese Welt
geworfen worden (Jonas weist auf den gnostischeprung des Heideggerschen
Begriffes ‘Geworfenseihhin) und empfindet sich alBremder in beiden Féllen
ruft die BewuRRtwerdung dieser SituatiBmgsthervor. Gemeinsam ist aul3erdem
die Vorstellung, dass der Mensch trotz ¥erfallenheitan die Welt (in beiden
Fallen wird vomLarm der Welt gesprochen) in der Lage ist, sich vonzar
befreien: Dasauthentische Daseimach Heidegger entspricht demnach der
geistigen Auferstehung der Valentinianer. Ausloder Bewul3twerdung ist in
beiden Lehren eiRuf Vergleichbar sind schlie3lich auch die KonsegeenbDer
Weltfeindlichkeit der Gnostiker halt Jonas das Maitd des Existentialismus
entgegen:

Diese existentialistische Entwertung der Natur gglieoffenbar ihre spirituelle Entleerung
durch die moderne Naturwissenschaft wider, und edibat etwas gemein mit der
gnostischen Naturverachtung. Nie hat eine Philogogich so wenig um die Natur
gekiimmert wie der Existentialismus, fur den sim&alirde behalten hat. (GuN 169)

Trotz aller Analogie jedoch bleibt der wesentliddeterschied der Gnosis vom
Existentialismus die Tatsache, dass die gnostiBaseinsbeschreibung in einen
metaphysischen Kontext eingebettet ist:

Obwohl geworfen in der Zeitlichkeit, hatten wir dgmostischen Formel gemaf unseren
Ursprung in der Ewigkeit und haben so auch unser idi der Ewigkeit. Dies stellt den
innerweltlichen Nihilismus in einen metaphysischétorizont, der dem modernen
Gegenstiick fehlt. (GuN 167)

Das Fehlen von Transzendenz macht die Drastik deflahiing der
Heimatlosigkeit des Existentialismus &05.Konnte sich in der Gnosis der
Mensch gegenuber einer feindlichen Welt behauserfindet sich der moderne
Mensch einer gleichgtltigen Natur ausgeliefert:

202 \/on einer Intensivierung spricht auch Taubes, eiol sie sie auf die existentialistische
Internalisierung der Spannung zurlckfihrt: “Thenpiple of the dramatic movement, instead of
being relegated to the opposition between indep@npewers or realms, is lodged in the self's
own polar structure.” Taubes, a.a.0O., S. 161.
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Das macht den modernen Nihilismus um vieles radikahd verzweifelter, als gnostischer
Nihilismus mit all seinem Schrecken vor der Weltduseiner Auflehnung gegen ihre
Gesetze je sein konnte. Dass die Natur sich nightnkert, ist der wahre Abgrund. (GuN
170)

Die Metaphysik stellt also den gravierenden Untaest zwischen Gnosis und
Existentialismus dar. Jonas konstatiert die Differe doch stellt sie als
vordergrindig dar: die tiefere Analogie zwischem daeiden Systemen soll
hierdurch nicht in Frage gestellt werden. JonagjuArentation verfolgt hier eine
doppelte Richtung: einerseits betont er den ntisbthen Charakter der
gnostischen Kosmologie und pragt den Begriff desérweltlichen Nihilismus”,
andererseits aullert er Zweifel an der existenigdisen Absage an die
Transzendenz: In der Sonderstellung des Menschdfxistentialismus als eines
zur Sorge fahigen Wesen inmitten einer indifferaniatur sieht Jonas einen
Widerspruch und spricht von einem “metaphysischestR

Die Rede vom Geworfensein in die Welt ist ein Ubstrvon einer dualistischen
Metaphysik, zu dessen Gebrauch der metaphysikltad@unkt kein Recht hat. Was ist
der Wurf ohne den Werfer und ohne einen Ort, wohei?Als Produkt des Indifferenten
muf3 auch das Sein indifferent sein. (GuN 170)

Dieser Widerspruch mildert jedoch nicht die Radtilder existentialistischen
Position:

Der Bruch zwischen Mensch und totalem Sein ist aom@e des Nihilismus. Die logische
Fragwirdigkeit des Bruches, d.h. eines Dualismuge dWietaphysik, also eines Dualismus
in monistischer Vorraussetzung macht seine Tatsaatd weniger wirklich, noch seine

Alternative annehmbarer. (GUN 171)

Aufgrund der Analogie in der Weltempfindung bei@isteme sieht Jonas in der
Terminologie Heideggers das geeignete Instrumemarum die Grundzige der
Gnosis zu beschreiben. Taubes hingegen verfolgidgekehrte Richtung, wenn
sie Uber die Gnosis einen Zugang zu jenem verbergé&eil der Heideggerschen
Philosophie erhofft, jenem metaphysischen Rest,d##nText zwar negiert, der
jedoch - so die These - impliziert ist. Hier in&sieren diese Ansatze insofern, als
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sie einen Vergleich anstellen und die Parallelenisawen Gnosis und

Existentialismus herausarbeiten. Dieser Vergleitdlltseine bestimmte Lesart
Heideggers dar, indem eine metaphysische Dimeriston latente Religiositat

postuliert wird, die in einer “orthodoxen” Betraohy der Lehre nicht

vorgekommen ware. Der Vergleich entwirft jedochtaetm bestimmtes Bild der

Gnosis, in dem der philosophische Aspekt in dend€ayrund gestellt wird.

Gnosis wird in erster Linie als eine elitistischageinslehre dargestellt, wahrend
der religiose, kosmologische wie eschatologischgels nicht so sehr ins

Gewicht fallt.
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GNOSIS ALS METAPHYSISCHE ANARCHIE

Gerschom Scholem widmet sich in seinem Auféar Nihilismus als religioses
Phanomeff® ebenfalls der Aufgabe, die Beziehung zwischen Gnasd
modernem Nihilismus hervorzuheben. Seine Argumiemidiolgt dem Jonasschen
Ansatz insofern, als auch er von einer grundsdiziicAnalogie der antiken
Gnosis und dem modernen Nihilismus ausgeht, higler offensichtlichen
Diskrepanz zwischen einer Soteriologie, wie sie @igosis lehrt, und einem
metaphysiklosen Standpunkt, wie er von dem modeinlismus vertreten
wird.

Scholem behandelt die Gnosis innerhalb des Korgedee Mystik. In der Mystik,
dieser Sonderform von Religiositat, die in jeder nmibeistischen Tradition
aul3erhalb bzw. am Rande der Orthodoxie zu ver@tekonstatiert Scholem eine
nihilistische Grundhaltung in bezug auf die Prasemzl Reprasentation des
Gottlichen. Der Nihilismus erscheint so als einasthange vor seinen profanen
Varianten in der modernen Welt der ReligionsgestRivertrautes Phanomen der
Grenze. Scholem prasentiert den Nihilismus als @ispringlich religioses
Phanomen und erdffnet somit eine Perspektive,tafiearlaubt, Bewegungen wie
die von Karpokrates mit der Gesellschaft des fref@gistes und mit dem
Sabbatianismus als Sonderformen des religioseridfihis zu vergleichen und
sie in gewisser Hinsicht als Vorformen des modeiinlismus darzustellen.

Das verbindende Moment aller dieser Formen deslishiis ist ihre Haltung
gegenuber des als weltliche oder goéttliche Norm eBegen. Nihilismus
impliziert eine ablehnende Grundhaltung und sedhied das Vorhandensein fester
positiver Strukturen voraus, denn er bedeutet dblegation, deren Abbau. Das
konstante Bemuhen, die Vertreter des Nihilismugzauerzen und ihre Schriften
zu eliminieren, ist auf den subversiven Charakieset Lehren zuriickzufihren,
die Scholem dem Bereich der “Gegenkultur” zuordi@bwohl eine numinose
Sphare angenommen wird, wird die Autoritat, die serkorpert, also der
Schopfergott, abgelehnt. Die Hinterfragung der I&tnen zielt jedoch nicht auf
die Festigung neuer Strukturen, sondern auf deraAloler bestehenden. Scholem
fuhrt die in der Mystik haufige Auflehnung oder zmatest Mil3achtung weltlicher

203 5cholem, Gershom: Der Nihilismus als religidsear®men. In: Judaica 4, Frankfurt/M. 1984.
S. 132 -142. Im Text als RN.
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Hierarchien und Strukturen auf die amorphe Natur mgstischen Erkenntnis
zurtck, auf die sich solche Lehren meist berufen:

Der Weg des Mystikers fuhrt [...] zu einem fortssitenden Abbau der Strukturen der
Erfahrungswelt und einem Aufbau mystischer Stridaur die das Erléschen der
natirlichen Formenwelt auf den verschiedenen EbelesnBewultseins begleiten. (RN
135)

Nach Scholem gibt es zwei grundsatzliche Ausforreangles religiosen
Nihilismus: die erste grindet auf der Vorstelludgss sich Gott jenseits der Welt
befindet und in keinster Weise in ihr prasent Biese Vorstellung, zu deren
historischen Ausformungen die gnostischen Lehrezdlgewerden, kann zu einer
radikalen Ablehnung der Welt, einem religiosen Akasnus fihren. Die zweite
Form des religiosen Nihilismus basiert auf einemtpeistischen Glauben: Das
Gottliche ist in der Welt erfahrbar, allerdings nhinter den oberflachlichen
materiellen Formen, die es daher zu tUberwinden it sich dem Géttlichen zu
nahern. Diese Vorstellung findet sich in den spalistischen Traditionen des
Mittelalters, etwa in der “Gesellschaft des fref@aistes”, bei den Adamiten u.a.
In beiden Fallen handelt es sich um einen kosmisdNéilismus, der die
Verneinung der Welt bzw. ihrer Gesetze zur Folge W&hrend jedoch in der
Gnosis eine allgemeine Verneinung der SchopfungdAwek findet, deren Ziel
die Uberwindung der Welt darstellt, wird in der Misdie Prasenz Gottes hinter
dem Schein angenommen, was jegliche weltliche Rediét den Mystiker
irrelevant macht, ihn jedoch nicht bis hin zum Wal} fuhrt. Somit steht die
gnostische Uberwindung der Welt im Namen eines mksshen Gottegenseits
der Welt der mystischen Uberwindung der Welt im Nandes Gottlichehinter
der Welt gegeniiber. Dem revolutionaren Gnostikehtsder mittelalterliche
Haretiker gegentber, der *“aus der Gesellschaft andert, statt sie
umzustirzen”. (RN 135)

Indem Scholem die Gnosis in die Tradition der Myssitellt hebt er den
welttranszendierenden Charakter der Lehre hervaduizh wird Gnosis Teil der
traditionsreichen “Gegenkultur”, die die bestehen@ednung sowie jede
Institution, die diese Ordnung verkoérpert, hintagh. Bei dem Vergleich mit der
Mystik wird der antikosmische Charakter der Gnosisrvorgehoben: Im
Unterschied zur pantheistischen Tendenz der Mysli&, hochstens zu einer

104



DIE ANTIKE LEHRE

Gleichgultigkeit gegeniiber den auf3eren Erscheinurtgr Welt fuhren kann,
findet sich in der Gnosis, und Scholem betont diedspekt besonders, die
metaphysisch begrindete radikale Weltablehnung.

Scholem ist nicht der einzige, der in der das Wi ablehnenden Grundhaltung
der Gnosis die Relevanz der antiken Lehre fir degeBwart sieht; Der
anarchistische, revolutionare Charakter der Gnostheint ein zentrales
Identifikationsangebot flr den heutigen Menscheawgellen.

Jaques Lacarriere etwa sieht in der alles Bestehablghnende Grundhaltung der
Gnosis eine auch fur die Gegenwart relevante geidginstellung, um mit dem
“Bosen”, also all dem, “was die Entropie der WedtrgroRert”, umzugeheit?
Gnosis wird als ein modus vivendi des Infragestslldefiniert, ein In-der-Welt-
bleiben und ihr doch kritisch Gegenuberstehen. et die Gnosis eine
Maglichkeit, Institutionen in Frage zu stellen, ehm die Gefahr einer neuen
Systembildung zu geraten. Sloterdijk definiert imlkicher Argumentation die
Gnosis als eine “Sprache der Unzufriedenheit” zdigeder Krisenzeit, und im 20.
Jahrhundert besonders, relevant ist:

Doch auch wenn man die Codices aus der Wiste tieeki hatte - ihre Erfindung ware
in unserem Jahrhundert unumganglich geworden. ®irfan denn eine metaphysisch
relevante Lektion dieses monstrosen Jahrhundertaif@ren, sie hatte zu lauten, dass das
Bdse mehr sein muf3 als die Abwesenheit des GutdrDie Archaologie brachte, als sie
die Manuskripte aus der Urne befreite, eine fallitieerraschung an den Tag. Wir wissen
heute: in den agyptischen Papieren stand - zunachsits zu lesen, worauf diese Ara des
Revisionismus nicht gefalt gewesen wite.

Michael Pauen betont ebenfalls den verneinendema&teat der Gnosis, wenn er
sie als eine “Theorie des ganz Anderen” definiglie zu jeder Zeit die
Maglichkeit bietet, das Bestehende zu kritisierad s im Namen jenes Anderen
zu verwerferf® Unwissenheit wird in der Gnosis zum Merkmal, wencht gar

204 acarriére, a.a.0., S. 89-94.

25 gloterdijk, a.a.0., S. 20

20% pauen, Michael: Dithyrambiker des Untergangs. @rismus in Asthetik und Philosophie der
Moderne. Berlin 1994. Pauen untersucht in seinadi€tals Reprasentanten der Gnosis in der
Moderne Klages, Heidegger, Bloch und Adorno.
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als Ursprung des Ubels der Welt angesehen; wahreddr antiken Gnosis das
klassische griechische Denken als Erkenntnismethatterfragt wurde, wendet
sich die Kritik der neuzeitlichen Gnosis gegen Radio, das szientifische Wissen
und die wissenschaftliche Erkenntnis. Diese prileligp Skepsis aul3ert sich vor
allem als Infragestellung der Repréasentanten datisStjuo, wodurch sie einen
anarchistischen Charakter gewinnt. Erlésung wirdi@gsem Zusammenhang auch
in der modernen Gnosis nicht als graduelle Verlvasgeder Welt, sondern als
Bruch mit der Welt gedacht, weshalb die gnostistiedre sich durch das
Mitrauen gegeniber Utopien kennzeichnet. Gemeiksiander neuzeitlichen
gnostischen Positionen ist also nach Pauen digkait Ratio und Wissenschatt,
denen sie einen Erkenntnisgehalt absprechen, sawie Wende hin zur
subjektiven asthetischen Erfahrui§Pauen spricht in dem Zusammenhang von
einemParadigmenwechseind sieht hierin das heutige Potential der Gnosis:

Das Verhaltnis der Gnostiker und ihrer modernen hfoen zu den Methoden der

Wissenschaft oder den Meinungen der Offentlichkedty zuweilen sektiererische Ziige
tragen, ihre Apokalyptik mag inszeniert erscheinad ihr Selbstverstandnis hier und da
an Hybris heranreichen; doch gerade durch diesetwéts bizzaren Eigenheiten kénnen sie
zu einem Korrektiv werden, wobei ihre Fragen meisthr Gewicht haben als ihre

Antworten, ihre Einwande haufig besser durchdadhd,sals die teilweise hochst

spekulativen Lésungen, mit denen sie aufwafien.

Die Konzentration auf den verneinenden Charakter @eosis erlaubt es
schlie3lich Odo Marquard, eine Verbindung zwiscden antiken Lehre und der
revolutionaren Geschichtsphilosophie herzustefién.

Micha Brumlik ernennt in einer entlarvenden Gesten dalles Weltliche
verneinende Charakter zum zentralen Merkmal ders@At In der gnostischen

27 pauen zufolge wird in der Moderne der Sphéare densk die Méglichkeit individueller
Erfahrung mit Erkanntnisgehalt zugeschrieben: “Nichehr das wissenschaftliche Wissen,
sondern die asthetische Erfahrung ist nun die bestellung, an der genuine Erkenntnis gemessen
wird.” Pauen, a.a.0., S. 409.

28 pauen, a.a.0., S. 411

209 Marquard, Odo: Das gnostische Rezidiv als Gegereieuln: Taubes, Jacob: Gnosis und
Politik. Miinchen, Paderborn, Wien, Zirich 19843%-36. Marquards Ansatz ist als Antwort auf
Blumenbergs These von der neuzeitlichen UberwindiergGnosis konzipiert, weshalb er bereits
im Anschluf3 an Blumenberg kurz besprochen wordesishe S. 83ff.
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Weltablehnung sieht er einen Generator von Gewadtsich nicht nur gegen die
Welt und ihren Schépfer, sondern auch gegen al jeohtet, die an dem
Vertrauen zu einer sinnvollen und gerechten Schiipffesthalten. Die in
manchen gnostischen Systemen vorgenommene Idatibiik des bdsen
Demiurgen mit dem Gott des Alten Testaments nimminBik zum Anlal3, um
einen allgegenwartigen Antisemitismus der Gnosieatlarven. Gnosis ist, der
Theorie von Brumlik zufolge, eine metaphysische itiegtion des
Antisemitismus und somit Beweggrund der zahlreichdmstorischen
Manifestationen des Antisemitismus mit dem Holotawds modernem
Hohepunkt. Die Verknipfung von Gnosis und Antisesmus findet Brumlik
auch in der Neuzeit wieder, verkorpert etwa in emhauer, Wagner, Jung,
Heidegger und Bultmann.

Brumliks Interpretation der Ablehnung Jahves algcl@@n einer antisemitischen
Haltung erscheint, abgesehen davon, dass es st¢hlesr wiirde, antisemitische
Zuge in den Texten der antiken Gnosis nachzuweiagklsneine problematische
Vereinfachundg* Brumlik konzentriert sich auf die in einigen Text®rmulierte
Ablehnung Jahves und stellt Antisemitismus als keguenz der gnostischen
Lehre dar, ohne diese AuRerungen in den allgemeimrtext der radikalen
Weltablehnung der Gnosis einzubetten. Gnosis wesidet wie Scholem und die
anderen Forscher, die den weltablehnenden Aspeltaiee in den Vordergrund
stellten, zeigten, gegen die materielle Schopfumdy somit gegen jede konkrete
Schopfer-Vorstellung, somit nicht speziell gegea jddische. Ahnlich absolut ist
die Ablehnung eine irdischen Ordnung, weswegen i@méh der Gnosis
eventuell ein Umsturz, keineswegs jedoch die Faeruhg einer Utopie,
geschweige denn die Festigung totalitdrer Struktusaternommen werden
konnen.

Gerade dieser Aspekt der prinzipiellen Hinterfragjeder vorgegebenen Struktur
erklart die Berufung auf die Gnosis im Kontext daeorie der Postmoderne.

Ihab Hassan spricht in seinem 1987 erschieneneh Bue postmodern Turwvon
dem “neuen Gnostizismus” als der spektakularsteas®ider Dispersion des

#0Brumlik, a.a.O.

Z1ygl. hierzu die ausgiebige und grundlegende Katikdem Ansatz von Brumlik durch Michael
Pauen. Pauemichael: Micha Brumlik: Die Gnostiker. (Rezensiomy Deutsche Zeitschrift fir
Philosophie 41 (1993) Heft 4. S. 777-778.
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Logos®'? Das Bewuftsein um die Konstruiertheit der Weltémf stellen das

Wissen der neuen Gnostiker dar, in dessen Namen sie geéggergrol3en
Erzahlungenvorgehen kdnnen. In ahnlicher Richtung argumen#dach Keefer,
wenn er Valentinus Umgang mit den heiligen Textseiner Zeit als
Dekonstruktion avant la lettre bezeichfétDie Aspekte der Gnosis, die bei
diesem Vergleich relevant erscheinen, sind Geseteuring, Ahistorizitat und
Antikosmismus, die Keefer als Merkmale der Dekaridion hervorhebt. Eine
weitere Parallele sieht Keefer zwischen der gndstis Vorstellung eines
unvorstellbaren, unerreichbaren und in seiner st fur die Welt nicht
existenten Gottes, der als Ursprung aller Dingeeaoghmen wird, und dem
Derridaschen Postulat einarchi-trace des unbekannten, nicht-existenten und
konstitutiven Grundes von Sprache und Sinn.

%12 Hassan, lhab: The postmodern Turn. Ohio 198778. 6

3 Keefer, a.a.0, hier S. 83ff. Hier wird der gnasis Umgang mit den Vorlagen thematisiert, die
“aggressive Umkehrung” (Jonas), das “Gegen die Zémgen” (Bloom), das uns in Teil A
beschaftigt hat. VgDas Gnostisch&.21ff.
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DER JUBEL DER ERLOSTEN: GNOSIS ALS SOTERIOLOGIE

Die Betonung des negativen “Weltgefuhls” bzw. der el und
Gesetzverneinenden Grundhaltung der gnostischereLdie den oben genannten
Forschungsansatzen zugrunde liegt, bedeutet, dams edchatologisch-
soteriologische Charakter der Lehre weniger beachisl. Es erstaunt daher
nicht, wenn eine Darstellung der Gnosis, wie sisgelsweise Barbara Aland
vornimmt und die in der Gnosis in erster Linie elEdsungsreligion sieht, ein
diametral entgegengesetztes Bild entwirft und aueriiglich der Aktualitat der
antiken Lehre zu anderen Ergebnissen kommt.

Barbara Aland bestreitet die von der modernen Gfasichung postulierte
Beziehung zwischen Gnosis und Neuzeit bzw. Gegdn®ae stitzt sich hierbei
auf ein Gnosis-Konzept, das sich hauptséchlich da$ valentinianische
Evangelium Veritatideruft und das den soteriologischen Aspekt derd.@hder
Vordergrund stellt** Aland betont den Offenbarungscharakter der gruistis
Erkenntnis und sieht daher in der Gnosis in elstee eine Religion, die von der
Philosophie klar zu unterscheiden ist.

Im Gegensatz zu Jonas, der in den gnostischen Mexaeptsachlich einen
Ausdruck von negativer Daseinshaltung, der Empfiggdun von Verlorensein und
Fremdsein in der Welt sieht, ist nach Aland dadraé Merkmal der Texte der
historischen Gnosis Freude und Jubel. Bvangelium Veritatiswie auch bei
Markion wird die Freude Uber das Wissen um die reegeGattlichkeit und der
Jubel ob der Gewil3heit, durch dieses Wissen vonWelt erlést zu sein,
ausgedruckt.

Aland betont den individuellen, privaten Charaktier gnostischen Erkenntnis.
Gleichzeitig bestreitet sie, im Gegensatz zu Quismer Jung, die von der
gnostischen Selbsterkenntnis als “erster Psychslaprechen, jede Ahnlichkeit
mit den Formen moderner Selbstfindung, da der Gestbis zu seinem
“Erwachen” nichtsahnend ist, also auch keinen $fhlosingsprozeld einleitet
oder dies als sein Ziel setzen kann.

24 Folgende Ausfithrung folgt hauptsachlich der Argotagon, wie sie sich in Alands Beitrag zu
dem von Taubes geleiteten Colloquium “Gnosis undtiRoim September 1982 entwickelt.
Aland, a.a.O.
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Die radikale Weltablehnung des Gnostikers, fur denBruch mit der Welt keine
Tendenz, sondern aufgrund seiner Kosmologie vodend atsache ist, macht
nach Aland eine Verbindung von Gnosis und Politiknéglich.

Jonas hebt die dynamische Qualitdt der Gnosissigién der Valentinianischen
Formel formuliert wird, hervor:

Ausgeworfen in die Welt und im Wurfe fortfahrendrfivsich das Leben in die Zukunft.

[...] Es gibt Vergangenheit und Zukunft, woher wWirmmen und wohin wir eilen, und die

Gegenwart ist nur der Augenblick der Erkenntnideelder Peripetie von der einen zur
anderen in der hdchsten Krise des eschatologistgtet{GuG 167)

Dieses Lesen erlaubt ihm, eine Verbindung zum eniglistischenAugenblick
festzustellen. (GuG 167ff) Auch Aland beschaftigthsmit dem Aspekt der
Zeitlichkeit in der gnostischen Lehre, doch sieobhetden Aspekt des In-sich-
ruhens als Ergebnis der gnostischen Offenbarung.@destiker hat auf Grund
seiner Gattlichkeit Teil an der Ewigkeit, ist alson der Zeit nicht mehr abhéangig.
Hier stimmt sie mit Sloterdijk Gberein, der von eim “In-der-Welt” und zugleich
“Nicht-von-der-Welt-seins” spricHt:> Es handelt sich sozusagen um eine “Insel”
im Zeitkontinuum?*®

Aland betont somit die positive Konsequenz der tgsdsen Erkenntnis: die
Gewil3heit der eigenen Géttlichkeit und das Wissendie immanente Erlésung.
Die Position des Wissenden ist die der Nachtrakgither ist bereits erlost. Jonas
betrachtet hingegen die “negative”, die qualendendeguenz gnostischer
Erkenntnis: die Bewul3twerdung der Entfremdung aesviduums zur Welt und
zu sich selbst. Die Position des Wissenden istrdahger Jonasschen Darstellung
das Noch-nicht-erldst-sein.

Aland sieht in der Gnosis eine christliche Héaresre,der der “Geschenk-
Charakter” des Evangeliums umgesetzt wird. Der grdfnterschied zum
orthodoxen Christentum ist die Lehre von der imnméee Erlosung: somit kann
die Gnosis eine Erlésungslehre genannt werden, efurAuslassung des
eschatologischen Vorbehalts”. Die Lehre von der Géttlichkeit des Menschen als

25> gloterdijk, a.a.0., S. 29f.

1% ponnovan beschreibt dieses gleichzeitige Seinrhale und auBerhalb der Zeit mittels der
Unterscheidung Eliades zwischen heiliger und prefateit. Vgl. Donnovan, a.a.O., S. 245ff,
#7Aland, a.a.0., S. 61.

110



DIE ANTIKE LEHRE

Offenbarung, die unerwartet Uber ihn hereinbrigstt,ihr zufolge das zentrale
Moment der gnostischen Lehre, weshalb auch dieriSlatgie jener Aspekt der
Gnosis ist, gegen den sich die Kirchenvater voenallgewandt haben. Die
Weltfeindlichkeit, die oft als das zentrale Merknuadr Gnosis hervorgehoben
wird, ist so gesehen ein Resultat ihrer Soteri@ogi

Letztlich stellt auch Aland die Frage nach der Bbang von Gnosis und
Moderne, um sie zu verneinen. Es gibt keine Bernigspunkte, weil die
Grundvoraussetzung, die Existenz Gottes, im modeDenken nicht gegeben ist.
Daher ist auch die gnostische Theologie obsolet:

Fur die Neuzeit ist heute nichts zweifelhafter dibs Frage, ob Gott ist. Und deshalb kann
es heute keine Gnosis und auch keine Uberwindung @sosis geben. Die
Ausgangsposition der Gnostiker, ihr Bemuhen, digftkdwischen Gott und Mensch durch
die Predigt von ihrer Offenbarungserfahrung zu vifbeten, ist ja langst in ihren
Voraussetzungen iiberhdit®

Fur Filoramo hingegen ist es gerade die Dimensem@hosis als Religion, die
ihre Aktualitat ausmacht® Seine Ausgangshypothese ist die Analogie zwischen
der hellenistischen Zeit und der Gegenwart; beigechen sind ihm zufolge
durch eine radikale Umstrukturierung der religioserene gekennzeichnet. Es
&Rt sich in beiden Fallen ein religioser Pluralismbeobachten, wodurch die
jeweilige institutionalisierte Religion ihre Monolgtellung aufgeben muf3. In der
ausgehenden Antike wie am Ende des zweiten Millesiukdnnen die
traditionsgebundenen und konservativen institutisieaten Religionen den
geanderten soziokulturellen Anforderungen nichtigem, weshalb neue religitse
Stromungen mit den unterschiedlichsten Heilsvedpregen diese Aufgabe
Ubernehmen. In der hellenistischen Epoche sindagsGhristentum, die Gnosis
sowie diverse orientalische Kulte, die das indieltki Heil in den Vordergrund
stellen. Die Hochschéatzung von subjektiven Erfabeimwie Ekstasen, Traumen,
Visionen oder Offenbarungen tragt zur Herausbildeimger neuen Identitat auf
personlicher und sozialer Ebene bei. Die Erfindumguer Symbole, die
Ubernahme fremder oder die Umdeutung alter Symbolder hellenistischen

28 Aland, a.a.0., S. 65.
2 Filoramo, a.a.O.
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Welt hat, nach Filoramo, in der Gegenwart ihr Agalo in der Neuentdeckung
und Vermarktung etwa des I-Ching oder des chinesid¢thoroskops.

Filoramo fuhrt also das aktuelle Interesse fur @mosis auf die Parallelitat der
Epochen zurtick und erhofft sich von der Beschafiggmit der antiken Gnosis
Einsichten fur die neoreligiése Landschaft der Geget.

Harold Blooms BuchOmens of Millenniumbietet sich als Beispiel eines
“neugnostischen” Textes an und kann als lllustrigrider Thesen Filoramos
gelesen werdeff’ Auch Bloom sieht eine Parallele zwischen der ausgeen
Antike und der Gegenwart, in der er eine Umbruahmstiung diagnostiziert.
Bloom vergleicht das negative Welthild, das den gamgspunkt aller
Uberlegungen Uber das “neue Zeitaltddgw Agedarstellt, mit der gnostischen
Beschreibung der Welt als Kenorffd.Zentrale These des Buches ist, dass
angesichts der zweiten Milleniumswer@rosisaktuell wird:

There is a contemporary sense of anguish as Millemapproaches, one that has is own
distinctive flavor, and it is remarkably akin tcetiGnostic anguish of two millennia ago.
Our current American obsessions with angels, widhapsychological dreams, with the
“near-death experience” and its astral-body matdfems: all of these have clear
analogues in the formative period of ancient Guesti. (OM 240)

Zeichen der Angst vor dem Jahre Zweitausend sswl rzdch Bloom die intensive
Beschaftigung mit Engeln, Traumen und todesahmtidédahrungen. Dies sind
auch die thematischen Einheiten des Buches, indknhistorische Hintergrund
des Interesses fiur diese Phdnomene entfaltet woldeine Fille an Material aus
den unterschiedlichsten Bereichen, von der Kircksolhichte bis hin zur

220 Bloom, Harold: Omens of Millenium. The Gnosis ohgels, Dreams, and Resurrection.
London 1996. Im folgenden OM.

221 Zum Verhaltnis von Gnosis und New Age siehe Hateikarl: Heil und Erlésung durch
Gnosis und Mysterien heute. In: Kochanek, Hermahinsd.): Heil durch Erfahrung und
Erkenntnis: die Herausforderung von Gnosis und dfgofir das frihe Christentum und seine
Gegenwart. Nettetal 1993. S. 71-89. Trotz der eattien Parallelen (Umbruchstimmung, zentrale
Stellung von Wissen, zugleich Kritik an bestehendéfissensdiskursen, Betonung von
Subjektivitat usw.) werden bei der Gegenuberstglluon Gnosis und New Age bei Hoheisel die
gravierenden Unterschiede deutlich, etwa daR Kpéijenstand des New Age nicht die Welt als
solche, sondern das (naturwissenschaftliche) Maigid von Welt ist. Daher ist auch das Neue
Zeitalter nicht nur Uberwindung des “alten Paradigin sondern auch die Formulierung einer
durchaus diesseitigen positiven Utopie, was destigthen Einstellung zuwider lauft.
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Psychoanalyse, angefiuihrt wird. Abgeschlossen wiad &uch durch einen
“gnostischen Sermon”.

BloomsCodaversteht sich als gnostischieg-angelionim wortlichen Sinn, denn
es bringt die gute Nachricht von der GoéttlichkegsdMenschen. Es ist ein
gnostischegkvangelium schon vom Anspruch her, denn sein Biehicht, eine

neue, wahre Lehre zu verbreiten und die Menschheibekehren. Vielmehr
richtet es sich an jene, die aufgrund eigener Eufady seinen Bericht, seine Ein-
sicht nachvollziehen kdnnen:

The burden of my sermon will be in ho way convearaiy; rather | will seek to show many
who read and thus hear me the paradox that thegdyrare Gnostics, "knowers’, without
consciously knowing it. (OM 233)

Die Coda prasentiert sich als eine Auslegung oder Medmatidber die
valentinianische Formel. Auch hierin bleibt Bloomireen Vorgéangern getreu, da
er einen tradierten Text als Grundlage verwendet dia eigenen Gedanken als
Exegese formuliert. Das Kernstiick der Gnosis-Dhustg von Harold Bloom
stellt die Lehre von der Gottlichkeit des Menschaar. Befreiung, Geburt,
Herkunft und Erlésung sind geistige Ereignisse,ti®@ian der individuellen
Entwicklung des Menschen. Besonderes Gewicht stifdre fallt auf die Art des
Wissens:

Pragmatically, the Gnosis is a difference, that @sak difference, because the quest is to
return to a perfect knowledge, at once experiardlintellectual. (OM 238)

Charakteristisch fur diese Gnosis-Konzeption, dieckdaus einen Jubel anstimmit,
den schon Aland als zentralen Aspekt der Gnosisohgehoben hat, ist die
Auslassung der Schattenseiten der gnostischen iéfeit8ei Bloom findet sich
keine Angst und keine Einsamkeit (all jene Aspel{t®, die bei der Lesart etwa
von Jonas zentral sind, werden hier ausgeblendeBr auch kein Welthal3,
geschweige denn Gewalt. Und dies ist nachvollziehloa der gnostische
Evangelist nicht als Prophet, sondern als bereitsster spricht, der, obgleich er
noch in der Welt ist, doch zuNoriibergehendegeworden ist.
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If you knowyourself as having an affinity with the alien, ara;ger God, cut off from this
world, than you are a Gnostic, and perhaps the das$tstrongest moments still come to

what is best and oldest in you, to a breath orksiteat long precedes this creation. In those

moments, you do not know death. (OM 253)
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5. KAPITEL
GEGENMODELLE : DIE UBERWINDUNG DER GNOSIS

HANS JONAS: DIE VERANTWORTUNG DES M ENSCHEN ANGESICHTS EINES
OHNMACHTIGEN GOTTES

Gott wartet wie ein Bettler, der reglos und
schweigend vor jemand steht, der ihm vielleicht ein
Stlick Brot geben wird. Die Zeit ist dieses Warten.
Die Zeit ist das Warten Gottes, der um unsere Liebe
bettelt.

Die Gestirne, die Berge, das Meer, alles, was von
der Zeit zu uns spricht, bringt uns Gottes
flehentliche Bitte.

[-]

Gott hat in dieser Welt das Gute und die Kraft
getrennt und sich das Gute vorbehalten.

Seine Gebote haben die Gestalt von Bitten.
Simone Weit??
Von der gnostischen Selbsterlésung zur planetariseim Ethik

Jonas” Werk kann in grundsatzlich zwei Etappeneggily werden, die beide in
einem Verhdltnis zur Gnosis stehen. Die erste Phas@i3t seine eigentliche
Beschaftigung mit der gnostischen Lehre. @Gmosis und spéatantiker Geist
(1934/54%%® werden die unterschiedlichen gnostischen Lehreri aime

Grundhaltung, ein Weltbild oder eher Weltgefuhlimkgeflhrt, das frappierende
Ahnlichkeiten mit dem existentialistischen Weltemgen aufweist und daher mit
der Terminologie Heideggers beschrieben wird. Gmosis und moderner

222 7ur Gottesvorstellung bei Simone Weil siehe diésetiufRreiche kritische Darstellung von
Susanne Taubes. Taub8sisan A.: The Absent God. In: The Journal of Refigs5:1, July 1955.
2 Jonas, G1.
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Nihilismus (1960%** wird das Argument umgedreht und gezeigt, dass die
existentialistische Philosophie in der Traditiom @nosis steht, da sie eben dies
Weltgefuhl mit den antiken Lehren teilt. Somit wiée Relevanz der Gnosis fur
das neuzeitliche Denken hervorgehoben.

Die zweite Phase umfal3t Jonas’ naturphilosophiscBetwurf, wie er in
Organismus und Freiheif1973¥2° artikuliert wird. Es handelt sich um eine
Lebensphilosophie, die den Menschen als Teil desnts und der Natur
darstellt. Dieses Modell kann als Gegenentwurf gnostisch-existentialistischen
Weltbild verstanden werden, das auf dem Selbstwaigis des Menschen als
Fremdem in einer feindlichen (Gnosis) oder indéfaen (Existentialismus) Welt
basiert.

Diese Naturphilosophie stellt einen ethischen Anslpran den Menschen, der als
Teil der Natur fur sie verantwortlich ist. Diese e zur praktischen Philosophie
wird durch die Veroffentlichung vorDas Prinzip Verantwortung(1979¥%’
markiert, in dem das Postulat einer “planetariscB#énk” formuliert wird. Hier
wird auf die Notwendigkeit hingewiesen, dem *“gal@ppnden” Fortschritt
Schranken zu setzen. Auch wenn Gott nicht existgartsollte die “Furcht” vor
ihm bzw. die Achtung vor seiner Schépfung erhatileiben.

Naturphilosophie und Ethik werden durch die folgemd Publikationen,
gesammelt inPhilosophische Untersuchungen und metaphysischenitengen
(19927%% die die letzte Etappe im Schreiben Jonas  déestelin einen
metaphysischen Kontext eingebettet. Der metaphysi&ntwurf, wie er etwa in
Der Gottesbegriff nach Auschwitz987¥>° formuliert wird, stellt somit die letzte
Begriindung fur Naturphilosophie und Ethik dar. Bié¥ende zur Metaphysik
findet sich bei Jonas stets mit einer apologetiscBeste verbunden. In dem

224 jonas, GuN.

% Eine ausfiihrliche Besprechung dieser Thesen finsieh im Kapitel Gnosis und
Existentialismus

2% jonas, Hans: Organismus und Freiheit. Ansatzermr philosophischen Biologie. Géttingen
1973.

227 Jonas, Hans: Das Prinzip Verantwortung. VersuafereiEthik fiir die technologische
Zivilisation. Frankfurt/M. 1979.

228 Jonas, Hans: Philosophische Untersuchungen unapimgtische Vermutungen. Frankfurt/M.
1992. Im folgenden PhU.

22 jonas, Hans: Der Gottesbegriff nach AuschwitzPhiJ, S. 190-208.
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letzten Aufsatz des Sammelbandsterie, Geist und Schopfuffgwird unter der
UberschriftDarf Philosophie spekulativ seir?e Legitimation, sich als Philosoph
mit metaphysischen Fragestellungen zu beschéaftiglisnmethodisches Problem
diskutiert®* Hier wird Jonas polemisch und hinterfragt jene hRiag der
Philosophie, die sich nicht mehr “auf das Ganzesir&, sondern Teilbereiche
zum ausschlie3lichen Gegenstand ihres Denkens ¢¢rhat Die Frage nach
dem Ganzen muld - Jonas zufolge - gestellt werdemlem Bewul3tsein, dass
keine letzte Antwort gegeben werden kann.

Die Frage nach der Legitimitat einer solchen WengeMetaphysik soll uns hier
nicht weiter beschéftigen. Wichtig erscheint furnd&ontext dieser Arbeit
festzuhalten, dass durch diese Wende das, was ahigerdas Gegenmodell
bezeichnet wurde, also die zweite Phase von J@dsffen, auf die Ebene der
Metaphysik gestellt wird und somit der gnostischeahre als religios-
philosophischem Denken entgegengesetzt wird. Imgefuden soll die
metaphysische Spekulation Jonas” in ihrer elaliegen Form, so wie sie in dem
AufsatzDer Gottesbegriff nach Ausschwiérscheint, dargelegt werden.

Der Gottesbegriff nach Ausschwitz

Jonas Aufsatz tragt den Untertitel “Eine judisclien®e”, wodurch sein Autor
verdeutlicht, dass er vorerst weder als Wisseniehaoch als Theologe, sondern
als Jude spricht - ein Glaubesbekenntnis also. li@artiinaus signalisiert dieser
Untertitel jedoch auch die Perspektive, aus deadwsein Gegenstand betrachtet
wird: Auschwitz soll als Ereignis innerhalb der Glishte des Judentums
betrachtet werden, das Anla zur Stellung der TiaeeeFrage gibt und somit
einen Wendepunkt im Denken markiert. Somit reiloch silieser Aufsatz durch
seinen Untertitel in die judischen Tradition ein.

230 jonas, Hans: Materie, Geist und Schépfung. Kosgmtber Befund und kosmogonische
Vermutung. In: PhU, S. 209-255.

%1 Jonas spricht iVergangenheit und Wahrhaiavon, daR er dem Leichenfeld der Philosophie
einen weiteren zum Scheitern verurteilten Gottegi®vhinzufiigen moéchte, wahrend er in
Materie, Geist und Schopfursgine “Kollegen von der analytischen Philosophiatf Verzeihung
bittet wegen der “seit Kant untersagten und vorerhhesonders verpdnten Ausschweifung in die
Metaphysik”. Vgl. Jonas, PhU, S. 173ff. Sowie ER84f.
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Ausgangspunkt dieses “Sticks spekulativer Theclogst die historische
Tatsache der Massenvernichtung in Auschwitz, ddals theologisches Thema
behandelt. Auschwitz, so die Argumentation, laltth shicht mit den in der
judischen Tradition geldufigen Deutungsmustern &eed, die bisher in der
Geschichte eine Antwort auf die Theodizee-Fragestdiiten. Weder als Strafe
wegen Untreue des erwahlten Volkes gegeniber sefBetnnoch als Prifung
von Auserwéhlten und Heiligen kann Auschwitz eirdpdzt oder gar akzeptiert
werden, da weder die Tater noch die Opfer an dadk‘\des Bundes” mehr
glaubten. Hier stellt sich nun fur Jonas radikdenn je die Frage nach dem Gaott,
der so etwas duldet.

Jonas beantwortet diese Frage mit einem theologisthythos. Die Schopfung
wird in diesem “Mythos” als eine EntaufRerung Gottagyestellt: Gott nahm sich
zurtick, um so Uberhaupt Raum zu schaffen fur didt.\VWem den Prozel3 des
Werdens, der fur Jonas die Welt darstellt, zu &eay muldite Gott sich seiner
Allmacht entduRern und dem Zufall das Feld UbeglasBie Schopfung wird so
zum Risikospiel. Dem so Geschaffenen wurden dielidikeiten fur die weitere
Entwicklung beigegeben. Welche jedoch hiervon seadi wurden, darauf nimmt
Gott keinen EinfluB. Jede neue Umsetzung von Mbkgéden, jede Etappe des
kosmischen Verlaufs stellt einen weiteren Aspeld ®i¢erdens des absoluten,
alles umfassenden Gedachtnisses’Har:

Jeder Artunterschied, den die Evolution hervorldrifiggt den Moglichkeiten von Fihlen
und Tun die eigene hinzu und bereichert damit dibserfahrung des géttlichen Grundes.
Jede in ihrem Lauf sich neu auftuende DimensionWeitbeantwortung bedeutet eine
neue Modalitat fir Gott, sein verborgenes Wesen ezxproben und durch die
Uberraschungen des Weltabenteuers sich selbstdecden. (PhU 195f.)

Der Mensch hat die Mdoglichkeit von Wissen und FegihDies macht ihn
verantwortlich fur die Entscheidung zwischen Gud iBtse. Dies gibt ihm die

%32 Die Vorstellung Gottes als universales Gedachwiisl in Vergangenheit und Wahrheit
ausgefuhrt: ,Und der transzendentale Zweck undeostulates verlangt, daf3 es eallkommenes
sowohl fehlerloses wie universales Gedachtnisfaglich ein universaler und vollkommener
Geist" Ebd. S. 186 , ... eine Subjektivitat, die dasikeet Tatsachliche, wie es sich begibt, erlebt
und ihrem wachsenden Gedachtnis einverleibt. Aisaredieser Hinsicht werdender, wenngleich
ewig existierender Geist." Ebd. S. 188.
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Verantwortung fur die Welt, aber auch fur das Bildttes, denn von seinen Taten
hangt das gottliche Geschick ab:

Aber unser Mythos betont den weniger vertrauteneRgpdass dieser sorgende Gott kein
Zauberer ist, der im Akt des Sorgens zugleich adigh Erfillung seines Sorgeziels
herbeifiihrt: Etwas hat er anderen Akteuren zu glaggen und hat damit seine Sorge von
ihnen abhangig gemacht. Er ist daher auch ein gddidr Gott, ein Gott mit eigenem
Risiko. (PhU 200)

Ein wesentlicher Aspekt dieses anthropomorpheneBil@ottes ist das Leid. Der
Jonassche Gott ist eirleidender Gott, nicht im christlichen Sinn der
Menschwerdung und Passion, sondern als ein Schagewvon der Entwicklung

seiner Schoépfung abhangig ist und so in Mitleidbaitagezogen werden kann:

Selbst wenn wir nicht so weit gehen, wie unser Mgtlorschlagt, so viel an “Werden”
wenigstens mussen wir in Gott zugestehen, wie inbbi#ten Tatsache liegt, dass er von
dem, was in der Welt geschieht, affiziert wird, uadfiziert” heil3t alteriert, im Zustand
verandert. (PhU 199)

Jonas steht hiermit innerhalb der judischen Trawljtdie einen entzirnten, weil
enttduschten Gott als Konzeption zulaf3t. Allerdisgbeint die Wendung bei
Jonas mit einem Gott, der sich dem Menschen aasgelihat, um einiges
radikaler.

Die Vorstellung eines Gottes, dem der Schopfungsf$ofir seine eigene
Entwicklung notwendig ist, bedeutet die Konzeptenes Gottes, der sich selber
im Prozel3 befindet, einaserdenden Gotte<sEr ist, so der Mythos, durch den
Schopfungsakt verandert worden, da dieser als @incknehmen von Macht, als
Kontraktion gedacht wird. Dartber hinaus wird Getin dem Verlauf der
Schopfung verandert und somit der Zeitlichkeit ggegeben:

Also, wenn Gott in irgendeiner Beziehung zur Welths - und das ist die kardinale

Annahme der Religion - dann hat hierdurch allein Bige sich “verzeitlicht” und wird
fortschreitend anders durch die Verwirklichungen Wéeltprozesses. (PhU 199)
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Die Vorstellung eines werdenden und leidenden Gptter von den menschlichen
Taten beeintrachtigt werden kann, bedeutet letztie Abschiednahme von dem
Attribut der Allmacht.

Angesichts der Existenz des Bésen in der Welt kach Jonas nicht an einem
Gottesbegriff festgehalten werden, der Allmacht,teGiand Verstandlichkeit

verbindet. Jonas ist bereit, auf die Annahme desolabten Macht Gottes zu
verzichten, um an den anderen Attributen der Giitd der Verstehbarkeit

festhalten zu kénnen.

Jonas formuliert so in seinem Schodpfungsmythos diekeologie: Ziel der
Schopfung ist die Vollendung Gottes, der Kosmosdwum seinetwillen
geschaffen. Gemessen an diesem Ziel wird die Eklwig als positiv oder
negativ gewertet, und hier liegt auch die Begrumddiar die menschliche
Verantwortung. Auf diese Weise kann sich Jonas wmr Vorstellung
distanzieren, die Welt sei fur den Menschen gesehatlie als Legitimation fur
den Besitzanspruch des Menschen gegenuber der tiangn kann. Allerdings
wird in diesem Schema dem Menschen durchaus einéeBsiellung eingeraumt,
die sich nicht nur in der Anthropomorphisierung ®stbemerkbar macht® Gott
ist in diesem Schema von der Welt abhangig, da emn dVeltgeschehen
gewissermal3en Uberantwortet wird. Der Mensch, atsaihzige Wesen zu einer
bewul3ten Entscheidung fahig, trdgt nun die Lastdiér Rechtfertigung dieses
Aktes der gottlichen EntdufRerung. Gott besitzt ilwmd seiner Schopfung
gegenuber keine Allmacht, vielmehr liegt es in ddacht - und der
Verantwortung - des Menschen, Gott zu vollenden.s DRostulat dieser
Kosmogonie ist: Der Mensch existiert so wie didligdse Schopfung um Gottes
willen; er kann allerdings durchaus als der Hohé&pwaer Schopfung betrachtet
werden, da von ihm die Vollendung Gottes abhéngt.

Jonas” Gotteskonzeption stimmt im Wesentlichen jemer der kabbalistischen
Tradition Uberein, insbesondere mit der lurianisckabbala, also jener Richtung,
die sich mit der Frage nach dem Bodsen auseinanders®ie Kabbala ist wie
jede Mystik am Rand der orthodoxen Tradition zuwovien, erméglicht also jene

#3jonas postuliert einen anthropomorphen Gott, deamy sein, hoffen und werben, sich freuen
und trauern kann.
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Fragen, fur die in dem zugehdrigen theologischeste®y kein Ort vorgesehen ist.
Daher kommt es vor, dass sich in den mystischenfofmsingen der
monotheistischen Religionen, und das gilt gleicta$en flir den Sufismus, die
Kabbala oder die christliche Mystik, Gedankenguderfinden |&3t, das von der
orthodoxen Tradition ausgeschlossen worden isistSes nicht erstaunlich, wenn
innerhalb der kabbalistischen Tradition die TheediFrage, wenn sie denn
gestellt wird, wie es in der Lehre Lurias der ksi] auf eine Weise beantwortet
wird, die naher an den gnostischen Lehren als @nodoxen Judentum iét*

Die Parallelen zwischen dem Jonasschen Konzeptdendurianischen Kabbala
beginnen bei der jeweiligen historischen Entstebaitgation. Sowohl Lurias
System als auch Jonas” Konzept eines erldsunggsbgediir Gottes sind
Antworten auf die Theodizeeproblematik, die sichKrisensituationen stellt.
Solche extremen Erfahrungen waren sowohl die Meurng der Juden aus
Spanien 1492 und die damit zusammenhéangenden LdeleDiaspora als auch
die Massenvernichtung durch den Nationalsozialismuafur Auschwitz steht.
Luria antwortet, indem er gnostische Zige in diblkada aufnimmt: Er geht von
einer Ur-Katastrophe, einem “Unfall” in Gott selkass, der den urspringlichen
gottlichen Plan vereitelte, und fihrt die Existedes Bosen in der Welt darauf
zurtick. Gnostisch ist auch seine Eschatologie,vdie der Existenz gottlicher
Funken im Bésen ausgeht, die das Tikkun, die kadmisErlosung einleiten
kénnen. Jonas argumentiert hingegen in bewul3terehlzgng vom gnostischen
System: Das gnostische Konzept eines bésen Demiurge des Falles in Gott
stellt somit seinen “Dialogpartner” dar, von demsih durch das Konzept eines
ohnmaéchtigen Gottes abgrenzt.

Uber die Tatsache hinaus, dass beide Systeme Beaktauf Krisensituationen
sind, weisen die lurianische Kabbala und der Jam&ssMythos” erhebliche
Parallelen auf:

Grundannahme beider Systeme ist, dass die SchopfimgBeschrankung,
Zuricknahme, Kontraktion Gottes bedingt. In deridnischen Kabbala gibt es
die Vorstellung deZimzum der freiwilligen Zuriicknahme Gottes; Jonas geht

#4yqgl. die Ausfilhrungen zu den gnostischen Vorstejen in der Kabbala, S. 30ff.
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einen Schritt weiter, wenn er von der Ohnmacht &€agpricht, in den Weltverlauf
einzugreifen.

DarlUberhinaus wird die Schopfung als ein Werdegsd2ettes gesehen, d.h. der
Vorstellung eines vollkommenen und in sich ruhenderveranderlichen Gottes
der orthodoxen Tradition wird das Konzept eines t€&otim Werden
gegenubergestellt. Die Schopfung wird dann als=dievicklung Gottes gesehen.
Wahrend jedoch in der Lurianischen Kabbala die teris des Bosen als ein
Reinigungsakt, eine Katharsis Gottes erklart wigleht Jonas hier eine
Fehlentwicklung im Schépfungsprozel3, die aufgruredt 8elbstbeschrankung
Gottes als Mdglichkeit schon immer vorhanden wadr. die konkrete Realisation
allerdings tragt der Mensch als vernunftbegabtesamtscheidungsfahiges Wesen
die Verantwortung.

In beiden Systemen lastet somit auf dem MenscheWVéiantwortung gegeniber
Gott und der Schopfung, da die Erlésung der Wetlt Gottes vom menschlichen
Handeln abhangt. Diese kosmische VerantwortungMisschen liegt auch den
Praktiken einiger gnostischer Schulen zugrundeadtei den Barbelognostikern,
die sich der Einsammlung der goéttlichen Funken, idieler Materie verstreut
waren, widmeten. Wahrend jedoch die Gnosis und fdigend auch die
Lurianische Kabbala immer eine eschatologisch-teggsche Ausrichtung
aufweist, indem ihr Ziel die Befreiungon der Weltist, ist Ziel der Jonasschen
Uberlegungen die Verantworturiigr die Welt Jonas stellt so dem teleologischen
und also zukunftsbezogenen Schema der Gnosis wik dar Lurianischen
Kabbala eine Verantwortungsvorstellung gegeniberie dkonsequent
gegenwartsbezogen ist und sich “im Namen des Bestiem” als Vollendung und
Rechtfertigung Gottes versteht.

Dieser Umkehrungsgestus, durch den ein “allméactitigdensct® einem
ohnmaéchtigen, ihm ausgelieferten Gott gegenubdrstwtbht der gnostischen
Protestexegese an Radikalitat in nichts nach.

235 Verantwortung bedeutet immer auch Macht: der Mensann in diesem Zusammenhang
“allméchtig” genannt werden, da von ihm die Erléguseiner selbst aber somit auch die
Vollendung der Schépfung und somit die Legitimatitas Schopfers abhangt.
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PETER KOSLOWSKI: POSTMODERNE ALS WAHRE GNOSIS

Die Gnosis ist ein gefahrliches Unternehmen dekBes)
weil in keiner anderen Form der Weltbewaltigunghabe
beieinander die groften Einsichten und die grof3ten
Irrttmer Uber Gott, die Natur und das Mittelwesen
zwischen ihnen, den Menschen, liegen.

Koslowski: Gnosis und Gnostizismus

Die Auseinandersetzung mit der Gnosis nimmt einemtralen Stellenwert im
Werk Peter Koslowskis ein. In Abgrenzung zur amtikénosis und von den
Werten des Christentums geleitet, entwickelt @mmer polemischer werdenden
Schrifterf*® das Modell einempostmodernen Gnosislie zu Uberwindung der
Moderne beitragen soll.

Koslowskis Ausfiihrungen erscheinen fur diese Arl@mnach in zweierlei
Hinsicht relevant: erstens als ein Teil der Gnasgiel also eine bestimmte
Einschéatzung der antiken Gnosis, und zweitens as Hntwurf eines
Gegenmodells, das sich als Reaktion auf die am@ikesis versteht und zugleich
die Bezeichnung Gnosis fir sich in Anspruch nimint. folgenden soll die
Argumentation Koslowskis prasentiert werden, wobesonderes Gewicht auf
seine Darstellung und Kritik der antiken Gnosiseiawird.

Gnosis als Theorie der Gesamtwirklichkeit: Definitbnen

Bevor die konkrete Gegeniberstellung von Gnostiassemd christlicher Gnosis
dargestellt werden kann, soll die Terminologie Keskis erlautert werden:

23 Koslowski, Peter: Die Priifungen der Neuzeit: ilBestmodernitat, Philosophie der Geschichte,
Metaphysik, Gnosis. Wien 1989. Im folgenden PN. DejGnosis und Gnostizismus in der
Philosophie. Systematische Uberlegungen®. In: Psléteski (Hrsg.), Gnosis und Mystik in der
Geschichte der Philosophie, Ziurich und Minchen 188368-398. Im folgenden GuG. Ders.:
Einleitung. Philosophie, Mystik Gnosis. In: P. Kmskki (Hrsg.), Gnosis und Mystik in der
Geschichte der Philosophie, a.a.0., S. 9-12. D&msasis und Theodizee. Eine Studie Uber den
leidenden Gott des Gnostizismus. Wien 1993. Imeotten GuT.
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Der Begriff Gnosiswird von Koslowski in erster Linie als Oberbegmébraucht.
Er versteht unter Gnosis ein philosophisches SystenGesamtwirklichkeit, also
ein System, das die Position des Menschen gegedieiund der Welt erklart.
Die Gnosis interessiert Koslowski nicht als Ausdrugines Weltempfindens,
sondern, wie er sagt, als eine Theorie der Totalitth Gegensatz zur
aristotelischen Metaphysik wird in der Gnosis dierkdantnis der
Gesamtwirklichkeit mit einer Theorie der Entstehungd Entwicklung der
Totalitdt verbunden, also als Prozel3 gedacht, vleshach der Modus der
Darstellung ein erzahlender f&f. Koslowski spricht daher von der Gnosis als
einer “dynamischen philosophischen Theorie der esaklichkeit” bzw. einer
“‘dynamisierten und erzéhlenden Metaphysik”. (GuG5f37 Eine weitere
Besonderheit der Gnosis ist nach Koslowski die dcte, dass sie neben der
Erzahlung vom Ursprung auch das Selbst und die s@ablglichkeit des
Subjektes in ihr System einbezieht und somit Megtajghder geschichtlichen
Welt und des Selbst genannt werden kann. Der Prdeef85enesis der Totalitat”
wird in jeder Ausfuhrung der Gnosis durch ein DPdiasen-Schema bestimmt:
Die erste Phase umfalit die Etappe der Schopfung dewEntaul3erung oder
Selbstformation. Die zweite Phase schildert deh éa#r die Desintegration und
die letzte Phase handelt von der Erlosung bzw.tBgiation oder Rickkehr.

Koslowski unterscheidet zwischen der antiken Gn@igebraucht den Terminus
Gnostizismus der theosophischen Gnosis, worunter er die g¢heisMystik
versteht und der christlichen Gnosis. In dem Afti&aosis und Gnostizismus in
der Philosophiewerden die drei Typen der Gnosis miteinander ve&rgh und
Ahnlichkeiten und Unterschiede herausgearbé&ifdh der weitaus polemischeren
StudieGnosis und Theodizee. Der leidende Gott des Gisratisbeschrénkt sich
die Gegenuberstellung auf eine Prasentation dest@ismus vom Standpunkt
der christlichen Gnosis heraus. Koslowski stellerhden Gnostizismus der
christlichen Gnosis gegeniber mit dem erklarter, Zlee “wahre Gnosis” des
Christentums darzulegéf® Diese problematische Ausdrucksweise ist aus der

%37 Der Ursprung muR immer erzéhlt werden. Die Eirgiadit und Zeitlichkeit der

Ursprungsrelation steht im Gegensatz zur zeitiavaein, wiederholbaren und allgemeinen
Erklarungs- oder Subsumptionsrelation.” Koslow§iG, S. 374

28 Der Vergleich wird allerdings nicht konsequentahgefiihrt.

29 Fir den polemischen Argumentationsstil lieBen sioth zahlreiche Beispiele finden. So stellt
Koslowski die Frage, inwiefern der Gnostizismus diig spekulative Philosophie und Theologie
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gesamten Ausrichtung der Studie zu erklaren, dée BBschaftigung mit einer
“Haresie” als Falsifikationsprinzip und Kontrolleesl eigenen spekulativen
Denkens sieht:

Haresien sind nitzlich als Kontrast und als Fadatfonsprinzip, weil vor der Folie der
Haresien die moglichen richtigen Formen spekulati®enkens erkennbar werden. (GuT
23)

Das erklarte Ziel dieser Studie ist daher, “dielgguphische Uberlegenheit des
christlichen Uber das gnostizistische Denken” &iahtzu machen” (GuT 21),
weshalb es nicht Uberrascht, dass konsequent vaistlicher Seite her

argumentiert wird. Bei dieser kontrastiven Darsitall der zwei Systeme wird
zwangslaufig jeder Unterschied als Abweichung bkangel des Gnostizismus
ausgelegt, so dass der Text von einer Darstelluag @&nostizismus als
selbstandigem, in sich geschlossenem System w#grenist, und auch eine
objektive Bewertung ausbleiben muf3. Koslowski stehtder Tradition der

christlichen Theologie und bleibt in diesem DiskuEs ist so gesehen nur
konsequent, dass er sich bei der Darstellung déikean Gnosis beinahe
ausschlief3lich auf die Berichte der Haresiologendbe, deren Scharfsinnigkeit
er immerfort lobt (GuT 65, 71) und denen er in Misgenommenheit und

Polemik in nichts nachsteht.

Die Diagnose: Die Moderne als Gnosis

Ausgangspunkt von Koslowskis Uberlegungen ist dist§tellung einer Parallele
zwischen der antiken Gnosis, dem Gnostizismus, derdModerne. Koslowski

widerspricht der These Blumenbergs, Neuzeit seilberwindung der Gnosis,
wobei er zwischen christlicher Gnosis und Gnogtizis differenziert. Die

christliche Gnosis wird in der agnostischen, atisgiken Neuzeit verworfen, um
so starker jedoch sind, seiner Diagnose zufolgePdirallelen zum Gnostizismus,
die er vor allem an der Geringschatzung der Wedtnfacht. Im Gnostizismus
leitet sich diese Weltmi3achtung von der demiulggsc Natur des Kosmos ab,

bzw. fir die Erkenntnis der Gesamtwirklichkeit ,@isveintragt oder nicht*, um am Ende des
Buches zu dem Schluf3 zu kommen, die Beschéftiguhdem Gnostizismus sei ,hicht illegitim*.
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wahrend sie in der Neuzeit von der Vorstellung eiestgotterten Natur, eines
mechanistischen Weltbildes getragen wird. Koslowskrgleicht somit die
valentinianische Einstellung, derzufolge die Waeit schlechtes Gasthaus ist, in
dem der Mensch als Durchreisender einige Nachtbrimgen muf3, mit einer
modernen Haltung gegeniber der Natur, die in iligleeh ein Material fur den
Menschen sieht und beklagt in beiden Fallen deduseder Vorstellung von
einer gottlichen Schoépfung, die in Weisheit gesfgmafist und mit Respekt
behandelt werden muf3.

Bei dem Vergleich zwischen antiker Gnosis und Modemwird auch bei
Koslowski, wie schon bei Jonas, Taubes und SchotikenAbsage der Moderne
an der Transzendenz thematisiert. Auch hier wisthfestellt, dass in der Moderne
die Weltablehnung nicht durch die Vision einer ardeWelt kompensiert wird;
Koslowski nennt daher die Moderne ein “Zeitalters dénostizismus ohne
Transzendenz, der Heimarmene ohne Pleroma”. (GuGl) 3Die
Erldsungserwartungen werden in der Neuzeit als rimeldiche Utopien
formuliert - hier greift Koslowski die Argumentatiovon Marquard auf -, doch
die Enttduschung dieser Erwartungen durch die #ealingsversuche der
Utopien fuhren zum Nihilismus, so wie in der Antikile Enttauschung der
messianischen und apokalyptischen Erwartungen niwiéklung der Gnosis
gefuhrt hat. (GuG 394f.)

Eine weitere Parallele zwischen Gnostizismus undléfioe sieht Koslowski im
Selbstverstandnis des Menschen. Das Analogon destigohen Lehre von der
Gottlichkeit des Menschen, dessen Werke als Trégsr gottlichen Pneumas
hoher eingeschatzt wurden als die Natur, findetlétoski in der Uberschatzung
des Menschen in der Moderne wieder, der sich zuh®@er ernannt hat. (PN
33f.)

Die Therapie: Postmoderne als wahre Gnosis

Koslowski stellt dem antiken bzw. neuzeitlichen Gmmsmus seine “wahre
Gnosis” gegenuber, die er in den Kontext der Podeme situiert, wobei er
diesen Begriff im Sinne einer neuen Religiositatrstenden wissen will.
Koslowski unterscheidet zwischen zwei Formen derstiRoderne: Die
dekonstruktivistischd?ostmoderne ist atheististisch und schliel3t deda@een
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der Totalitat aus, ist daher keine spekulative d2oiphie. Daher stellt sie nach
Koslowski keine Korrektur, sondern eine Uberhthdieg Autonomiegedankens
des Menschen dar. Dem wird dissentialistisch@®ostmoderne entgegengesetzt,
die von der christlichen, theistischen Gnosis getnawird. (PN 15) Das bedeutet,
dass Koslowski sich einerseits, wenn er vom Ende Wepien spricht, der
postmodernen Kritik an den Meistererzéahlungen deod&ine anschlieldt,
andererseits jedoch den Pluralismus und Relatigsdar Dekonstruktion durch
eine neue Religiositat aufzufangen versucht. Soictsprer von einer
“Postmodernen Metaphysik” (PN 18), die sich insinelepe an der christlichen
Gnosis orientiert und die einen Ausweg aus derekhaften Moderne bieten
soll 24

Die christliche Gnosis wird in Koslowskis Argumetiwa die “wahre
Aufklarung” genannt, denn sie klart den Menscheerigich und sein Verhaltnis
zu Gott und zur Natur auf. Koslowski sieht in ddmristlichen Gnosis eine
Moglichkeit der Uberwindung der gnostizistischertiNeerachtung der Moderne,
denn sie ist trotz der Lehre vom Stindenfall und\etreibung aus dem Paradies
nicht weltablehnend. Nach dem biblischen Schépfoegsht ist die Welt ein
Werk Gottes, in Weisheit geschaffen, so dass ingaéallenen Welt die “ver-
rickte Schopfung” gesehen wird. In der christliclé&mosis wird daher die Welt
als gottliche Schopfung bejaht und als “gefalleredativiert. Die essentialistische
Postmoderne verwirft die moderne (und gnostiziegycEntgétterung der Welt
sowie den Autonomie-Gedanken des Menschen. Glatanzsilt sie jedoch an
der Gottlichkeit des Menschen fest, Koslowski dpricon der “Festigung des
menschlichen Personenzentrums” (GuG 395), und réilnmt eine zentrale
Stellung innerhalb der Schopfung ein. Als Mitwirkeottes soll der Mensch die
Schopfung vollenden, der Natur ihre verlorene Wivdedergeben und sich
selber dabei entwickeln:

Christliche Gnosis und Theosophie sind die Vergegetigung, Antizipation und
Mitwirkung an einem die ganze Schopfung umfassendersohnungsgeschehen, in das
der Mensch einbezogen und zu dem er als Mitwirkégexufen ist. (GuG 396)

240 Eine kritische Diskussion der Postmodernekonzepioslowskis findet sich bei Tepe, Peter:
Postmoderne / Poststrukturalismus. Wien 1992. . 77
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Selbstverwirklichung soll so mit praktischer Weltlgdtigung verbunden werden;
der Mensch soll “das Ewige in sich erwecken” undjleich die Schopfung
vollenden:

Der Mensch ist als Erkennender nicht ein muiRigescBauer der Welt oder ein
aktivistischer Manipulateur der Dinge, sondern di@ Dinge zu ihrem vollendeten Sein
Versammelnder. Seine Erkenntniskraft ist Teil dehdferkraft und Mitwirkung am
Schopfungswerk Gottes. (GuG 397)

Dies ist die Verantwortung und der ethisch-sozialdtrag des Menschen, der
allerdings nach wie vor im Zentrum der Schopfungifaniert wird und - wie bei

Jonas auch - eine Sonderrolle zu Ubernehmen hatdeo die Vollendung der
Schopfung abhéngt. Bezeichnend ist die FormulieKogjowskis:

Der Mensch ist als Mittelwesen zwischen Gott undM&tur und alZentralgeschopf der
Schopfungzur Mitwirkung und Heiligung der Schopfung berufén] Christliche Gnosis
und Theosophie sind die Vergegenwartigung, Anttimaund Mitwirkung an einem die
ganze Schopfung umfassenden Versdhnungsgescheldas der Mensch einbezogen und
zu dem er als Mitwirker aufgerufen ist. (GuG 39@rkerung A.R.)

Das eben vorgestellte Programm ist der Kontextdem das bereits erwahnte
neueste Werk Koslowskis, die Stud@&osis und Theodizeeinzuordnen ist. Hier
wird die christliche Gnosis der antiken Lehre sitiweise gegenibergestellt und
somit das Material genau definiert, worauf sicheepostmoderne Gnosis zu
berufen hat. Bei der folgenden Darstellung diesealyse soll deutlich werden,
welche Aspekte der antiken Lehre fur Koslowski Miglsind, welches “Bild” der
Gnosis er entwirft, und dariiber hinaus, welche Eonkdiese Gegenulberstellung
innerhalb seiner Argumentation tbernimmt.

Gnostizismus und christliche Gnosis
1. Kosmogonie: Der werdende Gott des Pleroma

Koslowski hebt bei seiner Betrachtung der gnoséacKosmologie den Aspekt
des Werdens hervor: Die Entstehung des Pleromadast Ergebnis des
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Werdeprozesses des Absoluten. Diese Vorstellungaevicklung Gottes macht
das Werden zum hdchsten Prinzip der Welt, dem dbeti unterworfen ist.

Werden umfald3t jedoch auch die Mdglichkeit des \defies, Irrens. Fur

Koslowski liegt in diesem dynamischen Prozel3 eistabilitatsfaktor, der das
menschliche Handeln beeinflu3t: “Die Metaphysik desrdenden Absoluten
verfluigt Gber keinen unerschitterlichen Mal3stab keithe seiende, nicht nur
werdende Kontrollinstanz flr das menschliche DaséBuT 43)

Koslowski stellt diesem dynamischen Weltbild digisttiche Vorstellung eines

statischen, in sich ruhenden Gottes entgegen,udesieh heraus die Welt schopft,
ohne von diesem Prozel3 selber in Mitleidenschaibgen zu werden.

Der zweite Punkt, den Koslowski an der gnostisdiesmologie interessiert, ist
die Vielfalt ihrer mythologischen Ausformungen, digie bei Valentinos und
Basilides, zu hoéchst komplizierten hierarchischembit@en flihren kann.
Koslowski spricht vom “Wuchern der Hypostasen” wsieht hier einen Mangel
an Heilsékonomie: “Das Nichternstnehmen der Choglie im Doketismus ist
die Ursache einer Inflation des Pleroma, dessen oktggen lber das
heilsgeschichtlich Notwendige hinaus multipliziestrden.” (GuT 51)

Der mythologische Reichtum der gnostische Kosmagomst, wie wir gesehen
haber?* nicht zuletzt auf die Ablehnung eines Kanons bzeglicher
Autoritatsinstanzen in der Gnosis zuritickzufuihreaslgwskis Kritik wendet sich
daher auch gegen diese Freizigigkeit, die subgl&iahrung legitimiert und der
individuellen Kreativitat keine Schranken setzt.

2. Der Fall in Gott: Theodizee

Der zweite zentrale Punkt in der Gegeniberstellung Gnostizismus und
christlicher Gnosis ist die Frage der Theodizeeso atlie Frage nach der
Rechtfertigung Gottes angesichts des Leides iMdt, bzw. nach dem Ursprung
des Bosen. Innerhalb eines monistischen Schemas #&n Theodizee-Frage
grundsatzlich in zwei Richtungen beantwortet werdias Bose wird als Ergebnis

eines Abfallsvon Gottund somit als Schuld des Menschen gesehen, etwa nac

241ygl. das KapiteDie Provokation der GnosisS. 59ff.
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dem Modell der judisch-christlichen Erbsiirfdeoder das Bose ist die Folge
einesFalles in der Gottheiselber, wie es im Gnostizismus gelehrt wird.
Koslowski hebt die ethischen Konsequenzen diesestgltungen hervor: Der
Fall in der Gottheit nimmt dem Menschen jede Schaidder Entstehung des
Ubels ab. Der Mensch wird im Gnostizismus entlastei Gott als dem
Geschehen unterworfen dargestellt. Koslowski spiirctdiesem Zusammenhang
von einem tragischen Weltbifd®> denn es sieht die Welt als Ergebnis eines
Fehlers; diese tragische Vorgeschichte jedoch kdem Menschen nicht als
Beispiel und ethische Richtlinie dienen:

Wenn, wie im Gnostizismus die Entzweiung und Enggiufl)g im Absoluten bzw. Pleroma
selbst immer bereits geschehen ist und die Wett aars diesem Bruch im Absoluten
entsteht, d.h. in der Gebrochenheit des AbsoluteriJdsprung der Existenz der Welt liegt,
ist eine “ungebrochene”, ethisch folgerichtige Exig des Menschen unmdglich, weil sie
nicht auf eine ebenfalls ungebrochene “Treue derkNvhkeit” und des Absoluten
vertrauen kann. (GuT 42)

Fur die christliche Theologie hingegen, die mit dBeygriff der Erbsiinde dem
Menschen die Schuld am eigenen Leid zuschreibgsstier Wille Gottes, dem
Menschen die Freiheit der Wahl zu geben, also déseBals Mdglichkeit
zuzulassen. Der Fall der Schépfung ist vom Mensatgarsacht und von Gott
nur zugelassen.

Diese Gegenuberstellung erlaubt Koslowski, der pistsisch begriindeten
Ablehnung der Welt und jedes Gesetzes bis hin zaustéllung der Erlésung als
Befreiung von der Welt in der Gnosis das ebenfalls metaphysksefpiindete
christliche Schema der Schuld und daher Verantwmgrides Menschen gegeniber
der Welt entgegen zu halten.

242 Allerdings wird hier die Frage nach dem Grund fedles als ketzerisch abgetan, da sie
wiederum auf den Schopfer verweist.

243 Koslowski weist auf die Parallele der valentingmtien Lehre zur griechischen Tragddie hin:
Ubergang von Gliick zu Ungliick, von UnwissenheitWigsen. Sophia ist die tragische Heldin der
gnostischen Tragddie, und der Nachvollzug ihrerdéri fuhrt den Menschen zur erlésenden
Erkenntnis seiner Herkunft, so wie die Tragddie aharsis des Zuschauers dusdieosund
fobosbewirkt: ,Die Geschichte des Alls, des Pleroma ded Hysterema, wird vom Gnostizismus
als eine Totalitat, und zwar als die Totalitdt einBramas angesehen, dessen denkender
Nachvollzug Erlésung schafft.“ Koslowski, GuT, 3.6
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3. Wissen und Erkenntnis

Eine zentrale Stellung in der Argumentation Koslkiwgiegen den Gnostizismus
nimmt seine Kritik an dem fir den Gnostizismus raeh Konzept dedVissens
ein, das, seiner Darstellung zufolge, sowohl daergib Ziel als auch den
Ursprung alles Bosen darstellt und daher grundshtalvidersprichlich und
problematisch ist. Desweiteren hinterfragt er deldsenden Charakter eines
Wissens, das immer auch Leid impliziert.

Koslowski halt sich bei seiner Argumentation an dialentinianische
Kosmogonie, in der der Fall in der Gottheit durdéd Begierde von Sophia, des
unteren Aons, Gott zu erkennen, hervorgerufen vider. Wunsch nach Wissen,
der dem Stand nicht entspricht, die Uberschreitdeg gesetzten Grenze ist
demnach der Grund des Verfehlens, das Jaldabaeth, Gtbermitigen und
unwissenden Schopfer dieser Welt, hervorbringensamdit die Kosmogonie erst
ermdglichen wird. Die Welt ist daher der “zu Magerierdichtete Irrtum” (GuT
56): Unwissenheit ist ihr Merkmal, und Erlésung vmedingt die Aufhebung von
Unwissenheit, die Erlangung der erlésenden Gnosis.

Koslowski knupft mit seiner Kritik an Irinaus anerddie Widersprichlichkeit der
Erkenntnis, die sowohl den Fall Sophias als auehEtlosung der Pneumatiker
verursacht, hervorgehoben hat: “Ein Gott, der Wabsach die Erkenntnis seiner
zu Fall kommen laR3t, kann kein Gott sein”. (GuT 8@slowski bezeichnet den
Fall der Sophia als eine “Tragddie des Erkenne@siT(54) und sieht hier einen
Bruch im Bewulitsein des Gottlichen selbst. Fur Bwski werden hier die
Grenzen der Gnosis thematisiert, da der Ursprung @&&sen in der
Uberschreitung dieser Grenzen im Absoluten seliostder Entzweiung von
Subjekt und Objekt des Erkennens, gesehen wéfden.

DarlUber hinaus weist Koslowski auf den zweideuti@érarakter von Erkenntnis
fur den Menschen hin: Gnosis, die Erkenntnis desigjten Ursprungs, bedeutet
fur den Menschen Erlésung, ist jedoch zugleich @aklle von Leid, da sie die
Bewul3twerdung der menschlichen Lage und die Gespait im Menschen mit
sich bringt.

244v/gl. Ebd. 56.
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Koslowski scheint bei seiner Kritik allerdings nictu differenzieren: Gnosis ist
im gnostischen System Erkenntnis Gottes, jedocha@mauch Erkenntnis der
eigenen Lage. Es ist demnach kein abstraktes Wissadern hangt immer auch
vom Subjekt und seiner Erkenntnisbereitschaft ufihigkeit ab. Im Falle
Sophias ist es das Begehren eines ungeeigneteakBspach Wissen, das zum
Fall fihrt und nicht die Erkenntnis Gottes als kelcEine Kritik gegen die
gnostische Wissenskonzeption wendet sich somittlit#dizauch gegen den
Elitismus der Lehre, die nicht jeden fur das enhidgeWissen fahig erachtet.

4. Soteriologie

Die wesentliche Kritik Koslowskis richtet sich gegéen Dualismus von Materie
und Geist und insbesondere gegen dessen FolgezzimgBauf die Erldsungslehre
des Gnostizismus.

Das dem Dualismus der Lehre entsprechende Konzegr eein geistigen
Erldsung bestimmt auch die Vorstellung vom Erlogke beim Gnostizismus
doketisch ist: in der Lehre von Valentinus stré&firistusum wahrnehmbar zu
werden, die stoffliche Koérperlichkeit als Hulle titseinen geistigen Leib. Seine
Botschaft richtet sich an den geistigen Teil desn8ében und erinnert ihn an
seine Herkunft und somit an seine Identitat mit dgditlichen Geist. Die
Leiblichkeit des Menschen wird durch die Menschwegg Christi nicht
beeinflu3t und auch die materielle Natur wird vaesdm Vorgang nicht berihrt.
Eine Lehre, aber, wonach Gott die Materie wederscleaffen hat noch
auferstehen 1a3t*° hat zwangslaufig die Depotenzierung der leiblickigelt zur
Folge.

Koslowski stellt dem die christliche Lehre entgegesich der die Menschwerdung
Christi die Veredelung der materiellen Schopfungeuget: Die Tatsache, dass
Gott die menschliche Gestalt annimmt, erhoht diéllahkeit und mit ihr die

gesamte materielle Schopfung, sie ist Verklarunggdsamten Schopfung. Die
Auferstehung Christi im orthodoxen Christentumeste leibliche Auferstehung,
was die Transformation der Materie durch die Em@swnterstreicht und als

245 Nach Tertullian ist dies die Aussage von Marcidreriiseinen fremden Gott. Tertullian,
Adversus Marcionenill, 8, S. 518f.
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eschatologische Erwartung in die Zukunft - das gi@gsericht - projiziert wird.

Die Identitat von Mensch (Pneuma) und Gott wirchhals Voraussetzung fur die
Erldsung angenommen, wie es bei den GnostikernFd#rist, sondern ist das
Ergebnis einer Transformation, die durch die Mensgikdung Christi eingeleitet
wird:

Tertullian und die christliche Gnosis erkennen @sneinsame [von Mensch und Gott
A.R.] in einem erst noch zu schaffenden Zustand mleumatischen Leiblichkeit des
Menschen. Der Vereinigungspunkt von Absolutem unudliEhem mufl3 durch die

Menschwerdung Gottes und die Verklarung des meiebem Leibes durch die

Auferstehung erst geschaffen werden. (GuT 83)

Koslowski erhebt einen ethischen Vorwurf gegen\theachtung der Materie und
die aulRerweltliche Eschatologie des Gnostizismussi&ht in der gnostischen
Verachtung der Materie “die Weigerung des Menscherdieser Welt, die

Verantwortung fur die Welt zu dbernehmen”. (GuT 3D Vorstellung der

Uberwindung des Bosen durch Erinnerung an die igiétl Herkunft wird von

Koslowski als “technische Theorie” bezeichnet:

Da der Ursprung des Bdsen nicht im Willen des Mbkaadiegt, liegt auch das Mittel der
Uberwindung des Bésen nicht im ethischen Willemdson in der technischen Uberlistung
des Stoffes, aus dem das Bose besteht, der Hyld. 28f*°

Dieser “technischen Uberlistung” des Bosen steltiee ethische gegeniiber, die
sich als Uberwindung des Bosen durch Auseinandensgtmit ihm versteht.
Dem gnostischen Konzept der Erlésumgn der Welt wird so die christliche
Verantwortung der Erlésung der Welt entgegengesetzt

5. Ontologie der Simulation

246 Koslowski unterschatzt bei der groben Gegeniiberste von Materie/bdse - Geist/gut die

Verlagerung der Gespaltenheit ins Innere in derstipchen Lehre. Die Befreiung des Pneuma
oder ,Bildung des Selbst" ist daher nicht bloRecheische” Befreiung von der Materie, sondern
auch Auseinandersetzung mit der Psyche, was demeRrsehr wohl psychologisiert und

komplizierter gestaltet, als es Koslowski darstellt
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Koslowski zufolge fuhrt der Doketismus der Gnosisemer Ontologisierung der
Simulation: Die sinnliche Welt simuliert das Plemmnd Christus simuliert die
menschliche Leiblichkeit. Simulation als Prinzipsdéerhéltnisses von Pleroma
und Welt fuahrt zur “ontologischen Aufwertung des h8as” und zur
gleichzeitigen Abwertung der Materie. Fur Koslow$kisteht darin die Gefahr,
“dass eine Inversion des ontologischen Ranges viglithkeit und Wirklichkeit,
Simulation und Verwirklichung auftritt.” (GuT 76)nl der Annahme der
Simulation als Schopfungsprinzip und somit der Hsedzung der sinnlichen
Welt zur Simulation der pleromatischen sieht Koghkiweine Gefahr fir den
ontologischen Status der idealen Welt, da auchalsieblof3e Simulation einer
anderen Welt gedacht werden konfite.

6. Der leidende Gott der Gnosis

Besonders wichtig fur die Argumentation Koslowskss das Konzept eines

leidenden Gottes, wobei er dem er-leidenden Gait @rostizismus den mit-

leidenden Gott des Christentums entgegensetzt.

Der Gott des Gnostizismus ist ein leidender Godlem Sinne, als er selber dem
Werdeprozel3 unterworfen ist. So gesehen erleideABdaolute Wandel und Fall

und hiermit verbunden das Bdse. Der tragische Gedtvalentinischen Systems
steht so nach Koslowski zwischen den leidendene@ottles Polytheismus und
dem sich gleichbleibenden Gott des Monotheismus:

Der tragische Gott ist degine Gott, der zu vielen Zustanden seiner selbst wii
Zwischenstellung des Gnostizismus zwischen Monsthes und Polytheismus bewirkt die
Widersprichlichkeit seiner Ontologie eines zugldallenden und unveranderlichen Seins.
(GuT 53f.)

247 Diese Kette von Simulationen, die librigens auchdie Person Gottes angewandt werden
konnte (der Demiurg ist Simulation des unbekanr@nites, der wiederum Simulation eines
anderen, noch hoheren, ferneren Gottes sein konste), bildet den Grundgedanken der
Erzahlung von J.L. Borges: Las ruinas circulamesler ein Mann einen anderen Menschen durch
seine Imagination ins Leben ruft, ,ertraumt, um &nde der Erzéhlung festzustellen, dal} er
selber der Traum eines anderen gewesen war. ,Gnobstist bei dieser Erzahlung auch die
Tatsache, dal die Schaffung des Menschen ausdidtiiéiBer den Geist erfolgt; es handelt sich
also um einen Bruch mit der biblischen Schopfurgktion, die die Materialitit des
Schopfungsprozesses hervorhebt.
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Im Gegensatz dazu ist Gott in der christlichen @&esn Beginn an vollkommen,
bendtigt daher keine Entwicklung. Die Schuld an &mtstehung des Bdsen
belastet den Menschen, der seine Freiheit mi3bthath Gott nimmt freiwillig
das Leid auf sich aus Mittleid mit dem Menschen.

Das Opfer Gottes ist freie stellvertretende Ubemmalder Schuld des Menschen und
Beginn der Reintegration der Welt in die ursprictgentworfene und vom Menschen nur

“verriickte” Schépfungsordnung. (GuT 107)

Dies ist dann auch die christliche Antwort auf dieeodizee-Frage; mit den
Worten C.G. Jungs: “Die Antwort auf Hiob wird ameiz gegeben.”

Die Vorstellung eines leidenden Gottes kann alse eiReaktion auf

Krisensituationen gesehen werden, die naturgeméf@ingr Radikalisierung der
Theodizee-Frage einhergehen. Christliche GnosisGmastizismus gehen beide
von einem sich in Entwicklung befindenden Systera and lehren, “dass die
Welt nach dem Fall nicht mehr die beste aller nobgih ist”. (GuT 112) Die

christliche Gnosis mit dem freiwillig das Leid asith nehmenden Gott nimmt
eine Zwischenposition ein zwischen der Geschiclai® adamitischen Fall und
der gnostizistischen Lehre vom Fall Gottes und kemrKoslowski zufolge, dem
Menschen als ethisches Beispiel dienen.

Kommentar

Das Portrait, das Koslowski von der antiken Gnesitsvirft, betont - und kritisiert
- die zentralen Aspekte, die mit dem Selbstversiénddes Gnostikers
zusammenhangen: Er betont die Grenzenlosigkeitvdestellungskraft bei der
Kosmogonie, die Legitimation der subjektiven Erkiengy die Ablehnung jeder
Schuld und Verantwortung an dem Zustand der Wadtthabhangigkeit von der
Materie und somit von den irdischen Gesetzen uadBéitonung der Kreativitat.
Das dualistische Weltbild und als seine Konsequdéieznegative Daseinslage
sowie die innere Gespaltenheit spielen bei diesmstellung der Gnosis keine
Rolle.

Die Konsequenzen des gnostischen Selbstverstaedngad nach Koslowski
einerseits Uberheblichkeit und Uberschatzung desnseleen, andererseits
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Geringschatzung und Verantwortungslosigkeit gegenider (Um-)Welt, also
gerade jene Aspekte, die er als die Hauptmerknaldidderne herausgestellt hat
und fur deren Uberwindung er sein Konzept eineristithen Postmoderne
prasentiert.

Die Verbindung von antiker Gnosis und Moderne difauhm, das in
Auseinandersetzung mit der Gnosis entwickelte glue Programm als
Uberwindung der Moderne zu prasentieren. Die anGkmsis dient somit als
Bricke, um einen theologischen Diskurs einzufihter ein metaphysisch
Uberhohtes Modell der Moderne gegeniiberzustellen.
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FAzIT DER GEGENMODELLE

Koslowski beruft sich auf die christliche Traditiond versteht sich innerhalb des
Kontextes der postmodernen Kritik an die Modernegb& sich seine
Argumentation teils an der Wissenschaftskritik désw Age, teils an der
Lyotardschen Definition der Postmoderne orientien, sich schlief3lich ganzlich
eines christlich-theologischen Diskurses zu bediene

Jonas knupft hingegen bewul3t an die Tradition deanischen Kabbala an und
sieht in den Krisenzeiten der Moderne einen AnkdiB, Theodizeefrage noch
einmal in der Geschichte der Menschheit, bzw. delischen Geschichte zu
stellen.

So unterschiedlich die Anlasse ihrer Uberlegungenanders die Traditionen, in
die sie sich einordnen, auch sind, verbindet diatwkrfe” von Jonas und
Koslowski der ethische Auftrag an den Menschenbérden Modellen ist der
Mensch verantwortlich nicht nur fur sich und seWllerke, sondern fur die Welt,
die sowohl die Mitmenschen als auch die Natur umfieser ethische Auftrag
wird metaphysisch Uberhoht, denn die Welt, der @Gsig®d menschlicher
Verantwortung, ist innerhalb beider Diskurse gattdffen und stellt daher eine
metaphysische Grol3e dar.

Diese metaphysisch begrindete Verantwortungsbdtsigtan beiden Fallen -
und dies ist eine weitere Gemeinsamkeit - als Antwaf die gnostische Lehre
konzipiert und insbesondere auf die valentiniaréschHaltung der
“Voruibergehenden”, die die metaphysisch begrindételtverachtung und
Selbstvergéttlichung des Menschen in der Gnosis Ausdruck bringt.
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C. GNOSIS UNDLITERATUR

METHODISCHE EINFUHRUNG

Im Nag Hamadi-Fund lag erstmals eine grol3e Anzablnal gnostischer Texte
vor, die ein Korrektiv fur die Darstellungen derd@ars bei den Kirchenvatern und
Haresiologen boten. Diese Texte bestatigten grifitendas Bild, das die
bisherige Forschung und insbesondere Hans JonasdeonGrundzigen der
gnostischen Lehre entworfen hatten, und gaben diglithkeit, zwischen den
einzelnen Schulen genauer zu differenzieren. Tatdé&zlem fiel nach wie vor die
Einschéatzung des Phanomens, d. h. seiner Traga@iehl fir die Antike als
auch fur die - insbesondere abendlandische - Gessehichte sehr
unterschiedlich aus. Im zweiten Teil dieser Arbegiirden die grundsatzlichen
Tendenzen der Gnoseologie vor allem in Bezug aufdage nach der Aktualitat
der Gnosis vorgestellt. Neben jener Forschungsnahtdie Gnosis in erster Linie
als Daseinslehre versteht und mit dem Existentals in Verbindung bringt,
wurden jene Anséatze behandelt, die den soteriatbgis Charakter der Gnosis
hervorheben und aufgrund dessen den Gegenwartsbemginen bzw. bejahen.
Schlie3lich wurde jene Richtung dargestellt, die oer Welt- und
Gesetzablehnung der Gnosis ihr zentrales Charstikenin sieht und sie daher zu
entsprechenden Tendenzen der Neuzeit in Bezug setzt

Aus diesen grundsatzlichen Positionen der Gnosepkiinnen unterschiedliche
Ansétze fur die Untersuchung der Beziehung von Gnasd moderner Literatur
gewonnen werden. Die Gegenstandsdefinition digsmaiurwissenschaftlichen
Untersuchungen ergibt sich aus der ihnen jeweitgunde liegenden Richtung
der Gnoseologie und der hiermit zusammenhangendesi§&sKonzeption. Je
nach dem, ob der existentialistische, der sotagisthe oder der provokativ-
anarchistische Aspekt der Lehre als maf3geblichnoleiiu wird, variiert auch die
Definition ~ von  “gnosishaltiger  Literatur”. Diese grdsatzlichen
literaturwissenschaftlichen Ansétze sollen im folgen kurz skizziert werden. Im
Anschluf3 daran soll ausgehend von dem Konzept mestigchen Denkfigur, wie
es im ersten Teil dieser Arbeit definiert wordety &n eigener Ansatz entwickelt
und anhand exemplarischer Literaturanalysen ilerstwerden.
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Von der Gnoseologie zur Literaturanalyse

Die gnostische Haltung der Verneinung kann, wieeib®rbesprochen, auf
unterschiedlichen Ebenen lokalisiert werden. Alpr&&he der Unzufriedenheit”
kann Gnosis als metaphysisch legitimierte KritikduwWiderstand gegenuber
festgelegten, vorgegebenen Strukturen definierderer Gnostisch kann jedoch
auch der spezifische Umgang mit einer Vorlage genarerden, eine Methode
der radikalen Umdeutung. Ein literaturwissenscleilr Ansatz, der sich an der
Vorstellung von Ablehnung des Bestehenden im Simdex aggressiven
Umdeutung einer Vorlage orientiert, kann diese darf Ebene der Schreibpraxis
lokalisieren. Zahlreiche literarische Werke, dis @leuschreibungen” biblischer
oder mythologischer Vorlagen erscheinen, konneerudiesem Blickwinkel als
Produkte der “gnostischen” Umdeutungsmethode deteagverden. Besonders in
der Gegenwartsliteratur dient das Neue Testamest \&@rlage fir eine
“aggressive Deutung”. Die Romane von José Saramiags,Evangelium nach
Jesus Christu§1990), James Morrowpnly Begotten Daughtg1990) oder auch
George Vidal,Live from Golgotha(1992) seien als Beispiele dieser Tendenz
angefuhrt. Die christliche Lehre dient in all dies&'erken als altbekannter Stoff,
der nun uminterpretiert wird, um die gewohnte, itradelle Sichtweise zu
hinterfragen. Die Passionsgeschichte wird “aktietisund kann so zum Trager
von Gesellschaftskritik werden. Dieser Ansatz l&i8h auch auf solche Werke
ausdehnen, die keine religités-theologische Thentadiyen. Gnostizismus ware
hier allgemein eine Methode der radikalen Infragiastg und Umkehrung der
tradierten Sichtweise.

Besonderes Gewicht schreibt Harold Bloom der gsdsén Verneinung des
Bestehenden in Bezug auf die literarische undalitekritische Praxis zu. Er hat
die gnostische Methode der Protestexegese, d.hgraestischen Umgang mit der
biblischen Vorlage, wie er von Markion oder Valewos durchgefihrt wird, zum
starken Lesemar excellence ernannt, also zu jener Haltung,sdiaer Theorie
zufolge jeder Autor seinen Vorgéangern gegenibewriekéln muf3, um tberhaupt
etwas Eigenes zu schaffen. Das starke Lesen algeatives Fehl-Lesen ist nach
Bloom die einzige Mdglichkeit, dem EinfluBer Vorganger standzuhalten. In
seinem 1975 erschienenen Weflabbala. Poesie und Kritikuihrt er diesen
Gedanken aus:
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Entscheidend ist die Beobachtung, dass, wahrendNasplatonismus eine ziemlich
konventionelle Theorie des Einflusses war, der @&ziemus eine Theorie der Fehl-
Deutung ist und damit ein zwingendes Modell firejezeitgenéssische Theorie des
Einflusses als eines kreativen Fehl- oder MiRvadstisses. [...] Wir sind wieder zurlck
bei der gnostischen Formel, dass alles Schreibem A&it von Abwehrkrieg konstituiert,
dass Lesen Ver-Schreiben und Schreiben Ver-Leseisse Formulierung ist deshalb
gnostisch, weil fir den Gnostiker der unbekannté {eder Vorlaufer ist und der Demiurg
der Fehl-Deutung ist jeder Ephef5g.

Der gnostische Umgang mit der Vorlage wird so zurodMl eines Lesens
erkoren, das jedestarken Textproduktion, ob poetisch oder kritisch, zugrunde
liegt. Ein Lesen nach der gnostischen Methodekesatives Fehl-Lesen zeichnet
nach Bloom einestarkenDichter sowie einestarkenKritiker aus. Bloom nennt
seine eigene analytische Methode eine “valentigiscnd lurianische
Herangehensweise” und wendet sie bei seiner Leldierikanischer Dichtung
an?%

Definiert man als “gnostisch” diesen bestimmten dmg mit einer Vorlage,
entweder als Methode literarischen bzw. literattidahen Schreibens oder als
Thematik eines Werkes, so beschreibt man hiermiierei Typus von
Intertextualitat, der jedoch sehr allgemein gefatund nicht unbedingt in

Beziehung zum Gnostischen, so wie es hier defimiarte, steht.

Die von Jonas und Taubes hervorgehobene Analogie @mosis und

Existentialismus eroffnet einen weiteren literatissenschaftlichen Zugang, der
sich in erster Linie an der Darstellung der GnadssDaseinslehre orientiert. Vor
allem existentialistische Literatur kann hiernadd lterarischer Ausdruck des
gnostischen Weltgefiihls, der Erfahrung einer ddppelEntfremdung des

248 Bloom, Harold: Kabbala: Poesie und Kritik. Based75) 1989. S. 58ff.

249 “A  Valentinian and Lurianic stance makes possikde,least for me, amntithetical and
revisionist way of reading Wordsworth and ShellEyerson and Whitman, Yeats and Stevens.
Bloom, Harold: Agon. Towards a Theory of Revisiani€Oxford 1982. S. 52f. Siehe auch Bloom,
Harold: Poetry and Repression. Revisionism fromk8léo Stevens. New Haven and London
1976. Eine kritische Besprechung der Bloomschenhbtid bietet Horn, William: Blake’s
Revisionism: Gnostic Interpretation and Critical thtedology. In: Miller, Dan (Hrsg.): Critical
Paths. Blake and the Argument. Durham, NC 19872%8.
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Individuums von der Welt und von sich selbst geteserder?° Die Festlegung
der Gnosis auf ihren Aspekt der Daseinslehre k#lerdangs, wie Aland gezeigt
hat?* die Vernachlassigung des jubelnden, soteriologis¢bharakters der Lehre
bedeuten. Der transzendente, erlésende Aspekté&itientsprechend auch in den
Literaturanalysen dieses Typs nicht ins Gewicht,rdwialso nicht als
ausschlaggebend fur eine in diesem Sinne “gnogtiddgteratur beurteilt.

Wahrend ein Ansatz, der Gnosis als Weltgefihl dmfin sich eher an die
Jonassche Darstellung der  Gnosis halt,  wird bei emm
literaturwissenschaftlichen Studien, der Argumaatatvon Aland entsprechend,
von dem soteriologischen Charakter der Lehre awsggm. Gnosis wird hier als
ein Selbstfindungsprozel3 definiert, der in der rater die Form eines
“spirituellen Bildungsromans” annehmen kanihBei diesem Ansatz muf analog
zum vorherigen festgestellt werden, dass anderesldspder Lehre, etwa die
Weltablehnung oder das dualistische Weltbild, nbdriicksichtigt werden.

Gemeinsames Merkmal der angeflihrten Ansétze iss, gl|gnachdem, was fir ein
Konzept von Gnosis ihnen zugrunde liegt, sie sighdée literarische Umsetzung
einzelner Aspekte der Gnosis konzentrieren: dasg#feinl, der Erlosungsglaube
oder die weltablehnende Haltung werden so als Zeichoderner Gnosis in der
Literatur interpretiert. Jener Ansatz, der von des Bestehende verneinende
Grundhaltung der Gnosis ausgehend moderne Gngsixratiestexegese definiert,
hat den Nachteil, dass eine das Weltliche ablelmétaltung nicht notwendig
eine inhaltliche Beziehung =zur Gnosis aufweist, oalgn Falle einer

20 Ein Beispiel fiir diese Forschungsrichtung stebinBovans Studie dar. Donnovan gliedert ihre
komparatistische Literaturanalyse ausgewahlter ¥Weda Camus, Sartre, Hesse und Kafka nach
den zentralen Aspekten der existentialistischefoBtyphie. Donnovan betrachtet die literarische
Bearbeitung einzelner zentraler Vorstellungen, sigeals charakteristisch sowohl fur die Gnosis
als auch fir den Existentialismus befunden hat, vedjleicht die modernen Ausformungen
untereinander. Allerdings hat diese Gliederung déachteil, dall die Verbindung dieser
Vorstellungen innerhalb der Romane nicht beriickgjtiiverden kann und somit ihr Stellenwert
innerhalb der geschlossenen Entwicklung des jegewiliRomans auller acht gelassen wird.
Donnovan, a.a.O.

#lygl. die Ausfithrungen zu Aland in dem Kapitel fsmoseologieS. 97ff.

%2 Ein Beispiel einer solchen Analyse bietet der Atfsvon Quispel. Quispel, Gilles: Hermann
Hesse and Gnosis. In: Aland, Barbara (Hrsg.): Gné=®stschrift fiir Hans Jonas. Gottingen 1978.
S. 492-507.
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literaturwissenschaftlichen Studie keine Rlcksd#@uauf eine Beziehung des
behandelten Textes zum Gnostischen zulalit. Beiadderen beiden handelt es
sich um eine Betonung jeweils eines Aspekts desst&ubien, sie sind demnach
mit den Inhalten der Lehre verbunden. Problematssiott diese Ansatze insofern,
als dass beide Aspekte, sowohl die DaseinslageinmeSiner Degradierung der
Welt und der Empfindung der Fremdheit als auchStigeriologie in Form eines
Glaubens an eine individuelle Erlésung, fir sichtrdmhtet auch anderen
Denktraditionen zugeordnet werden kénnen. Das ¥edstis der Gnosis in erster
Linie als Daseins- oder Erlésungslehre bietet demnafir einen
literaturwissenschaftlichen Ansatz kein eindeutigeserscheidungskriterium, um
der Verbindung von Gnosis und zeitgendssischeratite nachzugehen.

Im folgenden soll ausgehend von dem Konzept derkiigm ein Ansatz
entwickelt werden, der zulaf3t, dass die Sensibiligsig fur die literarische
Umsetzung bestimmter Aspekte, wie sie sich durersgezielle Fokussierung der
genannten Ansatze gewinnen lai3t, erhalten bleitd, zugleich ein konkretes
Kriterium der Unterscheidung von anderen Traditiobgstet.

Die gnostische Denkfigur in der Literatur

Im ersten Teil dieser Arbeit wurde der Begriff d@enkfigur eingefuhrt, um auf
die Beziehung der einzelnen Vorstellungen innerhigb gnostischen Teleologie
aufmerksam zu machen und die Mdoglichkeit zu gebeme konkrete,
gleichbleibende  Struktur von ihren variierenden N&stationen zu
unterscheiden. Das Konzept der Denkfigur als esterkturierten Abfolge von
Vorstellungen, die einander bedingen und aufeinaadeveisen, entspricht, wie
gezeigt wurde, sowohl der Dynamik als auch dermtetgschen Ausrichtung der
gnostischen Lehre. Das Konzept der Denkfigur etlal#siiber hinaus, einzelne
Vorstellungen wenn sie in einem bestimmten Konteginer bestimmten
Konstellation erscheinen eindeutig der Gnosis ztdnen, auch wenn sie, fur sich
genommen, auch in anderen Traditionen vorkomfrien.

%3 Michael Pauen arbeitet ebenfalls mit dem Begeidf Benkfigur, um eine strukturelle Analogie

zwischen der gnostischen Lehre und der Asthetik Rinitbsophie der Moderne herauszuarbeiten.
Pauen unterstreicht zwar den strukturellen Aspekt@enkfigur, der ihm erlaubt, das Stadium
einer vergleichenden Motivanalyse zu Uberwinderchder begriindet nicht sein methodisches
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Ein literaturwissenschaftlicher Ansatz, der von d&mnzept der Denkfigur
ausgeht, beschrankt sich demnach nicht auf dierlnteung der literarischen
Umsetzung einzelner Aspekte der gnostischen Letmegern betrachtet dariber
hinaus die Beziehung der einzelnen Vorstellungezinander. Das Gewicht wird
somit nicht auf einen Aspekt verlagert, sonderndiafstrukturierte Abfolge der
Vorstellungen, die die “Stationen” der Denkfiguisenachen.

Die Ruckfuhrbarkeit einzelner Elemente auf die &truder Denkfigur ist auch
das Kriterium, um, diesem Ansatz entsprechend, @mosis in der Literatur
sprechen zu konnen. Ein Beispiel hierfur soll dierstellung des Rufes bieten:
Die gnostische Denkfigur wurde als eine Bewegung Umwissen zu Wissen
bestimmt, die tUber die Erfahrung eines Bruchesaweis Welt und Gott bzw. Ich
und Welt zur Erlésung des Individuums von der W@éhrt. Ausloser dieser
Bewegung ist ein “Ruf”. Bei der strukturierten Alije der gnostischen Denkfigur
befindet sich somit der Ruf an erster Stelle efiestgelegten Entwicklung. Bei
einer Literaturanalyse, die mit dem Konzept der Kdigar arbeitet, reicht es nicht
aus, das Motiv des Rufes in einem Text nachzuwgesemdern es mul3 gezeigt
werden, dass dieser Ruf die Funktion eines Ausstigrdie konkrete Bewegung
von Unwissenheit zu erlésendem Wissen erfullt.

Durch die Unterscheidung von Struktur und Maniféstabietet das Konzept der
Denkfigur die Mdglichkeit, die unterschiedlichst@ariationen auf der textuellen
Ebene zu untersuchen, und stellt gleichzeitig @nkketes Kriterium bereit, um
die Analyse vor Beliebigkeit zu schitzen. Manifésteen des Rufes auf
textueller Ebene kdnnen so unterschiedliche Vorkomse sein wie ein Bote,
eine Klingel, ein Unfall oder ein Traum. Auf &hiilee Weise kann die Erfahrung
der Trennung zwischen dem Individuum und der Welie-zweite “Station” der
gnostischen Denkfigur - sich z.B. als Verfolgungswader Erstickungssyndrom
manifestieren, wahrend die dritte Station, die rer@paltung des Gnostikers, z.B.
im Bild der Schizophrenie oder des Doppelgangersdfuck finden kann. Die
letzte Station schlief3lich, die Erlésung, kann soterschiedliche Formen
annehmen wie etwa eine Metamorphose, die Heilusgealwerer Krankheit oder
die Befreiung aus einem Gefangnis. Die Herangeheisswnit dem Konzept der

Vorgehen. So spricht er in der Einleitung seineid&t von der Denkfigur als ein@rammatik(S.

11) und im Epilog als eine8yntax des Denken&S. 405) Darlber hinaus ist seine Definition der
Vorstellungen, aus denen die Denkfigur bestehteétl¥age und nicht differenziert genug, so dal3
sie im Ganzen ebenso einer anderen Lehre zugeosgngén konnte. Vgl. Pauen, a.a.O.
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Denkfigur erlaubt es daher, einer Verwandtschafsalen Texten nachzuspiren,
die auf den ersten Blick sehr unterschiedlich exswn”*

Subjekt der gnostischen Teleologie und somit awrhgdostischen Denkfigur ist,
wie bereits besprochen, das IndividutithDie Literaturanalyse, die nach dem
Konzept der Denkfigur verfahrt, wirde demnach diatwkcklung einer
literarischen Figur betrachten, die die einzelnetati@®en der Denkfigur
durchlauft und somit eine Bewegung von Unwissenheiterldsendem Wissen
beschreibt.

Im folgenden soll anhand der exemplarischen Analygen so heterogenen
Werken wie jenen von Ernesto Sabato, Franz Kafkd Bhilip Dick die

Bandbreite der literarischen Umsetzungen des Gubsn aufgezeigt werden.

Im ersten Teil wurden im AnschlulR an die Prasematider zentralen
Vorstellungen der gnostischen Lehre sowie ihreikki@pfung zu einer Denkfigur
Uberlegungen zu mdoglichen Implikationen und Konsegen der Lehre,
besonders die Beziehungen des Individuums zur (Sekeft betreffend
angestellt, um so den provokativen Charakter deys@@rdeutlich hervortreten zu
lassen. Dieses provokative Potential soll bei dealyse der literarischen Texte

%4 Die Riickfiihrung der Manifestationen auf eine ihmagrundeliegenden Struktur unterscheidet
dieses Verfahren von einer Motiv- bzw. Stoffana)ydie sich auf der Ebene der Manifestationen
bewegen und die konkrete Ausfiihrung in ihren zsitbehtlichen Kontext einordnen und als
Variation friherer literarischer Arbeiten an derbsel Stoff bzw. demselben Motiv untersuchen
wirde. Die Gnosis gab mit ihrer bunten Mythologiel uhren exzentrischen Gestalten oft Anlaf
fur literarische Verarbeitungen, so dal3 sich eimgh® von Werken fir eine Motivforschung
anbieten. Neben den bekannten Alexandria-Romaneh.&arence Durell hat sich die Forschung
mit den gnostischen Motiven bei Michail Bulgakowr3 Lessing und Harold Bloom beschéftigt.
(Durell, Lawrence: The Alexandria Quartett. Dersoridieur. London 1974; Bulgakov, Michael:
Der Meister und Margarita. Neuwied (1966) 1968; dp Harold: The Flight to Lucifer. A
Gnostic Fantasy. New York 1979; Lessing, Doris:eBng for a Descent Into Hell. New York
1971.) Doch auch neuere Werke wirden sich fur déifaivforschung anbieten, etwa die
Erzahlung von Danilo KisSimon der Wundertateeine literarische Inszenierung der legendaren
Konfrontation des gnostischen Lehrers mit Petru€s,( Danilo: Enzyklopadie der Toten.
Minchen/Wien 1986.) Ein weiterer moglicher Forsamgegenstand ware die Erzéhlung von
Pierre GripparDer kleine Jehovan der aus dem in seiner Ignoranz Furcht erregef@emiurgen
der Gnosis ein Kind wird, dem die Welt als therdjsehes Spielzeug dient, an dem er seine
Aggressionen ausleben kann. (Grippari, Pierre: IBjabieu et autres contes de menterie. Paris
1986.)

%5 An dieser Stelle sei noch einmal betont, daR dies@ keinen heilsgeschichtlichen Entwurf
anbietet, sondern sich ausschlieBlich auf das iediam bezieht. Ziel ist daher auch nicht die
Erlédsung der Welt, sondern die Erlésung des Individs von der Welt. Diese Zentrierung auf das
Individuum ist, wie bereits besprochen, kennzeicin&ir die philosophischen Strémungen der
hellenistischen Epoche und tragt m.E. erheblichgegenwartigen Aktualitat der Gnosis bei.
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insofern beriicksichtigt werden, als untersucht werdoll, welche Funktion die
gnostische Denkfigur in ihrem jeweiligen Kontexh@hat und inwieweit die als
provokativ herausgestellten Implikationen der Leleteva der elitistische Aspekt,
die Betonung der Individualitit oder der anarchddie Charakter, in ihrer
literarischen Verarbeitung zum Tragen kommen.
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6. KAPITEL
ERNESTO SABATO UND DIE SEKTE DER BLINDEN

Da kam eine Finsternis Uber unsere Augen.
Danach schuf Gott, der uns geschaffen hatte, ein
[...] aus sich und sprach: Ich bin Gott und es gibt
keinen anderen. Du aber bist Erde und sollst
wieder Erde werden mit Eva, deinem Weibe. [...].
Da ging in uns die Scharfe unserer ewigen
Erkenntnis zugrunde. Und eine Schwache
verfolgte uns. Daher wurden die Tage unseres
Lebens gering. Ich hatte namlich erkannt, dass ich
unter die Herrschaft des Todes geraten war.
Apokalypse Adams (66,24 - 67,14)

Eine Besonderheit des Erzahlwerkes von Ernestot&&diét erst bei der Lektire
des gesamten literarischen Oeuvres des ArgentiagirsJeder Roman bezieht
sich auf die vorhergehenden, gebraucht sie alstéxte. Durch die zahlreichen
Querverweise zwischen den Romanen werden die ugdmeiMerke von den
nachsten inkorporiert. Dies bedeutet nicht, dasssiels um einen Roman in
Fortsetzungen handelt; vielmehr bilden die vorleigrexte einen Teil der
aulRertextuellen Realitat, auf die der jeweilige Ranverweist. Durch diese
besondere Verknipfung kénnen die Erlebnisse eiigerr Eim ndchsten Roman als
“Tatsachen” aufgegriffen werden, um so die Grenzanschen Realitdt und
Fiktion aufzuheben.

Die Leitthese folgender Analyse ist, dass die \@hstgen, die auf diese Weise
von einem Roman in den nachsten aufgenommen undt sam“Realitat”
gemacht werden, dem Gnostischen zuzuschreiben BirdInterpretation des
Werdegangs von Fernando Vidal Olmos, einer derakem Figuren des Romans
Uber Helden und Grabé?®, als Vollzug der gnostischen Denkfigur soll diese
Zuweisung legitimieren.

2% sabato, Ernesto: Sobre heroes y tumbas. Buenes AB61 (1996). Hier nach der deutschen
Ausgabe: Uber Helden und Graber. Wiesbaden und Miind986. Deutsch von Otto Wolf. Im
folgenden mit HG abgekdrzt.
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Bei der Analyse soll die Vernetzung der einzelneark® beriicksichtigt werden,
weshalb von dem gnostisch&ericht Uber die Blinderausgehend auf dessen
Status innerhalb des Gesamtkomplexes des Rortdhes Helden und Graber

eingegangen wird, um dann dessen Inkorporation i&dchsten Roman,

Abaddor’®” nachzugehen. Diese Betrachtungsweise soll ernhiglicnach dem

Stellenwert und der Funktion der gnostischen Deukfiim Werk Sabatos zu

fragen.

UBER HELDEN UND GRABER
Der Bericht Uiber die Blinden

By a route obscure and lonely,
Haunted by ill angels only,

Where an Eidolon, named NIGHT,
On a black throne reigns upright,

| have reached my home but newly
From this ultimate dim Thule.

Edgar Alan Poe: Dream-land

Der Bericht Uber die Blindender dritte Teil des Romandber Helden und
Graber, bildet narratologisch gesehen einen FremdkdnpeRoman, da er eine
Art Tagebuch einer Romanfigur darstellt, die bister indirekt eingefiihrt wurde.
Es ist die Chronik der persénlichen Entwicklung desgnando Vidal Olmos,
dessen finstere Gestalt indirekt die gesamte Hagdbgler genauer das Leben der
Protagonisten des Romans Martin, Alexandra und @Bdoestimmt. Es ist, so
gesehen, die “Innenansicht” einer Figur, die zwein& aktive Rolle spielt, jedoch
malf3geblich fir den Verlauf des Geschehens ist, ass dlie ratselhaften
Begebenheiten im Leben der Protagonisten erst d@etiicksichtigung des
Berichts einen Sinn ergeben.

7 Sabato, Ernesto: Abaddén, el exterminador. Nach deutschen Ausgabe: Abaddon.
Wiesbaden und Minchen 1980. Deutsch von Wolfganiguahting. Im folgenden A.
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In diesem Traktat legt Fernando die einzelnen Eameiner Nachforschungen in
der Welt der Blinden dar, die einen Zeitraum vorhreeen Jahrzehnten umfassen.
Von einer fixen Idee getrieben, sammelt er Gberelaiformationen und verfolgt
blinde Personen, bis er letztendlich Gberzeugtdiass er, der sich als Verfolger
wahnte, in Wahrheit der Verfolgte ist, der fir geMeugierde und sein erlangtes
Wissen zahlen mul3. Seine Ahnungen und Beobachtuitigpeen ihn schlief3lich
in ein Abenteuer, das ihn in die unsichtbare Seite Buenos Aires sowie seiner
eigenen Person eintauchen laRt. Auf der Suche mrh Wissen um die
Beschaffenheit der Welt der Blinden dringt er in eérlassenes Haus ein. In dem
Moment, wo ihm bewuf3t wird, dass er erwartet wivechselt die Position und
Rolle Fernandos und mit ihr die Gattung: Aus deneRtgv wird ein Initiand, und
das, was als Verfolgungskrimi begann, wird zum &sgreines Rituals. Die blinde
Frau, die ihn erwartet, Gbernimmt die Rolle derrbidhantin bei dieser Initiation,
die in zwei Etappen erfolgt.

In der ersten Inititationsphase fihrt ihn ein Traimeine Gegenwelt, deren
Kennzeichen die Dunkelheit ist: Eine schwarze Sotegchtet” Giber schwarze
Gewasser. Alle Motive bei der Beschreibung diesegltWiangen direkt oder
indirekt mit der Blindheit zusammen: So verweist dtigur des einaugigen
Riesens auf Polyphem, den Zyklopen in @elysseegdem - auch er ein Opfer von
Odysseus’ List - sein einziges Auge ausgestochedeviDie Assoziation scheint
berechtigt, da auch Fernando das Augenlicht and&essen auf dem Gewissen
hat. Die Vogel, denen er in seiner Kindheit die Awmcusstach, bevélkern nun
den Himmel seines Traums und stlrzen sich auf s&imgen. Fernando muf3
selber erblinden, um fortzufahren.

Begann die erste Etappe als Traum, so ist die evedst Fluchtversuch gestaltet.
Der Ausbruch aus dem Zimmer der Blinden wird naemdvotiv der Katabasis,
also des Abstiegs in die Unterwelt, inszeniert.nBado, der sich als Held bei
dieser Unterweltreise fuhlt, steigt in die Kandiisa hinab, die ihn durch eine von
Ungeheuern bewohnte Welt schlief3lich in eine (Alppumlandschaft fuhrt: Eine
weite, trostlose, “unheilverkiindende” Landschaftelebnchtet von einem
erléschenden Stern. Hauptmerkmal dieser Welt, atdrdEinzelheiten hier nicht
eingegangen werden kann, ist die Katastrophenstimgfternando wird von dem
“PHOSPHORESZIERENDEN AUGE” am Nabel einer Gotthstditue
angezogen. In mehreren anstrengenden Tagesmargtimehquert er eine
Todeslandschaft: “Es war ein Reich, in dem alsigarzKult die versteinerte
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Zeremonie des TODES zelebriert wurde.” (HG 374)ztleh erreicht er das
Auge und wird aufgefordert, in den Tunnel einzugein. Das Schluf3bild ist ein
eindeutiges Bild der Regression: Er verwandelt gichinen Fisch und durchlebt
in Sekunden sein gesamtes Leben, um schliellictiémgrol3e Hohle einzutreten
und in ihren warmen, gallertartigen, phosphoresngen Gewassern
untergetaucht zu sein.” (HG 367)

Fernandos gesamtes Abenteuer findet aufRerhalb Idagliehen Raum- und
Zeitkontinuums statt, wahrend die zahlreichen nwsém Anspielungen
nahelegen, von einer “heiligen Zeit” im Sinne E&adzu sprechen. Ohne sein
Zimmer zu verlassen, erlebt Fernando eine Reisshdeaum und Zeit:

Ich wohnte Katastrophen und Folterungen bei, idh m&ine Vergangenheit und meine
Zukunft (meinen Tod), ich spirte, wie meine Zeitehielt, so dass ich die Vision der
Ewigkeit hatte, ich durchmafd die geologischen Zeitaind die Entwicklungen der Arten.
(HG 381)

Den Hohepunkt dieses heiligen Geschehens stelBeggEgnung mit der Gottheit
bzw. die Heilige Hochzeit dar. Die Initiation karals Vorbereitung auf die
Vereinigung mit der Blinden verstanden werden. Bienahme wechselnder
Gestalten in der kampferisch-erotischen Umarmungeratieicht den rituellen
Charakter des Geschehens, das so der Typologie elaeh einerHeiligen
Hochzeitals einerunio mysticazugeordnet werden karirf Fernando wird zum
Einhorn, zur Schlange, zum Polypen, zur Taranteh Drachen, zum Seepferd,
und sie, die Goéttin mit der schwarzen Haut und defetten Augen, ist Vulkan,
heilige Prostituierte, konigliche Jungfrau, HarpyZeentaur, Panther, Sumpf und
Grotte®® Die Vision endet mit einer Beschreibung des Wetgangs, deren
Stofflichkeit beeindruck:

%8 Dje Verwandlungen im Kampf verweisen unter andeeerindie griechische Mythologie. Dort
ist es der listige Alte des Meeres, Proteus, deddame soviel wieProtogonos also der
Erstgeborene, das Urwesen bedeutet, der im Karépfligt seine Gestalt wechselt. Ein weiteres
Beispiel ist die Vereinigung von Thetis und Peledgl. Kerényi, K.: Griechische Mythologie. Bd.

I. Minchen 1989. S. 38ff.

#9vgl. HG 382f. Die Stofflichkeit der Beschreibungtarstreicht den kannibalistischen Charakter
der Vereinigung, deren auffallige Betonung der Kilighkeit [a3t sich mit der gnostischen Lehre
in Verbindung bringen: Nach der Lehre der Karpdkrer etwa ist ein stoffliches Eintauchen in
das Bose notwendig zur Erlésung.
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Es erbebt die Kohlelandschaft, vom Donner erschijitten den Blitzen entziindet, vom

Blutigen Hurrikan gepeitscht. Und der unheilvolleol explodiert wie ein Feuerwerk:

Mondstucke fallen wie kosmische Funken durch démvaczen Raum und entziinden die
Walder. Ein grof3es Feuer breitet sich aus und velddidas Zeitalter der Zerstérung und
des Todes. [...] Ich splire, wie das Universum ifiezusammenstirzt. (HG 383)

Diese Entdeckungsreise hat Fernando letztendlicks®i um den eigenen Tod
gebracht, wobei dieses ,Todesurteil” nicht als fétrader Rache von aufl3en zu
verstehen ist, sondern seinem eigenen Wunsch ahispind in diesem Sinne
keine Drohung, sondern eine Erfiillung darstellt:

Auch weild ich, dass meine Zeit begrenzt ist undnniaeid mich erwartet. Und, was am
merkwurdigsten und fur mich am unbegreiflichstetr idieser Tod erwartet mich
gewissermafien durch meinen eigenen Willen, denmamd wird hierher kommen, um
mich zu holen, und ich selbst bin es, der an ddrgémt,der dort hingehen mufyo sich
die Weissagung erfullen wird. (HG 384)

Zum Typus des “Berichtes”

Die Niederschrift des Berichtes findet kurz vorrdos Tod statt, so dass man
hier die typische autobiographische Geste, in dadilion der Beichte bzw. der
Rechtfertigung gegeniber der Nachwelt, vermutemt&@r-ernando nennt jedoch
sein Traktat einen Bericht, und dies signalisieihee grundséatzlichen
Unterschied: Es ist keine Rechenschaft gegentbér @ler der Menschheit,
sondern die Niederschrift und Wiedergabe dafssens,dessen Erlangen
Fernando sein Leben verschrieben hatte. Fernanidest sich zum Martyrer
bzw. Entdecker :

Und als ob negative Helden wie ich die hdllisched urerdammte Aufgabe hatten,
Rechenschaft von dieser Realitdt zu geben. Erfersafies Unrats! Zeugen des
SCHMUTZES und der BOSEN GEDANKEN!

Ja, plotzlich fuhlte ich mich als eine Art Heldsaine Art negativer Held, schwarz und
abstof3end, aber ein Held. Eine Art Siegfried destérnis, vorwartsschreitend in Dunkel
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und Gestank mit meinem schwarzen, flatternden, hodlischen Hurrikanen bewegten
Banner. (HG 362)

Seine Nachschrift hat den Charakter des Berictegggis Mission im Namen der
Wabhrheit und des Wissens. Er, der nunmehr Wisseridetet sich an die
Menschheft® und stellt sich so in die Tradition der OffenbaguZu dem Bild
des Wissenden paft auch das Gefiihl der Uberlegemlasi Fernando standig
zum Ausdruck bringt. Bei mehreren Anlassen differert sich Fernando von
seiner Umwelt, den anderen, jenen, die nicht wissalfen, die “blind sind, ohne
einen weilRen Stock zu bendtigen”. Seine Herablasswandelt sich in Wut auf
jene, die ihn tot sehen missen, um ihm zu glauben:

Diese Leute, die sich selbst als “Realisten” bdm®a, sehen nicht weiter, als ihre Nase
reicht, und verwechseln die Realitdt mit einem &rebn zwei Meter Durchmesser mit
ihrem bescheidenen Kopf als Mittelpunkt. Provinzidie Gber das lachen, was sie nicht
begreifen, und alles verneinen, was auflerhalb iHesosen Kreises liegt. [...]
Verfolgungswahn! Immer die Realisten, die famosenbjékte der “gehdrigen
Proportionen”. Wenn man mich schlie3lich verbrenmérd, erst dann werden sie sich
Uberzeugen. (HG 339, 346)

Der “Bericht tiber die Blinden” als gnostische Denkigur

Fernandos Suche nach der Wahrheit Uber die Sekteamsgeldst durch einen
Ruf im gnostischen Sinne:

Als ich zur Plaza Mayo kam, horte ich ein Gléckchete von jemandem, der mich aus
einem tausendjahrigen Schlaf aufwecken wollte. slcitritt weiter, horte aber noch immer
das Gldckchen, das in den tiefsten Schichten méeasif3tseins einzudringen suchte: ich
horte es, aber ich horchte nicht auf; bis plétzljeher dinne, aber durchdringende
hartnéackige Laut eine sensible Zone meines Ichseffen schien, eine jener Stellen, wo
die Haut des Ichs am feinsten und von einer Uberalen Sensibilitat ist; da wachte ich

%0 paR er sich an die Offentlichkeit im allgemeinéhtet, wird an mehreren Stellen deutlich. Z.
B. wenn er schreibt; “(...) kehren wir zum Themaik, das allein die Menschheit interessieren
sollte’. (HG 340)
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mit jahem Schrecken auf, wie vor einer plétzlicherd perversen Gefahr [...]. Sie [die

Blinde, A.R.] hatte aufgehort, ihr Glokchen zu Etals ob sie es nur fir mich bewegt
hatte, um mich aus meinem sinnlosen Schlaf zu weaken mir zu verstehen zu geben,

dass meine frihere Existenz wie eine stumpfsinkigdoereitungsetappe beendet sei und
dass ich mich jetzt der Realitat stellen misse. 246f.)

Die Suche, die auf diese Weise beginnt, ist eineh&wach Wissen. Das Ziel
Fernandos ist die Suche nach dem Wissen um diehB#snheit der Welt und
somit die Bestatigung seiner durch den Ruf gewecKktenungen. Gegenstand
seiner Suche ist das Wissen um das Bose, dessdmeterManifestation die
Sekte ist und das immer als metaphysisches Prugzgianden wird. Das ersehnte
Wissen kann daher nicht durch ein kognitives Bégneerlangt werden, weshalb
auch die abenteuerlichen Verfolgungen fruchtlosbele und erst eine numinos
gestaltete Erfahrung in der Form einer Initiatibmidie Zusammenhange deutlich
vor Augen fuhrt. Der gnostischen Denkfigur entshesw bildet von dem
Augenblick des Rufes an die Erlangung whdiissenden ausschlief3lichen Motor
jeder Handlung Fernandos. Bezeichnend ist hierleeNetur des Wissens, das,
der gnostischen Wissenskonzeption entsprechendy Fkationales Erkennen
voraussetzt®

Seine so erlangte Erkenntnis umfalRt ein dualistischVeltbild, also die
Gewil3heit, dass sich Uberall hinter einer positifassade das Reich des Bdsen
erstreckt. Der metaphysische Dualismus von hell dndkel, gut und bdse
spiegelt sich in den zwei Seiten der Stadt widerdem Widerspruch zwischen
der sauberen Oberflache der Stadt und der dreckigdrfinsteren Unterwelt der
Kloaken. Fernando laf3t keine Zweifel Gber die nwse Dimension der zwei
Gegenspieler:

Wenn, wie man sagt, Gott die Macht Uber den Himmag¢l so hat die Sekte ihre Herrschaft
Uber die Erde und Uber das Fleisch. Es entzieht sieiner Kenntnis, ob diese
Organisation letzten Endes friher oder spater aghBnschaft gegeniber jener Instanz

%1 Ein MiRtrauen gegeniiber dem Erkenntnisgehalt diss&Wischaften durchzieht Sabatos Werk.
Vgl. auch das Verhdltnis Sabatos zur Welt des ehh Abaddon Diese durchaus gnostische
Konzeption von Wissen wird in der “sabatianisch@mosis auf einen grundsatzlichen Dualismus
zuriickgefiihrt: Die szientifischen Erkenntnismiti@ginnen nur die positive Seite erfassen und
verbreiten daher immer nur Halbwissen.
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verpflichtet ist, die man als LEUCHTENDE MACHT bédenen konnte; bis dahin steht
das Universum offensichtlich unter ihrer absolutemrschaft [...]. (HG 252)

Wahrend verschiedene Madglichkeiten angegeben werdiendas Wesen des
guten Gottes und seine Abwesenheit in der Welt&eskl, wird, und das ist die
Schlu3folgerung Fernandos, die Prasenz des BdosaferinVelt als Tatsache
dargestellt:

Meine SchluRfolgerung ist klar: der FURST DER FINERINIS herrscht weiter. Und seine
Herrschaft stutzt sich auf die HEILIGE SEKTE DER IBDEN. Dies alles ist so
einleuchtend, dass es mich zum Lachen bringen &invenn mich nicht das Entsetzen
fadte. (HG 254)

Das Bose regiert durch “Wesen der Finsternis”:é@mBndos System sind dies die
Mitglieder der Sekte der Blinden, die im Gegensatzden Sehenden hinter der
angeblichen Hilflosigkeit die Beweglichkeit im Bezle der Finsternis verbergen.
In der Kanalisation, in Tunnel, Verliesen und H@hleerden die Nicht-Sehenden
zu unsichtbaren Wesen, denen jeder Verfolger zuferQgllt. Finsternis ist hier
sowohl wortlich als Dunkelheit unterirdischer Rega als auch metaphorisch in
Form von Trieben und Bosheit zu verstehen. In deptigchen Quellen findet
sich die Blindheit als Metapher fir die Nicht-Wisden. Doch Nicht-Wissend zu
sein bedeutet, dass man den Verstrickungen desnBisegeliefert ist und zu
seinem Instrument werden kann. Die gnostische Bdetzung von blind = nicht
wissend = bdse bietet daher eine metaphysisch&rrg fir die Obsession

Fernandos mit der Sekte der Blinden, um die deicBekreist?®?

Die Anziehungskraft des Bbsen zeigt sich nicht alsrVerfihrung - etwa in der
Gestalt der blinden Frau -, sondern als innerlidRenitat Fernandos zu diesem
Reich der Finsternis. Die Entdeckungsreise in ditebivelt von Buenos Aires,
die zum Wissen um die Beschaffenheit der Welt fliluitd so zugleich zu einer
Konfrontation mit dem eigenen Ich. Die Suche naem dGesetz des Bosen in der
Welt fuhrt Fernando auch zum Wissen um seine Pessne Herkunft und sein

%2 Dem Leser von Sabatos Werk ist diese Obsessioanbékda sie in den anderen beiden
Romanen ebenfalls eine zentrale Stellung einnimmt.
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Ziel. Bezeichnend ist die Aufforderung der Gotthéitritt ein, dies ist dein
Anfang und dein Ende.” (HG 374) Die Initiation imedWelt der Blinden in der
Form der zwei Traumreisen fihrt Fernando zum Beseifit einer inneren
Beziehung zu diesem Bereich, der ihn schon immerokb abstiel3 als auch
anzog:

Ebenso denke ich dartiber nach, ob es mein dunkiewul3ter Wille war, der mit viel
Geduld jene Inkarnation heraufbeschwor, die dieddiperverser Weise verkorperte; oder
ob die Blinde und jene ganze WELT DER BLINDEN, dé&r angehotrte, umgekehrt eine
furchtbare Organisation waren, die meinen Zweckéentd, meiner Wollust, meiner
Leidenschaft und schlie3lich meiner Ziichtigung. (BEB)

Fernandos Wissen um das Bose bedeutet also zudbeltistkenntnis: Es ist
Wissen um die innere Beziehung seiner selbst zurse®6um die eigene
Negativitat. Hier findet sich die gnostische Kopesdenz von Innen und Aul3en
und somit die Gespaltenheit des Inneren wiedersixibildlicht wird diese
Korrespondenz von Innen und Aufl3en durch die Metphuse des Helden, der
selber erblindet.

Das Schluf3bild von Fernandos Vision ist der Wetitgdng. Sein Wissen dient
mit anderen Worten keineswegs der Errettung dertWebdurch er sich

prinzipiell von dem traditionellen Schema der Helgeschichten unterscheidet,
bei denen die Erlangung des Wissens bzw. der Faitggkvon Seiten des Helden
sein personliches, aber auch das allgemeine Hsikesi soll, wie es etwa bei
Parzival der Fall ist, mit dem Fernando sich auskiich vergleicht. Hier findet

sich die radikale und sehr einfache Schluf3folgeraleg gnostischen Lehre
wieder: Da die Welt von dem Bosen regiert wird, rk&rldsung nur durch die
Zerstorung der Welt erlangt werden. Das Wissen ignetgene Negativitat ist
erlésend, denn es bedeutet zugleich das WissenemmAteg aus der Situation
heraus: Fernando erkennt seinen bevorstehenderal$ogkinen Willen an und
geht ihm entgegen. Die erlésende Dimension wirdclludie kathartische

Konnotation des Feuertodes unterstricffén.

23 Georgescu sieht im Tod Fernandos und Alexandreexorzistischen Akt: “expulsién de los
demonios”. Vgl. Georgescu, Paul Alexandru: Ensagdadsoteriologia sabatiana: Cuadernos
Hispanoamericanos. Vol. 391-399. Madrid 1983. 3-624. Hier S. 631.
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Der Bericht Uber die Blindenfolgt der durch die gnostische Denkfigur
vorgegebenen Entwicklung, beschreibt also eine Bewg von Unwissenheit
zum erldsenden Wissen.

Die Suche nach diesem Wissen beginnt mit einem &hd endet mit der
Erlésung, die auf kosmischer Ebene den Weltuntgrganf personlicher den
freiwilligen, kathartischen Tod des Protagonisteeddutet. Gegenstand des
Wissens ist die Beschaffenheit und Herrschaft déseB tber die Welt sowie
iiber einen Teil des Individuumg'

In dieser Bewegung von Unwissenheit zum Wissen &erdie wesentlichen
Momente wie der Ruf, die plétzliche Erkenntnis whas Selbstverstédndnis des
Protagonisten sowie die Erlangungsweise des Wissetier kosmische sowie
innere Dualismus in der fur die gnostische Denkfigoharakteristisch
stukturierten Abfolge miteinander verbunden. Diesgwicklung wird von ihrem
Ende her erzahlt, als autobiographischer Bericlmtdeam Tod. Die Schilderung
dieser Entwicklung findet demnach im Modus der Niggflichkeit statt, wodurch
die Denkfigur als solche deutlich hervortfitt. Die Besonderheit dieser
literarischen Inszenierung der gnostischen Denkfigti ihre Umkehrung: das
Wissen von der Welt als Reich des Bbdsen bedeutetidti Protagonisten eine
Suche, die das Wissen nicht um den goéttlichen, esmondm den bodsen Teil des
Menschen zum Ziel hat.

Alternative Werdegéange

Innerhalb des Romarisber Helden und Grabewird die gnostische Denkfigur,
wie sie durch die Entwicklung Fernandos dargesteiit, relativiert und als
Erzeugnis eines Geisteskranken entscharft.

Den Gegenpol zurBericht, der hier als die “Innenansicht” Fernandos bezeithn
wurde, bildet seine “Auf3enansicht”, wie sie in ditzten Teil des Romans aus
der Perspektive Brunos beschrieben wird. Fernandibals negativ und manisch

%4 Carlos Catafia spricht in Bezug auf HG von einegekehrten Theodizee, denn Ziel ist das
Bdse zu ent-decken und nicht die Giite Gottes znbfren. Catafi€arlos: S4bato informe sobre
ciegos In: Giacoman, Helmy: Homenaje a Ernesto t®alNew York 1973. S. 231-258. Hier: S.
244,

25 7ur Nachtraglichkeit in Bezug auf die Denkfigul vieil A, S. 53f.
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dargestellt, als jemand, der von “physischen, gt und sogar seelischen
Leiden” geplagt wird. Trotz seiner intellektuell&forbehalte beschreibt Bruno
Fernando in den schwérzesten Farben:

LieRe sich ein Mensch mit einer Reihe einzelner t&fdbezeichnen, mifite man sagen,
dass Fernando pervers war, sinnlich, zynisch, stiskh, prahlerisch, eine Kanaille, mit
einer Tendenz zum Chaos und zur Verrlcktheit. (H@ 3

Fernando wird damit im nachhinein als unglaubwiedigrzahler entlarvt, was
den Wahrheitsgehalt seines Berichtes relativiegtn&ndos Werdegang wird
jedoch auch auf einer anderen Ebene relativiertcibalie Figuren von Martin
und Bruno wird in der Gesammtheit des Romans eisghich geschaffen.
Anhand des Werdegangs des eigentlichen Protagonistartin wird eine
alternative Entwicklung aufgezeigt, deren soteg@oher Charakter bereits in der
Uberschrift anklingt: “Ein verkannter Gott®® Martins Entwicklung folgt den
Etappen des Bildungsromans: Ahnungslosigheit, l-isbgrund, Reife-Ruhe. Der
naive, unschuldige Martin kommt durch seine Liefiédsa mit der Nachtseite des
Lebens in Beriihrung. Dadurch wacht er auf, reiftAdexandra fungiert in ihrer
Doppelrolle der Prinzessin und des Dradfiéals der Preis, den der Prinz/Martin
zu gewinnen trachtet, und zugleich als das Hinder&s ihm im Wege steht.
Nicht so sehr die Liebesaffare, sondern vielmeaB#rihrung mit der Nachtseite
ist der Aspekt seiner Beziehung zu Alexandra, deraus seiner melancholischen
Lethargie und Ahnungslosigkeit reif3t:

Blinde dachte erBlinde, Blinde Und es tberkam ihn eine unerklarliche Furcht.

Die Nacht, die Kindheit, die Finsternis, die Firsiis, die Angst und das Blut, Blut,
Fleisch und Blut, die Traume, Abgrinde, tiefe Abgde] Einsamkeit, Einsamkeit,
Einsamkeit, wir berthren einander, aber wir sindesd. Er war ein Kind unter einer
ungeheuren Kuppel, inmitten der Kuppel, inmittereeiniederdrickenden Stille, allein in
einem gigantischen Universu(iG 76)

%% Die literarische Kritik spricht von einer “metdfia de la esperanza”. In eben diesem Sinne
spricht Georgescu von “insulae fortunatae”, zu desedie Kindheit, die Liebe, die Freundschaft
und die Unschuld zahlt. Georgescu, a.a.O., S. 631.

%7 Der Drache und die Prinzessiautet die Uberschrift des ersten Teiles des RemBurch
diese Bezeichnung kommt nicht nur die ambivalens¢uNAlexandras, sondern auch ihre Rolle
im Leben Martins zum Ausdruck.
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Alexandras Tod stirzt ihn in Verzweiflung. In einéiptraum durchmifi3t er die
finstere Landschaft, die an Grauen jenem Reich Kiesternis aus Fernandos
Beschreibung in nichts nachsteht:

In dem Malie, wie er sich betrank, verlor die Whhei Form und Festigkeit; er horte
Schreie und Lachen, grelle Lichter durchbohrtemesei Kopf, geschminkte Frauen
umarmten ihn, bis schlieBlich groRe Massen rotgidlba und baumwollweichen Bleis ihn
zu Boden warfen. Indem er sich mit einer klein@mpriovisierten Kriicke behalf, ging er
zwischen Unrat und Kadavern, Exkrementen und Knaploke ihn zu verschlingen

drohten. Er versuchte, festen Boden zu gewinndnet# die Augen so weit er konnte, um
sich im Halbdunkel weiterbewegen zu kdnnen, autgerétselhafte Antlitz zu, in der
Ferne, wohl eine Meile weit, dicht tber dem Erdbudeie ein héllischer Mond, der jene
abstof3ende und von Wirmern bevélkerte Landschigtibletete. (HG 427f.)

Das dritte Stadium seiner Entwicklung ist die Euld@g im Sinne einer
Versohnung mit dem Leben. Abermals ist es eine ,Fthe die Rolle der
Wegweiserin dbernimmt, diesmal jedoch fihrt der Weegick in die “heile
Welt”. Hortensia Paz, das einfaltige Madchen, levirtins Aufmerksamkeit auf
die kleinen positiven Dinge im Leben und lehrt ibm, den naiven Weg zum
Frieden, den schon ihr Name verspricht:

“Doch es gibt viele schéne Dinge, viele ... nehraiennur mein Beispiel: schauen Sie was
ich alles habe!” Martin betrachtete die Frau, irenut, ihre Einsamkeit in jenem elenden
Zimmer. “Ich habe das Kind”, fuhr sie unbeirrt fdtich habe dieses alte Grammophon mit
einigen Platten von Gardel. [...] Es gibt nichtk@teres als die Musik, ganz bestimmt. [...]
Dann gibt es die Blumen, die Végel, die Hunde, wai ich ...” (HG 477f®

Hortensia Paz steht fur eine Art Erlésung diessigis Bosen: |hre Naivitat und
Ahnungslosigkeit erlauben ihr, die negativen Sedes Lebens zu Ubersehen und
Freude am Dasein zu haben. Diese “Lehre” fallt lartin auf fruchtbaren

%8 Dje Ubersetzung bricht hier ab. Im Spanischengbdaird der Absatz wie folgt weitergefiihrt;
“Schade, daRR der Kater des Cafés meinen Kanariehgsfressen hat. Er hat mir immer gute
Gesellschaft geleistet.”
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Boden, da er schon friher die Tendenz zeigte, aicllie sparlichen positiven
Momente seiner Beziehung zu Alexandra zu klammern.

Bruno stellt eine weitere Moglichkeit dar, mit négan Erfahrungen umzugehen:
Er zieht sich zurick auf die Rolle des Beobachterd Kommentators. Diese
Position sichert ihm eine Distanz zu den Geschsbknisdie ihn belasten, und
erlaubt ihm, seiner Trauer in nostalgisch-melansbben Kommentaren
Ausdruck zu verleihen. Die Prozedur des Erzéhleins dpm aulRerdem die
Maglichkeit, wenn auch im nachhinein, ordnend utrdigurierend einzugreifen,
eine Aufgabe, bei der er im Leben versagt hat.

Die Versbhnung Martins mit der Welt, Brunos Resigma und die naive
Zufriedenheit von Hortensia Paz konnen als Alteveat zur finsteren
Lebenseinstellung Fernandos gelesen werden. Digrdrigdes Generals Lavalle
und seiner Kameraden reprasentieren eine weiterglidhéeit der Sinngebung:
das heldenhafte Opfer im Namen der Ideale. Schaut genauer hin, erweisen
sich allerdings diese Alternativen als lllusionebdie ironische, wenn nicht
sarkastische Darstellungsweise dieser Figuren larlaes kaum, sie als
Hoffnungstrager zu betrachten. Nicht nur hat deteKaen Kanarienvogel von
Hortensia gefressen, sie selbst gleicht mit ihierfundzwanzig Jahren einer alten
Frau. Auch ist die makabre Geschichte von dem gasgbften Ahnenkopf nicht
weniger grotesk als die Rettungsaktion der Gebeore Lavalle, die aul3erdem
mehreren Menschen das Leben kostet. Das friedl&liieksgefihl schlie3lich,
das Martin beim Aufbruch nach Patagonien spurtdwimn schnell wieder
verlassen, da er, wie der Leser durch Bruno erfarahre spater, von den
Erinnerungen geplagt, an den Ort seiner Liebe kkeloren wird.

ABADDON

Abaddonals Kontext des “Berichted

In Abaddon dem dritten Roman Sabatos, wird das gnostischitbilde das im
Bericht Uber die Blindemprasentiert wurde, wieder aufgenommen: Direkt zu
Beginn erkennt die Figur Sabato (ohne Akzent!) WéssenFernandos und somit
die Wahrheit des Berichtes an. Dadurch, dass Salietonur eine zentrale Figur
des Romans ist, sondern sich zugleich als der Autmr Maria oder Die
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Geschichte eines Verbrech&faund Uber Helden und Grabeausgibt, verlagert
sich das gnostische Weltbild auf die Metaebene desmans. Die
Veroffentlichung der Wahrheit iBericht Uber die Blindehat den Autor Sabato
in Lebensgefahr gebracht:

Ich habe den Roman gegen meinen Willen verotffdntli®ie Ereignisse (nicht die
verlegerischen; andere, weitaus zweideutigereibigstn mir spater meinen instinktiven
Argwohn. Jahre lang habe ich unter dem Fluch leitéissen. Qualvolle Jahre. Was flr
Machte es auf mich abgesehen hatten, kann ich Inidn genau erklaren; doch ohne
Zweifel gehorten sie in das Reich, das die Blinbeherrschen, und wahrend der zehn
Jahre machten sie aus meinem Leben eine Hollégtldenich jeden Tag, beim Aufwachen,
gleichsam an Handen und FURBen gefesselt, ausliefedte, wie einem umgedrehten
Alptraum, den ich erlebte und ertrug mit der Verifluag eines, der weil3, dass er nichts
unternehmen kann, ihn zu vermeiden. Und, das warHidihe, der die Grauen fur sich
selber behalten muf3te. (A 19)

Durch diesen Ebenenwechsel wird aus dem Wahn &labenfigur dasVissen
einer Autorgestalt. Der unzuverlassige Erzahlerdwdurch die Autoritat des
Autors ersetzt’® wodurch innerhalb des Romans das gnostische Weltbi
bekraftigt wird. Die “metafisica de la esperanza$o der Kontext des Berichtes
im RomanUber Helden und Grabeerweist sich aus dieser Perspektive als ein
Ablenkungsmandver des Autors, als CamouflageeigentlichenBotschaft. Es
ist eine beruhigende Erzahlung, die sich um deenglighen, furchterregenden
Kern windet und sich an die “Nicht-Wissenden” rigtht

Diese Verschachtelung der Werke folgt einem allgearen Mechanismus im
Schaffen Sabatos, einer werk-internen Intertextitaldurch die nach dem Prinzip

29 sabato, E.: El Tunel. Buenos Aires 1948. DeutdalmgabeMaria oder Die Geschichte eines
VerbrechensWiesbaden und Miinchen 1976. Deutsch von H. Castaldm folgenden T.

210 Auf einer anderen Ebene ist es genau diese Umkghrdie die Autoritit des Autors
hinterfragt. Dieses Spiel mit der Autoreferentilitvird von der Kritik, die nicht zwischen der
Figur Sabato und dem Autor Sabato unterscheidekawat. Vgl. Teodorescu, Paul: El camino
hacia la gnosis. In: Cuadernos Hispanoamericanok.391-399. Madrid 1983. S. 46-69. Hier S.
46ff. Siehe ebenfalls MaturoGraciela: Sabato: la busceda de la salvacion.Cmadernos
Hispanoamericanos. Vol. 391-399. Madrid 1983, 2-620. Hier S. 602ff. Siebenman stellt eine
Ausnahme dar, wenn er hier ein typisches Beismehdse en abymerkennt. Vgl. Siebenmann
Gustav: Ernesto Sabato y su postulado de una nowvefafisica. In: Revista Iberoamericana 48,
1982, S. 289-302. Hier S. 297.
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der russischen Puppen das frihere Werk in das repétieorporiert wird. Die
Wiederholung bestimmter Charakteristika und Kotetienen zwischen den
Romanen wird so zum Konstitutionsprinzip, das éimmere Beziehung zwischen
den Werken herstellt: Das finstere Wesen, die Miaghaus Gefahr und Erotik,
die Soledad irAbaddonkennzeichnet, erinnert an Alexandra, aber auchlian
Blinde in Uber Helden und GraberR. und Schneider entwickeln die gleichen
fatalen Beziehungen zu ihren Mitmenschen, die demset aus den
Lebensbeschreibungen Fernandos bekannt sind. DiealeAnalogie findet sich
allerdings zwischen den Visionen bzw. Erlebnissen $abato und Fernando:
Wie Fernando wird auch Sabato von dem Bdsen angazaogch um das Wissen
um das Boése zu erlangen, ist es notwendig, sichdeorhellen Seite abzukehren
oder, wie Sabato seine Abkehr von der Wissensdiesthreibt, den Ubergang
vom Hellen ins Dunkle zu vollziehen. Auch Sabatodwdurch eine Frauengestalt
in die Welt der Finsternis eingewiesen und vollzietit ihr die Heilige Hochzeit.
Das Motiv der Blindheit durchzieht auch diese Besitlungen und umfalt
sowohl die AuRenwelt als auch die eigene Transfoomd™

Ohne dass er etwas hatte unternehmen kénnenah..$abato zu, wie seine Flif3e sich in
Fledermauskrallen verwandelten. [...] Sein Sehvgenthatte angefangen, schwacher zu
werden, und da Uberfiel ihn die Gewi3heit, dasssali&schwachung weder eine
vorlubergehende Erscheinung war noch Ergebnis sdimsrgung, sondern langsam
zunehmen wirde, bis sie die véllige Erblindung iehte. So war es auch: Innerhalb von
wenigen Sekunden, die ihm aber vorkamen wie Jakdmnm von Katastrophen und
Alpdricken, sahen seine Augen in die absolute N§&h63ff.)

Bezeichnender Weise handelt es sich immer um Aspidg Bosen, die bei dieser
Verschachtelung der Texte durch Wiederholung undedatiaufnahme

hervorgehoben werden. Das Bild des Bosen wird woene Roman zum nachsten
komplexer, vollstandiger und somit absoluter. Esdedt sich, so gesehen, um ein

"1 Dieses verwandelnde Wissen ist auch das wahred&eAlchemie: “Die gesamte Geschichte
der Alchemie (...) berichtet von der Verwandlunghwupfer in Gold und anderen Kram, eine
Verwandlung, die indes auf keinen Fall mehr wars #&lanale Anwendung von etwas
schwindelerregend Bedeutsamerem. WesentlicldiseVerwandlung des Forschers selfst).”

(A 297) Vgl. hierzu Jonas’ Beschreibung der Transfation des Gnostikers durch Wissen als
Alchemie. Jonas, G1, S. 207.

160



DIE ANTIKE LEHRE

“Reifen” des Bosef{? oder eher eine graduelle Vervollstandigung dessetes -
Wissens um das Bose.

Uber die Analogien der Figuren hinaus finden sichden spateren Romanen
ausdruckliche Verweise auf die vorherigen: Fernafitithot in seinenBericht die
Geschichte Castels, des Protagonisten Waria, als eines unter mehreren
Beispielen fur die Richtigkeit seiner Theorie anirgerpretiert die Erzahlung um,
er liest das Handeln des geisteskranken Castebtpoh” und stellt es so in einen
Sinnzusammenhang, der jeden Zufall ausschlieStausddem Téater ein Opfer
macht: Castel wulite zuviel Uber die Blinden, “venén er sich immer in acht
nahm”, und fiel der Rache der Sekte zum Opfer,ilgiemit Hilfe Marias und
ihrem blinden Gatten in eine psychiatrische Klieikwiesen und so unschadlich
machten. Fernando beendet seine Umdeutung des [Edksel, indem er solche
“Interpretationstibungen” empfiehlt:

Es gibt noch immer einige Varianten der Variantiia,es zu entwickeln nicht lohnt, da es
jeder von Ihnen als Ubung versuchen kann; auRergi@m niitzliche Ubung, da man
niemals wissen kann, wann und wie man in einenzedeéespéaltigen Mechanismen der
Sekte geraten wird”®

Auch Sabato zitiert inAbaddontrotz der ironischen Proteste seiner Zuhorer
Fernando, um so die Richtigkeit seiner gnostisdhgifassungen zu belegen:

“[...] Erinnerst Du dich noch an das, was Fernaingmer gesagt hat?”

“Fernando Canepa?”

Sabato sah sie streng an.

“Ich red’ von Fernando Vidal Olmos.”

Beba hob die Arme hoch und sah mit vergnigtem &nsta blinzelnd zum Himmel.
“Das hat noch gefehlt! Dass du deine eigenen Ragumeh zitierst!”

272 Georgescu spricht von einer “Entwicklung des B8senWerk Sabatos. Georgescu, a.a.0., S.
624.

23 Hay todavia algunas variantes des variantes, quele la pena que yo describa pues cada uno
de ustedes puede facilmente ensayar como ejer@@gicio por otra parte Gtil pues nunca se
sabe cuando y cdmo puede caerse en alguno de liguers mecanismos de la secta. (HG 362)
Die Ubersetzung stammt von mir; die gesamte Pass#geich auf den Fall Castel bezieht wird in
der deutschen Ubersetzung ausgelassen (!).
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“Ich sehe nicht ein, warum nicht. Gott ist vor Andpaller Zeit vom Firsten der Finsternis
besiegt worden, das heil3t: von dem, der zu diedastdh werden sollte. Und stell dir das
in GroRbuchstaben gesagt vor, du.” (A 345)

So wird alles zum Beleg der These, dass die Waett Poinzip des Bosen regiert
wird: Die - gnostische - Theorie von der Herrsclifs Bosen in der Welt dient
sowohl im Bericht als auch in Abaddon als Interpretationsrahmen der
Wirklichkeit. Wahrend jedoch dderichtinnerhalb des Romans den Stellenwert
der Wahnvorstellungen eines pathologischen Einketfahat, ermdglicht in
Abaddondas Wissen um das Boése alles in einen Sinnzusahangreinzubetten,
ohne dass diese Sichtweise, die hauptsachlich \aat& und dem Erzahler
vertreten wird, in Frage gestellt wird.

Variationen des Untergangs

Der apokalyptische und somit globale, die ganze ddeheit betreffende
Charakter der gnostischen Botschaft wird durch detel des Romans
hervorgehoben: Abaddon, der Zerst&férist der Schlangenengel der Unterwelt,
der in der Johannes-Apokalypse die Scharen derddeecsken anfiihrt. Berichte,
Dialoge, Theorien und Visionen, meist von Neberigu vorgebracht,
durchziehen den Text und bilden ein weiteres Pgnaalj das die apokalyptische
Stimmung des Romans verstarkt.

Der Roman wird durch den Bericht einer Vision eleget und auch
abgeschlossen, so dass dieses Bild am Anfang undradie des Romans als
Klammer fungiert, als eine Parenthese, innerhalerdeer Korpus des Romans
steht. Es handelt sich um eine apokalyptische ¥ijsiwie sie aus der
Kirchentradition bekannt ist:

Etwas veranlal3te ihn hochzublicken, und da sah bar i@en Masten ein rotliches
Ungeheuer, das den Himmel bis zur Mindung des R&ohbedeckte, wo sich sein
schuppiger Schwanz im Nichts verlor. [...] Als efeder hinsah, vertiefte sich sein
Entsetzen: das Monstrum schnob jetzt Feuer ausSdRliinden seiner sieben Kopfe. (A
10f)

2% 30 die vollstandige Ubersetzung des Titels, déBSaanisch lautet: Abaddén el Exterminador.
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Endlich beschlof3 er, die Augen aufzumachen und Zustihauen: ja, da war es wieder,
Feuer spriihte aus seiner Nase, die Augen warerobluind es verriet einen stummen
Zorn, der es noch entsetzlicher wirken lie3: Se,dibhte uns jemand in der Einsamkeit
und bei absolutem Schweigen, ohne dass jemand end® schreckliche Gefahr

wahrnehmen konnte. (A 460)

Die Apokalypse bezieht sich hier auf die Zukunig fngiert als Prophetie und
beschreibt die drohende Strafe. lhre Prasenz itcégenwart beschrankt sich auf
ihre Dimension der Drohung; als Verweis auf die uhfk beeinfluRt sie den

Alltag und im Fall des Romans den Text.

Wahrend die Offenbarung des betrunkenen Barragam eioer zukinftige
Bestrafung handelt, bezieht sich die Theorie Gattitdie Vergangenheif® Er
schildert eine Katastrophe, die ebenso furchteneégmd absolut ist, nur dass sie
sich zu Anbeginn der Zeiten vollzogen hat, so diésssegenwart als ihr Ergebnis
prasentiert wird. Die positiven Seiten des Lebetis, Glicksmomente und die
Schonheit auf Erden sind nach Gattis Worten nicitdeses als eine Falle des
Bdsen, dem es auf diese Weise gelingt, durch demré&st die Erfahrung des
negativen Alltags noch unertraglicher zu machengibs auch keine Hoffnung
auf einen erlosenden Tod, denn dieses Leben séWahrheit die ewige
Verdammnis von bereits Verstorbenen. Das UnwissanMEnschen Uber ihre
Lage ist ein weiterer Zug dieser von einem allmigeim Gott inszenierten Farce,
die ihren Hohepunkt erreicht, wenn jemand von ZeiZeit ausgesandt wird, den
Menschen ihre lllusion vor Augen zu fuhren. Hiendet sich das gnostische
Motiv eines bdsen Schopfers sowie die Unterschgdwwvischen Wissenden und
Unwissenden. Die Hoffnung auf ein zukinftiges Pesdvird ad absurdum
gefuhrt, da die gegenwartige Lage als das End&iisvicklung dargestellt wird.
Molinelli, ein weiterer ,Apokalyptiker”, verkiindetdass die Kernspaltung das
“Ende der materialistischen Zivilisation” bedeutetyynd kindigt den
“entscheidenden Kampf um die Weltherrschaft” any deit Anbruch des
Milleniums beginnen wird. Hitler ist in diesem Saote der Antichrist, bzw. ein
Instrument des Satans. (A 303-305)

2> Dieses gesamte Kapitel wird in der deutschen Ausgaisgelassen.
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In der “Darlegung des Herrn Doktor Alberto J. Gdfmiuschlie3lich wird tber
mehrere Seiten hinweg (A 332-344) die gnostischestétlung eines bosen
Gottes, der “vermittels unserer Leidenschaften,etes Egoismus und unserer
Ignoranz” die Welt regiert, (A 334) mit einer Kangpee fir die Vorteile der
vegetarischen Ernéhrung verknipft:

Satanas kommt es auf keinen Fall gelegen, dasgyegund sind, denn die physische
Gesundheit bedeutet auch die geistige. Und einpig) allein wenn wir gesund sind,
befinden wir uns in der Lage, die Wahrheit zu enean Wenn wir die Leichen unserer
geringeren Brider, der Tiere verspeisen, begehen night nur eine Art von
Anthropophagie, denn es sind ja unsere Briderveirohen auch und neigen eher zur
Siunde, was an der sexuellen Korruption abgelesedemekann, die unter Fleischessern
unendlich groRer ist. [...] Und ich mdchte noch zZaifligen, wahrend Fleisch das
Bewul3tsein abstumpft, wie ich bereits erklart h&emuise es verfeinert. (A 340f)

Die zwei Typen von Apokalypse, Offenbarung der \Amgenheit und
Offenbarung der Zukunft, bilden so einen Rahmem, i@ beiden Seiten die
Gegenwart beeinfludt, als Prasenz der Zukunft m@e®hung der Katastrophe
und als Prasenz der Vergangenheit in den Folgeiakastrophé’® Sabato, wie
aulRerdem auch der Erzahler, kommentiert diese Tmeand bringt sie mit dem
eigenenWissen mit der gnostischen Lehre in Verbindung. Diesedrien bieten
somit die Mdglichkeit, die Botschaft von der Hefraft des Bosen immer neu zu
formulieren und sind zugleich deren Bestatigunge Dinglaubwirdigkeit der
Ubermittler der Botschaft wird innerhalb des Romais eine weitere List des
Bosen interpretiet’’

27® Georgescu unterscheidet zwar zwischen den zweemger Apokalypse bzw. den zwebdi
des Umgangs mit dem Thema, sieht allerdings in \derstellung der Gegenwart als post-
apokalyptisch eine Innovation Séabatos, wodurche%alvorausgehende (bertroffen” werde.
Georgescu, a.a.0., S. 631. Doch die Vorstellungrekatastrophe zu Anbeginn der Zeit ist
zentrales Element der gnostischen Lehre und hatdibdurianische Kabbala eine lange Tradition
im abendlandischen Denken. Zur “Urkatastrophe” én ldrianischen Kabbala vgl. Scholem, Die
judische Mystik, a.a.O., S. 267ff.

2’7 Dies ist die metaphysische Erklarung innerhalb Besnans. Fir den Leser bleibt dieser
Widerspruch eine Quelle von Unsicherheit und lidta Georgescu spricht von hybriden Figuren.
Georgescu, a.a.0., S. 627.
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Er hatte etwas von einer grotesken Marionette @mn[si]. Und doch hatte man das Gefhl,
seine Botschaft sei echt, wenn auch mehrdeutighférlich, wenn auch unterhaltsam. ( A
336)

Und ihr spielt euch noch auf, als wil3tet ihr' sdeeslacht tGber ihn. Da kann der Teufel
ruhig bleiben. Der spielt mit der Wahrheit. Armeulad wie der, die verursachen nur
Gelachter. (A 344)

Lach du nur weiter. Das sind so die kleinen Steeidbs Satanas. Daflir zu sorgen, dass ein
lacherlicher Mensch die Wahrheit darlegt, ist eiter Arten, diese Wahrheit zur
Lacherlichkeit zu verdammen und dadurch zur Wirldlogjgkeit. (A 346)

Das Wissen bezieht sich auf die Vergangenheit ale Art Genealogie des

Bdsen, erklart die Gegenwart und bereitet - inesefipokalyptischen Dimension -
den Menschen auf seine Zukunft vor. Dieses Wisselelet Erleuchtung, denn
es offenbart die geheimen Bezlge zwischen den Redeliten, weshalb jede
Wiederholung eine Neuinterpretation darstellt, i@wtfallerdings zum Tod: Nicht

nur Fernando, auch Sabato stfrft.

Castels, Fernandos und Sabatos Werdegang verlaldemach der gnostischen
Denkfigur; es sind radikale Schicksale, deren Bieht die Versbhnung mit der
Welt ist, sondern die Suche nach Wahrheit, Wiss® entsprechen der
Beschreibung Brunos, wie sie Abaddonformuliert wird: es sind Menschen ,fur
die das Universum entsetzlich ist oder tragisctydeglich und unvollkommen”

ist. (A 490) Dieses Wissen bedeutet eine Klarsidig,dem Motiv der Blindheit

entgegengesetzt wird und zur Auflésung der Velaing in der Welt durch den

Tod fuhrt.

SCHREIBEN ALS OFFENBARUNG - GNOSIS ALS PROTEST
Das Weltbild, mit dem der Leser von Sabatos Romé&mmirontiert wird, ist

eindeutig negativ. Auch hier wird eine Entwicklumgom Individuellen,
Subjektiven zum Allgemeinen deutlich; Maria beschrankt sich die Negativitat

278 Mit Bacarisse kann man die Grabinschrift “Friedei’ gnostischen Sinne, als die endgiiltige
Erlédsung von der Welt verstehen. Vgl. Bacarisse ABaddon, el exterminador: Sabatos Gnostic
Eschatology. In: Contemporary Latinamerican Fictigdinburg 1980, S. 88-107. Hier S. 105.
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auf die Isolierung und Vereinzelung des Individuumser heutigen Gesellschatft.
Castel ist einsam und seine Kunst stellt einen Kanikationsversuch daf? Das
Fenster in seinem Gemalde ist eine Metapher finaauch, eine Offnung nach
aulen aus seiner Isolation, seinem Turffielyie er es nennt, zu finden. Dies ist
auch die Besonderheit von Maria, die als einzige Bi#éd beachtet und so die
Hoffnung auf eine gelingenden Kommunikation zul&ft:

Und es war, als ob wir beide in parallelen Gangderdrunnel gelebt hétten, ohne zu
wissen, dass der eine neben dem anderen ging wiietid Seelen in ahnlichen Zeiten, um
uns am Ende dieser Gange zu begegnen vor einanivagemalten Szene, die wie ein nur
flr sie bestimmter Schllssel war, wie ein geheidgishen, dass ich schon da war und
dass sich die Gange endlich vereint hatten undtliede der Begegnung gekommen war.
(T 198)

Das Scheitern dieser Hoffnung fuhrt Castel zum Momdodurch die
Unmaoglichkeit der Kommunikation definitiv besiegelird:

[...] und dass es jedenfalls einen einzigen Tumgadd, der dunkel und einsam war: der
meinige, der Tunnel, in dem meine Kindheit, meingehd, mein ganzes Leben vergangen
war. (T 199)

Die Niederschrift der gesamten Entwicklung, diedam Mord fuhrte, wird von
Castel als eine weitere Offnung dargestellt, aslelizte Hoffnung, seine Isolation
zu durchbrechen:

Und obwohl ich mir keine lllusionen mache Uber Bienschheit im allgemeinen und die
Leser dieser Seiten im besonderen, ermutigt miehsgdhwache Hoffnung, dass mich
vielleicht ein Mensch versteht. AUCH WENN ES NURNEEINZIGER IST. (T 13)

In Uber Helden und Grabewerden das Gefiihl der Ausweglosigkeit und die
Untergangsstimmung auf eine gesamte soziale Klassgedehnt: Die ehemals
glorreiche Heldenfamilie besteht mittlerweile auerrickten, perversen und

279 zur gescheiterten Kommunikation Maria vgl. Buero, M: Dios yEI tdnel. In: Cuadernos
Hispanoamericanos. Vol. 391-399. Madrid 1983, $-319.
20«Tynnel” ist auBerdem die wortliche Ubersetzung diiels.
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kranken Personen. Sinnbild hierfur ist das venfalédaus, dessen vergangene
Glorie sowie die Heldengeschichten der Familie mikentrastfaktor darstellen,
durch den das jetzige Elend zusatzlich betont wirek inzestudése Beziehung
Alexandras zu ihrem Vater Fernando endet mit ihgemeinsamen Tod, wodurch
die Dekadenz und der Verfall der alten sozialennOngj besiegelt werden.

In Abaddonumfal3t der kritische Blick die Gesellschaft im gam. Neben den
personlichen, privaten Schicksalen wird ein Bildr deodernen Gesellschaft
dargelegt, das wenig Hoffnung zulaf3t. Buenos Awed als modernes Babylon
dargestellt: Eine korrupte Oberschicht steht inskesm Gegensatz zur hungernden
Masse; dieses Bild wird durch die sarkastische tebusg einer dekadenten und
parasitaren intellektuellen Schicht vervollstandiBioch auch die energischen
Idealisten und Revolutionéare kbénnen nichts bewirkatiher oder spater werden
die Helden zu Burokraten oder enden in der Foltarkar. Der gesamte Roman
wird von “authentischen” Berichten menschlicher tizdgéat durchzogen. In Form
von Zeitungsausschnitten, die Nacho in einem Kastén der sarkastischen
Uberschrift “Lachle, Gott liebt dich” sammelt, wirdlas Paradigma des
menschlichen Leids entwickelt. Die Folterszeners dentrierung auf die
lateinamerikanische Wirklichkeit, bilden den Héhekudieser Aufzahlung®

Doch diese Diagnose der Gegenwart erhebt AnspruthJmiversalitat: Buenos

Aires wird zum Beispiel fur die Krise der westlich&ivilisation. Diese Krise

wird als eng verbunden mit der Entwicklung einesk®ns dargestellt, das die
negative, dunkle Seite des Menschen verschweigtuatetdriickt:

“Der Mensch ist ein duales Wesen”, sagte Sabat@adich dual. Und das Schlimme, das
Irrsinnige ist, dass seit Sokrates versucht wigdnes dunkle Seite zu unterdriicken. Die
Philosophen der Aufklarung haben das UnbewulteFoBtritten aus dem Haus gejagt.
Und da ist es durch die Hintertlr wieder hereingek®n. Die unbewul3ten Machte sind
unbezwingbar. Und wenn man sie hat vernichten woleaben sie sich nur geduckt und
schlieBlich mit um so groRerer Violenz und Pentétsiaufgelehnt. Schau dir das

21 Bacarisse betont, daR GeschichteAibaddon zitiert wird, um die negative Weltsicht zu
bekréftigen. Bacarisse, a.a.O., S. 96.
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Frankreich der reinen Vernunft an. Es hat mehr &ssge produziert als kein anderes
Land: von Sade bis Rimbaud und Genet. (A 257)

Eine Ausbruchsmdéglichkeit aus diesem Chaos schéi@t Rationalitat und
Klarheit der Wissenschaft zu bieten:

Der Topos Uranos, die liebliche Zufluchtsstéatte. Himtergrund der Menschen [...] schien
dieser Himmel das weniger unzulangliche Bild dedeaen Universums zu sein: des
unbestechlichen und ewigen, das Bild der hochstfeRion, das nur zu erreichen war
vermittels der transparenten aber rigiden Theoréfm873)

Doch die Reinheit dieser Regionen widerspricht Natur des Menschen und
erweist sich so als Trug. Denn der Mensch, undstiemt Sabatos Lehre mit der
Anthropologie der Valentinianer tUberein, ist getgral

Denn die Welt lag nicht nur draulRen, sondern aushvérborgensten Winkel seines
Herzens, in seinen Eingeweiden und Gedarmen, imegekExkrementen. [...] Aber die

Menschen stehen dem reinen Geist fern, denn was diggliickliche Rasse kennzeichnete,
war die Seele, jene zerrissene Region zwischen dderblichen Fleisch und dem reinen
Geist, jene Zwischenregion, wo das Schwerstwiegatete Daseines sich abspielt: die
Liebe und der Hal3, der Mythos und die Fiktion, ldafnung und der Traum. (A 374)

In der Beschreibung der inneren Zerrissenheit deadehen, der Qual der Seele
zwischen Korper und Geist, klingt die mandaischageélder Seele wieder:

Ambiguds und beklommen leidet die Seele (wie korsigenicht leiden!), beherrscht von

den Leidenschaften des sterblichen Leibes undesiteimach der Ewigkeit des Geistes,
hin- und hergerissen zwischen der Verwesung undUtesterblichkeit, zwischen dem

Teuflischen und dem Géttlichen. (A 374)

Da, wo die Wissenschaft sich als Unterdriickung ldedchelei entlarvt und daher
als Ausweg scheitern muf3, wird die Kunst und insbdere die Literatur als ein
erlésender Akt beschrieben. Die Literatur ist diensthliche (“ein Gott schreibt
keine Romane”) Mdoglichkeit einer Erlésung, da sie dJberbriickung der
Spaltung zwischen Hell und Dunkel vollzieht:
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Und ich red” vom Roman, weil es etwas Hybridereshnigibt. Eigentlich wéare es

notwendig, eine Kunst zu erfinden, die reine Idegéhdem Tanz, Gebrill mit Geometrie

vermischte. [...] Eine Kombination aus Kant und fdiegmus Bosch, aus Picasso und
Einstein, aus Rilke und Dschingis Khan. Solange nitht imstande sind, so eine
integrierende Ausdrucksform zu finden, wollen wienigstens das Recht verteidigen,
ungeheure Romane zu schreiben. (A 195)

Der Werdegang von Unwissenheit zum erldsenden Wjssge er durch die
gnostische Denkfigur dargestellt wird, stellt dimzége Mdoglichkeit dar, die
ganze Wahrheit zu schreiben. Die Gnosis bietet, witegesehen habefi? die
Maglichkeit, eine “innere AulRenperspektive” einzoimen, von der heraus das
Vertraute hinterfragt und kritisiert werden kannie® ist die Perspektive, die
Fernando beansprucht, undAbaddonwird dies wieder aufgegriffen und als die
Aufgabe des Schriftstellers prasentiert:

Welches ist die Hauptaufgabe eines Schriftstellg¢rs?lch meine eines der Fiktionen

schreibt. Seine Pflicht ist nicht mehr, aber auidhtnweniger, als die Wahrheit zu sagen.
Aber die Wahrheit mit Grol3buchstaben, Marcelo. Naihe von den kleinen Wahrheiten,
die wir jeden Tag in den Zeitungen lesen. Und \lemadie am verstecktesten liegenden
Wahrheiten. (A 255)

Die zu verkiindende Wahrheit ist durchaus im SinaéeMins zu verstehen; als
Antwort auf die metaphysischen Fragen lber Herkuwfesen und Ziel des
Menschen:

Das Wirkliche waren nicht die Regenschirme, derskémkampf, das Maurerhandwerk,
nicht einmal die Kordillere der Anden. Das allesravaFormen der Phantasie, lllusionen
fiebernder MittelmafRiger. Das einzig Wirkliche wdas Verhaltnis des Menschen zu
seinen Goéttern, zwischen dem Menschen und seineoben. (A 245)

Sabatos Romane sind “ungeheuerlich”, weil sie daseBzum Thema haben.
Konsequenterweise schlieBbaddonauch mit der Feststellung: ,Es gibt keine

22y/gl. Teil A, S. 30.

169



DIE ANTIKE LEHRE

festliche Poesie”. Im Gegensatz zur Tradition dbm&arzen Romantik wird keine
Synthese der Gegenséatze angestrebt; vielmehr vierdfimstere Seite als die
eigentliche, wirkliche, fir das Leben entscheidenuasentiert. Die Romane
zeigen, dass “zwischen bestimmten Momenten von rBsabnd einer Kloake
verborgene und finstere unterirdische Durchgéangstieren”?®® Es handelt sich
um Studien des BoserBerichte in dem Sinne, wie Fernando von seinen
Nachforschungen Uber die Sekte und seine eigendHgdit berichtet.

Das Wissen, das hier angestrebt wird, ist durchaugynostischen Sinne zu
verstehen: Als ein metarationales Wissen ist eGiunde ein Bewul3twerden
dessen, was schon immer bekannt war und das jetzth deine plotzliche
Erkenntnis dem Protagonisten vor Augen gefuihrt wibie darauf folgenden
Nachforschungen und Erlebnisse dienen der Bekuiitjgind Bestétigung der so
erlangten Weltsicht. Die gnostische Wissenskonaaptbietet somit eine
metaphysische Legitimation der Kritik an der Radilitéit und dem szientifischen
Wissen und der Infragestellung des Erkenntnispiatisnder Wissenschaften, die
das Gesamtwerk Sabatos durchzieht. Die Welt des&lschaften ist die helle
Welt, was nicht im Sinne der Aufklarung zu deutest, isondern eher die
Unfahigkeit zum Ausdruck bringt, auch die dunklet&eind somit die ganze
Wirklichkeit zu erfassen.

Die Botschaft von der Herrschaft des Bosen in delt\die gnostische Lehre also
fungiert als metaphysische Legitimation fir dasatieg Weltbild, das in den
Romanen Sabatos entfaltet wird. Diese gnostischievdih auf die durch die
vielfaltigen Berichte menschlicher Bestialitat unchenschlichen Leidens
implizierte Theodizee-Frage erlaubt es, Kritik andestehenden Verhaltnissen
zu Uben und ist so in ihrer AuRerung Protest gegén heuchlerische
Verheimlichung, wenn nicht gar Unterdrickung densferen Seite der
menschlichen Natur. Die von der gnostischen Denkfigrorgegebene
Entwicklung, die sich in dieser Variante als eiadyrelles Eintauchen in das Bése
ausnimmt, verbunden mit dem Bericht dieses Wissend als die einzig
maogliche Reaktion auf die Negativitdt der Welt préttert: das Wissen um den
Dualismus auf kosmischer wie auf personlicher Ehemedie Offenbarung dieser
Botschatft stellen die Gnosis von Sabatos Romanen da

28350 der Ausdruck irftne| S. 153.

170



DIE ANTIKE LEHRE

7.KAPITEL
CRIPTICA SCRIPTURA: PHILIP Dicks VALIS

PHANTASTISCHE LITERATUR UND GNOSIS

Phantastische Literatur kann, so Robert Galbreatyfgrund ihres
Offenbarungscharakters als Gnosis bezeichnet wéfdeBr gebraucht die
BezeichnungFantastic Literatureals Uberbegriff, der Fantasy, Science Fiction,
Utopie, Gothic Novel und alle weiteren Varianters ddhantastischen umfaf3t, die
- so die Definition von Kathryn Hume - “departureem consensus reality”
darstellerf®

Ausgangspunkt der phantastischen Literatur isAdieahme, dass das Universum
mehr umfal3t als der Mensch weil3, bzw. dass es dashist, als was es erscheint.
Phantastische Literatur hat daher nach Galbreathmeim einen
Offenbarungscharakter, thematisiert die Suche Weidsen und gibt vor, Wissen
oder Ahnung von einer anderen, oftmals transzeedeotler religiosen Realitat
zu vermitteln. Dieses Wissen ist in dem Mal3e erldsals es die Menschen, die
es erfahren, verandert. Erldsend ist es, so Galpraach fur den Leser, der so die
Maglichkeit hat, “a controlled encounter with thidmate” zu erleben.

Galbreath spricht von einer modernen Version voodggnin dem Sinne, dass es
sich auch in der phantastischen Literatur um diterf@farung eines erlésenden
Wissens Uber Transzendenz handelt, d.h. Uber da&s,jemseits der Konsens-
Realitat liegt.

Diese Definition von Gnosis ist fur unseren Kontext allgemein gefal3t. Fir
Galbreath sind der Offenbarungscharakter der Mittgi des Wissens, seine

24\/gl. Galbreath, RoberEantastic Literature as Gnosis. In: Extrapolatidnlournal of science
Fiction and Fantasy. Cent 1988, 29:4, 330-337.

25 Hume, Kathryn: Fantasy and Mimesis: Responsestiitf in Western Literature. New York
and London 1984. S. 24. Der Unterschied dieserndigfin zur einer etwa nach Vax oder Callois,
die von dem Einbruch des Phantastischen in deaghiusgehen, ist nicht zuletzt die Richtung der
Bewegung: in der ersten handelt es sich um eineeBamg nach auf3en, von der (Alltags-) Realitat
hin zum Andern. In der zweiten fuhrt die Bewegumg\Zom Anderen in den Alltag. Wérend also
in der ersten Sichtweise dem BewulRtsein Einblickeein Jenseits gewahrt werden, weshalb
Phantastikauch Utopie und Science-Fiction umfafit, handelsie im zweiten Fall um eine
Verunsicherung des Eigenen, Vertrauten, ohne defiads Verweis, geschweige denn Einblick in
eine andere Realitat verstanden wird. Erst dieriitefh nach Hume erlaubt, eine Verbindung zur
gnostischen Erkenntnis herzustellen: ein “phargelséis” Ereignis wie der Ruf kann hiernach zur
Erkentnis des Pleroma fiihren. Vgl. Vax, Luis: L'tAst la littérature fantastique. Paris 1960;
Callois, Roger: Images, Images... Paris 1966.
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Uberrationale Natur und der soteriologische Aspekscheidend, ohne dass er die
konkreten Inhalte der gnostischen Kosmologie, Aspibiogie und Theologie
berticksichtigt. Dariiber hinaus erscheinen mir disenden Aspekte der
phantastischen Literatur eher zweifelft.

Wenn Literatur allgemein als Alteritats-erfahrurggrachtet werden kann, als eine
“Erdffnung einer anderen Welt jenseits der Alltagklichkeit”?®’, so stellt
insbesondere die phantastische Literatur, so witbr€ath sie definiert, eine
Moglichkeit dar, auf fiktionale und also spieleisc Weise von der
Transzendierung der rationalen Sicht der Dinge andbIn und sich daher auch
mit Religiositat in einem anderen, von theologischigebatten und kirchlichen
Institutionen entfernten Rahmen zu befassen. Weaerdin den Romanen eines
Science-Fiction-Autors wie Philip Dick auf die awmi Gnosis Yalis),?®® die
Menschwerdung Gottes und die judisch-christlichep@3tion von Gott und
Teufel (The Divine Invasion zurtickgegriffen wird, muf3 dies nicht als ein
Glaubensbekenntnis gelesen werden, sondern kaneiraleewul3tes Spiel mit
tradiertem Gedankengut erkannt werden, dessen iBanéarin liegen mag, in
einem anderen, nicht-theologischen Rahmen, dia &itagen nach dem Ursprung
des Bosen und dem Sinn des Daseins zu st&flen.

2 Die erlésende Funktion der Literatur steht durshauder Tradition Eliades, den Galbreath
auch zitiert und der der Lektiire phantastischeerhtur Erkenntnisgehalt zuschreibt. Eliade,
Mircea: Literary Imagination and Religious Strueturin: Apostolos-Cappadona, Diane:
Symbolism, the Sacred, and the Arts. New York, 1985 171-177. Die Zuschreibung der
phantastischen Literatur einer Erkenntnisqualitéé, diese Ansétze auch fur den Kontext der
Untersuchung von Gnosis und Literatur interessaathmn kann selbstverstandlich nicht bei
anderen Definitionen des Phantastischen, wie jemeTodorov, der die Unenscheidbarkeit des
Lesers zwischen Wunderbarem und Unheimlichen zuitediirm fir Phantastik definiert aufrecht
erhalten bleiben. Vgl. Todorov, Tzvedan: Einfiihrunglie phantastische Literatur. Frankfurt/M.
(1970) 1992.

%7 30 definiert H.R. Jauss poetische Alteritéat. JaHsR.: Asthetische Erfahrung und literarische
Hermeneutik. Frankfurt/M. 1982, S. 33. Vgl. N. Mmkburg: “Fiktionale Texte enthalten, als
spezifischen Aspekt von kognitiver Fremdheit, eghdés Mal3 an Unbestimmtheit und erdffnen
damit einen Deutungsspielraum, innerhalb desserRdeipient das Fremde des Textes mit dem
Eigenen in Beziehung setzen muR.” N. Mecklenburgerkulturelle und poetische Alteritat, in:
D. Krusche, A. Wierlacher (Hrsg.): Hermeneutik deemde. Miinchen 1990, S. 80-102, hier S.
91.

288 Eg handelt sich um eine Trilogie: Dick, Philip:Iiéa(1981) New York 1991. Im folgenden Va.
Ders.: The Divine Invasion. New York 1981. DersaeTTransmigration of Timothy Archer. New
York 1982.

289 Galbreath nennt als Beispiel fiir eine religidsefhatik in der Science-Fiction-Literatur auRer
Dick noch folgende Werke: H. Bloom: The Flight tadifer. A gnostic Fantasy. New York 1979;
Doris Lessing: Briefing for a Descent into Hell. WeYork 1971. Dem kodnnte die llluminatus-
Trilogie hinzugefiigt werden, in der die Kabbala #htertext dient: Shea, R./ Wilson, R.:
llluminatus. New York 1975.
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Die Interpretation der Entwicklung des ProtagomstePhilip Dicks Romawalis
als Vollzug der gnostischen Denkfigur soll die Mégkeit geben, diesen Roman
als Beispiel fur den Umgang mit dem Gnostischendér Science-Fiction-
Literatur zu betrachten und die Funktion, die dieserhalb des Spieles zwischen
Fiktion und Offenbarung innehat, zu untersuchen.

DER ROMAN VALIS

In dem vierzehn Kapitel umfassenden Roman la3t sole thematische
Dreiteilung erkennen. In der ersten Einheit wird Beotagonist Horselover Fat
prasentiert. Ein Ereignis, das bereits einige Jaugickliegt, hat sein Leben
markiert und unterscheidet ihn von seiner Umwelh ©safarbener Lichtstrahl
bombardierte ihn Uber acht Stunden mit Informatiprmait heilendem Wissen,
das ihm teilweise unverstandlich war. Fur ihn h#nee sich um eine Begegnung
mit Gott. Fat verfal3t daraufhin einen Traktat. Adlmich wird deutlich, dass Fat
und der Erzéhler, Phil, ein und dieselbe Persod. stie bilden den festen Kern
eines Freundeskreises, in dem hauptsachlich tbetadfische Themen diskutiert
wird.

Die zweite Einheit stellt eine Offnung gegenuber AleRenwelt dar. Die Freunde
erkennen im FilmValis das Wissen, das auch Fat vermittelt wurde, velissblt
wieder. Sie nehmen daraufhin Kontakt mit den Filrmehern, Linda und Eric
Lampton, auf, die ihnen die Prasenz des Erloser&rmien in der Gestalt ihrer
zweijahrigen Tochter Sophia offenbaren. Die Freumglgegnen Sophia, die ihnen
ihre erlésende Botschaft mitteilt: Gott ist im Mehen, der Mensch ist Gott.
Diese Begegnung bewirkt die Heilung von Phils Sapimenie und somit das
Verschwinden von Fat.
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Die dritte Einheit wird durch die Nachricht des Bsdvon Sophia eingeleitet. Die
Personlichkeits-Spaltung tritt wieder ein: Fat masich auf die Suche nach der
neuen Inkarnation des Erlosers. SchlieBlich erfdbinil, dass Linda erneut
schwanger ist: Sie hoffen auf den Erléser. Philbbleu Hause und wartet vor
dem Fernseher auf die Ankunft des Erlosers.

GNOSIS IM ZEITALTER DER | NFORMATION

Wissen nimmt inValis eine zentrale Rolle ein: alles dreht sich um Imfation,
dieser Science-Fiction-Variante von Gnosis, dieogdd alle Merkmale des
erlosenden Wissens der Gnostiker aufweist. Diesessaft, gesendet von einem
undefinierbaren ,Auf3en” in Form eines rosafarbenéchtstrahls, umfal3t in
erster Linie Informationen, die Fats Privatsphaegrdifen: Es enthdllt ihm den
Geburtsfehler seines Sohnes und ruft ihm sein vigége Leben im 2. Jahrhundert
nach Christus in Erinnerung.

Fat, ein Kind seiner Zeit, sammelt daraufhin Infatmnen, um mit Hilfe anderer
Texte seine Erfahrung beschreibbar und somit wedti zu machen. Er liest die
Vorsokratiker und die Tora, fuhrt Gesprache mit Hodiken, Atheisten und
Geisteskranken und versucht, sein Wissen, seinatpriEpiphanie mit dem
Wissen anderer zu verbinden. Dabei gebraucht end@ilder und Terminologie
und verbindet diese aus ihrem Kontext herausgewss@®ruchstiicke in seinen
eigenen theoretischen Exkursen, die deshalb einank ssynkretistischen
Charakter aufweisen. In den Texten von Nag Hanéttieér schlief3lich auf eine
verwandte Weltsicht, weshalb er sich von diesentpdekt an in gnostischen
Termini ausdrickt. Der Leser folgt dieser Entwicldu Fats, die als ein
etappenartiger Erkenntnisprozel3 geschildert wiaddié Information, die ihm mit
einemmal vermittelt wurde erst allmahlich, in Geégbren, Lektire und im
Schreibprozel3 aufbereitet werden kann. In seineaktat, Criptica Scripturg
schreibt Fat in Form von oftmals schwer verstameiic Aphorismen sein Wissen
nieder.

Die Erkenntnis Fats, die durch die Worte Sophiastédtigt wird, stimmt mit den
Inhalten der gnostischen Lehre Uberein. Es harglelh um ein dualistisches
Weltbild, wobei die Welt, das schwarze Gefangnis &rgebnis eines Abfalls
von Gott und Werk eines bosen Demiurgen ist. Esl won dem unerbittlichen
Gesetz durchwaltet und richtet mit seiner Irratidéadie Menschen zugrunde:
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.Man and the world are mutually toxic to anothef¥a 72) Innerweltliche
Erldsung bzw. Erlésung fur die Welt ist auch hiesgeschlossen, was in der
Formel ausgedriickt wird: ,the Empire never ended”:

A Black Iron Prison. This is what the dream refdrte as “the Empire”. He knew it
because, upon seeing the Black Iron Prison, herbeaoynised it. Everyone dwelt in it
without realising it. The Black Iron Prison wasitheorld. (Va 48)

Fats Wissen umfalt kosmologische, anthropologisanhd eschatologische
Erkenntnis und bietet dartber hinaus auch den Rahmm Geschichte zu
interpretieren; die Zerstorung des Tempels vons3em, der Niedergang des
rémischen Imperiums, aber auch die Ermordung vonnkdy und M.L. King
werden aufgrund der Herrschaft des Bdsen in dert Waal gelesen. Auf einer
personlichen Ebene stellt diese Gnosis einmal nehe Antwort auf die
Theodizee-Problematik dar. Die Gesellschaft wirsl @hem allgemeinen Wahn
verfallen dargestellt, und auch Fat findet sich vémankheit und Tod
umschlossen. Anhand der Schicksale zweier Freuadimerden unterschiedliche
Modi der Zerstérung dargestellt, die auch Fat bledidie drogenstchtige Gloria,
deren Selbstmord Fat in eine tiefe Krise sturausitiert die Selbstaufgabe, die
Selbstaufhebung des Individuums, das sich in dehrflachtet:

Gloria unfolded a panorama of total and rentlesslimaas, lapidary in construction. She
had filled in all the details with tools as preciae dental tools. No vacuum existed
anywhere in her account. He could find no errocegt of course for the premise, which
was that anyone hated her, was out to get hersla@dvas worthless in every respect. As
she talked, she began to disappear. He watcheddeit was amazing. Gloria, in her
measured way, talked herself out of existence, vimrdvord. It was rationality at the
service of - well, he thought at the service of meing. Her mind had become one great,
expert eraser. All that really remained now wasthesk; which is to say, her uninhabited
corpse.

She is dead now, he realized that day on the b@daHL3)

Ebenso aussichtslos erweist sich der Fall Shefiysiie ihre Krebserkrankung
einen Lebensinhalt darstellt. Krebs wird somit eils drastisches Bild des Sich-
Verzehrens prasentiert:
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One could not correctly accuse Sherry of enjoyiagcer. Or even wanting to have cancer.
But she believes that cancer lays in the deck afsca front of her, buried somewhere in
the pack; she turned one card over each day, atddze cancer failed to show up. But if

that card is in the pack and you are turning thrdscaver one by one eventually you will

turn the cancer card over, and there it ends. 0Ja 8

Nach zwei miRlungenen Selbstmordversuchen erkeanséhliel3lich in seinem
Wissen die einzige Moglichkeit, Leid und Tod um herum zu akzeptieren:

Although technically he could understand why Shéiag cancer, spiritually he could not.
In fact, Fat could not understand why Christ, tloe 8f God had been crucified. Pain and
suffering made no sense to Fat; he could not fibtid the grand design. Therefore, he
reasoned, the existence of such dreadful afflistipointed to irrationality in the universe,
an affront to reason. (Va 126)

Fat stellt sich in die Tradition der Wissenden, ttiejeder Epoche die wahre
Beschaffenheit der Welt als demiurgisch erkannt simh gegen sie gewehrt
haben. Die Wissenden haben Grund zu jubeln, denwissen um das Jenseits,
das sie erwartet, sobald sie sich der Materie éigtiéaben:

And at night in sleep he had dreamed of a measweleid, wet a void witch was alive.
The void extended and drifted and seemed totallgtgrand yet it possessed personality.
The void expressed delight in seeing Fat, who endreams, had no body; he, like the
boundless void, merely drifted, very slowly; and beuld, in addition hear a faint
humming, like music. Apparently the void communézhthrough this echo, this humming.
[...] Fat had never been so happy in all his (¥ 50)

Sophias Botschaft von der Gottlichkeit des Mensdbestatigt Fats Eingebungen
und verspricht den Wissenden Schutz und Geleieirfeindlichen Welt:

Man is holy, and the true god, the living god, ismhimself. You will not have other gods
but yourselves; the days in which you believed timeo gods end now, they end forever.
(Va 198)
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Formerly you were alone within yourselves; formeylyu were solitary men. Now you
have a companion who never sickens or fails or, gi@s are bonded to the eternal and will
shine like the healing sun itself. (Va 199)

Somit ist Fats Wissen der Natur nach gnostisch immeSder antiken Lehre: Es
kommt von aul3en, bietet eine Erklarung fur Vergahgé, Gegenwart und
Zukunft und ist erlésend. Horselover Fat, die Hégpt in Valis, durchlauft alle
Stationen der gnostischen Denkfigur, vom Ruf bis fum erlésenden Wissen,
zum Jubel des Wissenden.
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ZWISCHEN ERKENNTNIS UND WAHN: ZUM STATUS DES WISSENS

,God is dead,” Nick said. ,They found his carcas2019. Floating out
in space near Alpha.”

»They found the remains of an organism advancedrséthousand
times over than we are,” Charley said. ,,And it evithe could create
habitable worlds and populate them with living erigans, derived from

itself. But that doesn’t prove it was God.”

Our Friends From Frolix B

Horselover Fat, dessen Name die wértliche Ubersgtaion Philip Dick ist>
folgt in seiner Entwicklung der gnostischen Denifigind sieht sich als einen
Wissenden wenn nicht gar Erlosten. Gleichzeitigv@t Beginn des Romans an
klar, und der Erzahler lal3t keine Gelegenheit unggndies zu unterstreichen,
dass Fat geisteskrank ist, bzw. seine “Existent’d& Schizophrenie der Figur
Phil Dick zurtickzufihren ist.

Die Spaltung wird allmahlich eingefuhrt: Wahrena 8ezahler zu Beginn zugibt,
Fat zu sein und in dritter Person zu erzahlen, mor seiner Schilderung
Objektivitat zu verleihen, findet im Laufe der n&tdn Seiten eine zunehmende
Distanzierung statt: Der Erzahler nennt Fat “meiRegund”, schliel3t sich in das
2Wir” der Freunde ein, die sich um Fat Sorgen machend fihrt schlief3lich
Dialoge und Streitgesprache mit ihm.

Die geistige Krankheit wird als Reaktion auf dieaRét prasentiert, als eine
weitere Variante der Selbstzerstérung, neben danlreit und dem Selbstmord.
Schizophrenie kann als ein Wértlichnehmen von x(eeifeln gelesen werden:
Phil/Fat l6scht sich nicht aus wie Gloria, er vézesich nicht wie Sherry,
sondern verdoppelt sich.

Wenn man jedoch die Verbindung zur Gnosis, die iaxtThergestellt wird,
berticksichtigt und die Rolle Fats als eines Gnestilakzeptiert, so gewinnt diese

29 Horselover = Philippos = (Gr.) PferdeliebhabeerBéfreund; Fat = (D.) Dick.
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Spaltung eine andere Dimension: Phils Schizophremikel zum Bild der
Opposition zwischen Wissendem und Unwissendem.

Phil kommentiert Fats Entwicklung, ohne mit Skepsigl Spott zu sparen. Durch
diese Spaltung kommen zwei Perspektiven zu Wow, Bats Entwicklung wird
dargestellt und zugleich durch die Erzahlerkomnrentanisch gebrochen:

I’'m not sure God did anything at all for him; incfan some ways God makes him sicker.
This was a subject on which Fat and | could notagFat was certain that God had healed
him completely. That is not possible. There isne lin thel Chingreading, ,always ill but
never dies.” That fits my friend. (Va 18)

Fats Glaube an Gott macht ihn in den Augen des tieep Phil zum
Anachronismus, der aus diesem Grund in unserer,\dleldie Tendenz aufweist,
Anachronismen zu tilgen, gefahrdet ist. (Vgl. V4 33

Die Spaltung in Phil und Fat unterstreicht ihre Kadementaritat, da sie, gerade
einander bedingen indem sie einander hinterfragehawfheben. Der Skeptiker
kann nur Uberleben, weil er den Wissenden hat, ideseiner Gnosis eine
Uberlebensmoglichkeit gefunden hat, die ihn vor déerzweiflung und
Selbstzerstorung bewahrt. Umgekehrt kann der Wiksenur weil er gespalten
ist, d. h. weil er zugleich eine andere Person Hadiat, die die Rolle des
Skeptikers tbernimmt und zwischen ihm und seinem@invermittelt, zu seiner
Erkenntnis stehef??

Bezeichnend ist jedoch, dass Fats numinose Erfglalsnsolche niemals in Frage
gestellt wird. Der postmodernen Skepsis gemaf wirdRoman niemals Uber
Tatsachen “an sich”, sondern lediglich Gber diesEréitzung der Geschehnisse
gehandelt. Fats subjektive Sicht der Dinge wirdedaticht eine allgemeingultige
Wahrheit entgegengehalten, um sie ad absurdum hterfli Die ironische
Brechung durch den Kommentator, der zugleich drssast, bewirkt, dass Fats
Meinung permanent durch eine andere, ebenfalls salsjektiv markierte
Perspektive kontaminiert und untergraben wird:

291 Konsequenterweise (ibernimmt Phil auch die RolkeEie4hlers/Kommentators und vermittelt
somit auch zwischen Fat und dem Leser.
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He had begun to believe this because for him tlixetse - his universe - was indeed fast
turning into information. Once God started talkioghim he never seemed to stop. | don't
think they report that in the Bible. (Va 23)

Dass es sich um unterschiedliche InterpretatiomerGeéschehnisse handelt, wird
an dem Beispiel der Niederschrift von Fats Wissesdainem Tractatus deutlich:
Der Erzahler spricht von einem Tagebuch und maicht gber Fat lustig: ,His
encounter with God was there on the pages in hisats, not God’s -
handwriting.” (Va 22) Die gnostischen Aussagen Fsgin Selbstverstandnis als
Wissender werden durchgehend konterkariert. Abeh alie Rationalitat Phils
wird durch die Geschehnisse immer wieder als tin®ntlarvt. So findet gerade
dann, wenn keine Zweifel mehr daran bestehen, &dsk verrickt ist, die
Begegnung mit dem Psychiater statt, der sich algef& in Sachen Gnosis
entpuppt und in Phil keinen Patienten, sondernrei@esprachspartner sieht,
dessen Wissen er anerkeffit.

Die Bestatigung von Fatghosis” durch die Aul3enwelt erreicht ihnren Hohepunkt
in der Begegnung mit Sophia. Die Prasenz Sophiadlein der Name ist
bezeichnend - stellt einen eindeutigen Beweis ddrhebt daher jede Ambivalenz
auf. Auf der Handlungsebene manifestiert sich diad&utigkeit durch die
Heilung der Schizophrenie, also durch die Aufhebdeg Gespaltenheit. Doch
auch diese Gewil3heit wird in Frage gestellt: Sofuaomt durch einen Unfall
ums Leben, weshalb ihre goéttliche Natur - wenn ingdr die Wahrhaftigkeit der
ganzen Episode - zweifelhaft erscheint. Die zwinmigen Folge der
Wiederherstellung der Ambivalenz ist die erneutal®pg des Protagonisten in
Phil und Fat.

Die Zweifel, ob Sophia Gott war, fuhren dazu, eiriteres Mal Fat zu
hinterfragen:

It strikes me as an interesting paradox that a Baddan enlightened one - would be
unable to figure out, even after four-and-a-haklirge that he had become enlightened. Fat
had become totally bogged down in his enormous esiegtrying futilely to determine

22 Die rationale Erklarung Phils, Dr. Stone sei eim3@rgewohnlicher Heiler, der sich aus
therapeutischen Griinden auf den Wahn seiner Pettiegimlasse, mindert kaum die Irritation des
Lesers.
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what had happened to him. He resembled more andit«an accident victim than a
Buddha. (Va 122)

Gemessen an der gnostischen Denkfigur betrifftZaezifel nicht die Begegnung
mit dem gottlichen Wissen als solchem, sondernpdigitive Wirkung auf Fat.

Gnosis als plétzliche Erkenntnis wird ihm durchausgjestanden, die Erlésung
jedoch in Frage gestellt. Doch auch diese Skepsrsl wicht konsequent

durchgehalten, wenn am Ende des Romans ausgerehiietugibt, auf der

Suche nach dem Erléser zu sein und sich vornimmgrostischen Sinne “wach
zu bleiben”:

My search kept me at home; | sat before the TMrsety living room. | sat; | waited; |
watched: | kept myself awake. As we have been twidjnally, long ago, to do; | kept my
commission. (Va 228)

Es handelt sich allerdings nicht um das Entlarvesn VvReligiositat als
psychologischer Notwendigkeit bzw. als Ausgeburtesi kranken Hirns oder
Eskapismus. Dies wére eine Eindeutigkeit, die dgerdliche Position der
Rationalitdt unangetastet lieBe und die Beschafggmit der ,Krankheit” zur
Starkung der eigenen Position gebrauchen wirde.Anbivalenz geht jedoch
weiter, keine Position bleibt bestehen: Es handath also nicht um eine
Entlarvung aus einer fixen Position heraus, sondem die Darstellung der
Ambivalenz, des Fehlens einer stabilen Positiomes®eindeutigen Standpunktes,
von der aus die Realitat ,als solche” beschrieberden konnte. Es gibt letztlich
nur verschiedene Positionen, Interpretationsweigen Realitat, die je nach
Situation (und wiederum je nach Betrachter) glaétbbder absurd erscheinen.
Analog dazu hinterfragt auch die - wenig glaubhaftBleuinterpretation von
Geschichte, wie sie inTractatus vollzogen wird, eine naive Auffassung von
Geschichtsschreibung und macht deutlich, dass els wsieniger um eine
Schilderung historischer Tatsachen handelt, sondetmehr um eine Lesart von
Geschichte, eine Frage der Interpretationsmetftide.

293 \/gl. hierzu Robinson, der die gegenwartbezogere aeitkritische Dimension der Science-
Fiction-Literatur hervorhebt. Siehe Robinson, Kinar8ey: The Novels of Philip K. Dick.
University of California, San Diego, Ph. D. 1982 234f.
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Die Beschaftigung mit dem gnostischen Gedankengilt sine Moglichkeit dar,
sich aul3erhalb von kirchlichen Institutionen mitrd@®hanomen der Religiositat
und insbesondere theologischen Fragen zu besdrdftias verneinende
Potential und der Umkehrungsmechanismus der gohbstis
Argumentationsweise erlaubt, sich von jeglichem matismus zu distanzieren
und eine kritische Haltung zu bewahren. Diese Gleslaineiheit wird im Roman
durch die Gesprache Fats mit Sherry oder dem Ki&#roDavid illustriert. Trotz
der intensiven Auseinandersetzung mit dem gnostisdBedankengut wird in
Valis in keinster Weise eine theologische Einsicht pragragin einer Zeit, die
den Zugang zu den unterschiedlichsten religiosetngingen ermdglicht und
auch die geistige Freiheit garantiert, unbefangent diesen Gedanken
umzugehen, wird die Theologie zu einem Gesprachsih@eben anderen.
Obwohl die Freunde iNalis einen Grof3teil ihrer Freizeit mit solchen Gespeich
verbringen, sehen sie darin kaum mehr als einetvetéieib. Die Ambivalenz ist
einmal mehr programmatisch: einerseits machen hg®logischen Gesprache
zwischen den Freunden den Grof3teil des Romans aaugererseits wird die
Beschaftigung mit der Theologie als ein Hobby pnéiset, das lediglich die
Drogen ersetzt:

None of us had a grip on the situation, but welditde a lot of free time to waste in this
fashion. By now the epoch of drug-taking had ended] everyone had begun casting
about for a new obsession. For us the new obsedbimks to Fat, was theology. (Va 29)

Die den Roman durchziehende Ambivalenz schitztewotdeutigen Statements,
so dass durch die Pendelbewegung zwischen erldse@desis und ihrer

ironischen Hinterfragung das Unbehagen bei der ligg8gung mit Religiositat

als solcher ausgedrtickt wird.

DIE IRONISCHE GNOSIS IN VALIS

Die Analyse hat bisher deutlich gemacht, dass dastische Denkfigur ivalis
vom Ruf bis zur Erlésung komplett durchlebt wirahct dass sie lediglich den
einen Pol einer Pendelbewegung darstellt, die fageschlossenheit im Sinne
von Eindeutigkeit verneint. Die Gespaltenheit inilPbnd Fat und die
Pendelbewegung zwischen den zwei PerspektivergdaeticRoman nahrt, kann als
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eine (post)moderne Umsetzung des “Schwebens zwisolvei Extremen”, des
Konzepts der romantischen Ironie entsprechend eelagrderf’* Novalis sieht
in der romantischen Ironie die pendelartige Bewegguder kinstlerischen
Einbildungskraft zwischen Realem und Imaginarera,idider ewigen Bewegung
verbindet, ohne gebunden zu sein:

Frei sein ist die Tendenz des Ich - das Vermogeirefr sein ist die produktive Imagination
- Harmonie ist die Bedingung ihrer Tatigkeit - deSchwebens, zwischen
Entgegengesetztem. [...] Alles Sein, Sein Uberhastphicht als Freisein - schweben
zwischen Extremen, die notwendig zu vereinigen aotvendig zu trennen sind. Aus
diesem Lichtpunkt des Schwebens stromt alle Réait& - in ihm ist alles enthalten -
Objekt und Subjekt sind durch ihn, nicht er durigf¥

Das Motiv der Schizophrenie, wie es Walis gebraucht wird, kann wegen der
ironischen Durchbrechung kaum als Verweis auf dasiantische Wahn-

Paradigma im Sinne der Erkenntnis einer inneren Méhverstanden werden.
Statt dessen stellt es eine Umsetzung und zugRaclkalisierung des poetischen
Prinzips der romantischen Ironie dar: Valis wird durch die programmatische
Ambivalenz die Unterscheidungsmadglichkeit zwisch¢ahrheit und Wahn aul3er
Kraft gesetzf® Vergleicht man Valis mit einem klassischen Werk der
romantischen Ironie, Hoffmann&ter Murr, wird die Radikalisierung durch das
Bild der Schizophrenie deutlich. Auch dort werdemei Perspektiven, die des
Gelehrten und die des Katers, gegentibergestadltimtiem sie sich abwechseln,
einander standig aufheben. In dem Bild der Schimph jedoch ist die ironische
Kommentierung immer auch Selbsthinterfragung, sesddie Integritat des

Subjektes als solche aufgehoben wird.

294 Zum Begriff der romantischen Ironie siehe BehEmst: Ironie und literarische Moderne.
Paderborn, Miinchen, Wien, Zirich 1997.

2% Novalis: Lichtpunkt des Schwebens. In: Werke. Hragd kommentiert von G. Schulz.
Miinchen 1969. S. 309, Nr. 58.

2% Galbreath spricht von absurder Ironie, durch di¢etscheidungskategorien auRer Kraft gesetzt
werden: “The ending is not simply an either/or cleobetween reality and illusion, sanity and
insanity, nor is it a balancing of opposites. Qigtiacross these categories is the additional
dimension of absurdist irony.” Galbreath, Robe&alvation-Knowledge: Ironic Gnosticism in
Valis and The Flight to Lucifer. In: Wolfe, Gary ($4).): Science Fiction Dialogues. Chicago
1982. S. 115-132. Hier S. 123. Der UnterschiedtliegE. in der Tatsache, dal} bei der
romantischen Ironie die Pole bestehen bleiben, di¢r. Positionen, Kategorien, Perspektiven
bleiben durchaus vorhanden, doch sind eben niobeetig.
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Dem Romantext wird der gesamikraktatus hinzugefligt. Diese angeblich
aul3erfiktionale Wiederholung d¥gissensn Verbindung mit der Kurzbiographie,
die der Ausgabe beigefugt ist und die den Romahstof ein personliches
mystisches Erlebnis des Autors Philip Dick zurtkfiiverstarken den Verweis
auf die auRertextuelle Realifdf. Der Text, und mifTextist das gesamte Buch
gemeint, prasentiert sich somit zwischen Fiktiond u®ffenbarungstext®
wodurch die Ambivalenz, mit der die Romanhelden enad auf den Leser
Ubertragen wird. Die autoreferentiellen AuRerungenerhalb des Romans
bestétigen diese Lesart. So beginnt Kapitel 7 mgra Kommentar des Erzahlers,
der sich eindeutig auf Fat bezieht, im Nachsataghdzu einem autoreferentiellen
Statement wird: “You can understand why Fat no éonknew the difference
between fantasy and divine revelatioassuming there is a difference, which has
never been establishédVa 101, Markierung A.R.)

Hier wird das Motiv aufgegriffen, das zu Beginn d&omans, bei der
Selbstbezeichung des Erzéhlers, eingefuhrt wordemn % am by profession, a
science fiction writer. | deal in fantasies. Myelik a fantasy.” (Va 12)

Auch diese Wende kann mit dem Konzept der romdmisdronie in Verbindung
gebracht werden. Schlegel zufolge kommt es darauf sich zwischen
“Selbstschopfung und Selbstvernichtung” frei zu egen (Athenaum Nr. 51),
und Solger definiert die romantische Ironie als&ithng und Zerstérung zugleich
im kuanstlerischen Prozef3: “Nun kann die Kunst, schdem sie das Dasein
bildet, es mit bestandiger Ironie bestandig aufidsed zugleich in das Wesen der
Idee zuriickfiihren?®®

297 Ubernimmt man unreflektiert den Hinweis auf dietéhiographie, sieht man in dem Roman
lediglich einen Versuch des Autors, seine aulRertdlidbe Erfahrung zu verarbeiten, und nicht
eine literarische Inszenierung der Aufhebung deen@e zwischen Fiktion und Realitat. So etwa
Galbreath: “Gnosticism functions in it not only awehicle of satire but also as an interpretative
structure which enables Dick to come to terms wlith personal experience underlying the novel
[...]". Galbreath, Ironic Gnosticism, a.a.0., S51Vgl. ebenfalls 121f.

% Galbreath pragt den Terminus “revelation-fictiontn das bewufte Spiel zwischen Fiktion und
“Wabhrheit” in Valis zu bezeichnen. Er macht es jedoch an der Exeg#isisich in der Manier
gnostischer Offenbarungstexte prasentiert, festniadt in der Verbindung von Autobiographie
und Roman, Text und Exegesis. Galbrelatinic Gnosticism, a.a.0O., S. 116f.

29 Karl Wilhelm Ferdinand Solger: “Ironie, der alle®rnichtende Blick.” Aus: Ervin. Vier
Gesprache Uber das Schone und die Kunst. Hrsgeungeleitet von R. Kurtz. Berlin 1907, S.
387-395.

184



DIE ANTIKE LEHRE

Techniken der Desillusionierung und Hinterfragunghbpematisieren in Werken
wie der Gestiefelte Katewon Tieck die Unterscheidung zwischen Realitat und
Schein und betonen so die Fiktionalitat des Werttesn: “Ich sage dir, wer nicht
den Mut hat, die Ideen selbst in ihrer ganzen Megéhkeit und Nichtigkeit
aufzufassen, der ist wenigstens fiir die Kunst verl3®®

Bei der Betonung der Analogie zur romantischen i&odarf jedoch ein
wesentlicher Unterschied nicht aul3er acht bleillomantische Ironie steht im
Paradigma der Romantik als Mittel flr Erkenntnigir Schlegel wird durch die
Ironie “die Transzendentalphilosophie zu Transzatalpoesie, d.h. zu einer
Poesie, die Uber das Irdische hinaus das Tor zuemdlichen 6ffnet®®* Novalis
spricht von der Ironie als “Medium eines allumfasten Geistes”, Solger von
einem “alles Uberschauenden Blick”. Malis wird der Mechanismus der
Ambivalenz, des Schwebens beibehalten, doch dieapdsition, von der aus
dieses Schweben betrachtet wird und “das Ganzel3enverden kann - die
Erkenntnis des romantischen Dichters -, wird insdiepostmodernen Variante
verneint. Die einzige “Einsicht” ist die, dass dendelbewegung nicht aufhort,
die Ambivalenz nicht aufgehoben, sondern auf deset.@bertragen wird.

Valis handelt also nicht nur von der Unmdglichkeit dertéyscheidung zwischen
Erleuchtung und Halluzination, Wissen und Wahngdeon prasentiert sich selber,
im Gestus der Offenbarung, als Beispiel fur die Jghchkeit der
Unterscheidung zwischen Wirklichkeit und Fiktion.a® Gnostische, als
gnostische Denkfigur im Text nachweisbar, stelltn deinen Pol der
Pendelbewegung dar, die nach dem Prinzip der raschen Ironie dieses
Schweben ermdglicht, und steht somit flr eine Mibdeit, aul3erhalb kirchlicher
Institutionen und jedes Dogmatismus eine individuBrfahrung von Religiositat
zu thematisieren.

S9Epd., S. 388.
301 30 die Beschreibung von Hoffmeister, Gerhart : tBehe und europaische Romantik. Stuttgart,
1990. S. 133.
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8. KAPITEL
ZWISCHEN ERLOSUNG UND KATZE : FRANZ KAFKAS ROMANE DER
PROZESSUND DAS SCHLOSS

Richtiges Auffassen einer Sache und
MiRverstehen der (gleichen Sache
schlieRen einander nicht vollstandig aus.

Der Prozefl}

ZUR EINSTIMMUNG : RELIGIONSPHILOSOPHISCHE FORSCHUNGSANSATZE

In den Werken Kafkas und besonders in seinen Bdtragen und Oktavheften
findet sich eine intensive Auseinandersetzung merereligiosen Thematik, die -
obgleich sie kaum als Glaubensbekenntnis zu einakreten Religion gelesen

werden kann - doch als ein bestimmter Umgang mieoltgischen
Fragestellungen eine religionswissenschaftliche ek#nichung geradezu
provoziert:®?

Die religionsphilosophische Kafka-Forschung blickif eine lange Tradition
zuriick, die mit Max Brods stark biographisch angee Interpretationen des
Kafkaschen Werkes beginnt. Max Brod behauptetek&akei ein Zionist und
nannte ihn einen “Erneuerer des jiidischen Glaub®i&’on dem Konzept einer
positiven Theologie im Sinne Brods sich abwendeedireten mehrere Forscher
die These einer negativen Theologie. Hier wird l€afikk den Kontext des

32 Max Brod gab dieser Provokation anscheinend nat$,er die Aphorismen betitelte:
“Betrachtungen tber Siinde, Leid, Hoffnrung und dahren Weg”.

393 Max Brod: Franz Kafkas Glauben. Frankfurt/M. 1988 problematischen Deutungsversuche
Brods wurden in der spateren Kafka-Forschung sthriisiert. Einen Uberblick der
religionswissenschaftlichen Deutungsansatze bigtesche, Dietrich: Kafka und Kafka-Deutung:
die problematische Interaktion. Miinchen 1974. $-186. Siehe auch die kritische Bibliographie
von Beiken, Peter U.: Franz Kafka. Eine kritischiefihrung in die Forschung. Frankfurt/M.1974.
S. 176- 225.
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judischen (Hans Joachim Schoeps), des christlithekachen (Rocheford,
Klossowski) oder des kalvinistischen (Giinther Asdléglaubens situiert. Ries’
Analyse widmet sich den Parallelen zu Kierkegaand iietzsche und stellt
somit Kafka in eine Tradition negativer Theologde in der Erfahrung von
Transzendenz als Terror gipfélf. Neben jenen Forschungsansétzen, die Kafka
und sein Werk einer Religion zuschreiben, werderrsieghe unternommen,
einzelne Motive des Werkes religios zu deuten. Szrden z.B. der Jager
Gracchus oder Gregor Samsa zur Christusfiguristili§Gordon, Ruhleder). Eine
besondere Forschungsrichtung stellen jene Studierda in Kafkas Werken eine
Kritik der normativen, institutionalisierten Relagien sehen und sie in die Nahe
der Kabbala riickéf® oder auch tiber die lurianische Kabbala mit der SBnim
Verbindung bringen. Zu erwdhnen ware hier die ®wdin Erich Heller, der die
Theologie Kafkas in den Kontext gnostisch-manicttiss Tradition stellt®® der
Ansatz von Walther Sokel, der die Position Kafkaweamd der Aphorismen
zwischen Gnosis und Kabbala lokalisi&tpder Josephine Donnovan, der einige
Passagen aus Kafkas Romanen, vor allem ausRtezel} als Illustration der
gnostischen Ziige existentialistischer Literatundie®®

304 Ries, Wiedbrecht: Transzendenz als Terror. Eifigioeswissenschaftliche Studie tber Franz
Kafka. Heidelberg 1977.

305 Grétzinger, K. E: Kafka und die Kabbala. FrankiMrt 1992. Grétzinger, Karl Erich / Mosés,
Stéphane / Zimmermann, Hans Dieter (Hsg.): Kafkd das Judentum. Frankfurt/M. 1987;
Bloom, Harold: Kafka, Freud, Scholem. Frankfurt/kB90 (1987); Strauss, Walter A.: On the
Threshold of a New Kabbalah. Kafka’ s Later Talew York, Bern, Frankfurt/M., Paris 1988.

3% Heller, Erich: The Castle. A Company of Gnosticnibms (1974) In: Bloom, Harold (Hrsg.):
Franz Kafka’ sThe CastleNew York, New Haven, Philadelphia 1988. S. 81-10éller deklariert
eher, als daR er sie begriinden wiirde, eine Ahmlitivon Das Schlofmit dem manichaischen
Welthild und baut eine Opposition zwischen derténsn Welt des Werks und der Person des
Schriftstellers auf: “Only a mind keeping aliveahleast one of its recesses the memory of a place
where the soul is truly at home is able to contexepivith such creative vigour the struggles of a
man lost in a hostile land; and only an immensftgaodness can be so helpessly overcome by the
vision of the worst of all possible worlds.” S. 104

307 Sokel, W. H.: Zwischen Gnosis und Jehovah. ZuiigR®is-Problematik Franz Kafkas. In:
Wilhelm Emrich / Bernd Goldmann (Hrsg.): Franz-Kaf8ymposium 1983. Mainz 1985. S. 37-
80. Zentrale Stellung in der Argumentation Sokdlemt die Feststellung einer Gespaltenheit
Kafkas zwischen dem “judischen Gesetz”, also Ftatziungsgebot, Tradition usw., und seinem
Schreiben ein; diese Opposition findet er in derhdjsmen und den Tagebilchern sowie den
Briefen dokumentiert und stellt daraufhin eine Axgaé zum gnostischen Dualismus her. Er betont
die religiése Dimension des Schreibens fir Kafkad spricht von einem “Kult der Literatur”,
einer “Kunstreligion”.

3% Donnovan, J.: a.a.0. Donnovan gehért zu den wariigferaturkritikern, die eine Verbindung
zwischen dem Kafkaschen Werk und der gnostischénelleerstellen und dabei rein innertextuell
argumentieren, also keine Aussagen Uber die Resitgioder Person des Schriftstellers machen
und ihre Thesen nicht durch biographisches Matetiaintermauern suchen.
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Die religiose Einstellung Kafkas ist - mit wenigé&tusnahmen - Gegenstand
dieser Forschungsrichtung, die einfache Zuschregéurbis hin zu komplizierten
spekulativen Gebilden anstrengt. Zu diesem Zwecld&rein erster Linie Texte
herangezogen, die als autobiographische Zeugnissertet werden wie die
Tagebucheintrage, die Aphorismen und Oktavhefte wmd allem die Briefe.

Dabei wird oftmals der fiktionale Charakter jenech8ften nicht bedacht;

vielmehr werden sie als Beweismaterial oder “Sd@lisfur das “literarische”

Werk verwendet.

In dieser Untersuchung soll das Gnostische als l€orestante im Werk Kafkas
gelesen werden, wobei sich unter diesem Gesichtspeine Verbindung der
Werkkomplexe, d.h. der Aphorismen, der Erzahlunged der Romane ergibt.
Die religités-philosophischen Gedankenspiele der okigimen lassen sich zum
grof3ten Teil, so die These, auf jene Vorstellunges Gnostischen zurtickfuhren,
die ebenso den theoretischen Hintergrund der Ermgbh darstellen, so dass die
Erzahlungen als Inszenierung und lllustration déeriatik der Aphorismen
gelesen werden kénnen. Dieser Annahme folgendesodl Verknipfung der in
den Aphorismen vertretenen Positionen mit den ¢baratischen Merkmalen des
Erzahlwerkes vorgenommen und der Beziehung diesesitithen zu
Vorstellungen des Gnostischen nachgegangen werden.

In den Aphorismen und Erzéhlungen finden sich jeédaudcht lediglich
theologische Fragestellungen, sondern es wird éarilmaus der Umgang mit
Religiositat thematisiert. Auf diese Meta-Positionsoll aufmerksam gemacht
werden, da sie, als die Formulierung einer Poegikstanden, einen mdglichen
Interpretationsrahmen flr die Romane liefern.

Anhand der Analyse der RomaBer ProzelRund Das Schlofsoll anschliel3end
gezeigt werden, wie hier diese in dem restlichezéiBlkverk vereinzelt auftretende
Elemente erneut aufgegriffen und zusammengefuhrdeve Es handelt sich, wie
zu zeigen sein wird, um eine Verkettung der dasa@éserk auszeichnenden
Vorstellungen, die somit im Sinne einer teleologe&st Bewegung “zu Ende
gedacht werden”. Die Art der Verkettung ist die atudie gnostische Denkfigur
vorgegebene.
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APHORISMEN UND ERZAHLUNGEN

Die Analyse der Aphorismen sollte die Tatsache desightigen, dass der
Aphorismus per definitionem den fragmentarischear@kier der Aussagen zum
Programm erhebf® Es handelt sich um Einblicke, Momentaufnahmen,
Denkanregungen, die nicht weiter ausgefiihrt weroheheine gewisse Autonomie
beansprucheft’ Dieser unsystematisierte, fragmentarische Charaliét zu,
dass Aphorismen als Kaleidoskop funktionieren: jaclm Auswahl und
Kombination ergibt sich beim Lesen ein anderes .Bilkaher wird der
Konstruktionscharakter der Lektire weit mehr alsdier traditionellen linearen
Erzahlform, wie etwa einer Erzahlung oder eines Rusndeutlich*

Vorstellungen des Gnostischen
1. Dualismus: Innere Zerrissenheit

Der einzige positive Glaube, der als solcher in Aphorismen thematisiert wird,
ist der Glaube an “etwas Unzerstérbares” im Mensclid 34, 35) Ohne diesen
Glauben kann der Mensch nicht leben, und doch stkeinicht uneingeschrankt
beglickend zu sein, da die Gliicksmdglichkeit, wseheildt, darin besteht, “An
das Unzerstérbare in sich [zu] glauben und niciat flam zu streben”. Daraus laR3t
sich folgern, dass dieses Unzerstorbare eine Aomggkraft besitzt, der
nachzugeben die “vollkommene Glicksmaoglichkeit”st@rt. Eine Begrindung

39 Richard Gray stellt in seiner sehr informativeudi¢ Kafka in die deutsch-dstereichische
Tradition des Aphorismus um die Jahrhundertwendd arinnert an die Tatsache, dal3 der
Aphorismus als Gattung immer Ablehnung von Totgli&blehnung einer einzelnen, “absoluten”
Perspektive und die Favorisierung einer oszillidemSichtweise darstellt. Vgl. Gray, Richard T.:
Constructive  Destruction. Kafka’ s Aphorism: Liteya Tradition and Literary
Transformation.Tubingen 1987. S. 134f., 150.

310 5okel zufolge entspricht die Literaturgattung deshorismus einer Thematik, die sich einer
ausfuhrlichen Darstellung entzieht: “Eine Religider Kunst wurde Kunst eines religiésen und
metaphysischen Denkens, welches, weit entferntjgder Systematik, in Einklang steht mit der
Literaturgattung des Aphorismus, wie er von Liclienry zu Nietzsche und Karl Kraus eine Denk-
und  Schreibtradition formt, die diese Kurzform alsversuchende VorstoRe,
Augenblickserleuchtungen und Kontaktaufnahmen mireWahrheit erscheinen 1aR3t, die in ihrer
Totalitat nie erfal3t, geschweige denn formuliertdea kann.” Sokel, a.a.O., S. 54f.

311 Interessanterweise haben wir in Kafka einen Swsteifer, der seine Romane ebenfalls in
fragmentarischer Form hinterlie3, so daf3 es sich aier um offene Werke handelt.
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fur dieses Paradoxon mag in der doppelten NatuMizschen liegen, wie sie in
folgendem oft zitierten Aphorismus dargelegt wird:

Er ist ein freier und gesicherter Birger der Edkmn er ist an eine Kette gelegt, die lang
genug ist, um ihm alle irdischen Raume frei zu gelb@d doch nur so lang, dass nichts ihn
Uber die Grenzen der Erde reiRen kann. Gleichzeibigr ist er auch ein freier und
gesicherter BUrger des Himmels, denn er ist auatiranahnlich berechnete Himmelskette
gelegt. Will er nun auf die Erde, drosselt ihn dhsband des Himmels, will er in den
Himmel, jenes der Erde. Und trotzdem hat er die IMbgeit und fuhlt es; ja er weigert
sich sogar, das Ganze auf einen Fehler bei damnefstsselung zuriickzufiihren. (H 35)

Man hat in dieser Aussage Kafkas eine Diagnoseesgiersonlichen Lage
gesehen, als einer zwischen Schreiben und Fangfipajtenen Existeriz® Wie
auch immer die autobiographische Korrespondenzream hier interessiert, dass
diese innere Gespaltenheit in Termini einer kosgisthen Opposition
dargestellt wird und somit Analogien zur gnostisthnthropologie mit ihrer
Vorstellung eines inneren Dualismus zwischen eingdittlichen, jenseitigen
Funken und dem irdischen Leib und seiner Seele estwdie wiederum die
mikrokosmische Entsprechung eines kosmischen Dunatiglarstellt.

2. Das menschliche Dasein

Das irdische Dasein entspricht in der gnostischeankologie der Gespaltenheit
zwischen Himmel und Erde und hat zum Ergebnis, diaésder Mensch in dieser
Welt nicht heimisch fiihlt. Dieses Gefuhl der Unshkchkeit in der Welt findet
in den Aphorismen an mehreren Stellen Ausdruckniénwieder wird mich die
Enge bedricken.” (H 83) “Dieses Gefuhl: ‘hier amkarh nicht’ - und gleich die
wogende, tragende Flut um sich fuhlen!” (H 36) ‘MNisie sind ausgewandert,
sondern du.” (H 83)

312 Dje zitation der Werke Franz Kafkas erfolgt aulyémden Ausgaben. (Es wurden die in der
Forschung ublichen Abkurzungen verwendet.) B: Besbhng eines Kampfes. Frankfurt/M.
1976. E: Die Erzahlungen. Originalfassung. (Hermd¥pger) Frankfurt/M. 1988. H:
Hochzeitsvorbereitungen auf dem Lande. Frankfurl/®B83. P: Der Prozel3. Frankfurt/M. 1979. S:
Das SchloR3. Frankfurt/M. 1968. V: Der Verschollekatische Ausgabe. Frankfurt/M. 1996.
#3vgl. Sokel, a.a.0., S. 56ff.
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Die Kafkasche Beschreibung der Situation des Mesrsch der Welt als einem
vorubergehender Aufenthalt in einer ungastlichen gelboung kommt dem
Weltempfinden, wie es in den gnostischen Textegedigickt wird, sehr nahe.

Im Erzéhlwerk scheint die Analogie hierzu das zetMotiv des Fremden zu
sein. Beinahe durchgehend im Erzahlwerk KafkadiestPerspektive, von der aus
das Geschehen geschildert wird, die eines Aul3esrstiein. Das Fremdsein kann
verschiedene Formen annehmen: Oftmals handelt ¢bs 18n einen aus der
Fremde Stammenden wie der Européer in der Wiskehakale und Arabeder
Kaufmann aus der Stadt Der Dorfschullehrey der Forschungsreisende in der
langeren Erzéhluntn der Strafkolonieoder in der extremen Form des Lebenden
unter den Toten iBei den Toten zu Gadh anderen Fallen bedeutet Fremdsein
eine Entfremdung von seinesgleichen wie bei Gr&gonsa irDie Verwandlung
der, vom Beruf her Reisender, durch seine “Verwamgll auch innerhalb des
familiaren Rahmens zum Fremden wird. Seiner urgpictimen Umgebung
entfremdet ist auch der Sohn vor dem vaterlichensHa Heimkehr “Je langer
man vor der Tur zdgert, desto fremder wird man.24@8), der Affe inBericht fur
eine Akademi@der der Hund in deRorschungen eines Hundesie folgendes
Zitat illustrieren soll :

Wenn ich jetzt zuriickdenke und die Zeiten mir zirife, da ich noch inmitten der
Hundeschaft lebte, teilnahm an allem, was sie bekg&irp ein Hund unter Hunden, finde
ich bei ndherem Zusehn doch, dass hier seit jetveasenicht stimmte, eine kleine
Bruchstelle vorhanden war, ein leichtes Unbehageiitien der ehrwirdigsten volklichen
Veranstaltungen mich befiel, ja manchmal selbst viertrauten Kreise, nein, nicht
manchmal, sondern sehr oft, der blof3e Anblick eiméslieben Mithundes, der blof3e
Anblick, irgendwie neu gesehn, mich verlegen, exsdken, hilflos, ja mich verzweifelt
machte. (E 411)

Diese “kleine Bruchstelle”, die auf eine bestimm$chtweise der Dinge
zuruckgefuhrt wird (“irgendwie neu gesehn”) und der das Individuum
verzweifeln kann, wird oftmals in den Erzahlungeih dem Motiv des Kinstlers
ausgedruckt: Josefine, der Trapezkinstler odeHdegerkunstler sind Beispiele
fur die Erfahrung des Bruchs zwischen dem Individuund seiner Umwelt,
Figuren, deren Kunst unzeitgemal® erscheint und den AufRenwelt nicht
gewdurdigt oder verstanden wird:
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Und wenn einmal in der Zeit ein MiZigganger steblib, sich Gber die alte Ziffer lustig

machte und von Schwindel sprach, so war das iredieSinn die dimmste Lige, welche
Gleichgiiltigkeit und eingeborene Bosartigkeit atén konnte, denn nicht der
Hungerklnstler betrog, er arbeitete ehrlich, alherVidelt betrog ihn um seinen Lohn. (E
402)

3. Kenoma

In den Aphorismen wird die fir den Menschen feicitd Beschaffenheit dieser
Welt hervorgehoben, fir die er, im Gegensatz zudis@inen Glauben, keine
Verantwortung tragt, sondern in die er “hineingef@ot wurde. Durch die Wahl
des Verbs “verirren” in folgendem Aphorismus wirde dlrrgarten-artige
Beschaffenheit der Welt sowie auch die Ziellosigkand Passivitat des
Menschen, der in ihr lebt, ausgedrickt: “Zersttkénnen wir diese Welt nicht,
denn wir haben sie nicht als etwas Selbstandigiegbaut, sondern haben uns in
sie verirrt.” (H 80)

In den Erzéhlungen verirren sich die Menschen imwieder in unibersichtliche,
meist finstere, schmutzige und ungastliche Rauraetigheit findet sich in diesen
Beschreibungen nicht, und die sparlichen Landssbhesichreibungen wirken
befremdlich und  beklemmend, wie etwa in dem Fragmen
Hochzeitsvorbereitungen auf dem Lande

Der Zug fuhr an, verschwand wie eine lange Schighetd hinter den Pappeln jenseits der
Gleise war die Masse der Gegend, dass es den Adeta. 3Var es ein dunkler Durchblick
oder war es ein Wald, war es ein Teich oder einsHau dem die Menschen schon
schliefen, war es ein Kirchturm oder eine Schlukischen den Hugeln; niemand durfte
sich dorthin wagen, wer aber konnte sich zuriickh&lt(H 21)

Die Bevolkerung der Welt entspricht durchaus ilwergebung und erinnert stark
an die antiken Beschreibungen der Mitmenschen desstfkers®* Werden die
Mitmenschen in diesen Erzéhlungen dargestellt,asmélt es sich um eine trage,

314vgl. Die Beschreibungen des Kenoma in dem KagpitelMythologie der Gnosis.
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desinteressierte Menschenmasse oder um mif3gebiidBtgduen: “stumpfsinnig
und breitmaulig” ist der Verurteilte ider Strafkolonie und Gber den kleinen
Sohn der Vermieterin iBlumfeldheif3t es:

Ein Ebenbild seiner Mutter. Keine HaRlichkeit deltef ist in diesem Kindergesicht
vergessen worden. Krummbeinig, die Hande in dereht@schen steht er dort und faucht,
weil er schon jetzt einen Kropf hat und nur schtam holen kann. (E 232)

Gestorte  Kommunikation und  MilBverstandnisse  kermrein  den
zwischenmenschlichen Umgang in der kafkaschen Wileds ist das Thema der
kurzen SkizzeEine alltagliche Verwirrung in der das MiRverstéandnis als
prinzipieller Mechanismus in Raum und Zeit projizievird. Entsprechend sind
die Schwierigkeiten des Individuums, sich in die¥&elt zu orientieren und
zurechtzufinden. So wird inDer Heizer (und weiter ausgefihrt irDer
Verscholleng fur Karl Roiman das Schiff, das Haus seines @hasig oder ein
Lokal zu einem Irrgarten, in dem er sich auf dect&unach einem nicht klar
definiertem Ziel immer wieder hoffnungslos verirrt:

Da der Gang kein Ende nehmen wollte, nirgends eister einen Ausblick gab, weder in
der H6he noch in der Tiefe sich etwas rihrte, da&larl schon daran, er gehe immerfort
im gleichen Kreisgang in der Rund und hoffte schaie, offene Tlre seines Zimmers
vielleicht wieder zu finden, aber weder sie nock G@alander kehrte wieder. (V 79)

Die Ungastlichkeit und Feindlichkeit der Welt wiid den Aphorismen, der
gnostischen Kosmologie entsprechend, auf die nepdtiatur des Irdischen
zuruckgefuhrt. Die Auseinandersetzung mit dem weasejls als das Bose
angesehen wird ist notwendig fur die eigene Entluiay

Es gibt nichts anderes als eine geistige Welt; wiasinnliche Welt nennen, ist das Bdse
in der geistigen, und was wir bdse nennen, isteine Notwendigkeit eines Augenblicks
unserer ewigen Entwicklung. (H 34)

Das Bose erscheint in den Aphorismen nicht als détrege des Glaubens,
sondern, und dies ist vielleicht das Moment, datk&am meisten in die Nahe
der gnostischen Lehre rickt, als ein Frage von #&Vissiber die wahre
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Beschaffenheit dieser Welt. Das Bose wird fur deisséhden zur Realitat der
Welt;

Es kann ein Wissen von dem Teuflischen geben, ledieen Glauben daran, denn mehr
Teuflisches, als da ist, gibt es nicht. (H 39)

Wenn man einmal das Bése bei sich aufgenommenvéidgngt es nicht mehr, dass man
ihm glaube.

Die Hintergedanken, mit denen du das Bése in diniaumst, sind nicht die deinen,
sondern die des Bosen. (H 62)

Dieses Bdse verfuihrt den Menschen, seine Waffelest Betrug, worauf die
Unmaoglichkeit der Unterscheidung zwischen Gut ugddBzurickgefihrt wird:

Das Teuflische nimmt manchmal das Aussehen desnGuteoder verkdrpert sich sogar
vollstandig in ihm. (H 56)

Es gibt Uberraschungen des Bosen. Plotzlich weeslatich um und sagt: ‘Du hast mich
mildverstanden’, und es ist vielleicht wirklich d0as Bdse verwandelt sich in deine
Lippen, a3t sich von deinen Zahnen benagen undlemitneuen Lippen - keine friheren
schmiegten sich dir noch folgsamer ans Gebil? esstridu zu deinem eigenen Staunen das
gute Wort aus. (H 56)

Oft wird das Bose mit dem Paradigma der Sexualigibunden, die somit zu
seinem Ausdruck wird, als eine weitere “List” ersictt:

Eines der wirksamsten Verfihrungsmittel des Bésedie Aufforderung zum Kampf.

Es ist wie der Kampf mit Frauen, der im Bett en¢idt30)

Das Verfihrungsmittel dieser Welt sowie das Zeicden Birgschaft dafir, dass diese
Welt nur ein Ubergang ist, ist das gleiche. Mit Reclenn nur so kann uns diese Welt
verfihren und es entspricht der Wahrheit. Das B8uhfite ist aber, dass wir nach
gegliickter Verfuihrung die Blrgschaft vergessen ameigentlich das Gute uns ins Bose,
der Blick der Frau in ihr Bett gelockt hat. (H 40)
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In folgendem Aphorismus wird, in Anspielung auf diblische Episode von Lot
und seiner Frau, die Unkenntnis der Wahrheit auferei Befehl Jahwes
zuruckgefuhrt, der somit die Rolle des bésen Sa@péinnimmt, die ihm schon
die Gnostiker zugeschrieben haben:

Kannst du denn etwas anderes kennen als Betrug® #&ifimal der Betrug vernichtet,
darfst du ja nicht hinsehen oder wirst zur SalzsguH 40)

4. Pleroma

Der gnostischen Lehre entsprechend ist die posiedt radikal jenseitig und
daher nicht in dieser Welt sichtbar. Die einzigerbiiedung zu ihr ist die
Tatsache, dass der Mensch sich in der bestehendémléht heimisch fuhlt. Das
Leiden an der Welt wird daher in den Aphorismendaiseinzige Verweis auf ein
Jenseits dargestellt:

Das Leiden ist das positive Element dieser Welgsjast die einzige Verbindung zwischen
dieser Welt und dem Positiven.

Nur hier ist Leiden Leiden. Nicht so, als ob di@lehe hier leiden, anderswo wegen dieses
Leidens erhort werden sollen, sondern so, dassadasin dieser Welt leiden heif3t, in einer
anderen Welt, unverandert und nur befreit von sei@egensatz, Seligkeit ist. ( H 39)

Somit wird der Glaube an ein Jenseits formulied angleich der Zugang, das
Wissen um den Weg als unerreichbar prasentieraniieren Texten wird der
Versuch unternommen, die Ahnung eines jenseitigeéasin Worte zu fassen:

An diesem Ort war ich noch niemals: Anders geht Aliem, blendender als die Sonne
strahlt neben ihr ein Stern. (H 31)

In welcher Gegend ist es? Ich kenne sie nicht.sAdlatspricht dort einander, sanft geht
alles ineinander Uber. Ich weil3, dass diese Geggeddwo ist, ich sehe sie sogar, aber ich
weil3 nicht wo sie ist, und ich kann mich ihr niddhern. (H 239)

Die Aporie, dieses Jenseits auf keinem “irdischeWwég erreichen zu kénnen,
wird immer wieder neu formuliert: “Es gibt nur etiel, keinen Weg. Was wir
Weg nennen, ist Zdégern.” (H 220) Ahnlich heit eshaweiter unten: “Aus
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dieser Gegend gibt es eben keinen Weg bis zum |.eb&nrend es allerdings
vom Leben einen Weg hierher gegeben haben muler8d gind wir.” (H 321)

5. Erlésungsvariationen

Die Erlésung ist trotz ihrer Unerreichbarkeit emmer wiederkehrendes Thema
der Aphorismen, in denen sie verschiedene Formemnmant. So wird die
Erldsung als mystische Vereinigung geschildert, nieh einem umgekehrten
Emanationsschema eine graduelle Entledigung dererMatvoraussetzt. Hier
findet sich die Analogie zum Entkleiden der Seed¢ dem Aufstieg durch die
Aonen, wie sie in der neoplatonischen und auchtigubgen Soteriologie gelehrt
wird.

Vor dem Betreten des Allerheiligsten muf3t du dibube ausziehen, aber nicht nur die
Schuhe, sondern alles, Reisekleid und Gepack, anghtér die Nacktheit und alles, was

sich unter dieser verbirgt, und dann den Kern wdkern des Kerns, dann das Ubrige und
dann den Rest und dann noch den Schein des ungéioyém Feuers. Erst das Feuer selbst
wird vom Allerheiligsten aufgesogen und laf3t sicmvhm aufsaugen, keines von beiden
kann dem widerstehen. (H 77)

Bedingung der “Einigung mit dem Allerheiligsten” exgl anders ausgesprochen,
der Erlésung aus dem Zustand der Zerrissenhebigit die Selbstzerstérung:

Erkenne dich selbst, bedeutet nicht: Beobachte. dd&@obachte dich ist das Wort der
Schlange. Es bedeutet: Mache dich zum Herr deirsardidngen. Nun bist du es aber
schon, bist Herr deiner Handlungen. Das Wort bedeaitso: Verkenne dich! Zerstére
dich! also etwas Bdses - und nur wenn man sich tsefhininabbeugt, hért man auch sein
Gutes, welches lautet: "Um dich zu dem zu machemndd bist.' (H 59)

Dies erklart die Todessehnsucht, die an mehrerglieBtformuliert wird, und die
bezeichnenderweise als Merkmal von Erkenntnis aefimvird:

Es gibt kein Haben, nur ein Sein, nur ein nachtdetzAtem, nach Ersticken verlangendes
Sein. (H 32)
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Ein erstes Zeichen beginnender Erkenntnis ist dendth zu sterben. Dieses Leben
scheint unertraglich, ein anderes unerreichbar. BlEvimt sich nicht mehr, sterben zu
wollen; (H 31)

Naturlich wird auch in diesem Fall dem Wissendere dfielzahl jener
gegenubergestellt, die den positiven “Sinn” deseBaail3verstehen:

Viele Schatten der Abgeschiedenen beschaftigen sieh damit, die Fluten des
Totenflusses zu belecken, weil er von uns herabkoomd noch den salzigen Geschmack
unserer Meere hat. Vor Ekel straubt sich dann tés,Fhimmt eine rucklaufige Strémung
und schwemmt die Toten ins Leben zurtick. Sie ahdrglcklich, singen Danklieder und
streicheln den Empoérten.

Von einem gewissen Punkt an gibt es keine Ruckikedir. Dieser Punkt ist zu erreichen.
(H 30)

Die Fahigkeit, sich von der Welt zu befreien, soheine Frage der Haltung zu
sein:

Mit starkstem Licht kann man die Welt auflosen. \dsohwachen Augen ist sie fest, vor
noch schwacheren bekommt sie Fauste, vor noch stiengn wird sie schamhaft und
zerschmettert den, der sie anzuschauen wagt. (H 239

Tod bedeutet jedoch nicht unbedingt Erlésung, damist keineswegs endgiiltig.
Dieser Gedanke findet im vierten Oktavheft mehrndalsdruck:

Das Grausame des Todes liegt darin, dass er déticwén Schmerz des Endes bringt,
aber nicht das Ende. (H 90)

Unsere Rettung ist der Tod, aber nicht dieser.@(H 9

Die Klage am Sterbebett ist eigentlich die Klagelibar, dass hier nicht im wahren Sinn
gestorben worden ist. Noch immer missen wir unsdigisem Sterben begnigen, noch
immer spielen wir das Spiel. (H 90)

Mit diesem “Spiel” ist der Kreis der Wiedergeburggmeint, die nach jedem Tod
die Seele erneut in einen Korper und in ein irdescheben zwingen werden. So
heil3t es im bereits zitierten Aphorismus:
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Ein erstes Zeichen beginnender Erkenntnis ist dendth zu sterben. Dieses Leben
scheint unertraglich, ein anderes unerreichbar. BEvimt sich nicht mehr, sterben zu
wollen; man bittet, aus der alten Zelle in eineengabracht zu werden, die man erst hassen
lernen wird. Ein Rest von Glauben wirkt dabei mitihrend des Transportes werde
zufallig der Herr durch den Gang kommen, den Gefang ansehen und sagen: "Diesen
sollt ihr nicht wieder einsperren. Er kommt zu fr(id 31)

Die Vorstellung der Seelenwanderung ist im judisc@auben zentral. Nach der
lurianischen Kabbala muf3 der Mensch so lange dasdea Seelenwanderung,
Gilgul,**® durchlaufen, bis er seinen individuellen Zugangdia himmlischen
Hallen oder, wie die Kabbalisten sagen, in das Regefunden und die seiner
Seele zugehorigen vier Deutungen der Tora erkamtt Bin wesentlicher
Unterschied zu dieser Tradition ist jedoch die aelt®, dass bei Kafka die
Erldsung aus dem Zyklus der Wiedergeburten rei@lkgfgeschieht, ohne dass
sie der Mensch beeinflussen kann. Vielmehr istuéretgnen Eingriff von auf3en
angewiesen, was wiederum mit der Erléserkonzeptsamger gnostischer
Systeme - etwa von Basilides - in Verbindung gettraerden kann.

Neben der Vorstellung der Erlésung als eines jéigesi Prozesses, der mit Tod
und Selbstzerstérung verbunden ist, findet in dephdkismen auch die
Maglichkeit einer immanenten Erlésung Ausdruck:

Die Vertreibung aus dem Paradies ist in ihrem Hailpewig: Es ist also zwar die

Vertreibung aus dem Paradies endgultig, das Lebeder Welt unausweichlich, die

Ewigkeit des Vorganges aber (oder zeitlich ausgedridie ewige Wiederholung des
Vorgangs) macht es trotzdem mdglich, dass wir niaht dauernd im Paradiese bleiben
konnten, sondern tatsachlich dort dauernd sindchyléiltig ob wir es hier wissen oder
nicht. (H 35)

Die Vorstellung, die Vertreibung aus dem Paradies kein einmaliges
Geschehen, wie es im judischen und auch christiicBauben vertreten wird,
sondern ein sich standig wiederholendes Ereigmliziert auch, dass der
paradiesische Zustand ein in dieser Welt zu erlaggeist. Somit kann dieser

31> Die Analogien zur Kabbala hat K. E. Grétzingergearbeitet. Siehe Grotzinger, a.a.0., S. 61f.
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Aphorismus als Darstellung der Mdoglichkeit des ‘Haradies-Sein” als ein
maoglicher Existenzmodus parallel oder innerhalb \&it gelesen werden. Dies
wirde die Zusage einer weltlichen Erldsung von dgeafallenen” irdischen
Dasein bedeuten und kann so gesehen als Analogievaentinianischen
Vorstellung einer immanenten Erlésung gelesen werde

Auch im Erzahlwerk Kafkas nimmt der Wunsch nacho&uwhg eine zentrale
Stellung ein, allerdings meistens um letztendlidd Bl6glichkeit negiert zu
werden. Den “gewohnlichen Menschen” wird eine Erfiis von vornherein
abgesprochen. Sie werden abstirzen, wie &nie Gemeinschaft von Schurken
beschrieben wird:

So hielten sie immer zusammen, auch nach ihrem fatlen sie die Gemeinschaft nicht
auf, sondern stiegen im Reigen zum Himmel. Im ganz@r es ein Anblick reinster

Kinderunschuld wie sie flogen. Da aber vor dem Hahmalles in seine Elemente

zerschlagen wird, stiirzen sie ab, wahre Felsbldéka53)

In Das Stadtwappescheint eine Verdnderung der aussichtslosen ®ituatir im
Weltuntergang denkbar:

Dazu kam, dass schon die zweite oder dritte Gedparatlie Sinnlosigkeit des
Himmelsturmbaues erkannte, doch war man schoreuisehr miteinander verbunden, um
die Stadt zu verlassen. Alles was in dieser Stadbagen und Liedern entstanden ist, ist
erfillt von der Sehnsucht nach einem prophezeitag, &n welchem die Stadt von einer
Riesenfaust in funf kurz aufeinander folgenden &gpbh zerschmettert werden wird.
Deshalb hat auch die Stadt die Faust im WappeB78;

Doch auch das sich von der Masse unterscheiderdigidaum wird in seinen

Erwartungen regelmalRig enttduscht. Seine Ziele isewe sich immer als

unerreichbar, sei es auf Grund seiner Unzulangiithksei es wegen der
Bdsartigkeit der Zwischeninstanzen. Neben der betéh Tursteherparabel wére
hier das kurze Stidkibs auflzu erwahnen:
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[...] Er lachelte und sagte: “Von mir willst du d&vieg erfahren?” “Ja”, sagte ich, “da ich
ihn selbst nicht finden kann.” “Gibs auf, gibs aufagte er und wandte sich mit einem
grol3en Schwunge ab, so wie Leute, die mit ihrenheaallein sein wollen. (BK 88)

Mehrmals wird die Erlésungserwartung mit der Erlamg von Wissen verknupft
und konkret mit dem Motiv der Botschaft verbundehuch hier lassen
Hindernisse vieler Art die Hoffnung unwahrscheihlierscheinen, dass die
Botschaft den Menschen jemals erreicht. In dem ekur3tiickEine kaiserliche
Botschaftstellt sich die gesamte Welt, “hochgeschittet shBodensatzes” (E
306), dem Boten in den Weg. Als spielerische Edkigrfir die sinnentleerten
Botschaften laft sich folgender Aphorismus lesen:

Es wurde ihnen die Wahl gestellt, Knige oder dénige Kuriere zu werden. Nach Art

der Kinder wollten alle Kuriere sein. Deshalb gdst lauter Kuriere, sie jagen durch die
Welt und rufen, da es keine Konige mehr gibt, edlearnselbst die sinnlos gewordenen
Meldungen zu. Gerne wollten sie ihrem elenden LedierEnde machen, aber die wagen
es nicht, wegen des Diensteides. (H 33)

Erlésung bleibt demnach aus, zumal die sie herbegfiden Rituale pervertiert
wurden, wie es ein weiterer Aphorismus nahezulagbeint:

Leoparden brechen in den Tempel ein und saufe@piferkrige leer; das wiederholt sich
immer wieder: schlie8lich kann man es vorausbemthmund es wird ein Teil der
Zeremonie. (H 31)

Auch in der Erzéahlundn der Strafkoloniehangt die erlésende Erkenntnis von
dem Begreifen einer Botschaft ab:

Wie still wird dann der Mann um die sechste Stundetstand geht dem Blédesten auf.
Um die Augen beginnt es. Von hier aus verbreitedigs. Ein Anblick, der einen verfihren
konnte, sich mit unter die Egge zu legen. Es gebtha nichts weiter, der Mann fangt
blol3 an, die Schrift zu entziffern, er spitzt deard, als horche er. Sie haben gesehen, es
ist nicht leicht, die Schrift mit den Augen zu dffern: unser Mann entziffert sie aber mit
seinen Wunden. (E 176)
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Trotz des ausgeklugelten Systems bleibt jedoclEdigsung letztlich aus: Nicht

nur vermag der Reisende die Kalligraphie und datier Botschaft nicht zu

entziffern, auch bricht die Maschine zusammen, der erldsenden sechsten
Stunde:

Hierbei sah er fast gegen seinen Willen das GesiehLeiche. Es war, wie es im Leben
gewesen war: kein Zeichen der versprochenen Erpsuar zu entdecken; was alle
anderen in der Maschine gefunden hatten, der @fffand es nicht; (E 196)

Poetik der Ambiguitét

Von Unsicherheit und Zweifel an einer Erlésung,eémem Ausweg aus diesem
irdischen Dasein handelt auch folgender Aphorismallserdings werden sie hier
auf die “irdische Befleckung” des Blickes zuruckdgjaft; sie sind demnach Folgen
einer von der Welt kontaminierten, eingeschrani@iehtweise:

Wir sind, mit dem irdisch befleckten Auge gesehen, der Situation von
Eisenbahnreisenden, die in einem langen Tunnelngdiiokt sind, und zwar an einer
Stelle, wo man das Licht des Anfangs nicht mehitsidas Licht des Endes aber nur so
winzig, dass der Blick es immerfort suchen muf3 inmsherfort verliert, wobei Anfang und
Ende nicht einmal sicher sind. (H 54)

In den Erzahlungen wird die Zweifelhaftigkeit derldsung in einen Kontext
allumfassender Ambiguitat eingebettet, die aul3erdEnezentrales Merkmal des
kafkaschen Schreibens gesehen werden K&ndede Tatsache wird in Frage
gestellt, auf jede Deklaration folgt ihnre Aufhebupegle Feststellung kann sich ins
Gegenteil wenden, das Positive ins Negative, diduRg in Verhangnis, die

%1% Diese Eigenart des Kafkaschen Schreibens wurdgeinForschung oft thematisiert. Korbs
schlagt mit seinem Terminus der “Undeutbarkeit’eeiternative vor zu den bisher gangigen
Umschreibungen des Phdnomens mit Begriffen wied®®ax’, “Vieldeutigkeit” usw. Anhand der
kurzen Skizzédie Baumebeschreibt er die zirkulare Bewegung, die eindl€gsng auf eine letzte
Aussage versagt: “Solange die einander relativiblgenSéatze umeinander kreisen, bleibt die
Entscheidung zwischen Sinn und Sinnlosigkeit in d&mhwebe.” Korbs, Jirgen: Kafka.
Untersuchungen zu Bewuf3tsein und Sprache seindal@es Bad Homburg 1970. S. 25. Vgl.
hierzu auch den Kommentar von Jayne, Richard: Etikésund Transzendenz. Zur Hermeneutik
literarischer Texte am Beispiel von Kafkas “Forsogen eines Hundes”. Minchen 1983. S. 9-15.
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sicherste Burg in eine Falle. In der Erzahlibwy Baufindet sich dieses Prinzip
auf meisterhafte Weise ausgefuhrt.

Ich lebe im innersten meines Baues in Frieden,inmaischen bohrt sich langsam und still
der Gegner von irgendwoher an mich heran, [..ilidtehabe ich den Vorteil in meinem
Haus zu sein, alle Wege und Richtungen genau zuoekerder Rauber kann sehr leicht
mein Opfer werden und ein stiRschmeckendes, abewérde alt, es gibt viele, die
kraftiger sind als ich und meiner Gegner gibt ezahtfige, es kdnnte geschehn, dass ich
vor einem Feind fliehe und dem anderen in die Fdagge, ach was kénnte nicht alles
geschehn [...] Und es sind nicht nur die aulReréndEe die mich bedrohen, es gibt auch
solche im Innern der Erde, ich habe sie noch ngelgen, aber die Sagen erzdhlen von
ihnen und ich glaube fest an sie [...] Hier gilcluwicht, dass man im eigenen Haus ist,
vielmehr ist man in ihrem Haus. Vor ihnen rettetimauch jener Ausweg nicht, wie er
mich ja wahrscheinlich Gberhaupt nicht rettet, ssndverdirbt, aber eine Hoffnung ist er
und ich kann ohne ihn nicht leben. (E 466f.)

In einem Werk, in dem jede Aussage hinterfragt wial das Infragestellen
gewissermal3en zum Programm erhoben wird, kann kKemwil3heit Uber die
“letzten Dinge” Bestand haben. Die zentralen Fragenden zwar gestellt, und
auch an Antworten mangelt es nicht, doch durch Wielfalt einander
ausschlieRender Aussagen bleibt letztlich nur aegifel bestehen, weshalb jeder
Versuch einer religiosen Zuweisung der Texte irrefAporie enden muf3.

Die Offenheit des Textes provoziert viele Deutungeie in der Parabefor dem
Gesetzdargelegt wird. Diese Deutungen widersprechenngiea eine Synthese
ist daher ausgeschlossen. Doch die Faszinationee®s resultiert gerade aus
dieser Offenheit, diesem Oszillieren. Die Festleganf eine Deutung wurde eine
Enttduschung bedeuten, die jener des Mannes inEdgihlungDer Kreisel
gleichkommen wiuirde, der in seinem Versuch, die Wahrdes Kreisels
“festzustellen”, letztlich immer nur ein “dummes Iastiick” in der Hand halt. Als
eine Weiterfiihrung dieses Gedankens bis in setatel&onsequenz lafdt sich die
so gesehen programmatische SkiKimne Fabellesen:

»LAch” sagte die Maus, ,die Welt wird enger mit jedeélag. Zuerst war sie so breit, dass
ich Angst hatte, ich lief weiter und war glicklialass ich endlich rechts und links in der
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Ferne Mauern sah, aber diese langen Mauern eilesttaeell aufeinander zu, dass ich
schon im letzten Zimmer bin, und dort im Winkelhgtdie Falle, in die ich laufe.” - ,Du
muf3t nur die Laufrichtung andern”, sagte die Kaizd fra® sie. (GE 320)

Gerade das zielgerichtete Laufen, eine Teleoldgien in die Enge treiben, kann
ein Sichfortbewegen in die falsche Richtung bedeuttber die Richtigkeit der
Laufrichtung kann man jedoch niemals sicher seiie, ave Existenz der Katze
und mit ihr das Ende der Fabel zeigt.
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DIE ROMANE ALS INSZENIERUNG DER GNOSTISCHEN DENKFIGUR

Es war ein gewohnlicher Tag; er zeigte mir die Zhauch ich
war von Zahnen gehalten und konnte mich ihnen rdéohwinden;
ich wuf3te nicht, wodurch sie mich hielten, dennwgaen nicht
zusammengebissen; ich sah sie auch nicht in denR&iken des
Gebisses, sondern nur hier einige, dort einigewolite mich an
ihnen festhalten und mich Uber sie hinwegschwingdrer es
gelang mir nicht. (H 238)

Es wurde deutlich, dass die theologische Probléntsr Aphorismen sowie das
daraus resultierende Weltbild mit den zentralenst@lungen des Gnostischen in
Verbindung gebracht werden kann. Allerdings ist ie wlie Vielzahl der
religionswissenschaftlichen Studien beweist - digsgeisung nicht eindeutig.
Dies liegt daran, dass die meisten dieser Vorstgdn, nimmt man sie einzeln
und fur sich, in mehreren religiosen Traditionemkeonmen, so dass die Grenzen
zwischen Judentum, christlicher Mystik, Kabbala ro@osis verwischen. Im
folgenden soll untersucht werden, in welchem MaBle die bisher als markant
herausgestellten Vorstellungen in den Romabem ProzeRund Das Schlol3
wiederfinden. Die These hierbei ist, dass dieseimeelten gnostischen Momente
sich in den Romanen verdichten und konkretisieregewisser Hinsicht in ihren
Konsequenzen “durchgedacht” und zu Ende gefihrtdeverwodurch sich die
gnostische Denkfigur ergibt.

Der Ruf

Am Anfang der beiden Romane steht ein “Ruf”’, dem &euch zwischen K. und
seiner Umwelt, sein “Fremdsein” herbeifihrt. Dumh pl6tzliches, von aul3en
kommendes Ereignis wird der Protagonist in beideam&hen in eine neue
Situation versetzt. Die Verkindung seiner Haft sodér Auftrag, fur das Schlof3
zu arbeiten, erfillen die Funktion des Rufes, @aesn Wissen vermitteln, durch
das sich das Leben des Protagonisten schlagart@ndert. K. wird mit der

Existenz des Schlosses bzw. Josef K. mit der defclées und somit einer
anderen bzw. veranderten Welt konfrontiert und eighl seiner eigenen Position
als Fremder innerhalb dieser Welt gewahr.
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Im Prozel3soll die Verhaftung den Alltag nicht hemmen. Dadion durch ihre

Verkindung verandert sich fur K. die vertraute \WEIt sieht seine Umgebung
mit neuen Augen, fur ihn ist sie ungewohnt gewordzies betrifft nicht nur seine

Privatsphare, wo er nach Zeichen dieser Verandesuwoft, sondern auch die
Bank. Drei seiner Angestellten waren bei seinemd#ung prasent, und in einer
Abstellkammer wird K. unfreiwilliger Zeuge der Besdfung seiner Wachter.

Im Schlof3ist K. buchstablich ein Fremder, von anderswost@mmend und wird

innerhalb der Dorfgemeinschaft durch sein Fremddefmiert:

Sie sind nicht aus dem Schlof3, Sie sind nicht @us Dorfe, Sie sind nichts. Leider aber
sind Sie doch etwas, ein Fremder, einer, der Ubkgzéand Uberall im Weg ist, einer,
wegen dessen man immerfort Scherereien hat, weggged man die Magde ausquartieren
muf3, einer dessen Absichten unbekannt sind, eirerudsere liebste, kleine Frieda
verfuhrt hat und dem man sie leider zur Frau gahafl. Wegen alles dessen mache ich
ihnen ja im Grunde keine Vorwurfe. Sie sind, was $Sind. (S 50)

Die Welt

Die Welt, in der sich die K.-Figuren bewegen, unas dst Teil ihres neu
erworbenen Wissens, wird von einer hoheren Indba@hzrrscht, deren Prasenz so
absolut ist, dass sie alles umfal3tDier Prozel3steht alles und jeder in Beziehung
zum Gericht, das unaufhorlich auf jedem Dachboaep, tso wie inDas Schlol3
das Dorf als eine Verlangerung des Schlosses entlaird. Das Schlof3
beherrscht durch seine Position raumlich das Dod breitet seinen Einfluf3
mittels unterschiedlicher Beziehungen wie ein Spimetz darlber aus. Es mischt
sich in alle Dorfangelegenheiten ein, und die DEirfllegitimieren ihre
gesellschaftliche Stellung Uber ihre Beziehungem z8chlo3. Daher ist ein
privates Leben unabhangig vom Schlo3 undenkbargésids noch hatte K. Amt
und Leben so verflochten gesehen wie hier, so aahten, dass es manchmal
scheinen konnte, Amt und Leben héatten ihre Platageghselt.” (S 59) Diese
Ununterscheidbarkeit zwischen Privatsphare und “Anftt auch in Der Prozel3
auf Figuren wie den Advokaten oder Tintorelli zuduist letztlich auch das,
worunter K. zu leiden hat.
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Die beiden Machtsystemen zugeschriebenen Attribuder Allmacht,
Allgegenwart und Allwissenheit lassen auf ihre noosie Natur schlielen. Die
Art der Uberwachung und Kontrolle, der sich niemantziehen kann, macht den
sich der Ratio entziehenden Charakter der MacHistren deutlich, etwa wenn in
Der Prozeldie geschéftlich bedingte Anwesenheit K.” s im Deom dem Kaplan
als Ladung vor das Gericht entlarvt wird.

Die Unerreichbarkeit des Schlosses, das sich deokdé®l K. s entzieht,
unterstreicht seine Qualitaten eines heiligen QOuedbei keine Zweifel ob seiner
negativen Natur bestehen bleiben:

Das Schlof3, dessen Umrisse sich schon aufzuloggmmben, lag still wie immer, niemals
noch hatte K. dort das geringste Zeichen von Lebesehen. [...] Die Blicke des
Beobachters konnten sich nicht festhalten undeglitib. Dieser Eindruck wurde heute
noch verstarkt durch das friihe Dunkel; je langdriesah, desto weniger erkannte er, desto
tiefer sank alles in Dammerung. (S 96)

Die Konnotationen von Finsternis und Tod, die sdirch den Namen des
SchloBherren West West aufdrangen, werden durchBegchreibungen des
Gebaudes bestatigt: “Nebel und Finsternis umgaleen3thloRberg, auch nicht
der schwéachste Lichtschein deutete das grof3e Sahl6S 7) “Das Schlof3 dort
oben, merkwurdig dunkel schon, entfernte sich wigdg& 20)

Die ehrfiuirchtige Ergebenheit der Menschen schdamtweiteres Indiz fir den

numinosen Charakter der Instanzen zu sein, deredrigsten Reprasentanten
bereits mit gottlichen Attributen geschmuickt werdem bezeichnendes Beispiel
ist in Das SchlofKlamm, dessen Name ebenfalls negative Konnotatidvae>'’

In zunehmenden Mal3e wird er in den Beschreibunggnenschlicht:

K. dachte an seine Ferne, an seine unannehmbaraufghan seine, nur vielleicht von
Schreien, wie sie K. noch nie gehort hatte, untafisene Stummheit, an seinen
herabdringenden Blick, der sich niemals nachweisiamals widerlegen liel3, an seine von

37 1m Deutschen erinneklamman Beklemmnisind im Tschechischen bedeui&im Trug oder
Tauschung. Analog hierzu konmtdomus der Name seines Sekretars, Mitmosin Verbindung
gebracht werden, des Sohnes der Nyx, der Naclgramrhischen Mythologie isMomosbedeutet
Trug oder Sarkasmus. Vgl. hierzu Hans Dieter Zimmaer. Der babylonische Dolmetscher.
Frankfurt/M. 1985, S. 210.
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K.'s Tiefe her unzerstorbaren Kreise, die er oberhrunverstandlichen Gesetzen zog, nur
fur Augenblicke sichtbar. (S 112)

Klamm 14Rt sich nicht beschreib®&her ist unerreichbar und unfabar, man darf
seinen Namen nicht aussprectiérund man kann ihn nicht abbilden. In den
Worten Friedas wird Klamm zu einer alles durchdemgen, feindlichen Macht:
“Klamm sollte mir fehlen? Von Klamm ist ja eine Ufidle, zu viel Klamm; um
ihm zu entgehen, will ich fort.” (S 133) Dass hid@rmicht Klamm als Person
gemeint ist, wird noch deutlicher, wenn Frieda fedrtt: “Von Klamm weifl3 ich
nichts, ich rede jetzt von anderen.” (S 133) Analogrzu erweisen sich die
Richter im ProzeRals unfaBbar. Beide Systeme, das Schlo3 wie daghGer
entziehen sich letztlich der Darstellbarkeit unthgaler Vorstellbarkeit.

Vor den Augen K’ s allerdings entlarvt sich das kiagstem - ob als Schlol3 oder
Gericht - kaum als Ehrfurcht gebietend. Das Wissdas K. allméhlich
ansammelt, 1&aR3t ihn zum Schlul3 kommen, dass afledieser Welt falsch ist:
“Die Luge wird zur Weltordnung gemacht”, (P 188)f}tees imProzel3,und im
SchloRwird entsprechend gesagt, dass “Tauschungen lefiudlg WWendungen”
sind (S 217) und jede Beziehung sich auf “Ligen Bedug” stutzt. (S 277)
Gebaude wie Reprasentanten der Macht erschienechi&big und obszon: Das
Gericht tagt in Hinterhdfen, sozusagen “zur Unteteii, die Versammlung
erinnert an eine “politische Bezirksversammlung’ie dGesetzbicher sind
Pornohefte. Ziel des Gerichtes, wie K. bald erkensit nicht, Gerechtigkeit
walten zu lassen; bezeichnend ist in diesem Zusaramg seine Reaktion beim
Anblick der Allegorie der Gerechtigkeit als beflltgs blindes Schicksal im Lauf:
“ Das ist keine gute Verbindung sagte K. lachelhdlie Gerechtigkeit muf3
ruhen, sonst schwankt die Waage, und es ist keegchees Urteil moglich™.” (P
126)

Gewalt und Perversion stellt K. auch i8chlo3 als Charakteristika des
Machtapparates fest: So erfahrt er, dass der laealBriefe Sortinis zu obszon

318«Er soll ganz anders aussehen, wenn er ins Darfriky und anders, wenn er es verlaRt, anders,
wenn er Bier getrunken hat, anders nachher, amaevgachen, anders im Schlafen, anders allein,
anders im Gesprach und, was hiernach verstandlickast grundverschieden oben im Schlo3.” S.
169

319 “Gebrauchen Sie nicht Klamms Namen. Nennen sie Erhoder sonstwie, aber nicht beim
Namen.” S. 84
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ist, um wiederholt zu werden. Die Verfallenheit d8gstems wird auf die
Gebaude projiziert, so etwa, wenn in der Beschrgbdes Schlosses lber das
Hauptgebaude gesagt wird, dass es “zum Teil gnéolig Efeu verdeckt” sei,
wobei der ganze Anblick “etwas Irrsinniges” hali 1Q3)

Man ist geneigt, das durch K.” s Perspektive gewoenBild dieser Macht mit
dem Konzept eines gefallenen Goéttlichen zu verlnindesbesondere mit der
gnostischen Gestalt des Demiurgen, der durch dgmaranz und Bdsartigkeit
gekennzeichnet ist und zu dessen Waffen Schein Betdug zahlen. Diese
Parallele erlaubt es, die numinosen Zige der beldachtsysteme zu erklaren,
ohne ihnen einen Uberirdischen, die Welt transzzadden Charakter zuweisen
zu mussen: Als Manifestationen des Bdsen im grasdis Sinne sind Schlof3 wie
Gericht absolut immanent und “irdisch”, mit alleagativen Konnotationen, die
eine solche Zuweisung impliziert. Dies scheint @bagender, als den gottlichen
Charakter der Instanzen zu postulieren und sieiaés Manifestation der strengen
Seite Gottes (Brod) oder einer in Terror umgesanag Transzendenz (Ries) zu
betrachten.

Das gnostische Modell liefert eine Erklarung flre diurch K. vertretene
AulRenperspektive, durch die erst die “verfallenahBnsion der Macht deutlich
wird, und begriindet die Teleologie der Bewegung¥$ein Streben, die Macht
zu Uberwinden und einen Ausweg aus dieser Welinziei.

Die Menschen

Diese von der hoheren Instanz beherrschte Welt eirdh Menschen bevdlkert,
die nicht nur hafllich, dumm oder desinteressientd,swie in den anderen
Schilderungen Kafkas, sondern geradezu als mi3hamgggualt und deformiert
beschrieben werden. Auf diese Weise bietet ihr ikkbtlen Beweis fur den
unterdriickenden und verformenden Charakter der tMdehen Opfer sie sind:

K. zeigte auf die Bauern, fir die er noch immerhhian Interesse verloren hatte, und die
ihm mit ihren formlich gequalten Gesichtern - deh&del sah aus, als sei er oben platt
geschlagen worden, und die Gesichtsziige hatterirsi@thmerz des Geschlagenwerdens
gebildet - ihren wulstigen Lippen, ihren offenen ddérn zusahen, aber doch auch wieder
nicht zusahen, denn manchmal irrte der Blick ab bheb, ehe er zurlickkehrte, an
irgendeinem gleichgultigen Gegenstande haften (S.R6)
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Ahnlich ist auch die Beschreibung Gerstackersgeideiten davor:

Diese gebulckte, gewissermalien miRhandelte Gatdaltote, mide, schmale Gesicht mit
irgendwie verschiedenen Wangen, die eine flach, atidere eingefallen, den offenen
aufhorchenden Mund, in dem nur ein paar vereinZ&ltene waren [...]. (S 20)

Hierzu gehdrt auch das Krankheitsparadigma, ddmsdiicch beide Romane zieht
und das die Folge der Berihrung mit den Machtbleegsiczu sein scheint: Der
herzkranken Wirtin und dem kranken Vorsteher, &onind Jeremias ibas
SchloRRentspricht der kranke Advokat er Prozel3

Die Haltung dem Fremden gegenuber ist eindeutige eifeindliche:
“Gastfreundschatft ist bei uns nicht Sitte, wir lofaen keine Gaste”. (S 17) Die
Dorfeinwohner zeigen sich mifdtrauisch und sogand&elig ihm gegenuber:
“Warum hast du ihn hereingelassen? Kann man abesirtlassen, was auf den
Gassen herumschleicht?” (S 16) Auch das WettelirsicKevertreiben zu wollen:
“Auf die wild umwehte Freitreppe trat K. hinaus uplitkte in die Finsternis. Ein
boses, bdoses Wetter.” (S 114) Neben dem schledMetter und der immer
unerwartet einbrechenden Finsternis sorgt auclBesehaffenheit der Raume fur
Ungastlichkeit. Es handelt sich immer um “niedrigddnggezogene” Gebaude,
finstere, beengende, unubersichtliche Zimmer neit érm. Die Wirtin empfangt
K. in einem “fensterlosen Verschlag” und der Vonste in einem
“kleinfenstrigen, durch Vorhédnge noch verdunkelt2mmer”, in dem eine
beispiellose Unordnung herrscht. (S 59) Aber auelmrwdie Radume weitlaufig
und hell sind, wirken sie feindlich; es sind Raumtie, das Gefuhl der Einsamkeit
verstarken: “grol3e, fremde Raume”. (S 293) Abweaisemveist sich nicht nur der
Larm, sondern auch sein Gegenteil: “In diesem Korrioben ist es so still, dass
man es sich gar nicht vorstellen kann, wenn mahtmort gewesen ist. Es ist so
still, dass man es dort gar nicht lange aushaleeamkdie Stille treibt einen fort.”
(S 285) InDer Prozel¥indet sich K. ebenfalls in ungastlichen Raumeader: In
den Kanzleien herrscht Halbdunkel, die Decke isting und die Luft ist “kaum
atembar”. (P 60ff) Auch im Zimmer des Malers h&@tke nicht aus: “K. sagte
nichts dazu, aber es war eigentlich nicht die Wéamhe ihm Unbehagen machte,
es war vielmehr die dumpfe, das Atmen fast behmdied uft, das Zimmer war
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wohl schon lange nicht geliftet.” (P 128) Schwinddlbelkeit und
Ohnmachtsanfalle sind das Ergebnis der Beriihruhg Kit diesen Raumen - an
die sich alle anderen gewdhnt haben.

Das Fremdsein der K-Figuren tritt am deutlichsterhrer Orientierungslosigkeit
in Erscheinung. K. selber beschreibt das Leben iwrf als “ein vollig
undbersichtliches, tribes und fremdartiges Lebé®"58) Die Gleichférmigkeit
der Hauser sorgt auRerdem fiir extreme Orientiesohggerigkeiten: “es gab im
Dorf wohl Giberhaupt keine grof3en, auf3eren Unteesieii (S 36)

Die Beschaffenheit dieser Welt macht es K. sehwschsich auch schon rein
rdumlich Eintritt zu verschaffen. Tiren kommen ironkRan zwar oft vor, doch
diese Offnungen haben keine positive Konnotatiore Betonen, ganz im
Gegenteil, die Existenz von Mauern und bestatigenigblation K.'s. Durch die
Personifizierung von Taren und Zimmern wird die rielichkeit der Welt
unterstrichen. So sorgen die Tidren bei K. s “Kampit diesen Kkleinen,
hartnackigen Zimmern” fir zusatzliche Verwirrung:

[...] die Tir blieb dann wieder unbeweglich wietei, auch die Tiren der Umgebung
beruhigten sich dann, enttauscht oder auch zufriediamit [...] doch kamen sie dann
allmahlich wieder in Bewegung. (S 260)

Er lieR dann scheinbar von der Tir ab, lieR sieiggmewmalen ihre Schweigsamkeit
erschopfen, wandte sich anderen Tiren zu [.. 268

Die Stral3en erfullen ebensowenig ihre Funktion,ahnsein Ziel heranzuftihren.
Vielmehr befindet sich K. auch hier in einer feiocden Umgebung, die ebenfalls
durch Personifikationen deutlich wird: Die mensdeeren StraRen erscheinen
ihm mal langer, mal kiirzer und bringen ihn nienalssein Ziel. Bezeichnend ist
sein Versuch, Uber die HauptstralRe das Schlof¥reickeen. Die Beschreibung ist
die eines Irrgartens: der Weg lauft immer fort, riidn das Ziel nahe heran und
erreicht es doch nie. Als K. sich jedoch schlidlifiir eine Seitenstralie
entschliel3t, mul3 er das Gehen aufgeben:

So ging er wieder vorwarts, aber es war ein langkrg. Die Strale namlich, die
HauptstralRe des Dorfes, flhrte nicht zum Schlolssedlhrte nur nahe heran, dann aber,
wie absichtlich bog sie ab, und wenn sie sich auch vom Schidft eiutfernte, so kam sie
ihm auch nicht ndher. Immer erwartete K., dass aenodlich die Stralle zum Schlof3
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einlenken misse und nur, weil er es erwartete, gingeiter; [...] Endlich rif3 er sich los
von dieseffesthaltenden StraRein schmales GalRchen nahm ihn auf, noch tieSalenee,
das Herausziehen der einsinkenden FulRe war eimeeselArbeit, Schweil’ brach ihm aus,
plotzlich stand er still und konnte nicht mehr weit(S 15, Markierungen A.R.)

Auch Josef K. befindet sich oftmals in der Situatiseinen Weg in einem Netz
verworrener Raume und Géange suchen zu mussengierdiegelrecht hinein
stolpert (so in die Gerichtskanzleien, P 57), uftchals ist er nicht in der Lage,
den Ausgang zu finden, etwa in den Kanzleien odeirg Dom.

Untbersichtlich ist dieser Machtbereich jedoch aacii einer anderen Ebene.
Nicht nur in seinen Raumen, sondern auch in sebrganisationsstruktur kann
sich K. nicht orientieren. Die strenge Hierarchist iin beiden Fallen
undbersichtlich und auch von den hdochstkomplizieReozeduren der Systeme,
wie sie ihm etwa der Maler darlegt, kann K. siclinkBild machen. Vielmehr
scheinen auch hier die aufgezeigten “Wege” nirgehdwufihren, und K.
verwirft die eine Mdglichkeit, um sich einer anderaoch unwahrscheinlicheren,
in einer endlosen Prozedur zuzuwenden, die schdiel3ldurch seinen
Zusammenbruch abgebrochen wird.

Das erlosende Wissen

Die Metapher der Welt als Irrgarten definiert bereiie Bewegung, das Bestreben
der Protagonisten. K. versucht in beiden Romanen, Rlan, den Grundril3 der
Welt zu entziffern, ihre Struktur zu begreifen,hsadso zu orientieren. (Der Beruf
des Landvermessers ist, so betrachtet geradezu rapmomatisch: Der
Landvermesser steht flir Orientierung, er ist zuBtaflir genaue topographische
Beschreibungen und Vermessungsarbeiten, er istrdgg, der Grenzen zieht und
fur Klarheit und Ubersichtlichkeit sorgt.) Sein Pist also, Wissen um die
Beschaffenheit der Welt zu erlangen, denn nur dreatrer eine Méglichkeit, seine
Situation als Gefangener der Undurchschaubarkeit\ddt zu Gberwinden. Das
Ziel der K.-Figuren ist daher, ein erlésendes, daefrdes Wissen zu erlangen, um
das Schlo3 bzw. das Gericht zu Uberwinden. Erlosdefjniert sich nach
gnostischer Art als eineadividuelleBefreiungvonder Welt durch Wissen.
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Im Prozelerklart Josef K. sein Ziel sei, “die Verderbnisshs Gerichtswesens zu
bekampfen”. (P 78) Analog hierzu wird das Verhdltidi’ s zum Schlof3 schon zu
Beginn des Romans als ein kdmpferisches definierfolgender Passage wird
deutlich, wie K. seinen ersten Kontakt zum Schld® @n Krafteabwagen
zwischen zwei feindlichen Lagern empfindet:

K. horchte auf. Das Schlof? hatte ihn also zum Lanuesser ernannt. Das war einerseits
ungunstig fur ihn, denn es zeigte, dass man imdBchlles Noétige Gber ihn wul3te, die
Kraftverhaltnisse abgewogen hatte und den Kampfelia aufnahm. Es war andererseits
auch ginstig, denn es bewies, seiner Meinung mads, man ihn unterschatzte und dass er
mehr Freiheit haben wirde, als er hatte von voereih hoffen dirfen. Und wenn man
glaubte, durch diese geistig gewil3 tberlegene Amemkng seiner Landvermesserschaft
ihn dauernd in Schrecken halten zu kénnen, so l#@soan sich; es Uberschauerte ihn
leicht, das war aber alles. (S 10)

Das Bestreben der Protagonisten lai3t sich als Béweegung von Unwissen zu
(erlésendem) Wissen definieren und folgt somit d®egeln der gnostischen
Denkfigur. Bei diesem Bestreben hat der Protag@matohl gegen die Aul3enwelt
als auch gegen sich selbst zu kdmpfen.

Helfer und Archonten: die Listen des Bdsen

Bei seiner Suche nach Klarsicht und Ubersicht weie K.-Figuren immerfort
gehemmt. Sie leidet unter zu wenig Platz, zu weéniff, zu wenig Ruhe. Die
labyrinthische Beschaffenheit der Welt, Finstermigbel, Schmutz und Larm
verwischen die Konturen, Grenzen und Wege und nmaggiche Orientierung,
jede Klarsicht unméglich. Uberall lauern Fallen,Rviérstandnisse, Irrwege, und
auch die Natur ist, wie wir gesehen haben, finsteindlich und bése. Dem
Anschein nach sind sie nicht alleine in diesem Kammmer finden sich
irgendwelche “Helfer” (den Gehilfen iDas Schlolentsprechen ier Prozel}
der Advokat oder auch der Maler Tintorelli), diesalbetzten Endes nur weitere
Verwirrung stiften.

Eine besondere Kategorie von Helferfiguren steflenFrauen dar. Bereits in den
Aphorismen wurde Erotik mit dem Boésen in Verbindugebracht. Die Figuren
von Leni inDer Prozel3und Frieda inDas Schlofillustrieren diese Beziehung.
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Trotz ihrer vielversprechenden Position in der Nébe Machtpersonen erfillen
weder Leni noch Frieda ihre Mittlerfunktion. Weiawbn entfernt, einen Zugang
zur Machtsphére zu eroffnen, isolieren diese Fratemon seiner Umgebung,
fuhren ihn “zur Besinnungslosigkeit” und stellen eia weiteres Hindernis dar:
“Sie umfaldten einander, der kleine Korper brannt&.is Handen, sie rollten in
einer Besinnungslosigkeit, aus der sich K. fortvesldi, aber vergeblich, zu retten
suchte.” (S 43) Durch die Anwesenheit Friedas vemdlizieren sich die

Beziehungen K.” s zu den Gehilfen, der Wirtin uniya@ wahrend die Episode
mit Leni Josef K. davon abhélt, bei der Besprechseger Angelegenheit
anwesend zu sein. Dartber hinaus stellt Erotikek&ommunikationsmaéglichkeit

dar, sondern bedeutet eine Intensivierung der Eike#d der Protagonisten:

Stunden, in denen K. immerfort das Gefluhl hattejegirre sich oder er sei so weit in der
Fremde, wie vor ihm kein Mensch, einer Fremde,ansklbst die Luft keinen Bestandteil
der Heimatluft habe, in der man nur vor Fremdhegtieken misse und in deren
unsinnigen Verlockungen man doch nichts tun korale, weiter gehen, weiter sich
verirren. (S 44)

Erotik wird aul3erdem mit Schmutz verbunden, wemmaeim Schlo3das Paar
sich in Bierpfitzen und “sonstigem Unrat” walzt.48) Die Frau wird demnach
der “anderen Seite” zugeordnet, der Kontakt zueiifernt K. von seinem Ziel.
Konsequenterweise wird die Vereinigung als Kampgdstellt:

Sie suchte etwas und er suchte etwas, witend, &énaschneidend, sich mit dem Kopf
einbohrend in die Brust des anderen, suchten sig,ilre Umarmungen und ihre sich
aufwerfenden Koérper machten sie nicht vergessamjesa erinnerten sie an die Pflicht zu
suchen; wie Hunde verzweifelt im Boden scharrensdmarrten sie an ihren Kérpern. (S
47)

Der Protagonist in den Romanen hat jedoch nicht &usere Hindernisse zu
bewaltigen. Der Kampf, den sein Alltag darstelithtet sich ebenso gegen ihn
selbst. Neben der Gefahr, die seine Triebe dasstelat er einen nach innen
gerichteten Kampf gegen seine Schwéachen und Unglidhkeiten auszutragen:
immer wieder muf3 K. gegen die ihn lahmende Mudigaekampfen, aber auch
gegen das sein wachsendes Desinteresse an seimaitUm
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Jenseits

Der gnostischen Vorstellung gemaf lait nichts asali Welt auf eine andere
schlieBen. Trotzdem wird diese Welt aus einer ApBepektive heraus
beschrieben. Die Inkompatibilitat der Protagonistdie Weigerung bzw. die
Schwierigkeiten, sich in dieser Welt einzufindegiymt ihnen eine Sonderstellung
ein und markiert somit eine Grenze in der absoliterrschaft dieser negativen
Macht. Als Fremde sehen sie dieses System mit and&ugen: Obgleich sie in
diese Welt verstrickt sind, zeichnen sie sich zieglelurch eine AufRenposition
aus, die dazu fuhrt, dass sie dieses System nishgemyeben akzeptieren. Die
fremde Heimat irDas Schlolsteht fur eine Welt aul3erhalb des Machtbereiches,
wie sie inDer Prozelnicht gegeben ist. Doch kommt ein Jenseits aueh\r,
formuliert als Sehnsucht. Diese Sehnsucht findekeindas Werk durchziehenden
Fenstermetaphorik Ausdruck.

Sowohl der private als auch der offentliche odeuthehe Raum sind inProzel3
durch das Gericht kontaminiert. Es gibt keinen dciitsort fur Josef K., jeder
Ort, jede Person (sogar der Dom, sogar der Kapjad® zwischenmenschliche
Beziehung (von seiner Vermieterin und seinen Vediam bis hin zu den
Liebesaffaren, seinem Vorgesetzten und den Andgesteh der Bank) wird von
dem Gericht bestimmit.

Fenster gehoren zwar zu einem Raum, doch sie rstelle Offnung dar, sie
fungieren als Verweis auf ein Jenseits des Raumdsgerade auf diese nicht-
raumliche, den Raum aufbrechende Qualitat 1alt gich zentrale Rolle im
Prozelzuriickfuhren. Josef K. fllichtet sich an ein Femistener dann, wenn er es
in der Welt des Gerichtes nicht langer aushalt.s®i¥erbindung erklart eine
Entwicklung in der Fenstermetaphorik im Laufe desrfans. Wahrend er sich zu
Beginn noch Uber die Nachbarn aufregt, die durchin sEenster die
Verhaftungsszene verfolgen, interessiert es ihml@n Folge mit zunehmender
Kenntnis der Allgegenwart des Gerichts immer wenigas durch das Fenster zu
sehen ist?° Das Fenster erfiillt zunehmend eine Funktion desuéretens aus

320 Eine Entwicklung in der Fenstermetaphorik stellicla Kuter fest: Sie spricht von einer
“Verkleinerung der Fenster” und einer “damit eintggrhenden Verdunkelung”, wodurch der
“Erlebnisraum schrumpft”. Sie sieht demnach dieseMieklung als im Einklang zur allgemeinen
Verkleinerung und Verfinsterung der Raume im Ronuad erkennt nicht die Dimension der
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einem Raum und somit aus einem Machtzusammenhaeghab auch dem
Ausblick an sich keine Bedeutung zugemessen wiedster stehen vielmehr in
Opposition zur Welt, wie bei folgender Beschreibaegtlich wird:

Er ging zum Fenster, setzte sich auf die Bristhigjt sich mit der Hand an der Klinke
fest und sah auf den Platz hinaus. Der Schneeadigh immer, es hatte sich noch gar nicht
aufgehellt.

Lange sald er so, ohne zu wissen, was ihm eiger8licgen machte, nur von Zeit zu Zeit
blickte er ein wenig erschreckt Uber die Schultevwleg zur Vorzimmertlr, wo er
irrttrmlicherweise ein Gerausch zu hdren geglaalteh (P 114)

Somit kann anhand des Fenstermotivs die inneredBespeit K.” s in den Raum
projiziert werden: “Das Fenster, an dem er in éé&ztén Zeit viel zu oft zu sitzen
pflegte, lockte ihn mehr als der Schreibtisch [!.(P 170)

Die Dimension der Fenster als Offnung auf ein Jémsges Gerichtes wird
besonders deutlich, wenn diese Erwartung enttdusmottt. Der Aufbau von
Hoffnungen auf ein Dasein jenseits des Gericht@gesderen Verwerfen ist das
Thema einer zentralen Episode des Romans: der Beggd.” s mit dem Maler
Titorelli. Es ist das erste Mal, dass die Mdglicihlegner Freisprechung tberhaupt
angesprochen wird, wodurch der Maler zum vielleigrif3ten Hoffnungstrager
fur K. wird. Allerdings kann gerade diese Episode londensat des gesamten
Romanverlaufs gelesen werden, da hier die systsohati Enttauschung von
Hoffnungen modellhaft vorgefuhrt wird. Eine nachr denderen présentiert der
Maler die verschiedenen Mdoglichkeiten, als Angetdagdem Gericht zu
entkommen, um dann ebenso systematisch ihre Auesigleit darzulegen.
Bezeichnenderweise spielt das Fenstermotiv in diegsode eine zentrale Rolle.
Das Fenster wird klar als Hoffnungstrager dargkstals eine Offnung des
geschlossenen Raumes, der Ersticken verursachbganmam Gespréach mit dem
Maler, wovon sich K. eine Offnung im erstickendeaufelskreis des Gerichtes
erhofft hatte: “Jetzt erkannte K., dass er die gafeit Uber darauf gehofft hatte,
plétzlich werde der Maler oder er zum Fenster gelneth es aufreil3en. Er war

Fenster als Antipoden zum Raum. Sie untersuchE&digvicklung der Fenster und nicht die der
Erwartungshaltung K.s bezlglich der Fenster, wéstel SchluBszene in ihrer Studie unerwahnt
bleibt. Kuter Bettina: Mehr Raum als sonst. Zum gelebten RaumWierk Franz Kafkas.
Frankfurt/M., Bern, New York, Paris 1989. S. 193ff.
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vorbereitet, selbst den Nebel mit offenem Mund eatmen.” (P 133) Die
Feststellung, dass das Fenster zwar existiert,adésbloffnungstrager prasent ist,
jedoch nicht gedffnet werden kann, verursacht Kp&tdiches Unwohlsein:

"Es ist fast unertraglich.” Der Maler nickte, alerstehe er K. s Unbehagen sehr gut.
"Kdnnte man nicht das Fenster 6ffnen?’ fragte Kein', sagte der Maler. "Es ist bloR3 eine
feste eingesetzte Glasscheibe, man kann es niclendf...] Das Gefihl, hier von der Luft
vollstandig abgesperrt zu sein, verursachte innngatel. (P 133)

Somit wird durch die Fensterepisode der Verlauf @ssprachs, also die
Erweckung und zugleich Enttduschung von Hoffnungé&mmnlich inszeniert.

Die Dimension der Fenster als Hoffnungstrager firgieh in der SchluRszetfé
erneut illustriert. Im Gegensatz zu den bisherigenstern, die immer Ausblicke
in einem beengten Raum waren, Offnet sich diesesstée oberhalb des
Hinrichtungsortesn diese Welt hineiff? Diesmal handelt es sich also nicht um
einen innerweltlichen Verweis auf ein Jenseits, jdebisher zu nichts gefuhrt
hatte, sondern - als Umkehrung dieser Geste - nendtinbruch des Jenseits in
diese Welt. Diese Erldsungskonnotation wird untets¢n durch die
Beschreibung der Gestik der Figur sowie durch aieStakkato-Tempo einander
jagenden Gedankengange K.’ s :

Wie ein Licht aufzuckt, so fuhren die Fensterfligaies Fensters dort auseinander, ein
Mensch, schwach und dunn in der Ferne und Hohegytbéesich mit einem Ruck weit vor

und streckte die Arme noch weiter aus. Wer warkgsFreund? Ein guter Mensch? Einer,
der teilnahm? Einer, der helfen wollte? War eseaizelner? Waren es alle? War noch

%1 Dje Stellung dieses Kapitels sowie auch des vagharim Dom geht auf die Ausgabe von Max
Brod zurlick, der dadurch seine theologische Lasate¢rmauern wollte. Vgl. hierzu die Zweifel
von Deleuze/Guattari, die auf die Mdglichkeit hingen, dal3 die Hinrichtungsszene etwa als ein
Traum, einen anderen Ort innerhalb des Romangesnketinnehmen kdnnte. Deleuze, Gilles /
Guattari, Félix: Kafka. Fur eine kleine Literat&rankfurt/M. 1976. S. 61. Fir die hier vertretene
These, der Roman strukturiere sich nach der grbstis Denkfigur, spielt die Reihenfolge der
Kapitel insofern keine Rolle, als dal} die Teleodogdon Beginn an, durch den “Ruf” vorgegeben
ist und auch die Art der Entwicklung, gekennzeit¢htherch das Sammeln von Wissen, dessen
erlosende Qualitat sich immer wieder als Trug estyaillie Grundstruktur jedes der zentralen
Kapitel darstellt.

322 Man kénnte meinen, es handele sich um das Kostdadbi Gnostiker, demzufolge die Sterne
Locher und Risse des finsteren Tuches sind, davamslem Pleroma trennt und durch die sein
Licht hindurchschimmert.
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Hilfe? Gab es Einwande, die man vergessen hatt@®3Ggab es solche. Die Logik ist
zwar unerschdtterlich, aber einem Menschen, demletill, widersteht sie nicht. Wo war
der Richter, den er nie gesehen hatte? Wo war dhe K&Bericht, bis zu dem er nie
gekommen war? Er hob die Hande und spreizte atigefi (P 194)

Erlésung

Die Erlésung der Protagonisten, die dem Irrgartestiv entsprechend als
Ausgang, d. h. Befreiung von dieser Welt und nigéfreiung der Welt zu denken
ist, wird von keiner der beiden K.-Figuren erreicBeide scheitern klaglich in
ihrem Versuch, den Ausweg zu finden, beide bleiimeden Verstrickungen des
Bdsen gefangen.

K. kommt nicht an das Schlof3 heran, und alle Vdrsudie er unternimmt, alle
seine Hoffnungen scheitern. Immer wenn er meinhese Ziel ndher gekommen
zu sein, mul3 er kurz darauf feststellen, dass eh mie so weit davon entfernt
war. Mit der Zeit hat er eine grol3e Zahl an Infotimaen tUber das Schlol und die
Dorfbewohner gesammelt, doch diese Kenntnisse haffemn ihm keineswegs
den erwinschten Durchblick, denn durch die Widérdpichkeit der Aussagen
ist er im Laufe der Zeit immer verwirrter. Dazu kmty dass ihn der standige
Kontakt mit dieser undurchschaubaren Welt sehr Wehft kostet. Immer
haufiger ist von der Mudigkeit die Rede, die ihnden wichtigsten Momenten
Uberkommt und ihn in einen Zustand “todmiden Washwiirft. (S 248) Josef K.
im Prozel3ergeht es nicht anders. Seine zunehmende Mudigkeltimmerfort
thematisiert:

Es war elf Uhr, zwei Stunden, eine lange, kostbée#, hatte er vertrdumt und war
natirlich noch matter als vorher.[...] Mide von d¥iorhergegangenem und mude das
Folgende erwartend, stand K. auf, um den erstammpfangen. (P 111)

Das Schlofist ein Fragment, doch dem Bericht Max Brods zydosollte es mit
dem Tod K.” s durch Erschépfung enden. Jedoch dieckorm des Fragments ist
bezeichnend genug, sein Bestreben fuhrt zu keinade,Ees ergibt sich kein
Ausweg.
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Ahnlich zeichnet sich auch das Schicksal von J#sefib. Auch er hat eine
Unmenge an verwirrenden Informationen gesammed, ikim letztlich keinen

Einblick gewdhren und seine Hinrichtung nicht veddrn kénnen. Dass die
Hinrichtung kaum als erlésender Tod zu betrachtsty wird durch den

SchluBkommentar unterstrichen: “* Wie ein Hund!gteaer, es war, als sollte die
Scham ihn tberleben.” (P 194)

Die KATZE: FAzIT

Der hier vorgenommene Versuch, der gnostischen fipmkin Kafkas Romanen
nachzuspuren, hatte nicht das Ziel, Kafka als eif@mostiker” darzustellen -
analog etwa zu jenen Anséatzen, die das Judentukakafachzuweisen suchten.
Auch ging es nicht darum, die Romane als Verandidtaung der gnostischen
Lehre zu prasentieren.

Ausgangspunkt dieser Analyse war die Beobachtungssd bei der
Auseinandersetzung mit theologischen Fragestellundje in den Texten Kafkas
zweifellos ein immer wiederkehrendes Thema ist,st&@lungen des Gnostischen
eine zentrale Rolle spielen. Allerdings wurde bédadass in Kafkas Texten
weniger Affirmation als Skepsis zu finden ist. D@szillieren zwischen einer
Position und ihrer Aufhebung konnte daher als eimtrales Merkmal kafkaschen
Schreibens betrachtet werden. Das Gnostische érgiels somit als eines der
theologischen Gedankengebilde, die in Kafkas Teatdgebaut werden, um kurz
darauf ad absurdum gefiihrt zu werden.

Besonders deutlich wird der Umgang mit dem Gndséscin den Romanen, in
denen, wie gezeigt wurde, die Entwicklung der Ryotésten als Vollzug der
gnostischen Denkfigur gelesen werden kann. AlleatiShen” der Denkfigur
werden von den K.-Figuren durchlaufen: Ein Ruf nmagém Individuum die
Dichotomie zwischen Welt und Jenseits, sowie zvasclth und Welt bewuf3t.
Die damit zusammenhéngende Erkenntnis der Feirkdliclund Negativitat der
Welt verwandelt das Individuum und macht aus seirlgghen einen Kampf
gegen seine Umgebung, aber auch gegen sich sbkrsausschliel3liche Motor
der Bewegung der Protagonisten ist die Suche nddlseedem Wissen. Die
Tatsache, dass die einzelnen “Stationen” einanéédingen und auf einander
verweisen erlaubt es, Uber die Feststellung einesafMmlung gnostischer
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Elemente hinaus, in der Entwicklung der Romanesthiekturierte Abfolge der
gnostischen Denkfigur zu erkennen.

Die Betrachtung der Entwicklung der ProtagonistEn\llzug der gnostischen
Denkfigur legitimiert die strikte teleologische Aichtung ihres Bestrebens,
erklart also die Verbissenheit, mit der sie Infotim@en sammeln, anstatt sich auf
die Flucht zu machen. Vor dem Hintergrund der gaoksen Denkfigur wird das
Scheitern der Protagonisten in seiner ganzen Triégdeutlich.

Auch dies soll jedoch keine endgultige Zuweisundkida zur Gnosis darstellen,
da auch hier der Poetik der Ambiguitat gemaR eestlégung des Textes auf eine
eindeutige Aussage unmdglich ist. Im Fall der Roméindet dieses Oszilieren
zwischen Affirmation und Hinterfragung insofern tstaals einerseits eine
Teleologie vorhanden ist, sie andererseits jedacimrer erlosenden Qualitat ad
absurdum gefihrt wird. Es handelt sich bei dem \Agadg der K.-Figuren
durchaus um eine Bewegung von Unwissenheit zu Wjsderen Ziel die
Erldsung von der Welt ist, nur, dass hier die emile Qualitdt des Wissens
immer wieder in Frage gestellt wird. Es ist, alsrdégin die K.-Figuren zwar
rennen und sich immer weiter vorwérts bewegen, immehr Wissen anhaufen,
doch die Erlésung bleibt aus, weil sie die “falsdfaifrichtung” eingeschlagen
haben und letztlich von der Katze gefressen werdeie metaphysische
Erldsungserwartung, das Ziel der gnostischen Dgukfiist als Geste existent,
doch sie erweist sich als eine ins Leere lauferaleclogie.
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FAZIT DER LITERATURANALYSEN

Anhand der Analyse der Werke von Ernesto SabaittipR¥ick und Franz Kafka
konnte gezeigt werden, dass Gnosis in der Gestalgdostischen Denkfigur in
der Gegenwartsliteratur zu lokalisieren ist, dlb.eane klar definierte Bewegung
von Unwissen zu erlésendem Wissen, wobei diesesafigls Erkenntnis einer
doppelten Spaltung zwischen Welt und Gott und Wiett Mensch die Beziehung
des Individuums zu seiner Umwelt neudefiniert.

Die Untersuchung der Beziehung von Gnosis und afiterausgehend von dem
Konzept der gnostischen Denkfigur erwies gegenidreteren Ansatzen den
Vorteil, dass dadurch das Augenmerk nicht auf veedte Elemente der Lehre,
sondern auf die als gnostische Denkfigur definiesti@kturierte Abfolge von
Vorstellungen gerichtet wurde, wodurch ein eindygi
Unterscheidungskriterium gegentber anderen Trawaitio gewonnen werden
konnte. DarUber hinaus erlaubte die gnostische fipnk die Variationen der
literarischen Manifestationen gnostischer Vorstedien zu untersuchen und bot
zugleich ein konkretes Kriterium, so dass die Asalyor Beliebigkeit geschitzt
wurde.

Die Betrachtung der Entwicklung einzelner literelisr Gestalten als Vollzug der
gnostischen Denkfigur stellte den ersten SchrittAtelyse dar, um daraufhin die
Funktion der gnostischen Denkfigur im jeweiligen ritext des literarischen
Werkes zu untersuchen.

Bei der Analyse der Werke von Ernesto Sabato kordite Entwicklung
Fernandos, wie sie irBericht Uber die Blindemargestellt worden ist, als die
durch die gnostische Denkfigur vorgegebene Beweguomg Unwissenheit zu
Wissen gelesen werden: Fernandéissendefiniert seine Stellung innerhalb der
Gesellschaft, und gibt ihm die Mdglichkeit, einenrfere Aulenperspektive”
einzunehmen, von der aus er die Gesellschaft ikeréis kann. In dem radikalen
Verhalten dieser Figur, die sich Gber jeglichesggehinwegsetzt und unbeirrt die
eigene, individuelle Entwicklung vollzieht, findsich das provokative Potential
der Gnosis, die radikale Individualitat mit eineretapphysischen Anarchie
verbindet, wieder. Durch die besondere EinbettuegBerichtesin den Kontext
des Roman#Jber Helden und Grabennd schlieRlich des Gesamtwerkes erhebt
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dasWissenFernandos, die gnostische Botschaft tber die Eleafs des Bosen in

der Welt, Anspruch auf Universalitat.

Gnosis dient im Werk Sébatos somit als metaphysischgitimation eine

Gesellschaftskritik, die Gber den konkreten argesthen Kontext der Romane
hinaus Anspruch an Universalitat erhebt: im Names dVissens um die
dualistische Beschaffenheit der Welt und des Messctvird die westliche

Zivilisation in ihren Pramissen hinterfragt. Die itlt wendet sich gegen die
“lichte” Seite unserer Zivilisation, kritisiert di&nspriiche der Aufklarung und
hinterfragt den durch die Entwicklung der WissemdwEn geschirten

Fortschrittsglauben, weshalb in dieser sabatiarisctiariante der gnostischen
Offenbarung das erlosende Wissen Uber die Ent-aceckier finsteren Seite der
Welt und der menschlichen Natur erlangt wird: Imeen Zeitalter in der

Nachfolge der Aufklarung, in dem der Mensch sicfgaund seines szientifischen
Wissens als Schopfergott wahnt, gilt es nicht ditlighe Seite des Menschen zu
entdecken, sondern die finstere, bése zu entlari®@a. Verbindung dieser

Wissenschafts- und Rationalitatskritik mit der grszhen Lehre bewirkt ihre

metaphysische Uberhéhung und macht den Reiz di&segeheuerlichen”

Romane aus.

In Philip Dicks Romarvalis bietet die Gnosis eine Moglichkeit, sich aul3erhalb
der Rahmen institutionalisierter  Kirchenreligionemmit theologischen
Fragestellungen auseinanderzusetzen, wobei mignlestischen Denkfigur eine
Entwicklung gegeben ist, die einen personlicher Wheg zur Religiositat
beschreibt. Die gnostische Lehre dientMalis nicht blof3 als Ausdruck von
Unzufriedenheit und Enttduschung sondern bietaibdarhinaus Antwort auf die
Theodizee-Frage, die sich am Ende des zweitenmiliiles als ebenso aktuell und
dringend, wie in den ersten nachchristlichen Jattbtten erweist. Gnosis als
Erklarungsmuster fur das Leid in der Welt wird alse positive Alternative zu
Fluchtstrategien wie Alkohol, Drogen oder Krankhmiéisentiert. In der Analyse
wurde allerdings deutlich, dass es sich im Fall whalis um keine naive
Aneignung der hellenistischen Lehre handelt, saonden ein ganz bewul3tes
Spiel mit der gnostischen Denktradition. In einestmodernen Welt haben letzte
Wahrheiten keinen Bestand, daher kann die gnostisBotschaft nicht
unkommentiert bleiben. Die kritische Hinterfragujegler Wahrheit als letztes
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Postulat wird durch das Motiv der Schizophrenie @enteistet: Dewissendd-at
wird stets durch derunwissendenPhil kommentiert - allerdings wird die
Spannung bis zuletzt nicht aufgehoben. Das gnbstidéssenexistiert, kann nur
existieren, neben seiner skeptischen Hinterfragsogdass letztlich die Grenze
zwischen Wahn und Wissen ebenso verwischt wird, avee Unterscheidung
zwischen Wahrheit und Fiktion: der Roman prasents@ch selber als ein
apokalyptischer Text.

Die Herangehensweise Uber die gnostische Denkéigvies sich auch in solchen
Fallen ergiebig, in denen, wie bei Kafka, keine lketten Anspielungen auf die
antike Lehre zu finden sind. In den Aphorismen @idavheften Kafkas werden

Positionen formuliert, die mit zentralen Vorsteth@m der Gnosis in Verbindung
gebracht werden koénnen. Dariber hinaus stellte diehaus, dass diese
Vorstellungen als der theoretische Hintergrunditezéhlungen betrachtet werden
kann, die somit als lllustrationen der Gedankenifiirder Aphorismen zu sehen
sind. Trotz der Analogie zu gnostischen Vorstellkmgst offensichtlich, dass

viele dieser Elemente auch in anderen Traditiormkommen; in den Romanen
allerdings werden diese Elemente erneut aufgegrift;md  miteinander

verbunden, in gewisser Hinsicht “zuende gedachtér WVerdegang der K.-

Figuren konnte somit in beiden Romanen als Volldag gnostischen Denkfigur
gelesen werden, wodurch die Verbissenheit der &mstrgen ihrer Protagonisten
erklart und die Tragik ihres Versagens deutlichdwibie Gnosis erweist sich

somit als eines der Denkgebilde, die in Kafkas Waudkgebaut und in ihren

Konsequenzen entfaltet werden, um dann, der Kafleas@oetik der Ambiguitat

entsprechend, ad absurdum gefiihrt zu werden.

Die Beziehung von Gnosis und Literatur erschopthst wie gezeigt werden
konnte — nicht in den Formen der Protestexegese, des piatstischen
Weltgefiihls oder der Selbstfindung, sondern kabey ilie Ubernahme einzelner
Aspekte hinaus, als die Umsetzung der gnostischemkfiyur in der Literatur
bestimmt werden. Neben ihre Funktion als Sprache Wezufriedenheit und
metaphysisch Uberhohte soziale Kritik wurde delltass der Umgang mit der
Gnosis in der Gestalt der gnostischen Denkfigur Miéglichkeit darstellt,
aulBerhalb des Rahmens einer institutionalisiertealigien theologische
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Fragestellungen aber auch den Umgang mit Religiosils solchen zu
thematisieren.
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SCHLURWORT

Vor langer Zeit hatte Plotin, der grof3te Neoplateniden
Gnostikern entgegengerufen, sie sahen eine Tragodie
Schrecken in den Spharen des Universums. Diese
Tragddie war die der dualistischen Tradition. Im
Vertrauen auf die Wahrheit ihrer Sache, doch ohne
Erwartung der eigenen Erlésung, bestiegen ihre éind
klaglos den Scheiterhaufen, und ihr hoffnungsi@eaube
verbrannte mit ihnen.

[Steven Runciman (1947): Haresie und Christentum.]

Motor dieser Arbeit war die Faszination, die vom datiken Lehre der Gnosis
ausgeht und sich im 20. Jahrhundert in zahlrei¢hdolikationen zu dem Thema
auRRert. Das neuzeitliche Interesse fir die Grissiso wurde postuliert, nicht auf
die Ausdruckskraft der hellenistischen Texte, somdauf den provokativen
Charakter dieser Lehre in Bezug auf das Individuumd seiner Beziehung zur
Gesellschaft zurtuckzufihren. Die metaphysisch ileggtte Weltablehnung, der
Glaube an die Goattlichkeit des Menschen und dengtindividuelle Charakter
der angestrebten Erlésung waren die Aspekte, diehditigsten Reaktionen bei
den Gegnern hervorriefen und zugleich das maldeblidentifikationsangebot
fur die Sympathisanten darstellten.

Ausgehend von der Feststellung, dass die gnostisehee das Individuum ins
Zentrum rickt, wurde das Konzept der gnostischemkigur als die
Beschreibung einer individuellen Entwicklung hegeracht, die als eine
Bewegung von dem Stadium der Unwissenheit zunsenkden Wissen definiert
wurde, wobei diese Entwicklung die Erkenntnis einggppelten Bruches
zwischen Gott und die Welt und des Menschen undWeit behinhaltet und
somit die Stellung des Menschen zu seiner Umgebasgimmt. Das Konzept der
Denkfigur als eine strukturierte Abfolge von Votkiagen berucksichtigt die
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teleologische Ausrichtung der Lehre und gibt zugleder besonderen Verkettung
der einzelnen Vorstellungen miteinander Ausdruck.

Der Versuch, den neuzeitlichen Gebrauch des Begr{&nosis, auf Grund dessen
die Lehre verdammt oder begrifdt wird und auch Regevanz fir die Neuzeit
eingeschatzt wird zu bestimmen, hat zu einem 3trgitlurch das zeitgendéssische
Denken und Schreiben Uber die Gnosis gefuhrt. Diarksvoneinander
abweichenden Gnosiskonzeptionen konnten drei Geuddnhzen zugeordnet
werden, wobei jeweils ein Aspekt der antiken Leinrelen Vordergrund gestellt
wird: Neben der Hervorhebung der radikalen Weltd Wdesetzablehnung der
Gnosis, auf Grund dessen sie mit der revolution&Baschichtsphilosophie
(Marquard) und dem Antisemitismus (Brumlick) bis lzium kreativen Fehllesen
(Bloom) oder der Dekonstruktion (Keefer) in Verbimgy gebracht werden
konnte, wurde jene Richtung untersucht, die Gnasiserster Linie als
Daseinslehre definiert und eine Parallele zum ERrisilismus aufzeigen will.
(Jonas, Taubes). Schliel3lich wurde jene Argumiemsiichtung prasentiert, die
den soteriologischen Aspekt der Gnosis in den Mfgrded rickt, und sie daher
als irrelevant fur die Neuzeit (Aland) oder aber$mne einer neuen Religiositat
angesichts der Milleniumswende als besonders dkt(lgloramo, Bloom)
einschatzt.

Diese grundsatzlichen Gnosiskonzeptionen bieterh alen Rahmen fir eine
literaturwissenschaftliche Untersuchung zur Aktidalder Gnosis. Als Alternative
zu den aus den zentralen Richtungen der Gnoseolbgierorgehenden
literaturwissenschaftlichen Fragestellungen wurdewbn dem hier entwickelten
Konzept der gnostischen Denkfigur ausgehende eidersatz préasentiert und
anhand exeplarischer Litaraturanalysen illustridrerbei konnte gezeigt werden,
dass die Beziehung von Gnosis und zeitgendssiddteeatur, auch ganz konkret
als Umsetzung der gnostischen Denkfigur zu findgn D.h., dass eine ganz
bestimmte, von dem Gnostischen vorgegebene Entwigklbefolgt wird,
innerhalb deren die einzelnen Aspekte der Lehreinahder verkettet werden
und einander bedingen und vollenden. Diese Heramgsbeise erwies sich auch
in solchen Féllen ergiebig, in denen keine ausdiilok Verweise auf die
gnostische Lehre zu finden waren.
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Es konnte somit gezeigt werden, dass Uber einestegialistischen Weltgefihl,
einer radikalen, alles Bestehende ablehnende Hpltunder einem
Selbstfindungsprozel3 hinaus, die gnostische Ldhreimkonkretes menschliches
Schicksal in der zeitgendssischen Literatur zu llsie@en ist und somit, im
Gegensatz zur Einschatzung Runcimans, in unseréurkweiterhin in immer
neuen Anverwandlungen besteht.
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