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Joseph Vogl

Gezihmte Zeit
Finanzialisierungsprozesse und ihre Medien

Es gibt keine Medien in einem substanziellen und historisch stabilen Sinn. Medien
sind nicht auf Reprisentationen wie Theater oder Film, nicht auf Techniken
wie Buchdruck oder Telegraphie, nicht auf Symboliken wie Schrift oder Zahl
reduzierbar und doch in all dem virulent. Man kann sie nicht blof als Verfahren
zur Verarbeitung und Speicherung von Information, zur riumlichen und zeit-
lichen Ubertragung von Daten begreifen. Allenfalls erreicht man ihre historische
Existenzweise durch eine besondere Frageform, durch die Frage danach, wie sie
das, was sie speichern, verarbeiten und vermitteln, jeweils unter Bedingungen
stellen, die sie selbst schaffen und sind.

In dieser Hinsicht sind Medien unselbstverstindliche, man konnte auch
sagen: ungegenstindliche Gegenstinde, in historischer wie in systematischer
Hinsicht. Medien machen lesbar, horbar, sichtbar, wahrnehmbar, all das aber
mit einer Tendenz, sich selbst in diesen Operationen auszuldschen, sich selbst
unwahrnehmbar zu machen. Sie werden zu einem konzisen Objekt nicht durch
bestimmte Greifbarkeiten, sondern durch eine Konstellation von Ereignissen,
durch Medien-Ereignisse in einem doppelten Sinn: durch jene Ereignisse, die
sich in Medien kommunizieren, indem sich Medien selbst dabei auf besondere
Weise mit-kommunizieren. Dieses doppelte Medien-Werden von Maschinen
oder Institutionen, von Techniken oder Symboliken, ist nicht prijudizierbar
und vollzieht sich von Fall zu Fall aus einem Geflige aus heterogenen Elementen
und Bedingungen. Und dieses Medien-Werden stellt allgemeine Definitionen
des Medialen zurlick und riickt lokale Situationen in den Blick, in denen sich
eine Verwandlung von Dingen und Praktiken zu Medien vollzieht.

Medien vergisst man, wenn sie funktionieren, und sie werden auffillig, wenn
etwas nicht klappt. So hatte man in den letzten Jahrzehnten einige Gelegen-
heiten, auf die Wirksamkeit eines der wohl prominentesten Mediensysteme
aufmerksam zu werden. Es handelte sich — etwas euphemistisch gesagt — um
Storungen im Weltformat, die Sie alle kennen und die man mit Daten benennen
kann: 1987, 1990, 1994, 1998, 2000 und schlieBlich der Kollaps der Jahre 2007
und 2008 — all diese Finanzkrisen, die nach den Berechnungen der Okonomen
nur alle paar Milliarden Jahre hitten passieren diirfen, haben nicht nur die fatale
Effizienz der modernen Finanzokonomie vorgefiihrt. Sie lassen sich auch als
epistemologische Gliicksfille begreifen und zeigen, wie sich in Krisen, d.h. im
Rauschen des Systems seine Kanile, seine Funktionselemente bemerkbar mach-
ten. Darum soll es im Folgenden gehen: Wie lisst sich moderne Finanzéko-
nomie als ein Mediensystem begreifen? Wie lisst es sich datieren? Wie wirken
hier heterogene Elemente zusammen? Wie also lisst sich eine Geschichte der
Finanzen als Mediengeschichte erfassen?
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62 Joseph Vogl

Da wesentliche Praktiken der Finanzékonomie — wie der Kredit oder das
Bankenwesen — eine lange Geschichte aufweisen, tiberrascht es, dass das gegen-
wirtige Finanzsystem sehr jungen Datums ist und sich erst seit den siebziger Jah-
ren des letzten Jahrhunderts formierte. Sein Anfang ist wohl mit einem Datum
verbunden, das man immer wieder als eine »Finanzrevolution«, als »historische
Wasserscheides, als 6konomischen Epochenwechsel beschrieben hat.! Denn mit
dem Ende des Abkommens von Bretton Woods in den Jahren 1971 und 1973
wurde nicht nur eine 6konomische Nachkriegsordnung verabschiedet, die die
‘Wihrungen der Industriestaaten an ein stabiles Verhiltnis zum Dollar und den
Dollar an einen fixen Umtauschkurs zum Gold gebunden hatte. Mit diesem
Bruch in einer Geldgeschichte von 2500 Jahren wollte man vielmehr eine 6ko-
nomische »condition postmoderne« erkennen, eine Situation, die mit Turbu-
lenzen und Instabilitit auf ein System flexibler Devisenkurse zusteuert, auf ein
Regime flottierender Signifikanten ohne Anker und Mal3, ohne die Sicherung
durch ein transzendentales Signifikat. Man hat es nun mit der Entstehung eines
Systems zu tun, in dem sich Wihrungen nur auf Wihrungen beziehen, keinen
klaren Wertreferenten besitzen und schlieBlich auf dem ungewissen Standard
eines ungedeckten »fiat money« beruhen.

Wie immer man diese Verabschiedung eines internationalen Goldstandards
interpretieren mag — mit ihr war ein theoretisches und praktisches Experimen-
tierfeld erdftnet, und es war die Stunde der Systemprogramme eines neuen
Liberalismus gekommen. So hat etwa Milton Friedman 1971 eines der wohl
einflussreichsten, knappsten und einfachsten Papiere aus der Geschichte der
okonomischen Wissenschaft prisentiert, das sich durch klare Antworten auf die
neue Problemlage auszeichnete. Im Auftrag der Chicago Mercantile Exchange
formulierte Friedman das folgende Argument. Nach dem Ende von Bretton
Woods sind kontinuierliche Devisenkursschwankungen und somit Wihrungs-
risiken im internationalen Kapitalverkehr zu einer prekiren Tatsache geworden.
Sie erzeugen Ungewissheit und Volatilitit und somit hohe Versicherungskosten
fiir die entsprechenden Transaktionen. Daher scheint es angebracht, passende
Finanzinstrumente bereitzustellen und die Prozeduren der Absicherung den
Marktmechanismen selbst zu tberlassen. Dies kann nur durch die Schaffung
neuer Finanzmirkte und durch einen Terminhandel mit Devisen oder Wih-
rungsfutures geschehen. Schwankende Wihrungskurse werden mit Wihrungs-
terminkontrakten »gehedged«; mogliche Preisdifferenzen lassen sich mit Wetten
auf mégliche Preisdifterenzen versichern. Und wenn sich damit ein spekulativer
Markt erdftnet, der auf dem Unterschied zwischen gegenwirtigen und kiinfti-
gen Preisen beruht, so wird dessen konsequente Expansion eine ausgleichende
Wirksamkeit erzeugen. Hier verbindet sich das Bediirfnis nach Absicherung mit

1. S. Edward Chancellor: Devil Take the Hindmost: A History of Financial Speculation, New York
2000, S. 236; Filippo Cesarano: Monetary Theory and Bretton Woods: The Construction of an International
Monetary Order, Cambridge 2006, X; Richard Tilly: Geld und Kredit in der Wirtschaft, Stuttgart 2003,
S. 190; Milton Friedman: The Essence of Milton Friedman, hg. von Kurt R. Leube, Stanford, CA 1987,
S. 359, 501.
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der Suche nach Risiko und Gewinnchancen; und »the larger the volume of
speculative activity«, wie Friedman sagt, »the better the market will work and
hedge trade and investment at low costs«.” Fiir die Kosten der Wihrungsrisi-
ken kommt nun das Marktsubjekt selbst auf; Geldpolitik wird der Dynamik des
Marktes tiberlassen.

Friedmans kleine kapitalistische Programmschrift hat die Erwartung an die
Einrichtung neuer Finanzmirkte klar definiert: Die Hoffnung auf ein System
stabiler Wechselkurse wird durch die Hoffnung auf ein stabiles System von
Wechselkursen ersetzt. Tatsichlich wurde 1972 dann an der Chicago Mercantile
Exchange der spotmarket um einen internationalen Markt fiir Wihrungsfutures
erginzt. Und innerhalb dreier Jahrzehnte ist der Handel mit Finanzderivaten, die
es vor 1970 nicht gab, zum weltweit grofSten Markt iiberhaupt angewachsen.
Vom jihrlichen Wert weniger Millionen Dollars Anfang der siebziger Jahre
stieg sein Volumen auf 100 Milliarden im Jahr 1990, dann auf ca. 100 Billionen
Dollars um die Jahrtausendwende an und erreichte das Dreifache des weltweiten
Unmsatzes an Verbrauchsgiitern. Einerseits ist damit das Borsengeschift zum Mal3
fur die Finanzokonomie, der Finanzmarkt aber zum Markt aller Mirkte und
zum Modell fiir das Marktgeschehen tiberhaupt geworden. Andererseits folgt
diese Apotheose dem Prinzip einer Risikoverlagerung und somit der Erwartung,
Preisrisiken mit der Streuung von Preisrisiken, spekulative Geschifte mit speku-
lativen Geschiften zu versichern. Die Stabilitat, die frither einmal das funkelnde
Gold versprach, wird von der »Magie« der Finanzmirkte eingel0st.

Innerhalb weniger Jahre wurden also Mirkte, Produkte und Operationen ver-
wirklicht und durchgesetzt, die bislang nicht existierten. Und das, was seit den
1980er Jahren zu funktionieren beginnt, setzt sich aus ganz unterschiedlichen
Komponenten zusammen, die eine neue Geschiftsroutine begriinden und den
Charakter eines global operierenden Mediensystems gewinnen.

Diese Griindungsszene moderner Finanzwissenschaft verdankt sich zunichst
einigen theoretischen Unterstellungen, die die Funktionsweise des Marktes
betreffen. So gilt auch heute noch die alte 6konomische Annahme, dass freie
Mirkte von einer runsichtbaren Hand« regiert werden und zum Ausgleich ten-
dieren. Seit den 1930er Jahren wurde dieses klassische Theorem als »hypothe-
sis of efficient markets« reformuliert und auf die Dynamik der Finanzmirkte
bezogen. In dieser Interpretation reprisentieren die Finanzmirkte die Mirkte in
ihrer reinsten Form. Unbelastet von den Problemen von Transport und Produk-
tion bilden sie den idealen Ort, um Preise zu bestimmen, den Wettbewerb zu
vervollkommnen und rationale, d.i. Profit-orientierte und zuverldssige Akteure
interagieren zu lassen. Daher gibt die Preisbewegung dieser Mirkte alle verflig-
bare Information unmittelbar wieder. Unter diesen optimalen Wettbewerbsbe-
dingungen driicken Preise immer die Wahrheit {iber die zugrunde liegenden
Okonomischen Ereignisse aus, sofern alle Akteure Zugang zu allen relevanten

2. Milton Friedman: »The Need for Future Markets in Currencies«, in: The Future Market in Foreign
Currencies, Chicago: International Monetary Market of the Chicago Merkantile Exchange, 1972,
S. 6-12.
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64 Joseph Vogl

Informationen haben; die entsprechenden Wertpapiere sind niemals tiber- oder
unterbewertet. Die Oszillationen des Marktes, seine ups and downs sind entweder
die Folge listiger Behinderungen der Dynamik des freien Marktes oder neuer,
unvorhergesehener Information. Krisen sind nur Schritte im Anpassungsprozess;
sie dokumentieren den unaufhaltbaren Fortschritt der 6konomischen Vernunft.
Der Markt ist das Reale, ist das Rationale.

Der Finanzmarkt wird als friktionsloses Universum vorgestellt, in dem Infor-
mationen Preise, Preise Kaufentscheidungen und diese wiederum Informatio-
nen, Preise und Kaufentscheidungen generieren. Darum ist mit diesem Prozess
eine weitere Voraussetzung verbunden, die die Modelle der modernen Finanz-
okonomie bestimmt. Die Annahme der Effizienz bringt es mit sich, dass sich im
Innern dieses Marktgeschehens eine gleichsam stochastische Zufallsbewegung
installiert. In den 1960er Jahren wurde eine Dissertation aus dem Jahr 1900
wiederentdeckt, in der der Mathematiker Louis Bachelier unter der Betreuung
von Henri Poincaré die Oszillation von Borsenkursen nach dem Vorbild eines
molekularen Gestobers (wie in der brownschen Bewegung) formalisierte. In
seiner Théorie de la spéculation sind aufeinander folgende Preisinderungen linear
unabhingig und von Zufallsvariablen bestimmt; und die Summe spekulativer
Aktionen folgt einer Bewegung, die analog zur Diffusion von Partikeln in gas-
formigen Gemischen funktioniert.’ In der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts
erhielten diese Uberlegungen einen plausiblen diskursiven Rahmen und fusio-
nierten mit der Hypothese effizienter Finanzmirkte. Wenn namlich die Preise
dieser Mirkte stets alle relevanten Informationen enthalten, so ist thre Veriande-
rung nur neuen Informationen geschuldet, die neue Entscheidungen verlangen.
Und das bedeutet: Wo alle Unternehmer tiber alle zirkulierenden Informationen
verfligen, wird jede punktuelle Gewinnchance sogleich genutzt; und sofern sich
jede dieser Operationen sofort in Marktpreisen niederschligt, konnen Preis-
variationen nur unvorhersehbar und aleatorisch erscheinen. Die Marktvernunft
bringt es mit sich, dass sich Informationen, d.h. Preisdifferenzen durch ihre Aus-
nutzung annullieren. Und der Segen des Wettbewerbs bewirkt, dass einzelne
Spekulationen den spekulativen Charakter des Ganzen autheben, dass Arbitrage
die Effekte der Arbitrage abschaftt.

Der Weg, den die Preisserien zwischen verschiedenen Zeitpunkten einschla-
gen, fillt nun in das Arbeitsgebiet von Wahrscheinlichkeitsrechnung und Sto-
chastik. Er gleicht einem nicht-linearen »Random Walk«. Einerseits fiihrt die
Vernunft der Finanzmirkte dazu, dass das Wetten auf kiinftige Kursverliufe dem
Spiel eines Schimpansen gleicht, der mit verbundenen Augen Dartpteile auf den
Borsenteil einer Zeitung wirft.! Je effizienter die Mirkte, desto zufilliger die
Oszillationen. Andererseits stellt sich eine Art Gleichgewicht her, in dem sich
zufillige Schwankungen um einen Mittelwert herum anordnen und schlieBlich

3. Louis Bachelier : »Théorie de la speculationc, in: Annales scientifiques de I'Ecole Normale Supérieure,
ser. 3, vol. 17, 1900, S. 21-86.
4. Burton G. Malkiel: A Random Walk Down Wall Street, New York 2003.
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der Streuung einer Normalverteilung, einer Glockenkurve folgen. Die »unsicht-
bare Hand« Adam Smiths bekommt eine neue theoretische Gestalt.

Dadurch, dass die Situation Anfang der siebziger Jahre von der Frage geprigt
ist, wie sich Preisrisiken mit Wetten auf Preisrisiken absichern lassen, tiberneh-
men Termingeschifte oder Futures in der Geschichte der Finanzékonomie eine
zentrale Funktion. Sie miissen als perfekte kapitalistische Erfindungen angesehen
werden; sie sind so alt wie der Kapitalismus und die Zukunftsorientierung war
ein wesentlicher Antrieb fiir die Entwicklung immer neuer Finanzinstrumente.
Einerseits sind Termingeschifte trivial und ein alter Bestandteil der Borse: es sind
Vertrige tiber Warentransaktionen in der Zukunft, aber zu einem bestimmten
Preis; Vertrige, die die beiden Parteien auf die Akzeptanz einer kontingen-
ten Zukunft verpflichten. Andererseits zeigt die Geschichte des Terminhandels,
dass er eine nicht-triviale Trennung von Termingeschitten und Warenhandel
beinhaltet. Der Futures- und Optionshandel vermeidet die physikalischen Bedin-
gungen der Produktion und 16st die Identitit von Ware und Preis auf. In ande-
ren Worten: jemand, der eine Nicht-Ware besitzt und sie weder erwartet noch
will, verkauft sie an jemanden, der sie nicht will und auch niemals bekommt.

Die Dynamik von Termingeschiften, dem Motor kapitalistischer Okonomie,
beruht auf zwei Hauptannahmen. Erstens einer selbstreferentiellen Kommuni-
kation: Preise beziehen sich nicht auf Waren und Giiter, sondern auf andere
Preise, so dass die aktuellen Preise fiir abwesende Giiter von der Erwartung
zukiinftiger Preise flir abwesende Giiter bestimmt werden. Diese Art von Han-
del ist von allen materiellen Behinderungen befreit. Er vollzieht einen Akt, der
nicht in der Re-Priasentation, sondern der De-Priasentation der Welt kulmi-
niert.’ Als Teil der zirkulierenden Geldmenge garantieren sie hochste Liquiditit
und vollenden die Logik der modernen Kapital- und Kreditokonomie. Zweitens
beruhen Transaktionen dieser Art auf dem, was in der Tradition des romischen
Rechts Spielvertrige genannt wird — Vertrige, die Transaktionen mit unklarem
Ausgang betreffen, ungewisse zukiinftige Ereignisse. Das fithrt zur Ununter-
scheidbarkeit von Handel, Wette und Gliicksspiel; die Bezeichnung dieses Phi-
nomens ist »Spekulation«. Die riskante Wette, das Spiel mit der Zukuntft, sie sind
das Herzstiick aller 6konomischer Aktivitit. Spekulant ist, wer nicht spekuliert,
Spekulation ist die Norm aller finanziellen Transaktionen.

Termingeschifte stellen also ein logisches Pendant zur Kapital- und Kredit-
wirtschaft dar, Finanzderivate eine vom Bargeld unabhingige Form von Geld.
Fir die Finanzékonomie stellte sich damit ein grundlegendes Problem. Einer-
seits soll der Markt alte Ausgleichsideen verwirklichen und sich selbst iiber die
Verrechnung von Preisrisiken mit Preisrisiken stabilisieren. Andererseits stehen
im Zentrum dieses Markts nun Termingeschifte mit Finanzglitern, die sich eben
dadurch auszeichnen, dass sich aktuelle Preisrisiken in ungewisse Zukiinfte ver-
schieben. Kontingente Zukiinfte, d.h. die Krifte der Zeit sind zu einem kriti-
schen Faktor in diesem System geworden, und tatsichlich haben diese Fragen

5. Samuel Weber: Geld ist Zeit: Gedanken zu Kredit und Krise, ibersetzt von Marion Picker, Ziirich-
Berlin 2009.
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die S6konomische Wissenschaft seit den siebziger Jahren wie keine anderen
beschiftigt. Die Logik der modernen Finanzékonomie verlangt ein Verfahren,
das 6konomische Entscheidungen mit der Erwartung kiinftiger Entscheidungen
verkniipft, sie muss fihig sein, eine Beherrschung von Zeit, eine Beherrschung
ungewisser Zukiinfte zu versprechen. Nur wenn die Ungewissheit kiinftiger
Preise (von Devisen, Wertpapieren etc.) mit den Preisen fiir die Ungewissheit
dieser Preise verrechnet werden kann, lisst sich die ausgleichende Kraft von Ter-
mingeschitten, die Bindigung der Zeit und die Stabilitit im System behaupten.
Seit der Mitte des letzten Jahrhunderts ist daraus die Frage erwachsen, welcher
Kalkiil den Ubergang von gegenwirtigen Zukiinften zu kiinftigen Gegenwarten
wahrscheinlich macht, wie sich die Unihnlichkeit des Zukiinftigen in eine ihn-
liche Gegenwart transformieren lisst. Und es verwundert nicht, dass die promi-
nentesten dieser Versuche mit dem Ende von Bretton Woods zusammenfallen.
Dabei handelt es sich um Verfahren, die wahrscheinlichkeitstheoretische Figu-
ren ins Innere der finanzékonomischen Geschittspraktiken versetzen. Es handelt
sich um eine beriihmte Formel, die von den Mathematikern und Okonomen
Robert Merton, Fisher Black und Myron Scholes Anfang der siebziger Jahre
entwickelt wurde.

Dieser Kalkiil, der mit Nobelpreisen pramiert wurde und — wie man sagt — fur
die Finanzmirkte ebenso bedeutsam sein soll wie Newtons Mechanik fiir die
Physik, folgt der genannten Problemstellung: wie man durch den Handel mit
Risiken (also Finanzderivaten) die Risiken der Finanzmirkte eliminieren kann.
Es geht um die Herstellung von Erwartungsprodukten, mit denen die Werte
kiinftiger Ertrige in Gegenwartswerte tiberfithrt werden konnen; es geht darum,
das dynamische Ungleichgewicht von Kreditokonomie und flottierenden Devi-
sen zu stabilisieren. Am Beispiel der Errechnung der Preise fiir eine bestimmte
Art von Finanzderivaten lisst sich in den Anstrengungen von Black, Scholes und
Merton die exemplarische Verfertigung eines theoretischen Objekts verzeich-
nen, das die mathematische Formalisierung mit bestimmten Steuerungsideen
und mit einigen Hypothesen iiber den Mechanismus von Finanzmirkten kom-
biniert. Und das heiflt: Man formuliert ein allgemeines Modell ftir die Struktu-
rierung des Handels mit Finanzderivaten und fur die Ausgleichstendenzen des
gesamten Systems.

Dabei geht es darum, aus bestehenden Preisen (etwa fiir Aktien oder Kredite)
einen Preishorizont zu errechnen, der von einer kiinftigen Gegenwart aus zum
Motiv der Bewertung einer gegenwirtigen Zukunft werden kann. Der gegen-
wirtige Preis eines Derivats rechtfertigt sich dann, wenn in ithm eine mog-
liche Zukunft des zugrunde liegenden Werts wiederkehrt. Nur diese Replika-
tion kiinftiger Verliufe kann die Erwartung begriinden, dass sich die Risiken
schwankender Preise durch den Handel mit diesen Risiken werden ausgleichen
lassen. Und das prigt die Parameter jener berithmten Differentialgleichung, die
stochastische Prozesse mit einer Funktion fiir logarithmische Normalverteilun-
gen zu fassen versucht. In ihr wird — vereinfacht ausgedriickt — neben eini-
gen bekannten GroBen der problematische Posten, die unbekannte Volatilitit
(Sigma) nach den Zufallsbewegungen der zugrunde liegenden Werte in histori-
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schen Zeitriumen kalkuliert. Man muss nicht die Ereignisse moglicher Zukiintte
erraten, sondern nur einen Schwingungsraum errechnen, innerhalb dessen sie
stattfinden konnten. In diesem Kalkdl ist also die Annahme eingebaut, dass sich
das Unvorhersehbare der Zukunft nach der Streuung vergangener Unvorher-
sehbarkeiten verhalten wird. Es werden keine bestimmten Vorhersagen, aber die
Vorhersagen von Verteilungsmustern reklamiert.

Black-Scholes Gleichung

An diesem Kalkiil sind mehrere Dinge bemerkenswert, die das Finanzsys-
tem als Mediensystem betreften. So lisst sich darin zunichst eine mathemati-
sche Reprisentation gingiger Marktlogiken erkennen; sie werden physikalis-
tisch, nach dem Vorbild von Differentialgleichungen fiir Diftusionsprozesse in
der statistischen Mechanik kodiert. Die Annahmen effizienter Mirkte und die
Random-Walk-Hypothesis sind in diese Formel implantiert. Dadurch werden
Zukunftserwartungen in erwartete Zukiinfte tibersetzt und die Krifte der Zeit
gebindigt. Ungewissheiten sind nicht einfach verschwunden; aber die Dynamik
des Modells legt es nahe, dass mit der Ausweitung des Markts mit Derivaten eine
risikoneutrale Welt hergestellt wird; uncertainty can be eliminated if there are enough
contingent claims oder derivative instruments.

Zudem leistet die Ubersetzung konomischer Daten in integrierbare Systeme
die Darstellung einer Welt, die weder Einbriiche noch Spriinge kennt. Der
Vorzug des mathematischen Formalismus korrespondiert mit der theoretischen
Annahme, dass das System selbst regelhaft, homogen, stetig und mit ausglei-
chend funktioniert. In dieser Hinsicht ist der von Merton, Black und Scholes
entwickelte Kalkdl als Systemallegorie zu verstehen: Allein die Darstellung einer
Systemlosung durch Differentialgleichungen muss, wie der Mathematiker James
Yorke bemerkte, jeden chaotischen Gang ausschliefen.® Darum kann man in
der Black-Scholes-Formel eine Art »enacted theory« erkennen. Sie dokumen-
tiert die performative Qualitit eines Kalkiils. Mit ihr erzeugen Finanzderivate
die Bedingung ihrer Moglichkeit und appellieren an einen Markt, auf dem sich
ihre 6konomische Rationalitit wird bewahrheiten kénnen. Man hat von der
Anpassung 6konomischer Wirklichkeit an Wirtschaftstheorie, von der Entste-
hung einer »Black-Scholes-Welt« gesprochen, die in den siebziger Jahren noch
nicht existierte. Als theoretisches Produkt bietet die Formel ein schlagendes
Argument flir den Handel mit Finanzderivaten, damit die Aussicht auf eine
Stabilisierung des Systems und damit wiederum die Rechtfertigung ihrer theo-
retischen Implikationen.

6. Vgl. die Diskussion von Yorke in James Gleick: Chaos: Making a New Science, London: 1987,
S. 67-68.
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Das Ende des Abkommens von Bretton Woods hat eine Situation geschaf-
fen, in der flottierende Devisenkurse an eine Absicherung von Wihrungskursen
appellierten. Im Zeichen eines neuen Liberalismus wurden dabei Vorschlige pri-
vilegiert, Marktrisiken mit Marktrisiken zu versichern. Das bedeutet erstens, dass
man Mirkten tiberhaupt eine innere Ausgleichstendenz unterstellt; die These
von der Effizienz der Finanzmirkte wird als Grundannahme gesetzt. Zweitens
treten damit Derivate und Terminhandel ins Zentrum des neuen Finanzsystems.
Spitestens seit den neunziger Jahren dominiert ihr Volumen den Wirtschaftspro-
zess; vor allem aber miissen sie als Kern finanzokonomischer Logik angesehen
werden, als Basis einer Geschiftsroutine, die einen Handel mit Zeit und Risiken
betrifft. Das ist drittens der Schauplatz, an dem Finanzmathematik zum Arka-
num des 6konomischen Wissens geworden ist. Am Beispiel der Black-Scholes-
Formel wollte ich zeigen, wie sich die alten Ausgleichsideen nur tiber eine Bin-
digung der Zeit, eine Beherrschung der Zeit aber nur durch die Einpflanzung
wahrscheinlichkeitstheoretischer Modelle verwirklichen lisst.

Die Einrichtung technischer Infrastrukturen ist eine notwendige Bedin-
gung fiir das neue System. Seit jeher wurden Finanzmirkte durch einen engen
Zusammenhang zwischen der Preisbildung in Borsengeschiften und medien-
technischen Innovationen strukturiert; ihr Takt wurde seit dem 19. Jahrhundert
durch die Einfihrung von Telegraf und Telefon, durch transatlantische Kabel,
durch den Borsenticker diktiert. Der Kreislauf von Preisbildung und Informa-
tion machte die Finanzmirkte zum Motor flir die Durchsetzung neuer Infor-
mationstechniken.

So wurde die Praxis der aktuellen Finanzékonomie vor allem durch elektro-
nische und digitale Technologien definiert, durch die systematische Verschrin-
kung von Informationsverarbeitung und Telekommunikation. In den fiinfziger
Jahren wurden erste Ideen zur Einrichtung elektronischer Finanzmirkte formu-
liert, und nach der Einfithrung elektronischer Handelssysteme und des Online
Brokerage wurde 1993 das WorldWideWeb fiir Borsen und Finanzgeschifte frei-
gegeben. Lisst sich darin die Entstehung einer Finanzmaschine erkennen, in der
sich ein GroBteil menschlicher Wohlfahrt entscheidet, so wurde diese Maschine
gerade fiir den Handel mit Finanzderivaten wesentlich und effektiv. Berechnun-
gen wie die Black-Scholes-Formel appellieren an ihre informationstechnische
Exekution. Zunichst hat man das option prizing mit dieser Formel auf Grof3-
rechnern kalkuliert, die entsprechenden Tabellen wurden dann in Papierform an
interessierte Trader vertrieben. Bereits 1974 wurde von Texas Instruments ein
Taschenrechner angeboten, der auf die Formel programmiert war und Black-
Scholes-Resultate fiir das day-trading lieferte. Und spitestens seit der Entstehung
des automatischen Futures-Handels hat sich eine wirkungsvolle Fusion zwischen
Finanztheorie, Mathematik und Informationstechnologie ergeben. Die neuen
Techniken miissen als Generatoren neuer Finanzinstrumente begriffen werden;
und abgesehen davon, dass sich damit eine Delokalisierung des Borsengeschifts
und eine unbegrenzte Inklusion von Mitspielern vollzog, lassen sich hier zwei
wesentliche Konsequenzen verzeichnen.
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Einerseits bewirkte das Zusammenwirken der genannten Elemente — Termin-
handel, Finanzmathematik und Informationstechnik — eine historische Transfor-
mation, in der Wihrungsstandardsjeglicher Art durch einen Informationsstandard
abgel6st wurden. Die Stabilisierung von Finanzokonomie und Wihrungssyste-
men wird nicht mehr durch eine Konvertierung in Gold oder Warengeld garan-
tiert, sondern durch einen Austausch zwischen Geld und Information. Preise auf
den Finanzmirkten liefern Informationen iiber die Zukunft von Preisen, und
darum sind im Geschiftsverkehr Informationen tber Geld wichtiger als Geld
selbst geworden. Der Markt installiert einen Informations-Automatismus, Geld
wird mit Information bezahlt. Effiziente Mirkte sind Mirkte zur effizienten
Verteilung von Information; der Wettbewerb ist ein Aufruf zur informationellen
Kompetition.

Andererseits lisst sich in dieser Maschine eine Imitation von Theorie durch
die 6konomische Wirklichkeit verzeichnen. Robert Merton hatte das klar for-
muliert. »As real-world intermediation and markets become increasingly more
efficient, the continuous time model’s predictions about actual financial prices,
products and institutions will become increasingly more accurate. In short, that
reality will [...] imitate theory.«” Erst unter neuen technologischen Bedingun-
gen vollzieht sich die Institution des Markts. Finanztheorie, Formalisierung und
Technik gehen eine produktive Verbindung ein, die Erfindung neuer Finanz-
instrumente und die Installation neuer Mirkte beglaubigen sich wechselseitig in
ihrer raison d’étre. Und das heil3t: Der Komplex von Theorie und Technik ver-
spricht, dass maximale Liquiditit, optimale Preisfindung und effizienter Daten-
verkehr sich in der Stabilisierung der Finanzmirkte verwirklichen.

Begreift man die gegenwirtige Finanzékonomie als ein Mediensystem, das seit
den achtziger Jahren zu funktionieren beginnt, so lassen sich auch einige metho-
dische Perspektiven fuir die Frage entwickeln, wie sich verstreute Praktiken oder
Technologien zu Medienfunktionen verwandeln; wie sich also historische Sze-
nen des Medien-Werdens erfassen lassen. Eine erste, einfache Schlussfolgerung
lautet, dass dieses System nur als ein Zusammenwirken vollig verschiedener Ele-
mente zu begreifen ist. Wenn Marshall McLuhan einmal behauptet hat, dass die
Untersuchung des Geldmediums identisch sei mit dem »Verfahren der gesamten
Medienforschungs,®
variable Sozialfunktion darstellt und nicht auf einen einfachen Sachverhalt —
etwa auf ein Symbolsystem — reduzierbar ist. Das moderne fiat money, das den
Wert unserer Wihrungen und die Dynamik von Volkswirtschaften bestimmt,
wurde durch politische Entscheidungen (wie das Ende von Bretton Woods),
bestimmte Geschiftspraktiken (wie den Terminhandel), theoretische Voran-
nahmen (wie effiziente Mirkte), durch mathematische Modelle und technische
Infrastrukturen gleichermaBen hervorgebracht. Und sicher miisste man weitere,
etwa institutionelle Bedingungen (wie die Ausrichtung der Bankenstruktur auf
Investmentbanking) hinzuftigen. Medien sind stets heterogene Komplexe aus

so wird damit unterstellt, dass dieses Geld eine historisch

7. Robert C. Merton: Continous-Time Finance, Malden 1990, S. 470.
8. Marshall McLuhan: Understanding Media, New York 1964, Kapitel 14.

diaphanes eTexT lizenziert fiir Benjamin Sprick / 21.03.2022



70 Joseph Vogl

institutionellen, technischen, theoretischen, symbolischen und praktischen Ele-
menten.

Die wechselseitige Verschrinkung dieser Elemente hat aber dazu gefiihrt,
dass das Finanzsystem nicht nur die alltiglichen Geschiftsroutinen organisiert;
es ist zu einem dominanten Mediensystem gerade dadurch geworden, dass es
in all seinen Operationen bestimmte Verpflichtungsstrukturen (wie die Bin-
dung an ungewisse Zukiinfte) installiert und als ein neuer Sozialvertrag funk-
tioniert. Auch hier lisst sich von Medien-Ereignissen im Doppelsinn sprechen:
von Ereignissen, die tiber die Produktion, die Darstellung und die Formierung
von Ereignissen entscheiden. So teilt das Finanzsystem mit jeder Operation, mit
jeder Zahlung stillschweigend die Bedingungen seiner Operationen (etwa die
Voraussetzung ausgleichender Marktkrifte) mit. Dieses System manifestiert sich
als technisch implementierte Wirtschaftstheorie, seine Effizienz beruht darauf,
dass alle seine Aktionen und Ereignisse die Bedingungen schaffen, unter denen
sie als Aktionen und Ereignisse eines neuen Marktes wirksam werden. Medien-
systeme funktionieren unter der Bedingung der Redundanz. Sie kommunizie-
ren sich selbst in all thren Operationen; sie setzen oder tbertragen mit ihren
Ubertragungen immer neu die Apriori, unter denen sie sich als Mediensysteme
verwirklichen.

Das bedeutet, dass Medien in epistemologischer Hinsicht den Charakter einer
moglichen Welt besitzen. Die 6konomische Welt oder der Markt, der sich
seit den siebziger Jahren Zug um Zug realisiert, lag fern jeder Gegebenheit; er
war schlicht nicht vorhanden oder eine reine Hypothese. Mediensysteme sind
beziehungslos, ihrer Systemhaftigkeit steht keine irgendwie dhnlich organisierte
Welt oder Natur gegentiber. Sie sind vielmehr Realisierungsprogramme: Ihre
Axiome und Praktiken geben vor, wie Realitit programmiert werden kann.
‘Was sich in Mediensystemen realisiert, ist nicht notwendig, reproduziert keine
vorgingige Konsistenz, sondern gewinnt den Charakter einer beliebigen Fak-
tizitit. Die historische Dimension von Medien lisst sich darum nur unter der
Bedingung erfassen, dass man jedes mimetische Substrat im damit verbundenen
Technikbegriff auflést und eine Nicht-Identitit von Sein und Welt, Sein und
Natur unterstellt. Mit Hans Blumenberg muss man Medien als »Vorahmungen«
begreifen: als technisches Konsistenzbegehren, dem nur eine wesenhafte Zufil-
ligkeit gegenitibersteht.’

Darum tritt das historische Datum, das historische Ereignis von Medien nicht
mit threm Funktionieren, sondern mit threm Verhiltnis zur Stérung, zur Krise
oder zum Rauschen hervor. Die Storung ist die epoché des Mediums. Und hier
zeigt sich die Eigentiimlichkeit des modernen Finanzsystems. Denn einerseits
verfolgen seine Verfahren eine Zihmung der Zeit; seine Rationalitit, seine Sys-
temhaftigkeit beweist sich gerade darin, dass es die Wirksamkeit kontingenter
Zukunft beherrscht. Rauschunterdriickung meint hier, dass sich Risiken mit

9. Hans Blumenberg: »Nachahmung der Naturc Zur Vorgeschichte der Idee des schopferischen
Menschens, in: Grundlagentexte Kulturphilosophie: Benjamin, Blumenberg, Cassirer, Foucault, Lévi-Strauss,
Simmel, Valéry u.a., hg. von Ralf Konersmann, Hamburg 2009, S. 201-232.
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dem Handel von Risiken amortisieren, dass also die Krifte temporaler Prozesse
eliminiert werden koénnen. Unter Medienbedingungen triumt der Markt den
Traum seiner Endlosigkeit, die Neutralisierung des Risikos funktioniert nur,
wenn sich jede ausstchende Zukunft um eine weitere Zukunft fortsetzen ldsst.
Andererseits wird diese Entzeitlichung nur durch den Einsatz zeitkritischer Ver-
fahren garantiert. Die Beherrschung der Zeit wird durch die Investitionen zeitli-
cher Krifte erhottt. Wihrend das Finanzsystem seine Stabilitit in der Herstellung
von Zeitlosigkeit gewinnt, wird seine Operation durch die Wiederkehr histori-
scher Zeiten beunruhigt: durch Fristen, Laufzeiten, Zahlungstermine, Filligkei-
ten. Die Krisen der letzten Jahrzehnte lassen sich also nicht nur dadurch erkliren,
dass die Modelle der Finanzékonomie die Tatsachen der realen 6konomischen
Welt verfehlen. Sie miissen vielmehr als endogene Krisen eines Mediensystems
begriffen werden: Die Verarbeitung von Zeitproblemen schafft die Zeitpro-
bleme, die das System zu verarbeiten versucht. Das System verstiarkt Rauschen
dadurch, dass es Rauschen unterdriickt. Man kann das — technisch — als die
Wirkung positiver Riickkopplungen beschreiben. In historischer Hinsicht aber
bedeutet das: Die epoché der Finanzékonomie ist die Krise, d.h. die Riickkehr
konkreter historischer Zeiten im Innern des Systems. Man konnte das auch den
Normalfall und die strukturelle Inkonsistenz der Finanzokonomie nennen — aber
das wire eine andere Geschichte.
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s Uber )Rosa Luxemburg heute« zu sprechen,

konnte sich dem Einwand aussetzen, erneut die Aktualitit eines
historisch gewordenen Datums, einer historisch gewordenen Per-
sonlichkeit, eines historisch gewordenen Werks zu beschworen.
Nichts ermiidender jedoch als solche »Aktualisierungen:. Immer
bleiben sie dem Duktus von Geschichtslehrern verhaftet, die aus
dem Gewesenen irgendein Datum hervorkramen, um ihm einen
Gehalt zu extrahieren, den sie dann ihren Zoglingen als Maxime
eigenen Handelns anempfehlen, so oder so. Erkennbar lauft eine
solche Piddagogik aber nur darauf hinaus, die Gegenwart mit
Postulaten zu iiberziehen, die solche der Vergangenheit geblieben
sind. Man aktualisiert nicht etwa die Vergangenheit; man museali-
siert die Gegenwart. Nichts schlimmer jedenfalls als die Erfahrung,
die ich unldngst in Kiel machte, auf einer Veranstaltung, die der
Erinnerung der Fiihrer des Matrosenaufstands, Lothar Popp und
Karl Artelt, gewidmet war. Nach einiger Revolutionsfolklore ver-
tiefte man sich in eine Diskussion dariiber, wie es zu erreichen sei,
zwei Strafien nach ihnen zu benennen. Die Geehrten hétten sich
wohl bedankt.

3



Nie nidmlich ist die Geschichte in diesem antiquarischen Sinn
raktuell«. Ganz anders hat das Aktuelle selbst so etwas wie eine Ge-
schichte. Es riihrt nicht aus der Abfolge eines Geschehens, nicht
aus einer Summe von Tatsachen, die einmal waren oder sind. Es
rekonstruiert sich in Rissen, die das Geschehen unterbrechen. Ak-
tuell ist deshalb nicht, was aus einem geschichtlichen Kontinuum
hervorgezerrt wird. Aktuell ist, was dieses Kontinuum reiflen lasst.
In diesem Riss gilt nicht mehr, was bis eben noch galt, und keine
Tatsache der Vergangenheit, keine Maxime des Gewesenen hat Be-
stand, auf die sich eine solche yGeltung« noch stiitzen konnte.

Immer schreibt sich das Aktuelle ndmlich als andere Wieder-
holung dessen, was nie war. Irregulir bricht es mit dem vermeint-
lichen Bewegungskontinuum der Zeit, iibersit es mit Offnungen
und vervielfacht sich in Fluchtlinien, die eine Gegenwart aus den
Fugen geraten ldsst. Denn was ist yGegenwart(? Unabléssig lagert
sich die Zeit im Raum ab und bildet so jenen )Zeitraum¢, den
man dann »Gegenwart« nennt. Immer bleibt diese )Gegenwart«
so ein Mischungsverhiltnis, in das Zeit und Raum, Temporalitit
und Bewegung eintreten. Erst wo diese Verbindung in Ekstasen
der Zeit reif3t, erst als Unterbrechung ihres Kontinuums ereignet
sich das »Aktuelle«. Die Zeit stellt sich dann nicht mehr als )indi-
rektes Zeitbild« dar, das sich in einer Gegenwart und ihren Bewe-
gungen ausdriickt. Es zerreifit den Zeitraum dieser »Gegenwart¢
selbst, ordnet die Dinge anders und ldsst irreguldre Bewegungen
aus sich hervorgehen. In ihnen schreibt sich eine Zidsur nieder,
die alle Zeit auf Abstand zu sich hilt und in Selbstaffektionen
differieren ldsst.

Immer wird deshalb, wer dem Kontinuum der Geschichte und
dem Gleichmaf} einer yBewegung¢ verpflichtet bleibt, solche Ek-
lats als yverfritht« denunzieren. Immer bestehen die Parteigénger
des Zeitraums, des Kontinuums, der Gegenwart darauf, dass eine
Situation nicht reifc dafiir sei, solche Eklats der Zeit als Ereignis
zu begriifien. Das Ziel sei nichts, die Bewegung alles, postulierte
Eduard Bernstein, Theoretiker der Sozialdemokratie; denn das

sogenannte )Ziel¢ sei lediglich eine regulative Idee, ein Reservoir
ethischer yWerte(, die den Gang der sozialdemokratischen Bewe-
gung nur wie ein frommes Ideal begleiten diirften. Bei dem Kon-
flikt, den Rosa Luxemburg gegen Eduard Bernstein austrug, ging
es deshalb nicht allein um die Frage einer revolutiondren Strategie
und Taktik. Im Innersten ging es um einen ebenso philosophischen
wie praktischen Disput iiber die Zeit. Denn was bedeutet es, dem
Ereignis, das stets >zu frith« ist, ein »Zeitgenosse« zu sein? Und was,
Rosa Luxemburg als »Zeitgenossin« zu begriifien?

Rosa Luxemburg, in ihrer fulminanten Schrift SOZIALREFORM
ODER REVOLUTION?, gegen Bernstein: »Da aber das Proletariat
somit gar nicht imstande ist, die Staatsgewalt anders als >zu friih< zu
erobern, oder mit anderen Worten, da es sie unbedingt einmal oder mehr-
mals >zu friih< erobern muss, um sie schliefSlich dauernd zu erobern, so
ist die Opposition gegen die »verfriihtec Machtergreifung nichts als
die Opposition gegen die Bestrebung des Proletariats iiberhaupt,
sich der Staatsgewalt zu bemdchtigen.«

Verfriiht, wie es ist, ldsst sich das revolutiondre Ereignis deshalb
weder planen noch inszenieren. Es untersteht keiner Kontrolle, es
folgt keinem Kalkiil, es ldsst sich von keinem Plan evozieren, und
stets liberrascht es selbst die Revolutionire, die auf es hinarbei-
ten. Wo es eintritt, da ereignet es sich von selbst, sponte. Erst da-
rin ist es unlésbar dem verbunden, was sich »Freiheit« nennt und
in jeder Revolution zur Sprache kommt. »Was sich sponte begibt,
begibt sich von selbst, also frei¢, schreibt Ulrich Sonnemann in sei-
ner NEGATIVEN ANTHROPOLOGIE. »Ohne dieses von selbst gliickt
keine Wesensbestimmung der Freiheit, die aus ihrem Wesen verstanden
nicht die libertas von Rechten und Einrichtungen, sondern etwas Ur-
spriinglicheres ist. Definiert das nun das Spontane?«* Eine Frage, bei
der man sich freilich, wie Ulrich Sonnemanns souveriner Rat lau-
tet, nicht allzu lange aufhalten sollte. Denn der Komparativ ei-
nes »Urspriinglicheren« unterlduft selbst schon jede Definition ei-
nes einfachen Ursprungs. Wo immer er sich wiirde definieren, also
abgrenzen wollen, miisste er bereits an einen anderen Ursprung



appelliert haben, der friiher ist als er selbst und ihn in sich selbst
entgrenzt hitte. Und deshalb gibt es keinen einfachen Ursprung.
Uberall zerfillt er in ein zu frith und ein »zu spit, in das er sich
geteilt hat und deshalb selbst springt. Uberall konstelliert er sich
aus Vielheiten, die sich in ihm kreuzen und ihn zum Ort einer
Unterbrechung, eines Risses machen, der das Kontinuum der Ge-
schichte in Kontingenzen unterbricht und zerstreut. Er ist Dif-
ferenz in sich und zu sich, und nur als diese Differenz bricht das
Ereignis ein, sponte also, automaton oder von selbst, als
Virtualitit einer Wiederholung dessen, das niemals war.

Nie sind es deshalb die gegebenen Tatsachen, die fiir den Auf-
stand sprechen. Stets ist es das Marginale, das Zufillige, die {iber-
raschende Konstellation, in der das Gefiige der Tatsachen selbst
zerreifit und eine neue Situation erdffnet. Und Zeitgenosse die-
ser Friithe zu sein wiirde bedeuten: diesen Zeitriss beim Namen
zu nennen, seine Offenheit zu begriifien und zu forcieren. Lothar
Popp, der den ersten Arbeiter- und Soldatenrat in Kiel griindete
und damit den Anstof} fiir die deutsche Novemberrevolution gab,
erinnert sich an eine Verhandlung mit dem Kieler Marinekom-
mandeur Admiral Souchon, dem sPD-Abgeordneten Gustav Noske
und dem Staatssekretdr Haufimann, in der diese 1918 versuchten,
die Revolte der Matrosen durch politische Winkelziige zu ersti-
cken und so Zeit zu gewinnen, um die Gegenrevolution auch mi-
litdrisch zu organisieren. »¥a, und dann habe ich die da reden lassens,
erinnert sich Popp. »Dann kam dann und wann ein Matrose rein und
sagte mir was. Kam nur zu mir und zu keinem anderen. Ich habe das
nicht angeordnet. Und einmal kam einer und sagte: >Jetzt haben wir
auch die Station besetzt.« Damit hatten wir ganz Kiel. Die Station, in
der wir tagten, hatten sie auch beserzt. Da unten waren auch Soldaten
drin, also noch vom Gouverneur hineingestellte, die haben dann auch
mitgemacht. Und wie das so weit war, da habe ich dann gesagt: »Also,
meine Herren, Sie irven sich, das ist nicht eine Matrosenrevolte. Das,
was Sie jetzt erleben, ist der Beginn der deutschen Revolution. Dass wir
hier verhandeln, hat gar keinen Zweck mehr.< Ich wollte ihnen nicht so

ganz klar sagen: »Sie haben ja nichts mehr zu sagen.« Was soll ich mit
denen verhandeln, wir hatten doch alles. Da wurde die Geschichte ver-
tagt. Da war es aus.«®

Den Augenblick dieser »Frithe« wahrzunehmen, in der sich die
Geschichte vertagt, macht die Sensibilitdt des Revolutionirs, sein
taktisches und strategisches Gespiir aus. Natiirlich kann er sich
irren. Sein Urteilsvermogen mag getriibt sein; er mag die Anzei-
chen verkennen und den Augenblick falsch interpretieren, er mag
iiberstiirzt handeln und die Revolution damit in die Niederlage
fithren. Doch ebenso mag er zu spat kommen, den Riss verpassen
und zur Tat aufrufen, wenn sich die Sensomotorik der geschicht-
lichen Bewegung iiber dem Zeitriss wieder zu schlieflen begann
und das Ereignis erstickt. Wie immer er sich aber entscheidet — er
handelt in jener »Friihe« eines »Urspriinglicherens, die seiner Ent-
scheidung keine Tatsachen oder Regeln bietet, auf die er sich be-
rufen konnte. Der bewaffnete Aufstand, schrieb Lenin, sei eine
Kunst. Sie besteht darin, dem, was sich sponte, von selbst er-
eignet, in jenem Augenblick eine Wendung, eine Richtung zu ge-
ben, in dem das Kontinuum reif3t. Diese Kunst besteht darin, der
Virtualitdt des Ereignisses Aktualitit zu verleihen, indem sie den
Sprung der Friihe riskiert. Kiinstler, jene zumindest, die diesen
Namen verdienen, werden wissen, wovon die Rede ist. Tatsidchlich
verschrinkt sich die Logik der Revolution in der Artistik dieses
Sprungs fast nahtlos mit jener der Kunst. Diese Artistik kennt den
Revolutionir wie den Kiinstler nicht so sehr als ihren Urheber oder
Autor; sie verwandelt ihn in ein Medium, durch das zur Sprache
kommt, was ungesagt blieb, nach Ausdruck verlangt und sich in
ihnen aktualisiert.

Sieht man vom holldndischen Linksradikalismus Gorters oder
Pannekoeks oder einiger anderer ab, so war es vor allem Rosa
Luxemburg, die dieser unverfiigbaren Logik des sponte grofite
Aufmerksamkeit schenkte. Nicht umsonst betont ihre Analyse der
russischen Revolution von 1905 den marginalen, den unschein-
baren und iiberraschenden Charakter der Ereignisse, die dann



unkalkulierbare Bewegungen und unvorhersehbare Volten frei-
setzten. »Der ndchste Anlass der Bewegung war ein ganz zufdlliger, ja
untergeordneter«, schrieb sie, vihr Ausbruch ein elementarer; aber in
dem Zustandekommen der Bewegung zeigten sich die Friichte der mehr-
jahrigen Agitation der Sozialdemokratie, und im Laufe des General-
stretks standen die sozialdemokratischen Agitatoren an der Spitze der
Bewegung und benutzten sie zur regen revolutiondren Agitation.«* Be-
kanntlich brachte sie diese Logik des Spontanen aber nicht nur in
Opposition zur Sozialdemokratie der Ebert, Scheidemann, Noske
oder Bernstein. Ebenso opponierte ihr Denken und Handeln einem
bolschewistischen yUltrazentralismus(, der dem spontanen Moment
aus ganz anderen Griinden misstraute. Denn nie, so hatte Lenin
argumentierte, konne diese Menge spontan zu einem politischen
Klassenbewusstsein gelangen, das es erlaube, die Machtfrage zu
stellen. Dieses Bewusstsein konne ihr nur »von aufien« gebracht
werden. Bekanntlich suchte er deshalb in einer Kaderpartei einen
yGeneralstab« zu konstruieren, der die revoltierende Menge wie
eine Armee fiihren sollte. Fiir Rosa Luxemburg schuf eine solche
Unterdriickung der Spontaneitit jedoch die elementare Gefahr, die
Revolution von ihren Virtualitidten abzuschneiden und damit ihrer
eigenen Voraussetzung zu berauben. Mehr noch: auch der Apparat
der »Zentrale« miisse immer neu ein retardierendes, ein reaktio-
nires Moment hervorbringen und gegenrevolutionire Krifte frei-
setzen. »Die Kampftaktik der Sozialdemokratie«, schrieb sie gegen
Lenin, »wird in thren Hauptziigen iiberhaupt nicht >erfunden<, son-
dern sie ist das Ergebnis einer fortlaufenden Rethe grofer schopferischer
Akte des experimentierenden, oft elementaren Klassenkampfes. Auch
hier geht das Unbewusste vor dem Bewussten, die Logik des objektiven
historischen Prozesses vor der subjektiven Logik seiner Trdger. Die Rolle
der sozialdemokratischen Leitung ist dabei wesentlich konservativen
Charakters, indem sie erfahrungsgemdf3 dazu fithrt, das jedesmalige
neugewonnene Terrain des Kampfes bis in die duflersten Konsequenzen
auszuarbeiten und es bald in ein Bollwerk gegen eine weitere Neuerung
grofleren Stiles umzukehren.«®

Anders gesagt: Rosa Luxemburg misstraute dem Zentralismus.
Medium ihres Denkens war die spontane Pddagogik des Prozesses.
Doch umso mehr muss eine solche Pddagogik den Zusammenbruch
der alten Méchte voraussetzen, der sie reifien ldsst. Nur so besteht
Aussicht, dass der 6konomische Kampf in einen politischen um-
schlagen und die Frage der Macht aufwerfen kann. Die Kohérenz
der geschichtlichen Bewegung, die Geschlossenheit der Machtap-
parate, ihre Befihigung zur Herrschaft muss zerbrechen. Sie miis-
sen die Fahigkeit verlieren, den Zeitrissen zuvorzukommen und
ihre Virtualitdten gewaltsam zu schlieffen. Das sensomotorische
Band muss reiffen, das die Unterworfenen affektiv an die Struktu-
ren bestehender Miachte bindet. Dies bleibt fiir Rosa Luxemburg
unhintergehbare Voraussetzung jeder Spontaneitit. » Bernstein hat
seine Revision des sozialdemokratischen Programms mit dem Aufgeben
der Theorie des kapitalistischen Zusammenbruchs angefangen«, schrieb
sie deshalb. »Da aber der Zusammenbruch der biirgerlichen Gesell-
schaft ein Eckstein des wissenschaftlichen Sozialismus ist, so musste die
Entfernung dieses Ecksteins logisch zum Zusammenbruche der ganzen
sozialistischen Auffassung bei Bernstein fiihren. [...] Ohne Zusammen-
bruch des Kapitalismus ist die Expropriation der Kapitalistenklasse
unmaoglich. «®

Ist, so lautet deshalb ihre Frage, eine unbegrenzte Akkumu-
lation des Kapitals denkbar, die mit sich selbst im Gleichgewicht
bleibt? Denn wire dies der Fall, so stiinde dem Kapitalismus eine
ebenso unbegrenzte Zukunft offen, und nie wiirde das sensomo-
torische Band der Macht reifien. Krisen und Unterbrechungen, ja
selbst bewaffnete Konflikte oder Kriege wiren im duflersten Fall
nur beiherspielende Momente seiner Entwicklung. Immer bliebe
seine Systemik in der Lage, solche Einbriiche zu iiberwinden und
seine Kohédrenz wiederherzustellen. Nicht umsonst blieb diese
Frage eines endlichen Zusammenbruchs bis auf den heutigen Tag
virulent. Auch in heutigen Diskussionen spielt sie eine nicht un-
erhebliche Rolle, und es iiberrascht nicht, dass Antonio Negri
und Michael Hardt in ihrem Buch EMPIRE ausdriicklich auf die
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Krisen- und Zusammenbruchstheorie Rosa Luxemburg zuriick-
greifen, um so etwas wie die trans-imperialistische Verfassung ei-
nes »Empire« und die Bedingungen einer Multitude zu skizzie-
ren, deren Spontaneitit dessen Regimes zerbrechen konne. Ist eine
grenzenlose Akkumulation des Kapitals also moglich?

Rosa Luxemburg verneinte diese Frage mit aller Entschie-
denheit. Eine Akkumulation, so lautete ihr Argument, sei nicht
einmal in einer rein kapitalistischen Gesellschaft moglich. Thre
Analyse bezog sich auf die Gleichungen der einfachen und er-
weiterten Reproduktion, die Marx im Zweiten Band seines
KariTAL entworfen hatte. An diesen Gleichungen suchte Rosa
Luxemburg nachzuweisen, dass die Akkumulation stets einen
gewissen Anteil des Mehrwerts hervorbringe, der in einer rein
kapitalistischen Okonomie nicht realisierbar sei. Stets bleibe der
Kapitalismus deshalb darauf angewiesen, diesen nicht-realisier-
ten Mehrwert in seinen nicht-kapitalistischen Peripherien abzu-
setzen und aus ihnen die Quellen seiner weiteren Akkumulation
zu beziehen. Die Krisen- und Zusammenbruchstheorie ver-
schrinkte sich hier mit einer des Kolonialismus und imperialis-
tischer Aggression, mehr noch: des »Globalen«. Denn im Prozess
ihrer Unterwerfung, so Rosa Luxemburg, verwandle der Kapita-
lismus diese Peripherien selbst in Kapitalismen und entziehe sich
damit selbst die Grundlagen. Nicht an einem »Auflen« scheitert er
deshalb. Die Drohung, unter der er sich bewegt, besteht in sei-
ner Immanenz, in jener Internalisierung des »Auflens, die er be-
stindig selbst herstellen muss. »So breitet sich der Kapitalismus
dank der Wechselwirkung mit nichtkapitalistischen Gesellschaftskrei-
sen und Ldndern immer mehr aus«, schrieb sie, vindem er auf ihre
Kosten akkumuliert, aber sie zugleich Schritt fiir Schritt zernagt
und verdrdngt, um an thre Stelle selbst zu treten. Fe mehr kapitalis-
tische Ldnder aber an dieser Jagd nach Akkumulationsgebieten teil-
nehmen und je spdrlicher die nicht kapitalistischen Gebiete werden,
die der Weltexpansion des Kapitals noch offenstehen, um so erbitterter
wird der Konkurrenz des Kapitals um jene Akkumulationsgebiete, um

so mehr verwandeln sich seine Streifziige auf der Weltbiihne in eine
Kette okonomischer und politischer Katastrophen: Weltkrisen, Kriege,
Revolutionen.«”

Rosa Luxemburgs Akkumulations- und Zusammenbruchsthe-
orie entwirft so ein Szenario, in dem der globale Kapitalismus sein
eigenes Aufien notwendig aufzehrt. Unabléssig stiirzt er einer Im-
manenz entgegen, die ihm die eigenen Voraussetzungen ebenso be-
stindig entzieht. Weltkrisen, Kriege und Revolutionen sind nur die
katastrophischen Formen, in denen er diese Immanenz abzuwehren
sucht und jene Transzendenz abstrakten Werts aufrechtzuerhalten
sucht, die ihn weiterhin atmenc lassen soll, sozusagen. Erkennbar
beriihrte Rosa Luxemburg damit nicht nur 6konomische Fragen.
Zwischen Immanenz und Transzendenz beriihrte sie ebenso meta-
physische Probleme. In der Perspektive eines Immanent-Werdens
der Welt ratifizierte sie das innere Geheimnis dessen, was die neu-
zeitlichen Sdkularisierungsschiibe der europiischen Moderne als
Immanent-Werden von Welt seit der Renaissance ausmacht.

Bekanntlich wurde Rosa Luxemburgs Krisen- und Zusammen-
bruchstheorie fast durchgehend abgelehnt, von der sozialdemokra-
tischen »Orthodoxie« ebenso wie von den russischen Marxisten, so
von Nikolai Bucharin,® aber auch von westeuropéischen Theore-
tikern wie Henryk Grossmann, der sie ein )Verlegenheitsprodukt«
nannte.’ Und tatsichlich lieff Rosa Luxemburg die Logik eines Zu-
sammenbruchs aus Problemen einer Realisierung des Mehrwerts,
nicht aus einer Logik seiner Produktion und Verwertung hervor-
gehen. Thre Analyse setzte in der Sphire der Zirkulation ein, nicht
in der einer Produktion. Und deshalb ldsst sich auch von Marx
her zeigen, dass ihre Behandlung der Reproduktionsgleichungen
auf offenkundigen Missverstindnissen beruhte. Dort, wo sie die
erweiterte Reproduktion, die Akkumulation des Kapitals und die
Expansion seiner Verwertung ins Auge fasst, tat sie dies unter
Bedingungen der einfachen Reproduktion, die sie stillschweigend
beibehielt. Ihr Szenario skizzierte sozusagen eine Akkumulation
ohne Akkumulation, deren bestindiger Uberschuss deshalb auf
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nicht-kapitalistische Peripherien angewiesen bleibt und mit de-
ren Verschwinden zusammenbricht. Krisentheoretiker wie Nikolai
Bucharin oder Henryk Grossmann schlugen hier ganz andere
Wege ein.

Die Hypothese, dass die weltweite Expansion des Kapitals auf
ihre Grenzen trifft, sobald sie sich weltweit etabliert hat, blieb des-
sen ungeachtet wirksam bis heute. In der Ahnung, dass der Kapi-
talismus gleichsam unter seiner eigenen Schwerkraft kollabieren
miisse, reflektiert sich so etwas der Todestrieb dieses Systems, das
auf seine Transzendenz angewiesen ist. Doch dabei bringt es eine
Immanenz hervor, unter der es zugleich zusammenbrechen muss.
vDas Kapital ist ein Organismus, der sich nicht anders erhalten kann als
dadurch, dass er standig tiber seine Grenzen hinausblickt, sich von seiner
aufleren Umgebung erndhrt. Das Aufen ist ihm wesentlich«, schreiben
auch Michael Hardt und Antonio Negri in ihrem Buch EMPIRE!"
unter ausdriicklicher Berufung auf Rosa Luxemburg. Und sie
schlussfolgern: »Wir kinnen hier den Grundwiderspruch kapitalis-
tischer Expansion erkennen: Das Angewiesensein des Kapitals auf sei
Aufen, auf eine nicht-kapitalistische Umgebung, die das Erfordernis
der Realisierung des Mehrwerts befriedigt, tritt in Konflikt mit der
Einverleibung der nichtkapitalistischen Umgebung, die der norwendigen
Kapitalisierung des realisierten Mehrwerts entspricht.«'

Auffallend bleibt jedoch, dass die 6konomischen Grenzen der
Akkumulation in solchen Uberlegungen durchgehend von territo-
rialen Giberformt werden. Begriffe des Raums und einer Territoria-
litdt des Globalen zeichnen hier jene Schranke vor, die vom Kapital
nicht iiberschritten werden konne. Indem sie ihr )Auflen« restlos
internalisiert, erscheint die Globalisierung, die Verwandlung der
Welt in eine in sich geschlossene Kugel selbst als Instanz einer Fina-
lisierung, die dem System sein schlieiliches Ende in Aussicht stellt.
Und tatséchlich, die agonale Verfassung, die aus dieser territorialen
Dynamik hervorgeht, unterwirft uns noch heute immer spiirbarer
einer wachsenden Drohung. Davon sprechen die tektonischen Be-
ben der Machtverschiebungen im globalen Raum, deren Zeugen

wir sind. Lingst schlagen sie sich wieder in ebenso 6konomischen,
politischen wie militdrischen Versuchen nieder, eine Neuaufteilung
dieser Welt einzuleiten. Die Kriegsvorbereitungen der NATO an
der russischen Grenze etwa, im siidostasiatischen Raum oder im
Nahen Osten sprechen hier eine deutliche Sprache. Immer neu
spitzen sie die Imperative der Transzendenz in Feinderklirungen
zu, die sich in den militdrischen Polizeiaktionen der grofien Méchte
und Biindnisse ebenso verdichten wie in den Vorbereitungen glo-
baler Konfrontationen.

Doch so sehr der Imperialismus an den traditionellen Formen
seiner Expansion festzuhalten sucht, so sehr spricht alles dafiir, dass
er dabei in ein neues Stadium eingetreten ist, das weniger einer ex-
tensionalen Logik des Raums, sondern einer intensiven der Zeit ge-
horcht. Félix Guattari hat auf diese Intensititen in einem funkelnden
kleinen Bandchen mit dem Titel GLOBALER KAPITALISMUS hin-
gewiesen, und zwar unter implizitem Verweis auf Rosa Luxemburg,
die er stillschweigend zu zitieren scheint. Thren Uberlegungen gibt
er jedoch eine vollig andere Wendung. »Von dem Moment anc, so
schreibt er, »in dem der Kapitalismus iiber alle wirtschaftlich ausbeut-
baren Fldchen hergefallen ist, kann er den expansionistischen Elan, den
er in seinen kolonialistischen und imperialistischen Phasen hatte, nicht
mehr aufrechterhalten. Sein Handlungsfeld ist in sich geschlossen, und
das zwingt thn, sich immer wieder und in denselben Rdumen aus sich
selbst heraus neu zusammensetzen, indem er seine Arten und Weisen
der Kontrolle und Unterwerfung von menschlichen Gesellschaften ver-
tieft. Seine Globalisierung entspricht daher — weit davon entfernt, ein
Wachstumsfaktor zu sein — tatsdchlich einer radikalen Infragestellung
seiner friiheren Grundlagen. [...] Das ist das Ende der territorialisierten
Formen des Kapitalismus, der Formen des expansiven Imperialismus,
und der Ubergang zu deterritorialisierten und intensiven Formen des
Imperialismus ...«'?

Indem dieser »neue«, dieser rtransimperialistische« Imperialis-
mus sich immer wieder in denselben Riumen aus sich selbst zu-
sammensetzen muss, stellt er tatsichlich seine eigenen historischen
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Grundlagen in Frage. Nicht linger ist die Expansion im Raum das
wesentliche Medium seiner Akkumulation; zumindest ist sie nicht
das einzige und vorherrschende. Denn Begriffe des Intensiven
sind nicht solche des Raums, sondern der Zeit. In Techniken der
Spekulation und Verschuldung okkupiert das System die Zukunft,
kolonisiert es die Zeit, denn alle Verschuldung bezieht triigerische,
fiktive oder simulative Gewinne im Zeichen eines Kredits, dessen
Begleichung in die Zukunft verschoben wird. Die Uberproduk-
tion wird kreditiert, die Systeme griinden sich nunmehr auf eine
Zukunft, die ihrerseits kolonisiert wird. Und dies verdndert alle
Strukturen einer vermeintlichen »Gegenwart«. Mit Mikrotechno-
logien der Uberwachung und Kontrolle dringt dieser Kapitalismus
dazu in alle Ritzen und Fugen des Alltagslebens ein, tastet sie ab,
unterwirft sie den Zeitregimes bestidndiger Beschleunigung und
einer Diktatur des Plusquamfutur, jenem »Es wird gewesen sein,
das alle Spontaneitit und Offenheit erstickt. Sie hat die Gesetze der
Territorialitdt hinter sich gelassen und folgt Bahnen einer Deter-
ritorialisierung, den Fluchtlinien von Intensititen, mit denen sie
sich als Usurpation der Zeit in Szene setzt. Sie zertriimmert den
Raum, fragmentarisiert die sozialen Gegebenheiten und lésst sie in
Partikel zerfallen, die von nichts mehr gehalten werden als der Not,
in der sich die Virtualitdten eines neuen Nomadentums ankiindigen.

Unter solchen Bedingungen wire die Frage Rosa Luxemburgs
allerdings zu verschieben, doch nur, um sie zu radikalisieren, ihre
Aktualitit zu wiederholen und ihr darin treu zu bleiben. Gibt es, so
konnte sie lauten, unter den neuen Bedingungen der Zeitregimes
und eines deterritorialisierten Imperialismus eine Logik des Zu-
sammenbruchs, die der Friihe des Spontanen entgegenkommt und
dessen Aufstand vorbereitet? Offenbar ist diese Frage keineswegs
gegenwirtig; umso mehr aber ist sie aktuell. Seit den 70er Jahren
begann sich der globale Kapitalismus tiefgreifend zu transformieren,
als er sich von der Golddeckung des internationalen Wahrungsge-
fiiges befreite und jene Phase eines ultraliberalen Monetarismus
einleitete, die man dann als neue Etappe seiner Globalisierung

kennenlernte. Diese Deterritorialisierung in Techniken der Fi-
nanzspekulation und Digitalisierung, die die Welt seither neuen
temporalen Regimes unterwirft, entfaltete ein tyrannisches Spiel
mit der Zeit. Es zerreifit den Globus im gleichen Maf3, in dem es
ihn als globalisierten hervorbringt. Es unterwirft die Extension des
Raums den Diktaten einer Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen.
Sie setzen das Globale Sprunghaftigkeiten und Irregularitidten aus,
und erkennbar brechen hier alle Probleme des sponte in neuen
Volten wieder auf.

Langst tritt dies an den Oberflichen auch der westeuropdischen
und us-amerikanischen Machtsysteme zutage. Lingst kiindigen
sich neue Spekulations-, Wahrungs- und Finanzkrisen an, deren
Wucht alle vorangegangenen in den Schatten stellen werden. Der
Mensch, so spitzt es die politische Anthropologie Gilles Deleuze’
zu, wurde zum Menschen der Verschuldung. Doch zugleich wird es
den Apparaten erkennbar schwerer, das sensomotorische Band auf-
rechtzuerhalten, das diesen Menschen an die neuen Regimes bin-
det, die ihn erfassen. Die Agonien der représentativen politischen
Systeme, die Verschiebungen ihrer Parteiengefiige etwa, die fast
stiindlich zu Parolen seiner yErneuerung« Anlass geben, wie wir sie
aus der TAGESSCHAU kennen, stellen gewiss noch keine heranrei-
fende revolutionire Krise in Aussicht. Schon gar nicht kiindigen sie
einen Zusammenbruch« bestehender Méchte an. Noch handelt es
sich bei all dem um Anpassungsprobleme der politischen Verwal-
tung staatlicher, sozialer und kultureller Apparate im Augenblick
ihrer Erschopfung. Zugleich gehen sie mit Abspaltungen einher, in
denen die Bodenstidndigkeiten der Nation oder der Ethnie gegen
die Diktatur der Spekulation, mythische Parolen eines »heimatli-
chen« Territoriums gegen die Kolonisierung der Zeit scharfgemacht
werden. Nationalistische Wendungen {iberformen das politische
Geschehen, Neofaschismen durchqueren die Szene, und ihre my-
thische Logik des Raums, des Kontinuums und der Bewegung zieht
sich auf Mythen einer »Friihe( zuriick, die sich dann als Volk, Na-
tion oder vaterldndische Identitét halluziniert. »Ich finde«, schreibt
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Félix Guattari, »die revolutiondren Krisen sind unbestreitbar schérfer
geworden, vielversprechend fiir die Zukunft, reich an Ausdrucksformen —
ebenso fiirchte ich aber auch, dass wir zundchst noch durch grauenhafte
Krisen hindurchmiissen. Ich denke, im Westen wie im Osten werden wir
noch Phasen der Militdrdiktatur und sehr harte faschistische Regime
kennenlernen.

yRosa Luxemburg heute« — das miisste umso mehr heiflen, die
Risse zu buchstabieren, die in den Gefiigen der Macht solch grau-
enhafte Krisen in Aussicht stellen. Das hiefie, die Physiognomien
jener intensiv gewordenen Imperialismen zu erfassen, deren Zeit-
kriege um die Zukunft an die Stelle eines territorial-expansiven
Kapitalismus getreten sind. Tatsdchlich entziehen diese Zeitkriege
allem den Boden, was bisher »Kapitalismus« und »Imperialismuss
hief}. Nicht mehr an absoluten Grenzen eines globalisierten Raums,
sondern an den Grenzen der Zeitlichkeit steht das Kommende
auf dem Spiel. Die »Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen« wurde
den Systemen zum Feld, das sie technologisch und militidrisch er-
schlielen, um ihre Machttechniken zu realisieren — global wie in
den Mikrologien heterogener Lebenswelten. In Techniken eines
Plusquamfutur, eines »Es wird gewesen sein¢, verwandeln sie die
Zukunft in Vergangenheit, zertriimmern sie alle geschlossenen Ein-
heiten, fragmentieren sie deren Kohdrenz und lassen die Apparate
erodieren, in denen sich die alten Méchte reprisentativen Ausdruck
verschufen. Diese gasformigen Okonomien, die fluidalen Struk-
turen der Macht streifen ihre reprisentativen Formen sprunghaft
ab, um sie hinter sich zu lassen. Sie treten in eine Verfassung ein,
die eine gegenwirtige Soziologie ypostdemokratisch« nennt. Das
heifdt: in regulidren Formen wie den Wahlen, die zur Etikette der
Demokratie gehdren, haben sich lingst die Dispositive eines neuen
Faschismus in Stellung gebracht. Dessen Blaupause ist zweifellos
nicht mehr der alte. Umso subkutaner aber schickt er sich an, sich
das Kommende in intensiven Imperialismen der Zeit und ihrer Ge-
schwindigkeiten zu unterwerfen, global wie in den Mikrologien
des Alltags.

Das hoffnungslose Veralten der heutigen )Linken¢ diirfte davon
auf seine Weise Zeugnis ablegen. Sie blieb parlamentarisch fixiert
und fligte sich selbst der »Tatsdchlichkeit( einer reprisentativen
Gegenwart, die alle Zeit im Raum absorbiert und stolz darauf ist,
eine Wiederkehr des alten Sozialstaats zu fordern. In bleierner Reg-
losigkeit verfehlt sie jene Aktualitét, die stetszu frithc kommt und
darin Ereignis wird. Wo die Neofaschismen heute mit einigem Er-
folg die »Friihe des Ereignisses« in Mythen eines in sich geschlosse-
nen Ursprungs, der Nation, des Volks, der Ethnie oder gar Rasse
beschworen, referiert die parlamentarische Linke Statistiken, die
Prozesse der Verelendung belegen, und beklagt sich wehleidig da-
riiber, dass die Apparate der Macht keine Bereitschaft zeigen, ih-
ren Reformvorschligen Gehor zu schenken. Was immer Rosa Lux-
emburg gegen die alte Sozialdemokratie ins Feld fiihrte, gilt heute
auch gegen diese reformistische Linke. Was also wire zu tun? Wie
konnten sich Spontaneitit und bewusste Intervention heute den-
ken lassen, wie Rosa Luxemburg und Lenin fragten? » Welche Orga-
nisationsformen also 2« fragt auch Guattari. » Unscharfe, fliissige? Eine
Riickkehr zu den anarchistischen Konzeptionen der Belle Epoque? Ganz
gewiss nicht! Von dem Moment an, in dem der Imperativ des Respekts
fiir die Merkmale der Singularitit und der Heterogenitdrt verschiedener
Segmente des Kampfes umgesetzt wiirde, wdre es moglich, bestimmten
Zielen entsprechend eine neue Weise der Strukturierung zu entwickeln,
die nicht unscharf oder fliissig ist. Wie die soziale Revolution stdf3t die
molekulare Revolution auf harte Realitdten, die die Schaffung von
Kampfapparaten, von wirkungsvollen revolutiondren Kriegsmaschinen
notwendig machen. [...] Dies beinhaltet Strenge und Disziplin beim
Handeln, nach Methoden, die sich gewiss radikal von denen der Sozi-
aldemokraten und der Bolschewiki unterscheiden, das heif3t, die nicht
programmatisch, sondern diagrammatisch sind. «'*

Von einer )Linken« jedoch, die diesen Namen verdienen wiirde,
ist in diesem Sinne weit und breit nichts zu erkennen. Nicht einer
Diagrammatik von Rissen widmen ihre parlamentarischen Abtei-
lungen das Augenmerk, sondern dem jsozialen Zusammenhalt«,
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nicht der Virulenz von Unterbrechungen, sondern der Kohérenz
parlamentarischer Mehrheiten, nicht der Friihe des Aufruhrs, son-
dern den Techniken parlamentarischer Anfragen und Reformvor-
schldge, deren nostalgisches Timbre immer neu ins Ehedem einer
ysozialen Marktwirtschaft« zuriickverweist. Lingst aber hat sich
eine dumpfe Emporung gegen eine Verfassung der Wirklichkeit
aufgebaut, die die Unterworfenen einer bestindigen Demiitigung
aussetzt. Unausgesetzt werden sie ins Gehiduse postdemokratischer
yAlternativlosigkeiten« eingewiesen, werden sie zum verschuldeten
Menschen gemacht, und unausgesetzt gibt man ihnen zu verste-
hen, im Grunde iiberfliissig zu sein — als Staatsbiirger ebenso wie
als Arbeitskraft.

Doch so sehr diese neuen Formen der Macht wehrlos zu machen
scheinen, so sehr werden sie selbst von einem Beben durchzogen,
das ihre Fragilitét fast tdglich zur Sprache bringt. Die letzte Fi-
nanz- und Wahrungskrise brach nicht an den Grenzen des Raums
auf. Die Systeme implodierten, weil alle Versuche, die Zeit speku-
lativ zu beherrschen, an den virtuellen Volten zerfallen, die jede
Diktatur des Plusquamfutur iiberraschen und mit katastrophischen
Offnungen iibersien. Die kommenden globalen Katastrophen wer-
den diese Gewalten zweifellos forcieren. Sie werden das sensomo-
torische Band umso schirfer reifien lassen, das die Unterworfenen
heute noch an die Machtapparate der Gegenwart bindet. Deshalb
mag Guattaris Vorschlag, diagrammatische Organisationsformen
zu schaffen, deren Beweglichkeit solchen Rissen gewachsen wiren,
heute zwar wie eine Empfehlung klingen, die der Entwicklung un-
verantwortlich vorgreift, ihr in jedem Fall »zu frithc kommt. Darin
jedoch konnte sich vor allem ihre Aktualitit erweisen. Sie konnte
jene Aktualitdt sich wiederholen lassen, die die Rosa Luxemburgs
war. Insofern ist diese Revolutionérin tatsichlich unsere Zeitgenos-
sin im Wortsinn, denn sie selbst ist zu frith und uns voraus. Uber den
gewaltigen Abstand hinweg, der ihr Denken und Handeln von uns
Heutigen trennt, durch alle Transformationen hindurch, nach de-
nen ihre theoretischen Entwiirfe, ihre taktischen und strategischen

Uberlegungen zweifellos verlangen, ist ihr Denken des Spontanen,
der Aktualitit und der Immanenz das unsere geblieben. Stets bleibt
es im Kommen. Und deshalb wage ich es, hier und am Ende meiner
Uberlegungen jene Sitze in Anspruch zu nehmen, mit denen Rosa
Luxemburg im Januar 1919, in der ROTEN FAHNE, die Nieder-
schlagung der Novemberrevolution in Berlin kommentierte und
dem Triumph einer Sozialdemokratie begegnete, die sich rithmte,
die Ordnung in Berlin mit morderischer Waffengewalt, gestiitzt auf
die Bajonette der Freikorps, wiederhergestellt zu haben.
nOrdnung herrscht in Berlin!«, schrieb sie, »Ihr stumpfen Scher-
gen! Eure »Ordnung< ist auf Sand gebaut. Die Revolution wird sich mor-
gen schon, rasselnd wieder in die Hoh’ richten’ und zu eurem Schrecken
mit Posaunenklang verkiinden: Ich war, ich bin, ich werde sein!«*
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Der integrierte weltweite Kapitalismus und
die molekulare Revolution

Der heutige Kapitalismus kann als integrierter weltweiter Kapita-
lismus definiert werden, weil ihm tendenziell auf dem gesamten
Planten keine menschliche Tatigkeit entgeht. Man kann davon
ausgehen, dass er bereits alle Oberflaichen des Planeten kolo-
nisiert hat und dass das Wesentliche seines Ausdrucks gegen-
wartig die neuen Aktivitdten betrifft, die er (ibercodieren und
kontrollieren will.

Diese doppelte Bewegung der geographischen Ausweitung,
die sich in sich selbst einschlieBt, und der wuchernden mole-
kularen Expansion steht in Verbindung mit einem allgemeinen
Prozess der Deterritorialisierung. Der integrierte weltweite Kapi-
talismus (IWK) respektiert weder existierende Territorialitaten,
noch traditionelle Lebensweisen, noch die gesellschaftlichen
Organisationsweisen nationaler Gebilde, die heute als die am
besten etablierten erscheinen. Er setzt Produktions- und Gesell-
schaftssysteme auf den ihm eigenen Grundlagen neu zusam-
men, also auf dem, was ich seine eigene Axiomatik nenne (wobei
Axiomatik hier im Gegensatz:zur Programmatik steht).

Mit anderen Worten, es gibt kein ein fur alle Mal definiertes
Programm: Er ist immer imstande, bei einer Krise oder einer
unvorhergesehenen Schwierigkeit zusatzliche funktionale Axi-
ome hinzuzufligen oder zuriickzuziehen. Bestimmte kapitalis-
tische Formen scheinen bei einem Weltkrieg oder einer Krise
wie der von 1929 zusammenzubrechen, werden dann aber in
anderen Formen wiedergeboren und finden andere Grundlagen.
Diese permanente Deterritorialisierung und Neuzusammenset-
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zung betrifft sowohl die Machtformationen als auch die Produk-

tionsweisen. (Ich spreche lieber von Machtformationen als von

Produktionsverhéltnissen, da dieser Begriff im Verhaltnis zum

hier betrachteten Thema zu eng ist.)

Ich ndhere mich der Frage des integrierten weltweiten Kapita-
lismus aus drei Blickwinkeln:

1.) aus dem seiner Produktionssysteme, des 6konomischen Aus-
drucks und der Axiomatisierung des Sozius;

2.) aus dem der neuen Segmentaritaten, die er auf der trans-
nationalen Ebene oder im europdischen Rahmen oder auch
auf molekularer Ebene entwickelt; und

3.) schlieBlich aus dem Blickwinkel dessen, was ich revolutionare
Kriegsmaschinen, Agencements des Begehrens und Klas-
senkampfe nenne.

1. Der IWK und seine Produktionssysteme

a) Ich erinnere daran, dass es nicht mehr nur eine internatio-
nale Arbeitsteilung gibt, sondern auch eine Globalisierung der
Arbeitsteilung, eine allgemeine Vereinnahmung sémtlicher Arten
von Aktivitat, einschlieBlich jener, die der 6konomischen Defini-
tion der Arbeit formal entgehen. Die »ruckstdndigsten« Aktivitats-
bereiche und die marginalen Produktionsweisen, die hauslichen
Aktivitaten, der Sport, die Kultur, die bis heute fir den Weltmarkt
nicht von Interesse waren, geraten eine nach der anderen unter
seine Vorherrschaft.

Der IWK integriert also alle diese maschinischen Systeme in
diemenschliche Arbeit undin alle anderen Typen von gesellschaft-
lichen und institutionellen Raumen - wie etwa technisch-wissen-
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schaftliche Agencements, Gemeinschaftseinrichtungen oder die
Medien. Diesen Integrationsprozess, der auch die unbewusste
individuelle und kollektive Subjektivitat kontaminiert, wird durch
die digitale Revolution betrachtlich beschleunigt. Diese maschi-
nisch-semiotische Integration der menschlichen Arbeit beinhaltet
also, dass im produktiven Prozess die Modellierung jedes Arbei-
ters betrieben wird, und zwar nicht nur seines Wissens (also des-
sen, was bestimmte Wirtschaftstheoretiker als »Wissenskapital«
bezeichnen), sondern auch samtlicher Systeme seiner Interak-
tion mit der Gesellschaft und mit der Maschinenumwelt.

b) Der 6konomische Ausdruck des IWK — seine Art der semi-
otischen Unterwerfung von Personen und Gemeinschaften — ver-
weist nicht nur auf monetare, bérsenméaBige Zeichensysteme
oder juristische Apparate, die mit der Lohnarbeit, dem Eigentum
und der o&ffentlichen Ordnung zu tun haben. Er beruht auch auf
Steuerungssystemen im kybernetischen Sinne des Wortes. Die
semiotischen Komponenten des Kapitals funktionieren immer
in einem doppelten Register, in dem der Reprasentation (wo die
Zeichensysteme unabhéngig und getrennt von 6konomischen
Bezugen sind) und dem der Diagrammatik (wo die Zeichensys-
teme in einer direkten Verkettung [concaténation] mit den Refe-
renten als Instrument der Modellierung, der Programmierung und
der Planung von gesellschaftlichen Segmenten und produktiven
Agencements stehen).

Das Kapital ist also viel mehr als eine einfache 6konomische
Kategorie, die sich auf die Zirkulation von Gutern und die Akku-
mulation bezieht. Es ist eine semiotische Kategorie, die alle
Ebenen der Produktion und alle Ebenen der Stratifizierung von
Méchten betrifft. Der IWK schreibt sich nicht nur in den Rahmen
von Gesellschaften ein, die in soziale, rassifizierte, blirokratische,
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geschlechtliche und altersméaBige Klassen geteilt sind, sondern
auch in ein wucherndes maschinisches Gewebe. Seine Zwiespal-
tigkeitin Hinsicht auf die materiellen und semiotischen Maschinen-
mutationen, die flur die aktuelle Situation charakteristisch sind, ist
so groB, dass er das ganze maschinische Potential, die semi-
otische Wucherung der entwickelten Industriegesellschaften
nutzt, wahrend er sie gleichzeitig durch seinen spezifischen dko-
nomischen Ausdruck neutralisiert. Er fordert die Innovationen
und die maschinische Expansion nur so weit, wie er sie wieder
einfangen und die grundlegenden gesellschaftlichen Axiome, auf
die er keinen Einfluss hat, konsolidieren kann: eine bestimmte
Art der Auffassung des Sozius, des Begehrens, der Arbeit, der
Freizeit und der Kultur.

c) Die Axiomatisierung des Sozius wird im aktuellen Kontext
durch drei Typen der Transformation charakterisiert: Einschlie-
Bung, Deterritorialisierung und Segmentaritat.

— die EinschlieBung:

Von dem Moment an, in dem der Kapitalismus Uber alle wirt-
schaftlich ausbeutbaren Flachen hergefallen ist, kann er den
expansionistischen Elan, den er in seinen kolonialistischen und
imperialistischen Phasen hatte, nicht mehr aufrechterhalten. Sein
Handlungsfeld ist in sich geschlossen, und das zwingt ihn, sich
immer wieder und in denselben Radumen aus sich selbst heraus
neu zusammenzusetzen, indem er seine Arten und Weisen der
Kontrolle und Unterwerfung von menschlichen Gesellschaften
vertieft. Seine Globalisierung entspricht daher — weit davon ent-
fernt, ein Wachstumsfaktor zu sein — tatsachlich einer radikalen
Infragestellung seiner friheren Grundlagen. Sie kann entweder zu
einer vollstandigen Involution des Systems oder zu einem Wechsel
des Registers filhren. Der IWK muss seine Expansion und seine
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Mittel zum Wachstum finden, indem er die selben Machtformati-
onen bearbeitet, die sozialen Beziehungen umgestaltet und immer
kinstlichere Markte entwickelt, und zwar nicht nur im Bereich der
Giter, sondern auch in dem der Affekte. Ich stelle die Hypothese
auf, dass die aktuelle Krise — die im Grunde keine ist, sondern
eher eine gigantische 'Umorientierung — genau dieses Oszillieren
zwischen der Involution eines bestimmten Typs von Kapitalismus,
der sich an seiner eigenen SchlieBung sté8t, und einem Versuch
der Neustrukturierung auf anderen Grundlagen ist.

Anders gesagt, er muss eine entscheidende Umorientierung
bewirken, auf die Gefahr hin, friihere Systeme vollstandig zu
beseitigen, sei es auf der Ebene der Produktion oder der Ebene
nationaler Kompromisse (mit der birgerlichen Demokratie oder
der Sozialdemokratie).

Das ist das Ende der territorialisierten Formen des Kapita-
lismus, der Formen des expansiven Imperialismus, und der
Ubergang zu deterritorialisierten und intensiven Formen des
Imperialismus; die Aufgabe einer ganzen Reihe von gesellschaft-
lichen Kategorien, von Handlungsbereichen, von Regionen, auf
denen der IWK beruhte; die Neugestaltung und die Zurichtung
von Produktivkraften, damit sie sich an die neue Produktions-
weise anpassen.

— die Deterritorialisierung:

Die Deterritorialisierung des Kapitalismus in sich selbst ist das,
was schon Marx »die Expropriation der Bourgeoisie durch die
Bourgeoisie« genannt hat, aber dieses Mal in einem ganz ande-
ren MaBstab. Der IWK ist nicht universalistisch. Ihm kommt es
nicht darauf an, die blrgerliche Demokratie auf dem gesamten
Planeten zu verbreiten, und zwar ebenso wenig wie ein System
der Diktatur. Doch er braucht eine Homogenisierung der Produk-
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tionsweisen, der Zirkulationsweisen und der Modi der sozialen
Kontrolle. Allein diese Sorge bringt ihn dazu, sich hier auf relativ
demokratische Regime zu stiitzen und anderswo Diktaturen zu
erzwingen. Diese Orientierung hat in ganz allgemeiner Weise
zur Folge, die alten sozialen und politischen Territorialitaten
zurickzuweisen oder ihnen zumindest ihre alte 6konomische
Kraft zu nehmen. Doch das ist nur méglich, wenn er selbst auf
der Grundlage einer Multiplizierung seiner eigenen Entschei-
dungszentren funktioniert.

Der IWK hat kein vereinzeltes Machtzentrum. Selbst sein
nordamerikanischer Zweig ist polyzentrisch. Die realen Ent-
scheidungszentren sind uber den ganzen Planeten verteilt. Es
handelt sich nicht nur um 6konomische Generalstabe an der
Spitze, sondern um Raderwerke der Macht, die sich auf allen
Stufen der gesellschaftlichen Pyramide befinden, vom Manager
bis zum Familienvater. Der IWK installiert gewissermaBen seine
eigene innere Demokratie. Er erzwingt nicht unbedingt eine Ent-
scheidung, die in die Richtung seiner unmittelbaren Interessen
geht. Durch komplexe Mechanismen »konsultiert« er die anderen
Interessenzentren, die anderen Segmente, mit denen er zusam-
menarbeiten muss. Diese »Verhandlung« ist nicht mehr politisch
wie fruher. Sie bringt Informationssysteme und, uber die Massen-
medien, psychologische Manipulationssysteme in groBem MaB-
stab ins Spiel.

Der Niedergang der konzentrischen Verortung unterschied-
licher Machtformen und Hierarchien, die von der Aristokratie
Uber das Kleinburgertum bis hin zum Proletariat reichen, ist
nicht inkompatibel mit ihrer teilweisen Aufrechterhaltung. Aber
sie entsprechen nicht mehr den realen Feldern der Entschei-
dungsfindung. Die Macht des IWK ist immer woanders, im Inne-
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ren der deterritorialisierten Mechanismen. Das bewirkt, dass es
heute unmdglich erscheint, ihn festzunageln, ihn fassen zu kén-
nen und anzugreifen. Diese Deterritorialisierung fuhrt auch zu
paradoxen Phanomenen, wie etwa zur Entwicklung von Dritte-
Welt-Zonen in den am weitesten entwickelten Landern, und
umgekehrt zum Auftauchen von hyperkapitalisierten Zentren in
unterentwickelten Zonen.

— das allgemeine System der Segmentaritat:

Da der Kapitalismus sich auf geopolitischer Ebene nicht mehr
in einer Expansionsphase befindet, muss er sich in denselben
Raumen nach einer Art Palimpsest-Technik neu erfinden. Er kann
sich nicht mehr nach einem System von Zentrum und Periphe-
rie entwickeln, das er zugleich umwandelt. Er hat das Problem,
neue Methoden der Konsolidierung seiner gesellschaftlichen Hie-
rarchiesysteme zufinden. Es handelt sich hier um ein grundle-
gendes Axiom: Um die Konsistenz der kollektiven Arbeitskraft auf
planetarischer Ebene aufrechtzuerhalten, muss der IWK Zonen
der Superentwicklung, der Superbereicherung zugunsten von
kapitalistischen Aristokratien (die nicht nur in den traditionellen
kapitalistischen Hochburgen angesiedelt sind) und Zonen der
relativen Unterentwicklung und sogar Zonen der absoluten Ver-
armung koexistieren lassen.

Zwischen diesen Extremen kann es zu einer allgemeinen Dis-
ziplinierung der kollektiven Arbeitskraft und zu einer Einschlie-
Bung, zu einer Segmentarisierung von globalen Raumen kommen.
Die freie Zirkulation von Gitern und Personen wird neuen Aris-
tokratien des Kapitalismus vorbehalten. Allen anderen Gruppen
der Bevélkerung wird eine Ecke auf dem Planeten zugewiesen,
der zu einer wirklich globalen Fabrik geworden ist, zu der standig
Zwangsarbeits- oder Vernichtungslager in der GréBe von ganzen
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Landern hinzugefiigt werden (Kambodscha). Diese permanente
Neudefinition von gesellschaftlichen Segmenten hat nicht nur
6konomische Folgen; das gesamte gesellschaftliche Leben wird
neu gestaltet. Dort, wo man im Osten Frankreichs seit Generati-
onen vom Stahl gelebt hat, beschlieBt der IWK, die Industrieland-
schaft aufzulésen. Ein anderer Raum wird in eine Tourismuszone
oder in Wohngebiete fir Eliten umgewandelt. Lebensstandards
von ganzen Regionen werden umgewalzt. Zwischen den Seg-
menten des IWK und den menschlichen Agencements, die ver-
suchen, sich gegen seine Axiomatisierung zu wehren und sich
auf anderen Grundlagen neu zu konstituieren, entstehen neue
Interaktionen und neue Antagonismen.

Unter welchen Bedingungen lohnt es sich, weiterhin in einem
solchen System zu leben? Welche unbewussten Fesseln bewir-
ken, dass man wider besseres Wissen weiter mitmacht?

All diese Axiome der Segmentaritdt sind miteinander ver-
bunden. Der IWK interveniert nicht nur in globalem MaBstab,
sondern auch auf ganz persénlichen Ebenen. Umgekehrt héren
unbewusste molekulare Determinationen nicht auf, auf die grund-
legenden Komponenten des IWK einzuwirken.

Il. Die neue Segmentaritét des IWK

a) Die transnationale Segmentaritat

Der Gegensatz von Ost und West tendiert dahin, seine Konsistenz
zu verlieren. Selbst in Spannungsphasen wie der, die seit einiger
Zeit andauert, nimmt er eine kiinstliche, theatralische Gestalt an.
Denn der wichtigste Widerspruch liegt nicht auf der Ost-West-
Achse, sondern auf der Nord-Sud-Achse, wobei klar ist, dass es
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fur den IWK letzten Endes immer nur darum geht, die Kontrolle
aller Zonen zu ubernehmen, die versuchen, ihm zu entgehen, und
dass es im Inneren aller Lander Norden und Siiden gibt. Wiirde
es von daher genligen zu sagen, dass die neue Segmentaritat
auf der »Uberschneidung« eines wesentlichen Phanomens (des
verschleierten Nord-Sud-Krieges) und eines sekundaren Phano-
mens (der Ost-West-Rivalitaten) beruht? Ich glaube, dass dies
véllig unzureichend ware.

Die Spaltung Dritte Welt auf-dem-Weg-zur-Entwicklung (und
sogar dem der Hyper-Entwicklung: die Erdéllander) und Dritte
Welt auf-dem-Weg-zur-absoluten-Verarmung oder gar Vernich-
tung ist auch zu einer permanenten Gegebenheit der aktuellen
Situation geworden. Aber es sind noch weitere Faktoren zu
berucksichtigen.

Der Gegensatz von transnationalem, multinationalem Kapi-
talismus, internationalen Lobbys und nationalem Kapitalismus,
der lokal weiterbesteht, ist aus einer globalen Sicht nicht mehr
wirklich treffend. Denn all diese internationalen Widerspriiche
organisieren sich untereinander, uberschneiden sich, entwickeln
komplexe Kombinationen, die sich nicht in Systemen von Ost-
West-, Nord-Siid- oder national-multinationalen Achsen erschép-
fen. Sie wuchern wie ein. multidimensionales Rhizom, das
zahllose geopolitische, geschichtliche und religiése Singulari-
taten umfasst. Man kann nicht genug auf der Tatsache beharren,
dass die Axiomatisierung, die Produktion von neuen Axiomen
als Antwort auf diese spezifischen Situationen weder von einem
allgemeinen Programm ausgeht, noch von einem leitenden Zen-
trum abhangig ist, das diese Axiome vorgibt. Die Axiomatik des
IWK griindet nicht auf ideologischen Analysen, sie gehort zu sei-
nem Produktionsprozess.
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In einem solchen Kontext erscheint jede Perspektive eines
revolutionaren Kampfes, die sich auf nationale Raume bezieht,
jede Perspektive einer politischen Machtergreifung durch die
Diktatur des Proletariats als illusorisch. Die Projekte zur gesell-
schaftlichen Umgestaltung sind zur Ohnmacht verurteilt, wenn
sie sich nicht in eine subversive Strategie weltweiten AusmaBes
einschreiben.

b) Die europaische Segmentaritat

Auch der Gegensatz von Ost und West im Inneren Europas
wird sich in den nachsten Jahren stark verandern. Was uns als
ein grundlegender Antagonismus erschien, wird sich vielleicht
immer mehr als »phagozytabel«, als auf allen Ebenen verhandel-
bar, erweisen. Also kein deutsch-amerikanisches Modell, keine
Riickkehr zum Vorkriegsfaschismus, sondern tber schrittweise
Annaherungen eher eine Entwicklung in Richtung eines Systems
autoritarer Demokratie neuer Art.

Die Methoden zur Unterdriickung und sozialen Kontrolle der
Regime in Ost und West tendieren dahin, sich anzunahern; ein
europaischer Raum der Unterdrickung vom Ural bis zum Atlantik
droht den gegenwartigen juristischen Raum Europas abzulésen.

c) Die molekulare Segmentaritat

In den kapitalistischen Raumen wird man stets zwei Typen von

grundlegenden Problemen finden:

— die wirtschaftlichen, gesellschaftlichen und gewerkschaft-
lichen Interessenkampfe im klassischen Sinne;

— die Kampfe um Freiheiten, die ich unter dem Gesichtspunkt
der molekularen Revolution gemeinsam mit den Kampfen des
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Begehrens, der Infragestellung des Alltagslebens und der
Umwelt verorten wirde.

Innerhalb der Interessenkampfe und der Fragen des Lebensstan-
dards gibt es nach wie vor wesentliche Widerspriiche. Es geht
hier nicht darum, sie zu unterschatzen. Dennoch kann man die
Hypothese aufstellen, dass sie, solange es keine globale Stra-
tegie gibt, immer mehr die Flanke fir eine Vereinnahmung, fur
ihre Integration durch die Axiomatik des IWK ungedeckt lassen.
Sie werden von sich aus niemals zu einer wirklichen geselischaft-
lichen Umgestaltung fuhren. Es wird nie wieder Konfrontationen
vom Typ 1848, Pariser Commune oder Russland 1917 geben;
nie wieder klare Briiche Klasse gegen Klasse, die die Neudefini-
tion eines neuen Typs von Gesellschaft skizzieren. Im Fall einer
groBeren Kraftprobe ist der IWK in der Lage, eine Art von inter-
nationalem Notstandsplan und permanentem Marshallplan aus-
zulésen. Die europaischen Lander, Japan und die USA kénnen
ausreichend und uber einen langen Zeitraum die Wirtschaft einer
gefahrdeten kapitalistischen Hochburg subventionieren. Es geht
dabei um das Uberleben des IWK, der hier wie eine Art inter-
nationale Versicherungsgesellschaft funktioniert, die in der Lage
ist, auf wirtschaftlicher Ebemne und mit ausreichend repressiven
Mitteln die schwierigsten Probleme zu bewaltigen.

Was wird also geschehen? Wird die aktuelle Krise zu einem
neuen gesellschaftlichen Status quo, zu einer Normalisierung
»a la Deutschland«, zu einer Gettoisierung der Randfiguren, zu
einem allgemeinen Welfare State fiihren, in dem es hier und da
einige Nischen der Freiheit gibt? Das ist eine Mdglichkeit, aber
nicht die einzige. Wenn man sich von vereinfachenden Vorstel-
lungen I68st, wird man bemerken, dass Lander wie Deutschland
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oder Japan nicht vor groBen gesellschaftlichen Umwalzungen
geschutzt sind. Wie dem auch sei, es scheint, dass sich die Situ-
ation zumindest in Frankreich in Richtung einer Aufhebung des
soziologischen Gleichgewichts, das sich seit Jahrzehnten in der
relativen Ausgewogenheitvon linken und rechten Kraften manifes-
tiert hat, entwickelt. Wir bewegen uns in Richtung einer Auftei-
lung: 90% auf der Seite einer konservativen Masse, die von den
Massenmedien eingeschiichtert und verblédet wird, und 10% auf
der Seite mehr oder weniger widerspenstiger Minderheiten.

Doch wenn man sich diesem Problem aus einem anderen
Blickwinkel und nicht nur aus dem der Interessenkampfe, son-
dern aus dem der molekularen Kampfe nahert, &ndert sich das
Panorama. Was in diesen scheinbar gerasterten und aseptischen
gesellschaftlichen Raumen erscheint, ist eine Art von bakteriolo-
gischem sozialen Krieg, also etwas, das sich nicht mehr in klar
definierten Fronten abzeichnet (Klassenfronten, Forderungs-
kampfe), sondern in Formen von molekularen Umwalzungen, die
schwer zu erkennen sind. Alle mdéglichen Viren dieser Art atta-
ckieren bereits den Gesellschaftskérper in seinen Beziehungen
zum Konsum, zur Arbeit, zur Freizeit und zur Kultur (Selbstbe-
schrankungen, Infragestellung der Arbeit und des Systems der
politischen Reprasentation, freie Radios). In der bewussten und
unbewussten Subjektivitat der Individuen und der gesellschaft-
lichen Gruppen werden unaufhérlich Veranderungen mit unab-
sehbaren Folgen zu Tage treten.
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1. Revolutiondre Kriegsmaschinen,
Agencements des Begehrens und Klassenkdmpfe

Wie weit kdnnte diese molekulare Revolution gehen? Ist sie
im besten Fall nicht dazu verurteilt, in Gettos a la Deutschland
dahinzuvegetieren? Genuigt die molekulare Sabotage der herr-
schenden gesellschaftlichen Subjektivitat nicht in sich selbst?
Muss die molekulare Revolution ein Bindnis mit den gesell-
schaftlichen Kraften der molaren Ebene schlieBen? Die Haupt-
these, die hier vertreten wird, lautet, dass die Axiome des IWK
— SchlieBung, Deterritorialisierung, Multizentrierung, neue Seg-
mentaritaten — nie ihr Ziel erreichen werden. Was die Produktion
und Manipulation von Institutionen und Gesetzen angeht, sind
die Ressourcen des IWK vielleicht unendlich, aber sie stoBen,
und zwar immer heftiger, im Bereich der libidindsen Okonomie
der sozialen Gruppen gegen eine echte Wand oder vielmehr
auf ein Geflecht von uniiberwindlichen Hindernissen. Das hangt
damit zusammen, dass die molekulare Revolution nicht nur die
alltaglichen Beziehungen zwischen Mannern, Frauen, Homos,
Heteros, Kindern, Erwachsenen und »Gardarems«' aller Art
betrifft. Sie interveniert auch und vor allem in den produktiven
Veranderungen als solchen..Man findet sie im Kern der geistigen
Prozesse, die durch die neue globale Arbeitsteilung und durch die
digitale Revolution angeregt werden. Der Aufschwung von pro-

1 =»Gardarem« leitet sich von dem okzitanischen Verb gardar her, das in Hochfran-
z6sisch garder (bewahren, bewachen) lautet. Das Wort wurde durch die Parole
Gardarem lo Larzac (Wir werden den Larzac bewahren/bewachen) bekannt, die in
den 1970er Jahren bei den Protesten gegen den Ausbau eines Militargebiets auf-
tauchte. (A.d.U.)
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duktiven Kréften ist von ihr abhéangig. Und deshalb kann der IWK
sie nicht umgehen.

Das bedeutet nicht, dass diese molekulare Revolution auto-
matisch zu einer sozialen Revolution fihren wirde, die in der
Lage ist, eine vom IWK befreite Gesellschaft, Okonomie und Kul-
tur hervorzubringen. War es nicht bereits eine molekulare Revo-
lution, die dem Nationalsozialismus als Nahrboden gedient hat?
Das Beste und das Schlechteste kann daraus hervorgehen. Der
Ausgang dieser Art von Umgestaltungen ist wesentlich abhangig
von der Fahigkeit der explizit revolutiondren Agencements, sich
mit den politischen und gesellschaftlichen Interessenkdmpfen zu
verbinden. Das ist die wesentliche Frage. Ohne eine solche Ver-
bindung werden alle Mutationen des Begehrens, alle molekularen
Revolutionen sowie alle Kdmpfe um Raume der Freiheit nie dahin
gelangen, gesellschaftliche und wirtschaftliche Umgestaltungen
in groBem MaBstab in Gang zu setzen.

Wie soll man sich vorstellen, dass es revolutiondren Kriegs-
maschinen neuer Art gelingt, sich gleichzeitig mit den uniber-
sehbaren gesellschaftlichen Widersprichen und mit dieser
molekularen Revolution zu verbinden?

Die meisten professionellen Aktivisten erkennen die Bedeu-
tung dieser neuen Protestbereiche, aber sie fligen sogleich hinzu,
dass im Moment nichts Positives von ihnen zu erwarten sei: »Wir
mussen zunachst unsere Ziele auf der politischen Ebene errei-
chen, bevor wir in diesen Fragen des alltaglichen Lebens, der
Schule, der Beziehungen zwischen Gruppen, der Konvivialitat
und der Okologie intervenieren kénnen.« Fast alle Strémungen
der Linken, der Linksradikalen und der Autonomen nehmen diese
Position ein. Jeder ist auf seine Weise bereit, die »neuen sozi-
alen Bewegungen«, die sich seit den 1960er Jahren entwickelt
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haben, auszunutzen, aber keiner stellt jemals die Frage, wie
Kampfinstrumente zu schaffen sind, die ihnen wirklich angemes-
sen waren. Seitdem es um dieses unscharfe Universum der Wun-
sche, des Alltagslebens und der konkreten Freiheiten geht, gibt
es eine seltsame Taubheit und eine wéahlerische Kurzsichtigkeit
bei den standigen Wortfihrern, die bei der Vorstellung, dass eine
gefahrliche Unordnung die Reihen ihrer Organisationen befallen
kénnte, in Panik geraten.

Die Homos, die Verrickten, die freien Radios, die Feministen,
die Okos, all das ist letztlich doch ein bisschen mau! Im Grunde
fuhlen sie sich in ihrer Personlichkeit als Aktivisten und in ihrer
individuellen Funktionsweise bedroht, das heiBt nicht nur in ihren
organisatorischen Konzeptionen, sondern auch in ihren affek-
tiven Besetzungen eines bestimmten Typs von Organisation.

Die bohrende Frage lautet: Wie soll man neue Organisati-
onstypen »erfinden«, die in Richtung dieser Verbindung, dieser
Héaufung der Effekte von molekularen Revolutionen, von Klas-
senkampfen in Europa und von Emanzipationskampfen der Drit-
ten Welt wirksam sind (die in der Lage sind, Schritt fir Schritt,
wenn nicht gar Schlag fur Schlag, auf die segmentédren Trans-
formationen des IWK zu antworten, die eben gerade zur Folge
haben, dass man nicht mehr,von undifferenzierten Massen spre-
chen kann)?

Wie kann es solchen Agencements des Kampfes im Unter-
schied zu den traditionellen Organisationen gelingen, sich Mit-
tel der Analyse zu verschaffen, die es ihnen ermoglichen, sich
nicht mehr dberrumpeln zu lassen, weder von den institutionellen
und technologischen Innovationen des Kapitalismus, noch von
den Anfangsstadien einer revolutiondaren Antwort, die die Arbei-
ter und Bevdlkerungen, die dem IWK unterworfen sind, in jeder
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Etappe zum Ausdruck bringen? Keiner kann heute definieren, wie
die kunftigen Formen der Koordination und der Organisation der
molekularen Revolution aussehen werden, doch es liegt auf der
Hand, dass sie als absolute Voraussetzung den Respekt fur die
Autonomie und die Singularitat jeder einzelnen ihrer Komponen-
ten beinhalten werden. Es ist von heute an klar, dass ihre Sen-
sibilitat, ihr Grad an Bewusstheit, ihre Aktionsrhythmen und ihre
theoretischen Begrindungen nicht zusammenfallen. Es scheint
wiinschenswert und sogar wesentlich zu sein, dass sie niemals
zusammenfallen. Ihre Widerspriiche, ihre Antagonismen diirfen
weder durch eine zwanghafte Dialektik »aufgeldst« werden noch
durch Fuhrungsapparate, die sie berragen und unterdriicken.
Welche Organisationsformen also? Unscharfe, flissige? Eine
Riickkehr zu den anarchischen Konzeptionen der Belle Epoque?
Nicht unbedingt, und sogar ganz gewiss nicht! Von dem Moment
an, in dem der Imperativ des Respekts fir die Merkmale der
Singularitat und der Heterogenitat verschiedener Segmente des
Kampfes umgesetzt wiirde, ware es mdglich, bestimmten Zielen
entsprechend eine neue Weise der Strukturierung zu entwickeln,
die nicht unscharf oder flissig ist. Wie die soziale Revolution
stoBt die molekulare Revolution auf harte Realitaten, die die
Schaffung von Kampfapparaten, von wirkungsvollen revolutio-
naren Kriegsmaschinen notwendig machen. Doch damit solche
Entscheidungsstellen »tolerierbar« und nicht als Fremdkdrper
abgelehnt werden, miissen sie unbedingt von jeder »Systemokra-
tie« befreit werden, und zwar sowohl auf einer unbewussten als
auch auf einer manifesten ideologischen Ebene. Viele, die Erfah-
rungen mit den traditionellen Formen des politischen Kampfes
gemacht haben, geben sich heute damit zufrieden, feindselig auf
jede Form von Organisation zu reagieren, sprich auf jede Per-
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son, die versucht, den Vorsitz bei einer Versammlung oder bei

der Niederschrift eines Textes zu libernehmen. Sobald die Ver-

bindung zwischen den molaren Kdmpfen und den molekularen

Besetzungen zur ersten und standigen Sorge wird, stellt sich die

Frage der Schaffung von Informationsstellen, aber auch von Ent-

scheidungsstellen in-einem neuen Licht, sei es auf lokaler Ebene,

in einer Stadt, einer Region, einem Tatigkeitsbereich, oder im

europdischen MaBstab und sogar noch darlber hinaus. Dies

beinhaltet Strenge und Disziplin beim Handeln, nach Methoden,
die sich gewiss radikal von denen der Sozialdemokraten und der

Bolschewiki unterscheiden, das heiBt, die nicht programmatisch,

sondern diagrammatisch sind.

Was ist noch zu sagen in Bezug auf die Komplementaritat (die
keine einfache friedliche Koexistenz ist) zwischen:

a) einer politisch-analytischen Arbeit GUber das gesellschaftliche
Unbewusste;

b) neuen Formen des Kampfes fur die Freiheiten (so wie Uber-
greifende Zusammenschlisse oder Biindnisse von Gruppen,
bspw. »SOS libertés«);

c) den Kampfen vielfaltiger »nicht abgesicherter« sozialer Grup-
pierungen, die von den neuen Segmentaritaten des IWK mar-
ginalisiert werden;

d) den eher traditionellen sozialen Kampfen.

Die wenigen Versuche, die seit den 1960er Jahren in den Verei-
nigten Staaten, in Italien und in Frankreich zu Tage getreten sind,
kénnen kaum als Vorbilder dienen. Dennoch wird man durch diese
Teilansatze Fortschritte beim Wiederaufbau einer echten revoluti-
onaren Bewegung machen. In diesem Zusammenhang kann man
sich auf die unvorhersehbarsten Begegnungen vorbereiten, wie
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etwa beim vollig Uberraschenden Auftritt von Persénlichkeiten
wie dem Richter Bidalou oder dem Komiker Coluche,? und auf die
Entwicklung von bislang unvorstellbaren subversiven Techniken,
insbesondere im Bereich der Medien und der Informatik.

Die Arbeiterbewegungen und die revolutiondren Bewegungen
sind noch weit davon entfernt, die Bedeutung der Debatte uber
diese Organisationsfragen zu begreifen. Sie taten gut daran, sich
schleunigst wieder fit zu machen, indem sie sich in die Schule des
IWK begeben, der sich selbst die Mittel gegeben hat, neue Waf-
fen zu schmieden, um mit den Umwalzungen fertig zu werden,
die seine Umorientierung und seine neuen Segmentaritaten her-
vorbringen. Der IWK greift bei diesen Fragen nicht auf Fachleute
zuruck; das hat er nicht nétig, dennihm genugt eine systematische
Praxis. Er weiB, was der Multizentrismus von Entscheidungen ist.
Keinen zentralen Generalstab und kein politisches Superbdro zu
haben, um sich in komplexen Situationen zu orientieren, ist kein
Problem fir ihn.

Solange wir selbst einer Konzeption von gesellschaftlichen
Antagonismen verhaftet bleiben, die nicht mehr viel mit der
gegenwartigen Situation zu tun hat, werden wir uns weiterhin in
unseren Gettos im Kreis drehen und auf ewig in der Defensive
bleiben, ohne dahin zu gelangen, die Reichweite der neuen For-
men des Widerstands, die in den unterschiedlichsten Bereichen

2 Jacques »der Richter« Bidalou wurde dadurch bekannt, dass er in einem Rechtsstreit
zwischen einem Arbeitslosen und der Sozialversicherung den damaligen Premier-
minister Raymond Barre vor Gericht rief. Daraufhin wurde er zunachst wegen eines
»VerstoBes gegen das Prinzip der Gewaltenteilung« suspendiert und spater wegen
»Pflichtvergessenheit« seines Amtes enthoben. — Coluche war ein franzosischer
Humorist, Filmschauspieler, Komddiant und Autor, der Ende 1980 ankiindigte, fiir
das Amt des Prasidenten zu kandidieren. Laut Umfragen waren seine Chancen nicht
schlecht, aber er reichte dann doch keine offizielle Kandidatur ein. (AAd.l‘JA)
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auftauchen, angemessen zu wiirdigen. Es geht vor allem darum,
die Wahrnehmung dafir zu scharfen, in welchem MaBe wir von
den lllusionen des IWK kontaminiert sind. Die erste dieser lllu-
sionen ist das Ohnmachtsgefuhl, das zu einer Art »Schicksals-
ergebenheit« gegenuber den Fatalitaten des IWK fihrt. Auf der
einen Seite der Gulag, auf der anderen die Freiheitskrimel des
Kapitalismus, und abgesehen davon nebulése Annaherungen an
einen vagen Sozialismus, der ebenso wenig zu erkennen ist wie
seine wahren Zielsetzungen. Ob man nun links oder linksradikal
ist, ob man nun politisch oder unpolitisch ist, man hat den Ein-
druck, in eine Festung eingeschlossen oder vielmehr in einem
Stacheldrahtnetz gefangen zu sein, das sich nicht nur Gber die
ganze Oberflache des Planeten erstreckt, sondern auch bis in
alle Ecken des Imaginaren. Und dennoch ist der IWK viel bri-
chiger, als es den Anschein hat. Und gerade wegen der Art und
Weise seiner Entwicklung ist er dazu verurteilt, immer bruchiger
zu werden. Es wird ihm in der Zukunft zweifellos wieder gelingen,
viele technische und 6konomische Probleme sowie Probleme der
sozialen Kontrolle zu l16sen. Aber die molekulare Revolution wird
ihm immer mehr entwischen. Eine andere Gesellschaft ist schon
jetzt im Entstehen begriffen, in den Empfindungsweisen, in den
Beziehungen, im Verhaltnis. zur Arbeit, zur Stadt, zur Umwelt,
zur Kultur, kurz gesagt, im gesellschaftlichen Unbewussten. Der
IWK wird sich in dem MaBe verharten, in dem er sprt, wie er
von den Wellen der molekularen Transformationen, deren Wesen
und Kontur ihm entgehen, tiberschwemmt wird. Aber Hunderte
von Millionen von jungen Leuten, die in Lateinamerika, Afrika
und Asien auf die Absurditat dieses Systems stoB3en, bilden eine
Welle, die eine andere Zukunft mit sich bringt. Die Neoliberalen
jeglicher Couleur machen sich siiBBe lllusionen, wenn sie wirklich
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denken, dass die Dinge sich in der besten aller kapitalistischen
Welten wieder von selbst einrenken werden. Die Vermutung ist
plausibel, dass die unterschiedlichsten revolutiondren Kraftpro-
ben weitergehen und sich in den kommenden Jahrzehnten wei-
terentwickeln werden.

Und es kommt jedem von uns zu, einzuschéatzen, in welchem
MaBe, und sei es noch so minimal, er an der Schaffung von poli-
tischen, theoretischen, libidinésen und &sthetischen revolutio-
naren Maschinen mitarbeiten kann, die die Kristallisierung einer
gesellschaftlichen Organisationsweise beschleunigen konnen,
die weniger absurd ist als die, der wir heute unterworfen sind.
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Ka1ja DIEPENBACH
Unbeschiftigte Positivitit

Spinoza im Postmarxismus

»Am Firmament der Philosophie hat der Stern Spinozas nie aufgehért,
in einzigartigem Glanz zu leuchten.” Martial Gueroult!

1. An Marx’ Rindern

Ende der 1970er Jahre setzt in der postmarxistischen Philosophie ein Konflikt iiber
den Begriff der Potentialitit? ein, der sich unter anderem auf die Frage zuspitzt, ob
Spinozas Lehrsatz, ,,Btégierde ist des‘Menschen Essenz selbst“,? ein neues Denken
der Politik eréffnet. Die unterschiedlichen Potentialititskonzepte, die aus diesem
Konflikt hervorgegangen sind, stehen im Zusammenhang mit einer Reihe rand-
gingiger Marxlektiiren, in denen Marx an seinen duflersten Grenzen durch nicht-
okonomietheoretische, ontologische und existentiale Begriffe gelesen worden ist,
um die Frage der Politik, die in seinem Denken durch produktivistische und evo-
lutionistische Themen' partiell verdeckt war, zu radikalisieren. Diese liminalen
Lektiiren, die wir im franzdsischen Heideggerianismus, Postoperaismus und Post-
strulfturalismus finden, reagieren auf eine dreifache Problematik, deren Gewicht
sie verschirfen: Sie stellen sich der katastrophalen Erfahrung der Selbstzerstérung
des Kommunismus nach der russischen Revolution von 1917, insbesondere durch
die Unterdriickung der ritedemokratischen und avantgardistischen Positionen. Sie
thematisieren die Instabilitit von Marx’ Begriff der Politik und die Idealitit, die
seine dialektische Verbindung von Okonomiekritik und Revolutionstheorie kenn-
zeichnet und sich an einem Form-Inhalt-Zirkel sowie einer synthetisierenden, Sinn
und Wahrheit stiftenden Idee der Negativitit erweist. So schwankt Marx in den
Grundlissen und im Kapital zwischen einer um den Wertformbegriff strukturierten
dkonomiekritischen Argumentation und einer um den Gebrauchswert der Arbeits-
kraft als ,,lebendige Quelle des Werts“ organisierten politischen Argumentation, die
er beide in einer Negation der Negation auflost: ,Die Expropriateurs werden

1 Martial Gueroult, Spinoza I. Dieu (Ethique 1), Hildesheim, 1968, S. 9 [Ubersetzung: K. D.].
2 Die griechischen, lateinischen und deutschen Begriffe dynamis, potentia, Potentialitit und Ver-
" mdgen werden synonym und abwechselnd verwands, so auch Handlungs- und Titigkeitsverm&-

gen fiir potentia agendem.

3 Baruch de Spinoza, Ethik in geometrischer Ordnung dargestellt, Hamburg, 2007, E3def.aff1,

S. 337. Aus der Ethik wird unter der Sigle E, Nummer des Buchs, Nummer des Lehrsatzes usw.
sowie unter Angabe der Seitenzabl der besagten Ausgabe zitiert.

4 Karl Marx, Grundrisse der Kritik der politischen Okonomie, MEW 42, Berlin, 1983, S. 217.
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expropriiert.® Gleichzeitig reagicren diese randgingigen Marxlektiiren auf die An-
tinomien des Gemeinschafisbegriffs, die sich an der Naht zwischen Okonomiekri-
tik und Revolutionstheotie gebildet und den ,Mythos einer Gemeinschaft arbei-
tender Menschen® ins Spiel gebracht haben, deren Politik in der Selbstdurch-
sichtigkeit ihres Zusammenseins endet. Sie besteht aus nichts anderem als der
Kombination ihrer Titigkeiten, einer Gemeinschaft ohne Andersheit, Unsinn oder
Verlust — in Alchussers Worten, dem Mythos eines Kommunismus, der einer ,Pro-
duktionsweise ohne Produktionsverhiltnisse®” entspricht.

2. Anarchische Prinzipien

Den Ausgangspunkt meines Textes bildet die Idee eines unskonomischen Lebens,
mit der sich Bataille in den 1930er Jahren einer sinnstifrenden Gemeinschaft der
Tiétigen entgegenstemmte.®* Mit den Konzepten der unproduktiven Verausgabung
und der unbeschifrigten Negativitit legre er eine der Bahnen, denen die Uberarbei-
tungen des Praxisbegriffs in der nachmarxistischen Philosophie gefolgt sind.” Ange-
regt durch die auflergewdhnliche Verbindung von Bataille und Spinoza, aus der

Agamben in einem langen Umweg iiber Heidegger eine eigene Version unbeschif-

“tigter Negativitit entwickelte, verfolge ich in diesem Text die Unterschiede zwischen
Agambens und Deleuzes Spinozalektiire, die ihre Ontologisierungen des Politischen
radikal auseinanderklaffen lassen. Vom Potentialititsbegriff fiihrt das zu einem Pro-
blem, das das Verhiltnis von Polirik und Philosophie betrifft: Gibt es eine Politik der
Philosophie, in der die Philosophie nicht als Meisterin und Vorschreibende auftritt,
die sich an die Stelle der Politik setzt, um erste Prinzipien fiir eine Ordnung des
Handelns auszugeben, sondern eine Handlung cigener Art zu etablieren in der Lage
ist, mit der sie die Problematik der Politik im Feld der Philosophie selbst artikuliert
und die ihr eigenc politische Potentialitit ausdriickt? Der Knoten, in dem beide
Probleme verkniipft sind — die politische Bedeutung des Vermégensbegriffs und das
politische Vermdgen der Philosophie — hat sich im Posunarxismus um die These von
der Bloflheit und Unbestimmtheit des Potentiellen zusammengezogen. Zur Frage
steht, inwicfern Potentialitit als anarchisches Prinzip gelten kann, als ein Prinzip des
Nicht-Prinzipiellen, das jede Prinzipialicit im Denken dekonsttuiert und die Idee
einer hierarchischen Aufteilung der Vermogen im Sinne spezifischer Eigenschaften

5 Karl Marx, Das Kapital, Bd. 1, MEW 23, Berlin, 1962, §. 791,

6 Louis Althusser, ,Marx in his Limits*, in: ders., Philosaphy of the Encounter. Later Writings, Lon~
don, New York, 2006, S. 7-162, hier: S. 36.

7 Ebd, S. 37.

8 Vgl. Georges Bataille, ,Der Begriff der Verausgabung®, in: ders., Die Aufbebuge der Okonomie.
Das theoretische Werk, Band I, Miinchen, 1975, S, 9-31.

9 Vgl. Jacques Derrida, ,Von der beschrinkten zur allgemeinen Okonomie. Ein riickhaltloser He-
gelianismus®, in: ders., Die Schriff und die Differenz, Frankfurt a. M., 1976, 5. 360-421; Jean-Luc
Nancy, Die undarstellbare Gemeinschaft, Stutrgare, 1988, S.11-89; Maurice Blanchot, Dée unein-
gestehbave Gemeinschaft, Berlin, 2007; Giorgio Agamben, Das Offene. Der Mensch und das Tier,
Frankfurt a.M., 2003; Roberto Esposito, Communitas, Berlin, 2004, S. 167-198.
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und gesellschafilicher Stellungen, der Platon mit der Unterscheidung von philoso-
phischer Weisheit, kriegerischem Mut und handwerklicher MiBigung den Weg eb-
nete, restlos zerstére.!? Bei niherer Betrachtung aber wird deutlich, dass die nachme-
taphysischen Grundlegungen des Handlungsvermdgens in anarchischen, in leiner
Eigenschaft fundierten Prinzipien wie Untitigkeit, Unvernehmen, Entscheidung zur
Treue oder Begehren dazu tendieren, selber der Politik, dem Konflilkt oder der Kritil
enthoben zu bleiben, da sie rein oder absolut konzipiert worden sind, das heifit un-
markiert von den Verhiltnissen, in die sie intervenieren, oder reduziert auf eine Dif-
ferenzierung, die nur die Zeit ihrer Selbstvergegenwiirtigung oder -hervorbringung
umfasst. Daraus ergibt sich das Problem einer Re-Idealisierung des politischen Den-
kens, die auch darin zum Ausdruck kommt, dass die auf die Bewegung ihrer Selbst-
ergreifung oder Selbstberiihrung reduzierten Prinzipien an der Figur des sich selbst
denkenden Denkens oder einer ,Intelligenz einer Intelligibilitdt“!* erdrtert werden.
An Agambens und Deleuzes Interpretationen von Spinozas Vermdgensbegriff mach-
te ich zeigen, wie tief die Nichtiibereinstimmiung hinsichdich der Frage reicht, was
Prinzipien ohne arché sind, und wie extrem ihr Denken der Politik sich dadurch
voneinander unterscheidet.

3. Unbeschiftigte Negativitit

Angesiches der Bedeutung der Gebrauchswertkategorie in Marx” Schriften sowie der
Liquidierung der Ritestrukturen in der Sowjetunion konzipiert Bataille in den frii-
hen 1930er Jahren, als er Mitglied des antistalinistischen Cercle communiste démo-
cratique ist, einen auf Verlust basierenden Begriff der Verausgabung, den er kurz
darauf in einem Brief an Kojéve als ,untitige” oder ,unbeschiftigte Negarivitit“"?
bezeichnet. Man handelt, man verausgabt Krifte, und sie verschwinden im Augen-
blick ihres Ausdrucks, ohne je zuriickzukehren, um Wert, Sinn oder Wahrheit erar-
beitet zu haben. Auf Kojeves geschichtsphilosophische Frage, welche Form ,der

“Mensch und die Natur in der posthistorischen Welt annehmen wiirden, wenn der

miihselige Prozef§ der Arbeit und der Negation zur Vollendung gelangt“"? und die
Geschichte zu ihrem Ende gekommen witre, hilt Bataille eine Antwort bereit, mit
der er Hegels System von innen tibersteigen will — die Existenz derer, die nichts mehr
zu tun haben und in ihrem Unbeschiftigtsein das Ende der Geschichte iiberleben.

10 Zum Prinzip der Anarchie vgl. Reiner Schiimann, Heidegger on Being and Acting. From Principles
to Anarchy, Bloomington, 1987, §. 2-11 und 231-281. Zur Kritik des Platonismus vgl. Jacques
Rancitre, Der Philosaph und seine Armen, Wien, 2010, §. 15-79, und Gilles Deleuze, ,Platon und
das Trugbild®, in: ders., Logik des Sinns, Frankfurca, M., 1993, §, 311-323.

11 Giorgio Agamben,, Die kommende Gemeinschaft, Berlin, 2003, S, 10. .

12 ;Négarivité sans emploi®, ,unemployed negativity”, vgl. Georges Bataille, ,Letter to X, Lecturer
on Hegel®, in: The Bataille Reader, hg. v. Fred Botting und Scott Wilson, Oxford, Malden, 1997,
S. 296-300.

13 Agamben, Das Offene, S. 15.
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Gegen die Idealivit der Hegel'schen Dialektik konzipiert Bataille eine Negativi-
it die nicht mehr in cinem Phiinomen, einem Prozess oder einem System darstell-
bar ist, weil sie das Wagnis des Todes nicht in Arbeit reinvestiert. Sie lisst sich nicht
mchr in Positivitit umkehren und streiche die synthetisierende Funkeion der
Hegel'schen Authebung durch. Was Agamben an Bataille interessiert, ist die Weise,
in der er die Figur der Aufhebung wiederholt, um die Authebung selbst aufzuheben,
indem er ihre bindenden Kriifte entkriftet. Dabei geht es Bataille darum, den Un-
terschied zwischen einer Okonomie herauszustellen, die das Differentielle durch-
quert, um sich in dem Abstand, der zwischen den Differenzen aufklafft, auf sich
selbst zu beziehen und das Anderswerden letztendlich ins Eigene einzuschlieBen,
und einer Okonomie, die sich dem Differentiellen und Anderen riickhaltlos, ohne
Reserve, aussetzt und in ihr verloren geht. In einer solchen »allgemeinen® oder ,,auf-
gehobenen Okonomie“'* bleibt die Negativitit unbeschiftigt. Sie arbeitet nicht
mehr an der Verkettung des Sinns, des Begriffs, der Zeit und des Wahren. Bataille
vernghe hier die Frage des Politischen mit einer einzigen spekulativen Frage: Wie

kann die synthetisierende Kraft der Hegel’schen Aufhebung unwirksam gemacht -

werden? Ich méchte daran erinnern; dass sich fiir Hegel eine Bestimmung negiert,
um in einer anderen Bestimmung, die ihre Wahrheit enthiillt, aufgehoben und
aufbewahrt zu werden. So sieht er von einer unendlichen Unbestimmtheit zu einer
unendlichen Bestimmung das Sein und das Denken von Bestimmung zu Bestim-
mung fortschreiten, und dieser Ubergang durch das Negative verkniipft den Sinn."
Dadurch sind Negativitit und Aufhebung in einen Zirkel absoluten Wissens einge-
schlossen, ohne die Geschlossenheit und Totalitit des Sinns je zu iibertreten. Mit
der Idee untitiger Negativitit will Bataille mit aller Gewalt zeigen, dass die Welt des
Sinns an die Welt des Nicht-Sinns, des unproduktiven Verlusts und der riickhaltlo-
sen Verausgabung gebunden ist. Durch eine Verschiebung von Hegels spekulati-
vem Begriff par excellence, der Authebung, will er dessen System dazu zwingen, das
Milieu, aus dem es sich bildet, nicht nur zu prisentieren, sondern erlebbar werden
zu lassen. Die dufleren Rinder, an denen es sich hervorbringt — der Unsinn, der
Verlust, die Untitigkeit —, sollen nicht nur durchquert, sondern als das dargestellt
werden, was sich nicht darstellen oder vergegenwirtigen lisst, da es ohne Dauer im
Augenblicklichen verschwindet. Fiir Hegel war die Dauer der Gegenwart der diffe-
rentielle Raum, in dem das, was sich im Anderswerden auf sich selbst bezogen und
aufgespart hat, zuriickgewonnen wird.'¢ Bataille aber will in der Philosophie eine
Bewegung auslosen, die die Herrschaft der Prinzipien des Sinns, des Subjekts und
des Zwecks unwirksam macht, indem sic auf eine Existenz verweist, deren Verlust-
und Verausgabungsfihigkeit die Philosophie iibersteigt. Die Verausgabung zieht
sich in einen zeitlichen Punkt ohne Dauer zusammen. Damit ist sie in Hegel’scher
Perspektive dem Wissen nicht mehr zuginglich, da sie sich selbst nicht in der Zeit

14 Vgl. Georges Batailles, Die Aufhebung der Okonomie. Das theoretische Werk, Bd. 1, Miinchen, 1975.

15 Vgl. Jean-Luc Nancy, Hegel. Die spekulative Anmerkung, Die Unrube des Negativen, Ziirich,
2011, S. 169-174.

16 Vgl. Jacques Derrida, ,Die différance®, in: ders., Randgiinge der Philosophie, Wien, 1988, S. 29-
52, hier: S. 42f.
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erpreifen kann, So wird das Konzept unbeschiiftigter Existenz unmdglich oder pa-
radoxal.”” Fiir den franzdsischen und italienischen Heidepgerianismus — fiir Blan-
chot, Nancy, Agamben oder Esposito — war Batailles Offenlegung des Unbestimm-
ten, Nicht-Intendierten und Zwecklosen als nicht-essentielle Essenz menschlicher
Existenz von gréfiter Bedeutung in ihrer Anstrengung, auf die im Marxismus auf-
klaffende Liicke des Politischen mit einem neuen existentialen Titigkeitsbegriff zu
antworten. So haben sie versucht, die Idee unbeschiftigter Negativitit aus ihrer
patriarchalen und heroischen Fixierung auf das Verbotene, das Heilige, das Opfer
sowie aus den Aporien von Batailles heterodoxem Hegelianismus herauszul8sen.

4, Nichttunkénnen, Unterlassen

In kritischem Anschluss an Bataille entwickelt Agamben in den 1980er Jahren die
Lehre von einer Autonomie des Unvermégens oder Nichttuns.!® Sie basiert auf der

Vorstellung, dass das Mogliche nicht durch den Ubergzmg ins Wirkliche, sondern

durch das Vermdgen, etwas nicht zu tun oder nicht zu denken, durch die Tat det
Unterlassung geprigt ist, die die dem Moglichen eigene Wirklichkeit ausdriicke,
Agamben schliefit sich hier Heideggers Interpretation der ersten Abschnitte von
Acristoteles neuntem Buch der Mezaphysik an'® und folgt in einer unkanonischen,
»von den Vorurteilen der Tradition befreiten® Lektiire der These, dass jedes Ver-
mégen Unvermdgen und ,,jedes Kénnen (dynasthai) wesentlich Passivitit (dechs-
thai}*?! ist. Damit dekonstruiert er den Primat des Wirklichen, von dem Aristote-
les ausgegarigen war, und spricht dem Méglichen einen autonomen Existenzmo-
dus zu. Anlass dazu bietet ihm Aristoteles’ Kritik der Megariker, die die Existenz
cines nicht ausgeiibten, nicht in die Tat umgesetzten Vermédgens bestritten hat-
ten.”? Aristoteles hingegen erklirte, dass ein Baumeister noch dann zu bauen ver-
mag, wenn er nicht baut, eine Kitharaspielerin noch zu spielen in der Lage ist,
wenn sie untitig bleibt. Dass das Mogliche impliziert, dass es auch nicht eintreten

- kann, weil es sonst als blof logische Modalitit schon immer in den Akt iibergegan-

gen wire, stellt fiir Agamben das politische Geheimnis der aristotelischen Lehre
dar: ,Die Potenz, die existiert, ist genau diejenige, die nicht zum Akt {ibergehen

17 Vgl. Peter Biirger, ,Die Souverinitit und der Tod. Batailles Einspruch gegen Hegel®, in: Georges
Bataille, Vorreden zur Ubersc/,rreitung, hg. v. Andreas Herzel und Peter Wiechens, Wiirzburg,
1999, S. 29-40, hier: S. 37.

18 Vgl. Giorgio Agamben, Die Macht des Denkens. Gesammelte Essays, Frankfurt a. M., 2013, insbe-
sondere den gleichnamigen Aufsatz, S. 313-330.

19 Vgl. Martin Heidegger, Aristozeles. Metaphysik © 1-3. Von Wesen und Wirklichkeit der Kraft, Ge-
samtausgabe, II, Abteilung: Vorlesungen 19231944, Frankfurt a.M., 1990, insbesondere §§ 12
und 19, S. 108-116 und 182-193.

20 Gilorgio Agamben, Homo sacer. Die souverine Macht und das nackte Leben, Frankfurt a.M., 2002,

S.57. <
21 Giorgio Agamben, ,Die Passion der Faktizitit, in: ders., Die Macht des Denkens, S. 331-364,
hier: S. 354.

22 Vgl Arismteles, Met. 1946 b 29-33.
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kann.“® Damit besteht Vermdgen nicht darin, dies oder das tun zu kénnen, son-
dern etwas ,nicht tun [zu] kénnen®.*! Zum vorrangigen Mechanismus der Biopo-
litik erklire Agamben, die Menschen von dieser Fihigkeit zum Nichtstun zu ent-
eignen, Aus Foucaults Arbeiten iiber die produktiven und mobilisierenden
Wirkungen der Macht isoliert und verallgemeinert er ihren negativen Aspekt: Sie
bestimmen nicht, was die Menschen tun, sondern sie entziehen, was sie unterlassen
kisnnen. Bestindig wird man dazu animiert, vom Einen zum Nichsten iiberzuge-
hen, von dieser zu jener Titigkeit fortzuschreiten, um zu vergessen, dass unser ei-
gentliches Vermégen Unvermégen oder ,Nichttunkénnen® ist. Mit dieser Idee,
dass clas Mogliche iiber eine cigene Art der Wirklichkeit verfiigt, will Agamben die
otdnenden Dualismen der Ontotheologie aufler Kraft setzen, so dass wir uns ,glei-
chermaflen vom Sein wie vom Nicht-Sein“? emanzipieren und uns auf das ent-
scheidende existenzialanalytische Experiment hin éffnen — nimlich die epoché zu
leben, in der Aussetzung von Bestimmungen zu existieren.

Angesichts des Primats, der dem Unterlassen zugeschrieben wird, stellt sich na-
tiirlich die Frage, ,,[wlie kann nun die Potenz zum Akt iibergehen, wenn jede Po-
tenz stets eine Potenz ist, nicht zum Akt iiberzugehen?® Anders gesagt, was ge-
schieht mit dem Vermégen, nicht zu spielen, wenn die Kitharaspielerin spiele?
Angeregt durch eine Bemerkung von Aristoteles in De anima entwickelt Agamben
die Idee einer Aufhebung des Unvermégens, die von deaktivierender Kraft ist. In De
anima exklirt Aristoteles, dass das Unvermégen im Ubergang zum Akt nicht ver-
schwindet, sondern bewahrt und ,gerettet”® wird. Das Vermégen, etwas nicht zu
tun, vergeht nicht im Zuge des Tuns, sondern es gibt sich, wie Aristoteles schreib,
»an sich selbst“ und ,zur Vollendung“.?” Diese Aufhebung des Unvermdgens ist der
Kern einer messianischen Dialektik, in der das Unvermdgen die Gabe dessen dar-
stelle, was im Gegebenen nicht gegeben ist und die Existenz des Abwesenden aus-
driicke: Wenn das in der Wirklichkeit aufgehobene Nichttunkénnen, die in ihr
eingeschlossene Potenz, untitig zu sein, in die Wirklichkeit entlassen wird, wird
alles Ausgefiihrte, Getitigte und Gedachte der Potenz zuriickerstattet. Im Buch
{iber Paulus erklirt Agamben, dass sich in der messianischen Zeit eine Umkehrung
dieser Art zwischen Akt und Potenz ereignet, in der sich eine zweite Aufhebung, die
Paulus als £atdrgesis (Unwirksammachen) bezeichnet hat, vollzieht: Wenn der Mes-
sias kommt, werden die Werke ent-werkt, das Recht ent-setzt, die Vorschriften

23 Agamben, Homo sacer, S. 56.

24 Giorgio Agamben, ,Uber das, was wir nicht kénnen®, in: ders., Nacksheiten, Frankfurt a. M.,

2010, S. 77-80, hier: S. 79.

25 Ebd., S.77.

26 Giorgio Agamben, ,Bartleby oder die Kontingenz®, in: ders., Bartleby oder die Kontingenz gefolge
von Die absolute Immanenz, Betlin, 1998, S. 7-76, hier: S. 46; zur epoché vgl. ebd,, S. 41.

27 Giorgio Agamben, ,,Dic Macht des Denkens®, in: ders., Dze Macht des Denkens, S. 313-330, hier:
S. 325.

28 Agamben erinnert uns daran, dass sotérfa im Griechischen niche nur Bewahrung, sondern Ret-

tung bedeutet, vgl. ebd., S. 328; ders., Homo sacer, S. 57.

29 Atistoteles, De anima, 417b 2-16, zit. nach: Agamben, Homa sacer, S. 57, und Agamben, ,Die

Macht des Denkens*, S. 329.
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unwirksam gemacht. Das Unvermégen wird in der Wirklichkeit titig, indem es
alles an die Potentialitit des Nich# zuriickgibt. So kann Agamben sagen, dass Ziel
und Vollendung aller Gesetze und Normen in ibrer Unausfithrbarmachung oder
ihrer Re-Potentialisierung liegen: ,, Was deaktiviert ist, was aus der enérgeia entlassen
wird, wird deswegen nicht vernichtet, sondern bewahrt und zu seiner Vollendung
festgehalten.“ Der politische Sinn dieser Aufhebung liegt darin, die Mechanismen
der Macht — das Recht, die Vorschrift, die Verwaltung — in Spielzeuge zu verwan-
deln und so ihrer eigentlichen Gebrauchsweise zuriickzugeben, dem Studium und
dem Spiel.?! Politik wird auf die Zeit reduziert, die gebraucht wird, um Titigkeiten
zu sich selbst kommen zu lassen. In diese ohne Strategie und inneren Konflikt aus-
kommende Politik ist ein theologischer Erlsungsmoment eingeschrieben, an dem
sie zu ihrem Ende kommt und die Menschen in ihrer Untitigkeit den ,Kern[...]
des Humanen®, ihr ,ewiges Leben“ zu erleben beginnen, die ,,Sabbatruhe?, die
ihre eigentlich Praxis darstellt.

5. Abwenden, Verlassen

In der Homo sacer-Reihe fiihrt Agamben in dieses Konzept messianischer Dialektik
ein dramatisches Problem ein. Mit Verweis auf dieselben Aristoteles-Stellen erklirt
er die Potentialitit, etwas nicht zu tun, plétzlich zum ,Paradigma“® abendlindi-
scher Souverinitit, die durch ein Recht charakterisiert ist, das sich in seine Ausnah-
me zuriickziehen kann, um einen Raum fiir auflerrechtliche Mafinahmen zu ersff-
nen. Es ist nun das Recht, das es vermag, untitig zu bleiben und seine Kraft auf
Ausnahmeregeln zu iibertragen: ,,[D]er Struktur der Potenz, die genau iiber ihr
Nicht-sein-Kénnen, mit dem Akt in Beziehung bleibt, entspricht jene des souveri-
nen Banns, der sich auf die Ausnahme anwendet, indem er sich abwendet.**
Agamben greift hier Nancys Begriff des Banns auf, um den Ausnahmezustand als
Zone einer einschliefenden Ausschliefung zu definieren, in der ein blofles, von
allen politischen und gesellschaftlichen Lebensformen getrenntes Leben durch ein -
Recht produziert wird, das sich vorbehilt zu gelten, ohne ausgefiihrt zu werden.?
Dieses nackte Leben gehért allein in seiner Absonderung zur Gesellschaft. Es ist in
eine Zone nicht-j uridischer Mafinahmen und Verwaltungstegeln, im Extremfall in
absolute Rechtlosigkeit und Tod verbannt, deren aktuellstes und michtigstes Mo-
dell fiir Agamben das Fliichtlingslager darstellt. Die Entrechtung und straffreie

30 Giorgio Agamben, Die Zeit, die bleibs. Ein Kommentar zum Romerbrief, Frankfure a.M., 2006,
S.112,

31 Zur Idee des Gebrauchs vgl. Giorgio Agamben, Profanierungen, Frankfure .M., 2005, S. 70-91,
und ders., Hichste Armut. Ordensregeln und Lebensform, Frankfurt a.M., 2012,

32 Giorgio Agamben, Herrschaft und Herrlichkeit. Zur theologischen Genealogie von Gkonomie und
Regierung, Frankfurc a. M., 2010, S. 2991,

33 Agamben, Homo sacer, S.57.

34 Ebd.

35 Vgl. Jean-Luc Nancy, ,Abandoned Being®, in: ders., The Birth To Presence, Stanford, 1993,
S. 36-47, und Agamben, Homo sacer, S. 17.



Zerstdrung des Lebens von Migrantinnen und Migranten ist fiir ihn die Signatur
moderner Biopolitik.

Durch diese Verdopplung des Potendalititsbegriffs dringt Agamben Souverini-
tit und Erlésung in die Enge einer minimalen Differenz. Katastrophe und Rettung
teilen sich den Raum einer nur kleinen, aber tiefen Abweichung: Im messianischen
Moment verkehrt sich das Vermégen des Rechts, sich nicht auszufiihren und vom
Leben abzuwenden, in das Vermégen des Lebens, das Recht unausfithrbar und
unwirksam zu machen. Diese ungeheure Oszillation des politischen Sinns des Po-
tentiellen versucht Agamben in einer groflen transhistorischen These zu stabilisie-
ren: Die durch Suspendierung und Trennung operierende Ausnahmemacht ent-
behrt jeder ,Begriindung im Sein“,* sie ist ontologisch leer und fiktiv. IThr
Vermdgen basiert allein auf einer verkehrenden Ingebrauchnahme der menschli-
chen Potentialitit, jenseits des Rechts zu handeln bezichungsweise das Gesetz iiber-
treten zu kdnnen. Das heifd¢, ihre Wirkmichtigkeit bezieht sie dadurch, dass sie in
den ausgeriumten Geltungsraum des Rechts eine ihm heterogene Kraft einschlief3t,
die anomische Gewalt der Menschen, die fiir Agamben keinerlei Zweck-Mittel-
Relation untersteht, sondern, wie Benjamin erklirte, aus der ,,Sphire der Mittel“®”
selbst stammt und unabhingig von ihren Zweckén betrachtet werden muss. Mit
der Gegeniiberstellung einer ontologisch wahren Fihigkeit, sich Zweck- und Nut-
zenproduktionen zu entziehen, und einer falschen Regierungs- und Verwaltungs-
titigkeit, die diese Fihigkeit raubt und entfremdet, erreicht Agamben maximale
Distanz zu Foucault, der diese Dualitit ausschaltet.

So nimmt Agamben eine Entsubstantialisierung und Fiktionalisierung der
Machtmechanismen vor, die er darauf reduziert, leer, trennend, verkehrend und
verfilschend zu sein. In Sprache, Metaphysik, politischer Souverinitit und Theo-
logie sicht er einen immer gleichen, transhistorischen Mechanismus illegitimer
Einfriedung und Einbeziehung des Potentiellen und Unbestimmten am Werk: Die
Sprache bezieht das Asemantische der Dichtung in ihren semantischen Raum ein;
die Metaphysik bezieht das reine, unbestimmte oder alogische Sein in den Logos
ein; das Recht bezieht die anomische Gewalt in seinen Gesetzesraum ein, und die
okonomische Theologie, aus der Agamben zufolge die biopolitische Regierung
hervorgegangen ist, schlieflt dic Untitigkeit von Gott und Mensch in Liturgie und
Lobpreisung ein. Immer bediirfen Herrschaft und Regierung einer anomischen,
alogischen oder anokonomischen Kraft, die sie in einer separaten Zone isolier%n,
»um fiir ihren Bezug zur Welt des Lebens den Grund legen zu kénnen“.® So gibt
es fiir Agamben am Ende nur ein einziges Ritsel, ein die gesamte Seinsgeschichte
umflechtendes Arkanum, das es zu entflechten gilt, um den Sinn des Politischen zu
ethalten: die Beschlagnahme menschlicher Potentialitit, reinen ziel- und werklo-

36 Giorgio Agamben, Was ist ein Dispositiv?, Berlin, Ziirich, 2008, s¥o1.

37 Walter Benjamin, ,,Zur Kritik der Gewalt®, in: ders., Gesammelte Schrifien, unter Mitwirkung
von Theodor W. Adorno und Gershom Scholem hg. v. Rolf Tiedemann und Hermann Schwep-
penhiuser, Frankfure .M., 1972-1999, Bd. IL1, S. 179-202, hier: S. 179; zitiert bei Agamben,
Giorgio, Ausnahmezustand, Frankfurt a. M., 2004, S. 74.

38 Agamben, Ausnahmezustand, S. 72.

sen Seins in seinen verschiedensten Dimensionen, duteh die Souveriinitilts- und
Regierungsmechanismen und ihre kommende Unterbrechung durch die deaktivie-
rende Kraft der Potentialitit selbst.

6. Das Liebenswerte, die Gelassenheit

Ende der 1980er Jahre beginnt Agamben ein auflergewshnliches theoretiscl.les
Spiel: Er fithrt Heideggers Interpretation des aristotelischen Potentialitiitsbegr.lffs
mit Spinozas Potentialititsbegriff eng. In einer kursorischen Lektiire konzentriert
er sich vor allem auf die mystischen Dimensionen Spinozas, die im fiinfren Buch
der Ethik an der These einer partiellen, bereits in der weltlichen Existenz erreichtefl
Ewigkeit der Menschen zum Ausdruck kommen.” Das Vermdgen, das Unendli-
che kérperlich und intellektuell auszudriicken, steigert sich bis an die Schwelle, an
der die Individuen in einer ,kein Ubermafl“’ kennenden Liebe, zu der uns nur das
Denken Zugang verschaff, ihre singuliren Essenzen ergreifen. Einer von Agam-
bens Griinden, sich der schmalen mystischen Schicht in Spinozas Denlen zuzu-
wenden, liegt darin, einen Zusammenhang zwischen Poténtialitic und. Liebe zu
stiften, der in Heideggers Existentialanalytik unausgearbeitet geblieben ist, sodass
Jaspers schreiben konnte, dass seine Philosophie ,,[0]hne Liebe* und.,,[d] aher auch
im Stil unlicbenswiirdig“! sci. Agamben hingegen geht den Verbindungen von
Vermbgen und Mogen, Potentiellem und Liebenswertem in Heideggers spiteren
Arbeiten nach und fasst sie unter Bezugnahme auf Spinoza in der Figur eines kon-
templativen Selbstverhiltnisses zusammen, um uns das Politische im absol‘uten
Zusammentfall mit dem Echischen als eine Titigkeit vorzustellen, in der man nichts
anderes tut als die eigene ,, Wirkungsmacht [zu] betrachte[n] “42 Zur gleichen Z.eit
wie Nancy versucht Agamben, die Existentialanalytik nicht mehr aus der Stim-
mung der Sorge, sondern der Freude, dem Mégen und der Liebe zu entfalfcn, was
beide Autoren in FuBnoten ihrer Texte als spinozistisches Neulesen Heideggers
bezeichneten.®® In dieser Relektiire nimmt Agamben eine gewaltige Umarbeitung
der Conatus- und porentia-Begiffe bei Spinoza vor, indem er si in eine Lehre der .
potentia passiva und des Unvermdgens integtiert, die Spinozas Denken vollkom-
men fremd ist.* ‘ . .
Ausgangspunkt ist eine Bemerkung aus dem Brief iiber den Humanismus, in der
Heidegger Beaufret erklirt, dass das Vermdgen cinen leidenschafthchen.Asl?ekt
besitzt, der sich im Mb’;gen ausdriickt, durch den das Existierende sein Dasein nicht

39 Vgl. E5p39, S. 585: ,Wer cinen Korper hat, der zu sehr vielem befiibige ist, hat einen Geist, dossen
ifter Teil ewig ist.” )

40 §4f61, S. 485:g,,Eine Begierde, die der Vernunfs entspringt, leann kein Ubermaff haben.

41 Karl Jaspers, Notizen zu Martin Heidegger, Miinchen, 1978, S. 34,

42 E3defaff25, S. 353. Vgl. auch E5p36s, S. 581. ' '

43 Vgl. Jean-Luc Nancy, ,The Decision of Existence®, in: ders., The Birth to Presence, S. 82-109,
hier: Fn 56, S. 407. Vgl. auch Agamben, ,Die Passion der Faktizitit®, Fn 22, S. 363.

44 Vgl. Agamben, ,Die Passion der Faktizitir®, S. 352-355.



nur denk-encl, sondern leidenschaftlich erlebt. Wie bereits in den Nietzsche-Vorle-
sungen gilt Heidegger das Leidenschaftliche als Element, das uns auf die Erfahrung
einer durch unspezifisches Méglichsein geprigten Existenz hin &ffnet und zum

Sein in Bezug setzt.* Wir ergreifen dieses Méglichsein, indem wir es in seiner Un--

bestimmtheit und Unzuginglichkeit mégen. Liebende Zuwendung ist das Ele-
ment, ,,,kraft" dessen eigentlich etwas zu sein vermag“ und die Existenz sich auf
die in ihr selbst liegende Essenz hin 6ffnet. Genau aus diesem Grund ist das Ver-
hilenis des Mglichen bei Heidegger nichts anderes als das Verhiltnis der Existenz
zu sich selbst. Aus grofier Entfernung ergibt sich hier eine Nihe zu Spinoza: Beide
Autoren gehen in ihren radikalen Uberarbeitungen der Unterscheidung von essen-
tia und existentia, von Was-Sein und Dafl-Sein, dazu iiber, die Existenz der Dinge
ohne vorab gesetztes Wesen, das heifit ohne Was, zu konzipieren.

Wenn die Existenz sich mag, schreibt Heidegger im Humanismusbrief, 6ffnet sie
sich auf das gestreute und vielheitliche Maglichsein hin, in das sie geworfen ist und
das sie durch Tun und Machen nicht beherrschen kann. Aus diesem Grund ist das
Mbgen fiir Heidegger grundsitzlich passiv, genauer: in seiner Passivitit aktiv. Es dst
dgs Durchlissigwerden fiir ein Sein, das es in seiner Grundlosigkeit und Differenti-
alltéiF, mit der es sich uns entzieht, zu ergreifen gilt. Wenn wir diesen Entzug von
Bestimmungen mdgen und uns ihm iiberlassen, erfahren wir unser urspriingliches
Unvermdgen. Damit ist ,M6gen® im Sinne von ,Wesen schenken“? ein weiterer
Begriff, in den Heidegger die Figur der Gelassenheit kleider, fiir die er Meister Eck-
hart und der rheinischen Mystik so viel verdankt und in der. der Ak¢ der Passivitit
eine Gabe darstellt, die die Existenz an sich selbst erteilt, um sich dem zu éffnen, was
ihr unzuginglich ist.*® So kann sich das Dasein dort ergreifen, wo ihm nichts zu ei-
gen ist. Es bewahrt, dass es enteignet ist. Diese duflerste Umkehrung des Besitzindi-
vidualismus, in der das Individuum nur durch seinen ,,Widerstand“ definiert wird,
sich mit Eigentum oder ,,,Eigene[m]‘ zu identifizieren®,* signalisiert, dass es immer

[Sl‘OCh um die Vergegenwirtigung eines Eigenen geht, wenn auch im subtraktivsten
inn.

45 Vgl. Mmtin Heidegger, Nietzsche, Bd. 1, Pfullingen, 1961, S. 558f.
46 Martin Heidegger, Uber den Humanismus, Frankfurt a.M., 2000, S: 8.
47 Ebd. ®
48 Vgl. Reiner Schiirmann, ,Heidegger and Meister Eckhart on Rel t“, in: P
Hi?ft . i on Releasement®, in: Phenomenology,
49 Etienne Ba%ibar, »Die Umkehrung des Besitzindividua.lismus“, in: ders., Gleichfreiheiz. Politische
E:scz‘ys,. Beflfn, 2012, S. 121-170, hier: S. 163. Vgl. C.B. Macpherson, Die politische Theorie des
Besitzindividualismus. Von Hobbes bis Locke, Frankfurt a.M., 1967.
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7. Die dem Tun innewohnende Untitighkeit

Dass in der Lehre der potentia passiva, des Mogenden-Vermdgens oder der Gelas-
senheit, der Primat der Aktivitit nicht einfach umgekehrt wird, sondern Passivitit
und Aktivitit ununterscheidbar werden, zeigt Agamben zufolge, wie sehr Heideg-
ger und Spinoza in ihrem Denken ineinander ragen. Implizit stellt er die Hypothe-
se auf, dass Spinoza im Kontext einer Immanenzphilosophie derselben Frage nach-
gegangen ist, die Heidegger aus transzendenter Perspektive verfolgt: Wie lasst sich
eine in sich selbst exzessive Existenz denken, die ihr Vermogen in einer Weise
prakriziert, dass ,,das Agens und das Patiens ein und dieselbe Person sind“*® und die
Handlung sich auf das Handeln selbst bezieht? Praxis wird nicht technisch als Ar-
beit an einem Gegenstand, Ziel oder Zweck verstanden, auch nicht, wie in der
Bewusstseinsphilosophie, kraft der ,Gegenstindigkeit* des cogito, das sich allem
Wahrnehmen und Denken vorsetzt, sondern als Praxis der Existenz, als Arbeit am
Vermogen. ¥

In diesem Sinne definiert auch Spinoza den Conatus oder das Streben eines je-
den Dings, ,gemill der ihm eigenen Natur|.. .] in seinem Sein zu verharren®,%? als
immanente, von den Affekten katalysierte Titigkeit. Sie besteht darin, Vermogen
zu praktizieren, die ihr Prinzip erst im Zuge dieser Praxis hervorbringen. Das We-
sen des Menschen bestimmit Spinoza nicht durch eine Qualitit, sondern durch das
Begehren, handelnd zu existieren, seine Vermdgen zu bejahen, ihm all die Affizie-
rungen zu geben, derer es sich fihig zeigt, das heifit, in seiner Exzessivitit nicht
pachzugeben.” Denn wirklich Existieren ist fiir Spinoza gleichbedeutend mit dem
Vermdgen, ,z% sein, 2u handeln und zu leben”>* Anders als in der scholastischen
Tradition wird das Wesen nicht durch die Partizipation an Transzendentalien,
durch die Teilhabe an der Qualitit des Einen, Wahren, Guten und Vollkomme-
nen bestimmt, sondern durch den Grad, mit dém ein Wesen sich selbst affirmiert.
Nicht das Was die Qualitit des Wesens, steht zur Frage, sondern das Wie und das
Wieviel, seine Quantitit. Die Kategorie der Essenz wird dabei von jeder transzen-
denten Vorstellung von Qualitit und Ziel abgelost und in einen immanenten Pro-
zess umdefiniert. ‘

Was interessiert Agamben an diesem durch interne Positivitit ausgezeichneten
Titigkeitsvermogen, das mit einer Theorie der Untitigkeit, die auf anderen Prinzi-
pien wie Erleiden des Unvermégens, Bewahrung des Entzugs oder Entaneignung
basiert, nicht vertriglich ise? Sein Interesse rithrt daher, dass Spinozas Conatuslehre
auf ein Problem Antwort gibt, das Agamben in der gesamten Homo sacer-Reihe

50 Baruch de Spinoza, Compendium grammatices linguae hebraceae, in: Opera, Bd. 1, hg. v. Carl
Gebhardt, Heidelberg, 1925, S. 283-404, hier: S. 342, zit. nach: Giorgio Agamben, ,Die absolu-
te Immanenz®, in: ders., ,Die Macht des Denkens®, S. 428-461, hier: S. 451.

51 Martin Heidegger, ,Uberwindung der Metaphysik®, in: ders., Vorsige und Aufsiitze, Stuttgart,
1954, S. 67-96, hier: 5. 71. .

52 E3p6, S. 239.

53 Vgl. E3defaffl, S. 337.

54 EAp2l, S. 415.

I



verfolgt: Wic ist ,.eine piinzlich in nacktes Leben umgesetzte Lebensform® denkbar,
ein bdos, ,der nur seine zoé ist“?55 Indem Spinoza der Isolierung spezifischer Prinzi-
pien, mit denen Lebewesen hicrarchisch klassifiziert und in Gattungen und Arten
cingeteilt werden kénnen, entgegentritt, macht er Lebensform und Lebensfunktion
voneinander untrennbar. Agamben betont, dass Spinoza mit seinem Immanenz-
prinzip die klassifikatorische Funktion von Prinzipien zerstsrt. In einer von Deleu-
ze inspirierten anti-aristotelischen Wendung macht er Spinoza zum groflen Gegen-
spieler gegen das ,, Prinzip der Begriindung",* mit dem Aristoteles Lebensfunktionen
isoliert hat, um bestimmten Wesen Leben grundsitzlich zuschreiben zu kénnen,
um also verstehbar zu machen, warum oder durch was sie lebendig sind. Wenn
Aristoteles in De znima die ernihrende Seele oder die Ernihrungsfunktion als ba-
salstes, nacktestes, noch von den Pflanzen geteiltes Prinzip des Lebens abtrennt,
schafft er die philosophische Blaupause fiir dje Unterscheidung von relativem und
vegetativem, von gutem und bloflem Leben.” Da fiir Spinoza ein Leben seinem
Wesen nach nur darin besteht, seine Produktivitit zu bejahen — | conatus, aktuali-

siertes Wesen, Produktivitit des Seins, Handlungsvermégen, all das wird identisch*s%"
-, setzt er die Zuschreibungs-, Aufteilungs- oder Zurechnungsfunktion von Prinzi-

pien aufer Kraft, Als Sprungbrett der Existenz ist der Conatus ein anarchisches

Prinzip, das mechanische Dimensionen (Beharren, Erhalten), vegetative (Ernih-

ren), dynamisch-organisatorische (Vermehren, Begiinstigen, Auswihlen) und anta-

gonistische Dimensionen (Sich dem, was sich widersetzt, Widersetzen) unlosbar

zusammenbindet. Ernihren und Gliickseligwerden sind kategorial nicht voneinan-

der unterschieden, sodass ,,/6/ios und zoé [...] hier restlos zusammen [fallen].

Im Widerspruch aber zur differentiellen, aktiven und konstitutionstheoreti-
schen Logik des Conatus fasst Agamben in Herrschaft und Herrlichkeit, einem der
letzten Binde der Homo sacer-Reihe, den politischen Sinn von Spinozas Vermo-
genslehre in einer Figur zusammen, die aus der Theorie des endlichen Modus al-
lein die Lehre der Essenzen aufgreift: Es handelt sich um die Figur der Selbstzufrie-
denheit, der acquiescentia in se ipso, die fiir Agamben den ,, Kulminationspunkt der
Bewegung der immanenten Ursache“® darstellt. Am Ende der Ethik erklirt Spino-
za, dass die Gliickseligkeit, die die dritte Erkenntnisgattung spendet, einer Selbst-
zufriedenheit der Seele beziehungsweise einer Art weltlicher Herrlichkeit gleich-
kommt.®' Aus der Dichte der Querverweise, die den 36. Lehrsatz des finfren Buchs
prigen, zieht Agamben die Schlussfolgerung, dass es Spinoza in der Fzhik um Kon-
templation und Selbstbetrachtung geht. Mit diesem theoretischen Gewaltakt ver-

55 Agamben, Homo sacer, S, 197.

56 Agamben, ,Die absolute Immanenz®, S. 445,

57 Vgl. Aristoteles, De anima, 413a, &

58 Alexandre Matheron, ,Le probléme de I'évolution de Spinoza du Traité théologico-politique au
Traité politique, in: Baruch de Spinoza. Iisues and Directions, hg. v. Edwin Curley und Pierre-
Frangots Moreau, Leiden, New York, 1990, S. 258-270, hier: S. 268 '[Ubersel:zung: K.D..

59 Agamben, Herrschaft und Herrlichkeit, S. 299.

60 Agamben, ,Die absolute Immanenz®, S. 456.

61 Vgl. E5p36s, S. 579-583,
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sucht er, die Conatuslehre in die von ihm entwickelte Dialektik cles'Unvern}f';)gt::ns
einzuftigen: Ausgehend von Spinozas Deﬁnitlon: class SelbsFZLtﬁlecl,elﬂlelL eine
Freude ausdriickt, ,die dem entsprungen ist, dafl ein Me11sF11 s1c'h selbst und seine
Witkungsmacht betrachtet“,% erklirt er, dass Konteijnplatn?n die de{n Mensclgen
eigentlichste und urspriinglichste Praxis darstellt, weil aus the.fs ;fel‘l.‘lChL‘l‘l-lT.'g ( e.-
trachten) nichts anderes als die ihr ,,innewohnend‘e U.ntangkcin he.rvor.tuu. f?fexl-
mdgen wird nicht ausgeiibt, sondern geschaut. Mit qlesem Riickzug in die Reflexi-
vitit der Selbstbetrachtung verwandelt Agamben Spinozas Menschen, der SlCl'l im
Handeln und Ausiiben von Vermégen bejaht, zu einem nichtenden und deaktivie-
renden Menschen, der ,jedes spezifische Vermégen des Tuns t‘1‘n6c41 Machens auf.ger
Kraft [setzt]“, um seine Existenz ,,der Moglichkeit [zu] §ffne_[n] < Aus der Yerbm-
dung von Heidegger und Spinoza gewinnF Agamben hier eine eigene V?rslczln un-
beschiftigter Negativitit, in der das Negative so schr enthauptet w?rden ist, dass lz?s
als Subtraktion diesseits von Verneinung begriffen werden kann:' ‘Eme Ex1s.tenz,.c le‘
nur ihr Vermégen betrachtet und daduich ihr Unvermégen ausiibt, ‘verneu}t"lmcht
einfach die alltiglichen 6konomischen Praktiken, sondern macht sie unwis cgam.,
withrend sie sie ausiibt und Nutzen, Zweck und Besifzanspruch aus 1}3nen’ab7.1.el}l.,.
sodass sie in die Sphire des Spicls oder der Geste glel.ten. Das Leben ist hier nicht
dem Eigentum oder dem Gesetz gegeben, sondern seinem Gebrauch.

8. Der atheistische Vektor

Im elften Kapitel seiner Spinozamonographie verfolgt De:leuze, vs_r.ie si(.:h die Iclee
der Immanenz allmihlich aus der neuplatonischen Idee einer schopferischen und
gebenden Ursache herausschilt.®® Er zeigt, wie sie sich ganz am Bande ‘der Leh.re
eines emanativen, ausdriickenden und iiber dem Sein stehenden Einen bllch —ein
gefihrliches, bestindig vom Hiresievorwurf bedrohtes Nebenprodukt dfar mlttel‘a.l-
terlichen Theologie, das Gott seine Transzendenz nimnilt,, und den endhd.len [?m-
gen immanent macht, sodass sie egalitdr, univok, das heifft vom selben Sein seiend
gedacht werden. Wenn Spinoza schliefSlich das Konzept fier immanenten Ursache
auf das'der emanativen Ursache aufpfropft, bricht er, wie auch Agambcrn betont,
mit der Doxa der Analogie, derzufolge das Sein Gottes und das"der endlichen qe-
schépfe nicht auf dieselbe, sondern allein auf dhnliche oder I.Jbertragene \?Vexse
ausgedriickt werden kdnnen.® Zu erwihnen vergisst er allerc'imgs, da:ss Spinoza
sich gleichzeitig auch von der in Mystik und negativer Thfeologle forrnuhert'er;1 Iclee
der Aquivozitit abwendet, derzufolge das géttliche Eine gl!)t, was es selbst nic t.lst,
und sich unablissig von dem zuriickzieht, was es hervorbringt und aufgrund seines

62 E3defaff25, S. 353. '
63 Agamben, Herrschafs und Herrlichkeir, §.299.
)b i . B . .
gé f/g(li Gilles Deleuze, Spinoza und das Probiem des Ausdrucks in der Philosophie, Miinchen, 1993,
S. 151-163. .
66 Vgl. Agamben, ,Die absolute Immanenz*, S. 437.
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Entzugs verneint. Indem er das Sein univok konzipiert, verwitft Spinoza die An-
nahme eines unausdriickbaren und unpartizierbaren Gotes — eines Nichz, aus dem
alles gekommen ist, Das bringt ihn dazu, das gesamte Problem des Maglichen,
dem Leibniz ungefihr zur gleichen Zeit die komplexe Figur der Kompossibilitit
verlieh, auszulgschen, einschlieRlich der mystischen Interpretation dessen, was sich
im Méglichen nicht verwirklicht und die Gegenwiirtigkeit des Entzogenen bildet,
auf die sich Agamben in all seinen Schriften, insbesondere unter Betonung der
mystischen Aristoteles-Interpretationen zwischen dem 11. und 13. Jahrhundert,
bezieht. Agamben iibergeht die Wucht, mit der Spinoza das theoretische Terrain
der Vermagensfrage erschiittert, die Deleuze zum Ausgangspunkt seiner gesamten
Philosophie der Potentialitit nimmt. Das die mittelalterliche Philosophie elektri-
sierende Thema der Kontingenz, das mit der Vorstellung einer sich selbst nicht
erhalten kénnenden, zutiefst von Gott abhingigen Welt auftauchte, schaltete Spi-
noza aus und identifiziert startdessen Potentialitit mit Notwendiglkeit: Es gibt eine
dynamische Ordnung der Zusammensetzung von Verhiltnissen, die notwendiger-
weise in Kraft treten, sich ausfithren und im gtinstigen Fall bejahen und steigern,
sobald die Bedingungen eintreten, die sie in ihre Existenz bringen,
So zeigt sich im elften Kapitel von Spinoza und das Problem des Ausdrucks in der
Philosophie, wie stark sich die Bezugnahmen auf die Theologie bei Agamben und
Deleuze unterscheiden. Fiir Agamben driicke die christliche Theologie ein ur-
spriingliches ,,Arkanum“® aus, das in der Teilung in zwei entgegengesetzte, aber
funktional aufeinander bezogene Paradigmen verborgen liegt: Auf der einen Seite
lehrt die Theologie die Transzendenz des einen unteilbaren Gottes. Auf der ande-
ren Seite aber beschiftigt sic sich nicht mit dem Sein, sondern dem Tun Gottes,
mit seinem Heils- und Erlosungswerk auf der Erde, das in der Lehre der Dreifaltig-
keit und der 5konomischen Regierung der Menschen zum Ausdruck kommt, die
Foucault Pastoralmache genannt hat. An dieser in Gott selbst vollzogenen Tren-
nung von Sein und Handeln lisst sich Agamben zufolge der grundlegende Mecha-
nismus abendlindischer Macht aufzeigen, das menschliche Vermégen zur Untitig-
keit in den Bereichen der Liturgie und der Lobpreisung, spiter in denen des
Konsums und des Spekeakels zu isolieren und in Beschlag zu nehmen: ,Aus dieser
Perspektive stellen sich der Kapitalismus und die modernen Figurationen der
Macht als eine Verallgemeinerun g und Radikalisierung jener Absonderungsprozes-
se dar, die fiir die Religion bestimmend waren,“® 7
Fiir Deleuze aber hat das Sein nicht die mystische Struktur eines ontotheologi-
schen Riitsels, das von der Politik vollender und gelost wird. In der Spinozastudie
verfolgt er die Individuation der Ontotheologie, die Immanenzschiibe, die sie
durchziehen und von innen in unpersdnlichen und unintendierten Weisen dekon-
struieren, sodass sie an ihren Rindern in Atheismus tibergeht. Er untersuche die
=

67 Zur mitcelalterlichen Idee eines Aristoteles mysticus vgl. Agamben, ,Die Mache des Denkens®,”
S.313-330, und ders., »Bartleby oder die Kontingenz®, . 9-31,

68 Agamben, Herrschaft und Herrlichkeis, S. 293,

69 Agamben, Was ist ein Dispositiv?, 8. 35,

Potentialitdt des Denkens, sich aus dem ontothe(?logischen Imaginﬂrer} hcmusz}u-
schilen und Begriffe zu schaffen, die dessen I)c/Iotwatmln Lunlcehrel} - emICor.n‘l.tvu‘s‘
der Philosophie, den Dogmen ,nachzustellen“”® und sie zu perverticren, Inspfl‘l.eu
haben ihn dazu Gandillacs Arbeiten tiber Plotin und Nicolaus von Cues, die zeigen,
wie in der Lehre eines ,treppenférmigen UniverSL.u‘n[s], das einer l@gen‘ platonll-
schen, neuplatonischen und mittelalterlichen T'mdm‘?n entspricht®, in ?ei c‘ljls.Sém
aus ,hierarchischen Emanationen und Konversionen .hcrvf)rgeht,_ plo.tz ich EId e-
danke der Immanenz aufgetaucht ist, ,als brichte die H1erarc1.ne eine beso“nﬂme
Anarchie oder die Liebe zu Gott einen ihr eigenen inneren- Atheismus llel.:VOI‘ .
Deleuze stellt die These auf, dass mitten in der schqlasnsch.en Theologie, rr;ltten
in dem, was Gandillac ihr ,Jeidenschaftliches Besorgtse:m fiir die T'ranszendfznz und
die ,,Unverletzlichkeit des Einen“’? nennt, die I.dee eines potentiellen, Wli’kungen
hervorbringenden Seins etabliert worden ist, die den Transz'enc[enzgcdm. cen V(({)u.
innen unterminiert. Zuriickgefiihrt hat er das Auftauchen dlese'r _Ideg die .11'11) 1 et
Ontotheologie einen Ort fiir den Atheismus ausht')hlt,.auf .das Partizipationspro Tm
Platons: Mit der Trennung des Intelligiblen vom Sinnlichen, der‘Ideen von. den
Erscheinungen, der Prinzipien von den Nachahmunger.l produziere Platon .elln
schwer handhabbates Problem. Die Ideen leiden durch Te'llun_g oder Tr.ennung, sw-
sind von der Gewalt einer illegitimen Teilhabe durch das Smnhcﬁe, das ,,ihrer Nat.lu
zuwider ist“,” bedroht. Wenn Platon die unberechtigten Trugbilder von den Abbil-
dern scheidet, die eine innere Ahnlichkeit am Idealen teilhaben !iisst, br{ngt er, ohne
es zu wollen, den Gedanken auf, dass das Kiinstliche und Ifnagméir‘e“mlt c}er Macth
einer ,unproduktive[n] Wirkung® ausgestattet i§t, SO dz?ss eine egalitire Dferillme-
rung denkbar wird, in der alle existierenderh Dinge - 1deale1: und r.naterlS El / L -
»die Macht zur Produktion einefr] Wirkung7* hflben. Angesllc‘hts‘dleser chwierig-
keit kehrt der Neuplatonismus, allen voran Plotin, das .Partlzlpatlonssproblen.:i um
und leitet eine noch viel ungeheuerlichere Dekonstruktlc?n§bewcgung der Philoso-
phie ein: Er ersetzt das Problem der Teilhabe an den‘ Prinzipien und Ifieen .c[urch dﬁs
Konzept eines produktiven oder ausdriickenden Einen. Teilhabe wird mcl'ft mehr
von unten, vom Seienden oder Partizipierenden, sondf:rn von oben‘, vom Erfunenlt.cl:‘n
aus konzipiert. Aus dem iibersubstanziellen Einen ﬂleﬁeln das Sein und die wei) 1 i-
chen Dinge in hierarchischen Abstufungen heraus: ,So wird das Programm vonH o'-
tin formuliert: vom Hochsten ausgehen, die Nachahmung einer Genese oder «:."17;
vorbringung unterordnen, die Idee einer Gewalt.: durch d'1e einer Gabe el_rs.z'etzgn.‘ 1
Mit dem Konzept einer emanativen Utrsache bnngt Plotin eine ,,Kausalitit durch

;(1) gﬁlliﬁzlg(;iziaz]:li]g?: %fnfriuggl(li;riﬁi;;“, in: ders., Sc@izopbrenie & Gesellschaft. Texte und
72 gle;ﬁ:?ccf L:i?gfr‘)]d?llpi, %??ag?;ut:{ 514‘35 05:;2:;52;3212;;; ?’Zilsz.n?/?if; und philosophischen Wels-
73 ?Dﬁf:ﬁ;?giifoiziles; iul;fosb,bsrf;;é&mdmck: in der Philosophie, S. 151. B )

74 Deleuze, ,Platon und das Trugbild®, S. 316 und 321 [Kursivierung im Original, Ubersetzu.ng
75 VDCZT&‘ZT‘&;;;?J wund das Problem des Ausdrucks in der Philosophie, S. 152.



Schenkung*”S ins Spiel, die die Stellung des Eminenten, die sie schiiezen soll, subver-
tiert. Auf der einen Seite steht zwar die emanative Utsache tiber dem Geist und dem
Sein und ist produktiv, ohne dass an ihr selbst teilgenommen wiirde, woraus sich.
negative Vorstellungen eines Gortes jenseits seiner Gaben bildeten, die bis zur Idee
eines qualitits- und namenlosen Nichts reichen. Auf der anderen Seite aber legt der
Neuplatonismus eine Bahn fiir immer radikalere Immanenzlehren. Uber das Sein
und den Geist, die aus der ersten Ursache herausflieRen, spricht Plotin in »prachtvol-
len und lyrischen Begriffen®”” als das, was alle seienden Dinge enthilt und versteh.
So st6f3t man auf der Ebene der ersten Hypostase in den neuplatonischen Strémun-
gen auf stiirmische Formulierungen immanenter Kausalitit, in der unendliches Sein
und endliche Geschépfe sich gegenseitig einschliefen und die Geschépfe das Sein
ausdriicken. Das Eine ist im Vielen anwesend und umgekehrt. Daraus entwickelt
sich ein Begriffspaar, das in der Scholastik immer bedeutsamer wird ~ complicatio
und explicatio: ,Alle Dinge sind in Gott anwesend, der sie kompliziert, Gott ist in
allen Dingen anwesend, die ihn explizieren und implizieren.“® Diese immanente
Produktivitit bezeichnet Deleuze unter Bezugnahme auf Koyrés Untersuchungen ¢

zur ,extreme[n] Evolution des Neuplatonismus in Renaissance und Reformation
als ,Ausdruck“’® des Seins. “

9. Bejahende Bestimmung

Mit ungekannter Radikalitic greift Spinoza den diinnen Faden der Immanens auf,
der sich durch dje mittelalterliche Emanationstranszendenz zieht, um eine neue,
positive Idee von Bestimmung zu schaffen. Deleuze geht davon aus, dass fiir Spi-
noza die Differentialitit des Seins, das sich in weiteren Differenzierungen aus-
driickt, den »€inzige[n] Moment von Prisenz und Prizision“® darstellt, in dem
sich das Sein im Zuge seines Ausdriickens bestimmt. Potentialiit ist hier nichts
anderes als Bestimmung durch Differenzicrung: Ein Sein, das aus reinen Verhilt-
nisvarietiten besteht, driicke sich in internen Differenzierungen aus. Bei dieser Be-
stimmung geht es nicht um die negativen Unterschiede zwischen x und ¥, sondern
um eine ,einseitige|...] Unterscheiclung““, in der sich x in sich selbst differenziert,
‘wenn es sich ausdriicke, Wihrend Hegel Spinoza den Satz omnis determinasio s
negatio zuschrieb, hatte Spinoza die entsprechende Alternative, entweder das Un-

.

76 Ebd., S.152.

77 Gilles Deleuze, Spinoza. Cours Vincennes 1978-1981, Sitzung vom 25.11.1980 [heep:/fwww.web-
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Ubersetzung: K.D.], "

78 Deleuze, Spinoza und das Problen des Ausdrucks in der P/Ji/oxﬂp/jz'e, S. 156.

79 Ebd., S. 158; vgl. auch Alexandre Koyré, Mystiques, spivituels, alchimistes au XVIe sizcle al'lemami/
Paris, 1955. g

80 Gilles Deleuze, Differenz und Wiederholung, Miinchen, 1997, S. 49, -
81 Ebd.

bestimmute oder eine bereits als Negation bes,tin’lmcc? Diffex'ellzl, yerwo.rl’tfr‘u ”Bcl?;‘:‘
nige, dessentwegen man sagt, dafl Din“ge bestimumt sind, irgenc el:Swa-s i )c:{un s
schrieb er, ,muf} etwas Positives sein®.® Deleuze ZLlfo}.ge ist es 'pm;oTa g [eﬁiie:
das Unbestimmte als ein teines, unverkérpertes Yel'haltlllsdlffe'Le.l.ll.H}‘ Izu d
ren, das im Akt seiner Bestimmung weder bescln.'ankt noc.h negiert ;vuc . N
Diese Figur differentieller Bestimmung tantwmlcelt Sl.nnoze} i{m : dugedw;s Ei.nen
auflergewdhnlichen Lehrsystemen: der Attnbutenlehrc-:f in der clle Cee S e
durch die eines differentiellen Nicht—Ganzen. ersetzt wird, "uncl. er Ocl{m lus ‘rd,
in der das Streben des Seins, sich selbst zu be]ahc?n, vom Kérper aus ged lac1 h iv;/llcn.
Im ersten Buch der Ezhik erklirt Spinoza, dass- die Substanz von une.nA ic d1 I, et ,
in sich unendlichen Attributen konstituiert wird, von dene.n wir 1;}11 usde I}J: :ef
und Denken kennen: ,Noch vor jeder Hervorbfmgung gibt es also eine 1 1der
scheidung, diese Unterscheidung aber ist zuglelcl-l auch Zusaﬁmense'tztll ilegdene
Substanz selbst.“®* Das Eine ist weder das absolut E.mfacl:he oder : pulr)ltms.c 2 one
noch das Unsagbare oder. Namenlose, son.dem ein mcht-totalifller.arel . ;.I;s;ren
menhang von Differenzen. Die Attribut§ sind clerncntsprecl.lecr}l1 ceuéj zi 1nt; rel
Teile der Substanz, sondern ihre ,dynamische[n] oder genetis e[n}]1 delPe i ei-.
Die bekannte Schwierigkeit, die Attributenlehre zu versteben, beste ¢ z}LimI,Jmt -
nem als unteilbar begriffenen Unendlichen (Substanz) r}lcht—nunslenscd e AE lfu_
scheidungen (Attribute) zu treffen, z?vischen denen. k'e'l'ne It()aus t’- 1c1)elflseins -
dungsverhiltnisse existieren, weil sie dieselbe .Prf)dul_(tnfltgt substantie on oeins In
unendlich vielen Dimensionen artikulieren, cpe jeweils in ihrer elgenenh Ld entr
alitit begriffen werden miissen.® Aber nur 1r‘1dem.man c.{avon ausgeht, 2:8 &
Attribute in einer Substanz zusammengefasst smd,. ghe von thnen kpnsgtgnm ;VUn-,
kann man ihre Differentialitit genetisch und positiv fas.sen und sie mT tau
terschiede reduzieren, die man durch verglci§her}de Ge-lstestaugkelt erl j.eﬂli;lf,‘ SSODT:
dern als das, was die Unterschiede macht. Die vielheitliche Subst.anz, Glc {ir ‘ Elr
noza die immanente Ursache aller Dinge cla.rstell.t und Qas klass1s-clt1)e egﬁllu e
von Einem und Vielen zugunsten der Differentialitit eines unzfll aren M1 Ojeﬂf
suspendiert, das Deleuze Immanenzebene nennt, stellt dabei weder etwas Mog
ches noch etwas Entzogenes oder Abwesendes dar.

10. Daé Unbekannte des Korpers, das Ungewusste des Denkens

Da Agamben das Streben der Dinge, in ihrer' Exzessivitdt zu v‘e:rh:ju'rertll,1 nurr atlllslzlf_;i
Perspektive ihrer Essenzen interpretiert, verhel:t er den k(.)nst.ltutlo‘ns eore sche

Charakter der Conatuslehre aus den Augen, in cler' drei Dlmensulall:endmweiseg
zueinander gesetzt werden: die Korper, die Affekte, die Essenzen. Selbst der R

26d, S. 59. - ] ) )
2323 IE)lc&uze, Spinoza und das Problem des Ausdrucks in der Philosophie, S. 162.
gé J\Efb‘li"Esf;pzz'S. 227: ,Der Kirper kann den Geist nicht zum Denken bfstz'mmen und der Geist niche
a’ei ‘Kb'rper) 21 Bewegﬁng und Rube oder zu irgendetwas anderem |[...].



der freie Mensch, der aus efnem kollelktiven Emanzipationsprozess hervorgeht,
muss fiir Spinoza den Durchgang durch den Zusammenhang ksrperlicher, affekti-
ver und konfliktueller Verhalenisse sowie durch sich selbst immer wieder wiederho-
len. Die gelebte Existenz des Modus st dugch eine irreduzible Spannung zwischen
Im-Anderen-Sein (esse i alio) und In-Sich-Sein (esse in se) ausgezeichnet, die sich nie
in ausschliefliche Selbstzugehériglkeit auflosen lisst. Wenn Spinoza im 13. Lehr-
satz des zweiten Buchs der Ebsb schreibt, dass der Kérper das ,, Objekt der Idee ist,
wille den menschlichen Geisy ausmacht”,% lisst er in einer »fanatischen Reaktion ge-
gen Descartes“” das Denken von den materialen Mischungsprozessen der Kérper
seinen Ausgang nehmen. Reine Selbsterkenntnis der res cogitans durch sich selbst
wird ausgeschlossen. Die Menschen erkennen sich nur kraft der materialen Affizje-
tungs- und Austauschprozesse der Karper untereinander, von denen sie sich spon-
tane Vorstellungen machen oder Affektionsideen bilden, die den lokalen Anlass fiir
eine Steigerung zu Gemeinbegriffen bilden. Wenn eine Begegnung zwischen Indi-
viduen in der Ausdehnung positiv verliuft und in eine synergetische Zusammen-
setzung fiihrt, die dadurch bedingt ist, dass beide Kérper etwas gemeinsam haben,
etfahren sie Freude, und mit dieser Freude steigern sie

ihr Handlungsvermogen
oder ihre Wirkungsmacht.®® Es ist also cine nifillig gelungene Begegnung, eine von

Freude begleitete, positive causz occasionalss, die den Sprung in das Denkvermégen
katalysiert. Aufgrund der Parallelitit der Attribute arbeiten korperliche und incel-
lektuelle Vermagen fiir Spinoza niche gegeneinander wie bei Descartes, sondern
steigern und mindern sich parallel: ,,Je fihiger, verglichen mit anderen, ein Kérper
ist, vieles auf einmal zu tun oder zu erleiden, desto fihiger ist, verglichen mit ande-
ren, sein Geist, vieles auf einmal wahrzunehmen® # Die Frage des Materialismus
l6st Spinoza aus der Gegeniiberstellung zum Idealismus und riickt das Denken in
cine Perspektive praktischer Konstitution, in der positive Leidenschaften iiber eine
Art Induktionskraft verfiigen, um von imaginiren Ideen zu den Freuden des Den-
kens zu leiten. Die Attributenlehre verpflichtet dazu, kérperliche und geistige Ge-
nesen als parallele, aber radikal heterogene Prozesse zu denken. Deleuze betont an
dieser Stelle, dass der Rationalismus § pinozas seine charakteristische Note gewinnt,
sobald er im dritten Buch der Ethik dazu libergeht, kérperliches und intellektuelles
Handeln als konkretes Experiment zu verstehen, das sich an der Grenge zur Nicht-
Wahrnehmung und zum Niche-Denken ereignet. Wenn Spinoza schreibt, ,daf
der Kérper allein blof nach Gesetzen seiner Natur vieles kann, woriiber sein Geist
staunt”,” fordert er uns auf, die kérperlichen Vermégen an threm Rand zus testen,

86 E2p13, . 125.

87 Deleuze, Gilles, Spinoza. Cours Vincennes 1978-1981, Sitzung vom 24.1.1978 [herp:/fwww.web-
deleuze.com/php/ cexte.php?cle:14&gmupe=5pinoza8cla.ngu6=,2 (eingesehen am 8. Mirz 2014);
chrsetzung: K.D.. .

88 Vgl. E4p59d, S. 481: »]nsofern Freude gut ist, stimmce sie mit der Vernunftfiberein (besteht sie
doch darin, daf eines Menschen Wirkungsmacht vermehre oder geférdert wird); eine Leiden-
schaft ist sie nur, insofern eines Menschen Wirkungsmache nicht bis zu dem Punke gesteigert
wird, in dem er sich und seine Handlungen adiquat begreift [...].°

89 E2pl3s, S. 127.

90 E3p2s, S. 229,

un dem sie uns unbekannt werden, genauso wie es gilt, clas' Ii',)f.:nlken }m In:lﬂ%ll 1121:3
und Nicht-Gewussten, an ungeldsten Problemen.uncl wir clclui.‘ftl 1?%; o ent-
rlinden: ,[N]ach Spinoza®, schreibt DEIEL}ZE, wschlief3t das Mo'c ell d ei{ K tl s
ne Entwertung des Denkens im Verhiltnis zur Ausdehnu‘ng e:én, :{onkm.l des o
intwertung des Bewuftseins in Bezug auf da.s Del}lcen: e:lle dnt ‘Zj b(g/e%z des dﬂ
UnbewufSten des Denkens, nicht rnmder_ txefgrc::lfend s das (;zm amie de
Korpers.“®* Spinoza fithrt in ein absolut ratl'onaysnsches Systelm, in ¢ evon De{e fer
weise Wahrheit und Freiheit als selbsWersFéndl1Fhe Rechte ge"ien,hem ron Deeuze
als ,empiristisch® bezeichnetes Problem ein: Wie l:ann‘ mich: iiber Ialufme ne alcive
Handlung vollziehen oder etwas Wahres denl.(en. Wie : Exzfgm ine rarionale
Einsicht haben und sich von dem ldsen, was le'ldensc.f’lafthc ; f/lert und fest de;.
In Differenz und Weder/aol:lng l}11at Deleuze dhe ﬁ:;utgg)gmuirh “9?{;251 o an der
1l Unvermégen als ihren ,transzende et.
gle:rzrf étrsnammenhang iiberschreibt er I—.Ieidegg-ers Konz'ept ;ilcsl l{nvernt:’)i%{lir;i
auf das er sich fiir einen Moment bezog, mit dem in der Spm(.)z" le (tclllre eni ke
ten Potentialititsbegriff: Vermégen(,is;fgt DeieLéz‘e, ist ,:Initﬁilesrltifl eloldleircﬂie;l 1}3 e
far ich“,?? sie ist ,Intensititsdifferenz®, die wir in
e{%\igciizg ur;d Permutation ,,nur als bereits.in e‘iner Ausd;hplllng e(riltfallDtit:Fererlli
von Qualititen verdeckte“* wahrnehxflen. Es ist diese Schwneng ceit, aj Differen-
tielle, die quantitativen Intensititsminderungen und -stell,ci,rerungen:i fic an der
Grenze zur Unwahrnehmbarkeit vonstattengehen, W.;.;hrne" meﬁl un o en
kénnen, die unsere Wahrnehmungs- und Denkverm“ogen uberd'a\upt eg eraus:
fordert und uns dazu bringt, diese Fiihigkelten. au;szuub;n. Aus 1e\s[em ﬂ.r;lmm a
jeder Modus bei Spinoza eigentlich nur'eine einzige emsEer%UEll.e ,,derp llrc1 Seingi 7;
ein einziges anarchisches Prinzip, ,nimlich seine ganze Fihigkeit :1 eﬁ"s;: r Sein i
der Grenze selbst zu entfalten“.”” Genau das hat .Deleuze: dfilnnd s hohe o oder
transzendentalen Empirismus bezeichneF. Das (‘I\hcht—)Prmzl‘;;:,f as er émseht s
Spinozas Seinsprinzip anbietet, ist die leferen21em9g von }?lld erenz. Z ngt he dur-
um, wie die Differentialitit, die das Sein in den }'\ttnbuten ilder, 'HL qz tharive
- Graden aktualisiert, gemacht und ausgedriic'kt wird. Deshalb ist 11111c dt Zr nderﬁ,
zur Selbstaffizierung und Selbstzugehérigk-elt der Essenzen entschei [jetl: , SO e
das Graduelle des Auf- und Abstiegs, der in d.en Affekteri geleblt; z;%aliltgu von
weniger zu mehr oder von mehr zu weniger Titngkeltwerngeni) 1es§zen jen ber
ginge driicken Differenzierungen aus, die nicht aufgru‘r'ld i I‘fj egr;n den Ter-
me begriffen werden kénnen, sondern durch das_Verh'altms, as sic \z/wr schen fh-
nen entspannt. Immer wieder hat Deleuze ver‘sucht, diese Idee elnlf‘:‘s e mises
ohne Zustand unter Bezugnahme auf den 1og1schen. Sprung zu erliutern, en die
Mathematik im 17. Jahrhundert erfihre: In der Differentialrechnung wur

91 Gilles Deleuze, ,Uber den Unterschied zwische.n der Ethik und einer Moral®, in: ders., Spinoza.
Praktische Philosophie, Berlin, 1988, S. 27-42, hier: S. 29.

92 Deleuze, Differenz und Wiederholung, S. 187.

93 Ebd., S. 187.

94 Ebd., S.282.

95 Ebd., S. 64.



Bereich cntdecke, in dem ,die Verhilenisse unabhiingig von ihren Termen behan-
delt werden® % Die Terme werden auf verschwindend kleine Entititen reduziert,
und doch entspricht das Verhilenis zwischen diesen beiden verschwindenden

Quantititen nicht Null. Das Verhiltnis selbst wird zum dritten Term, durch den -

quasi ,,im Reinzustand die gegenseitige Immanenz des Unendlichen und der Rela-
tion ausgedriickt wird,”” Dejeuze interessiert sich hier nich fiir die verms
otetische Figur der Potentialdifferenz an sich, als ob es nur um die innere Verin-
derlichkeit des Werdens oder sein Wuchern ginge, sondern fiir die kritischen
Schwellen und Wendepunkee in den Differenzierungsprozessen,

aus denen ano-
male Wirkungen politischer und existentieller Art hervorgehen. '

11. Unbeschiftigte Positivitit

In der gingigen Rezeption von Deleuze als grolem Vitalisten und Bejaher wird

meist {ibersehen, dass er nicht aufgehért hat, mit S pinoza Negativitit und Subtrak. '

tion zu denken. In diesem Zusammenhang beschiftigt er sich auch mit dem Prob-
lem, das Bataille verfolgt hat: Wie kann man undkonomisch existieren? Fiir einen
Moment stiirzen Agamben und Deleuze an der Frage, was die negativen oder sub-
traktiven Dimensionen singuliren Seins sind, in ihrem Denken ineinander. Beiden
geht es darum herauszustellen, was abgezogen und subtrahiert wird, wenn Verms-
gen undkonomisch ausgeiibt werden, wenn der Wechsel der Térigkeiten und Op-
tionen aufhért, das rastlose Dies-und-das-Machen und die bestindige Erneuerung
von , Ziele[n], Pline[n] [...][und] Vorlieben®s zerstort werden, Gleichzeitig treten
sie an dieser Frage paradigmatisch auseinander, weil fiir Deleuze ein subtrakeiver,
erschopfender oder deaktivierender Al nichts damit zu tun hat, in der Potenz 74
bleiben, die epoché zu leben oder sich in seiner Untitigkeit zu betrachten. In den
Texten iiber Bartlebys Existenzminimum und Becketts diirre mit dem Aufhéren
beschiftigte Figuren springt diese Differenz aus héchster thematischer Nihe umso
schirfer hervor. Im Sinne bejahender Bestimmung ersrtert Deleuze an diesen Fi
guren das positive Machen von negativen Wirkungen: ,Man verwirklicht nicht
mehr, obwohl man etwas durchfiihrt. [.. J[M]an ist nicht untitig, man tut etwas,
aber zu nichts.“® Es geht thm darum, die innere Pragmatik des Unékonemischen
aufzufalten, kurz, so etwas wie unbeschiftigte Positivitit durch d
Potentialititsdifferenz zu erkliren. In seinem Text iiber Bartleby tibersetzt Deleuze
dieses Konzept in eine proletarische Politik, von der alle kompositorischen, strate-

as Konzept der

96 Deleuze, Gilles, Spinoza. Cours Vincennes 1978-1981, Sitzung vom 17, Februar 1981 [http:

/ /www.webdeleuze.com/php/texte‘php?de:S8&groupe=5pinoza&langue:l cingesehen am 8. Mirz
2014);. Ubersetzung: K.D.]

97 Ebd. [Ubersetzung: K.D..
98 Gilles Deleuze, »Erschopft”, in: Beckett, Samuel, Quadrat, Geister-Trio, ... nur noch Gewilk...,

Nacht und Triume, Stiicke fiir das Fernsehen, Frankfurt a.M., 1996, S. 49-101, hier: . 52.
99 Ebd., S. 53.
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pischen und selbstkritischen Funktionen, tiber die Ma'lx im I8 _B; f/l?f'zairdlgcs]pcxler
chen hat, abgezogen worden sind bis eine ginzlich 111c11t-11nach1m§ leﬁsc l‘;e 0 ;
141G 3 o . . . . e _— € oy eglnn’

i inisti it der Grenze zur Nicht-Politik entsteht. :
nicht-leninistische Politik an . _ steh, L beginat
damit, dass Bartleby einen Aufstand gegen die Mechc:ims\l;len phlll:lum gpls]ghlidli\;lzl

: ’ 1 H g g ,‘ls 1! e &

isziplin fiihr die Verantwortung, die Voraussicht,
ral und Disziplin fithrt, gegen orauss edigen
ulnd Erkliren — Mechanismen, die Deleuze unter dem Begu'flf dei ”\‘flati{rﬁl:\ktfl‘ﬂlnc|s

i i i ufstand

i d richtet sich auch gegen die Logik des
zusammentfasst. Dieser Aufstan : 1 gegen d Les Au
selbst. Das heifit, Bartleby entzieht sich der SubJektMeru}w.g fjes Mlhtiamelll Qu:li
suspendiert die klassischen Ausdrucksformen linker Politik, lnSl.)CS.OP ere ) 1‘ 1
uﬁd Entwurf, Sein Spruch, I prefer not to, artikuliert eine Potentlallitat, aus \c;e 1
’ . . . . . 1’4_
i i i hen. Sie driickt sich zwischen einer Vo
Ausiibung negative Wirkungen hervorge h vischen einer Vor
ie si i i d einer Ablehnung, die als Vorliebe au \
liebe aus, die sich auf nichts bezieht, un hnung, oy e
i i : mag es tieber,
i i hme eines Nichts an Willen“:*" Bartleby mag
und produziert die ,Zuna m ' : nag e licher,
die Abschrift mit dem Original nicht zu ve{glelgfigl, ur.ld gerade d ld' n {X/ie-
’;zicht lieber zu mégen, die Abschrift anzufertigen®. Z.Wlsc}.ler‘l der akiven W e-
derholung dieser beiden Takte wichst ein ,Negativismus jenseits jeder NClegaXfll r , i
eine unbeschiftigte Positivitit, mit der Bartleby entgegﬁn Pgield;ggers : Ca}i : 1:i ngl;n
: igkei in

i Welt- und Leblosigkeit des Steins si
nische verachtenden These von der nd gheit ¢ 1 elne
lebendigen ,,Stein“!® verwandelt, dessen minimale Titigkeit das Anwaltsbiiro, in

»
dem er angestellt ist, verwiistet. . - ‘ .
‘In der %)iskussion um Deleuzes Konzept einer unwdlenthcher.l oder rSnc'ht vo
luntaristischen Politik!® wird eines oft vergessen: Aus der ljersi;ktl‘ie ?\ZS dpﬁlozlj;
NP oder
i t etwas, aber zu nichts“ nicht als Mode

mus darf das subtraktive ,man tu , aber he loc

Vorschiift der Politik verstanden werden. Spinozas Ontolog}e ist grur;lds€1lt;zt11cill

nicht-priskriptiv. Da sie in der Differentialitit des Realen einsetzt, schrei : sie
nichts vor. Die Anarchie des Conatusprinzips liegt im Uléte[i[c}n;‘)i' i:zfu Agz‘mi{ L-‘?:ls
: 1 3 H 2 .S"

i i ie auf kein Prinzip auf8er das des Differentialiti

Interpretation genau darin, dass sie au . [

ausdrli,lcks gebrgacht werden kann. Das heiflt, Bartlebys als \Zlorhebe a‘uﬁret‘ilf]de
A . . .

i i lich vielen politischen und existentiellen Ve

Ablehnung ist nur eine unter unend ‘ itis .

mégenswegisen die sich mindern und steigern und in ihren Wirkungen geI%?Ffsemg
i . . . . . -1
verschieben. An dieser Stelle 6ffnet Spinoza den Spalt. einer rnlmmalenk if e'lell z
zwischen Ethik und Politik, die auf einem Unterschied in der Pffrspe t1v1elu1g
) . . N 1. "
beruht. Wihrend es in ethischer Perspektive um die Frage g;h;, w1etfr;1la.n'E vge;;x;l
freier, si 4 tickender wird, das Unendliche entfaltet,
ender, freier, singuldrer und ausdriic ‘ A | ' sen
%otenz’ einen durchzieht, stellt sich die Politik dem Problem des Ubergangs z

: . . I s e K 0’
100 Gilles Deleuze, ,Bartleby oder die Formel®, in: ders., K#itik und Klinik, Frankfurt a.M., 200
S. 94-123, hier: S. 106.
101 Ebd,, S. 98,
102 Ebd. ’
103 Ebd,, §.99.
o5 W e, 6gli iiber den Involuntarismus in der Polj-
ichvili, Francois, ,Deleuze und das Mogliche (iiber den Inv I
1 zi[l%)[:‘ Z}z?r;"lzl;]z;;d;a;iﬁ;vitﬁt} hg. v. Kathrin Busch und Helmut Draxler, Miinchen, 2013,

S.236-257.
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schen freudigen und traurigen Leidenschaften, zwischen vermégender und unver-
mogender Werden. In realistischer, an Machiavelli ankniipfender Tradition stellt
Spinoza die Frage der Freiheit an der Nahtstelle zur Unfreiheit und zu den negati-
ven Affekten der Massen. Jahrhunderte vor Nietzsche und Foucault denkt er, dass
die Krifte, die den Menschen durchziehen, gleichermaflen Katalysatoren der Be-
fretung wie Verankerungspunkte der Macht sind. Erst dadurch &ffnet sich das Pro-
blem der Politik. Es ist ein- und dasselbe Handlungsvermégen, erklirt Spinoza in
der Anmerkung zum vierten Lehrsatz des fiinften Buchs der Ethik, aufgrund dessen
Menschen ,,zum einen aktiv und zum anderen leidend genannt“% werden, sich in
ihrer Existenz steigern oder ,fiir ihre Knechtschaft kimpfen, als sei es fiir ihr
Heil“.*” Nicht der Aufstieg der Vermdgen, ihre Verbesserung oder absolute Singu-
larisierung bilden den politischen Gegenstand von Spinozas Ontologie, sondern
das Differentialverhiltnis von aktiven und passiven Existenzkriften, in dem sich
kritische Schwellen oder Wendepunkte ergeben, an denen ein bestimmtes Quan-
tum an Vermdgen eine neue Qualitit zu gewinnen beginnt und sich in eher befrei-
enderen oder unterdriickenderen Ttigkeiten akrtualisiert. Man versteht diese Leh-
re nicht, wenn man sie auf die ideale Genese einer Gemeinschaft reduziert, in der
die Singularisierung der Individuen mit ihrer transindividuellen Ubereinstimmung
ansteigt. Die Einsicht, dass der Dynamismus des Conatus, auch wenn sein freudi-
ger Ausdruck ontologischen Vorrang hat, ebenso in reaktionirer Richtung funkti-
oniett, stellt erst dic Frage der Politik und unterscheidet sie von politischem und
theologischem Heilsdenken: Wenn Spinozas Siegelring die Aufschrift caute, sei
vorsichtig, gib acht, trigt, dann auch weil er weif}, dass, je stirker sich die kdrper-
lichen Verhiltnisse zwischen Menschen zersetzen, je mehr sie ihrer freudigen Ver-
mbgen verlustig gehen und allein von Einschiichterung, Gewalt, religitser und
politischer Demagogie zusammengehalten werden, umso imaginirer und irratio-
naler sind die Tdeen, die sie sich von ihrem Zusammensein bilden, umso ressenti-
mentgeladender ihre Titigkeiten und umso eskalatorischer ihr nationaler oder
theologischer Hass.'*® Das Affizierungspotential der Individuen bleibt auf niedrigs-
tem Niveau. Ihr Sein driickt sich kaum aus. Es kann nur immer mehr des Glei-
chen, das Lamento der Passivitit und der Traurigkeit, aber keine radikale Transfot-
mation der Existenz hervorbringen. Unausdriickend und unausgedriickt begehrt es
Zerstorung und Gewalt fiir sich und fiir andere. In diesem Sinne fithrt uns Spino-
za auf einen komplexen, unreinen, Konflikt und Scheitern produktiv einbeziehen-
den Politikbegriff, der die Existenz mannigfaltiger Praktiken voraussetzt, die alle
durch ihre interne Differenzierung geprigt sind. Die Fihigkeit der Massen, sich
ohne Vertrag, aus ihren Leidenschaften und Imaginationen heraus, zu vergesell-
schaften und einen Weg zu rationaler Selbstregierung zu beschreiten, verhindert
nicht, dass sie auch neue Unterdriickungsformen hcworf)%gingen kénnen. So pro-

106 E5p4, S. 539.

107 Baruch de Spinoza, Theologisch-politischer Traktat, Hamburg, 1994, S. 6. 4

108 Zur Okonomie trauriger Affekte bei Spinoza, vgl. Etienne Balibar, ,Spinoza, der Anti-Orwell.
Die Ambivalenz der Massenzingste®, in: ders., Der Schauplarz des Anderen. Formen der Gewalt und
Grenzen der Zivilitit, Hamburg, 2006, S. 51-92.
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duziert Spinoza eine prizise Frage der Politik: in korperlichem und intellektu.elllmln
I landeln die ,kritische[n] Punkte®!® zu erproben, an clenex} Handlungen sich in
ihrem Werden wenden. Es geht darum, ihre inneren Dynamismen unc} Ubet:gangc
su testen und herauszufinden, an welchen Schwellen sie mcht—normatwel'\)(/'nrku.n-
gen zeitigen und an welchen sie reaktiondr oder autoritdr zu werden begu}n%?l,) an
welchen sie zerstorerisch werden oder sich selbst zerstdren. Das erlaubt, che_ ' enl-
glinge zwischen Emanzipation und Scheitern denkbar zu machen .uncl, Polm!.; als
cine unendliche Ubung in der Differenzierung mll}tanter Praktileen und 1'{1@
Wechselwirkungen zu begreifen. Die Komplexitit dieses Ansatzes ermoghc-hl in
der Tat, das Problem der Politik schirfer zu stellen, als es Marx gelungen war.

109 Deleuze, Differenz und Wiederholung, S. 241.

i

s



Manola Antonioli

Virtuelle Wege
Symposium: »Wiederholung als dsthetisch-erkenntnistheoretische Figur«,

HFBK Hamburg, 16.06.2016

Die gemeinsam verfassten Werke von Gilles Deleuze und Félix Guattari haben dazu
beigetragen, einen »geophilosophischen< Ansatz in die Philosophie des 20. und 21.
Jahrhunderts einzufiihren, ganz so, wie wir einem Auftauchen von >geokritischenc
und >geoartistischen< Ansitzen in Literatur und zeitgendssischer Kunst beigewohnt
haben.! Die Rhizome, die Karten, die Pline, die Krifte der Territorialisation und
Deterritorialisation, die glatten und gekerbten Rdume schlagen alternative Schnei-
sen in die Territorien des Denkens und legen andersartig ausgerichtete Pfade in den
Bereichen der Psychoanalyse, der Literatur und der Kiinste frei. Im Rahmen dieses
Symposiums iiber die »Aktualitidten des Virtuellen< wird mein Ausgangspunkt die
Lektiire eines Textes von Gilles Deleuze mit dem Titel »Was die Kinder sagen«

sein.’

" In Bezug auf eine Reflexion der Geophilosophie von Deleuze und Guattari erlaube ich mir sowohl
auf mein eigenes Buch Géophilosophie de Deleuze et Guattari (Paris: L’Hartmattan 2004), als auch
auf das Buch von Rodolphe Gasché Geophilosophy (Northwestern University Press 2014) hinzu-
weisen. In der zeitgendssischen Literaturkritik gibt es eine »geokritische« Stromung, deren Grund-
ziige Bertrand Westphal in seinem Buch La géocritique. Réel, fiction, espace (Paris: Les Editions
de Minuit 2007) ausgefiihrt hat (vgl. auch ders., Le Monde plausible, Paris: Les Editions de Minuit
2011). Auch die zeitgendssische Kunst nimmt ihrerseits immer haufiger Bezug auf die Geographie
und Kartographie: Die Kiinstlerinnen und Kiinstler erschaffen Karten und singuldre Parcours, die
darauf abzielen Territorien, stddtische Rdume und Grenzen in ungewohnter Weise zu reprisentieren.
Sie lassen eine Dimension auftauchen, die man als >geoartistisch< bezeichnen kénnte und die un-
trennbar von aktuellen politischen Herausforderungen ist. Unter den zahlreichen Ausstellungen der
letzten Jahre zu diesem Thema, konnte man die Ausstellung GNS im Palais de Tokyo in Paris er-
wihnen (Katalog: GNS, Paris, Palais de Tokyo/Editions Cercle d’Art, 2003). Zu diesem Thema kann
man auch die folgenden Werke lesen: Christine Buci-Glucksmann: L ‘@il cartographique de [’art,
Paris: Galilée 1996; Gilles A. Tiberghien, Finis Terrae. Imaginaires et imaginations cartogra-
phiques, Paris: Bayard 2007; Kantuta Quirds et Aliocha Imhoff (Hg.): Géoesthétique, Paris: B42
2014.

? Gilles Deleuze: »Was die Kinder sagenc, in: ders., Kritik und Klinik, Frankfurt am Main: Suhrkamp
2000, S. 85-93.



Karten psychischer Milieus

Beeinflusst von der psychischen Kartographie des Sonderpidagogen Ferdinand De-
ligny, der in den Cevennen autistische Kinder betreute, deren Laufwege und schein-
bares Umherschweifen er dank der beriihmten lignes d’erre’ beschrieben hat — er-
wihnt Deleuze in diesem Text die Psychologie des Kindes: »Unabldssig sagt das
Kind, was es tut oder tun will: die Milieus auf dynamischen Wegen erforschen und
deren Karte erstellen. Die Wegekarten sind wesentlich fiir die psychische Aktivi-
tit.«* Der kleine Hans, dessen Fall Freud in der Analyse der Phobie eines fiinfjch-
rigen Knaben untersucht hat, fordert beispielsweise, die Wohnung der Familie ver-
lassen zu diirfen, um die Nacht bei der Nachbarin zu verbringen. Er pocht auf sein
Recht, sein Wohngebédude wie ein Milieu zu gebrauchen bzw. sein priméres Milieu
zu verlassen, um in das weitrdumigere Milieu der Strafle eintreten zu konnen und
am Lagerhaus der Pferde vorbeizugehen. Hier, wie an anderer Stelle fiihrt Freud
die kindliche Forderung, entdecken und kartographieren zu diirfen auf das ver-
meintlich universelle Schema des Odipus-Komplexes sowie das Begehren des Kin-
des mit seiner Mutter zu schlafen zuriick. Seine Analyse des Unbewussten verleug-
net auf diese Weise die Singularititen, die Stimmungen und die Virtualitéten, die
die verschiedenen Milieus bevolkern und in denen sich die psychische Aktivitdt
eines Jeden, seit der frithesten Kindheit situiert — in Milieus, die aus Qualitidten und

Vermdgen gemacht sind, aus Gerduschen, Geriichen und Bildern:

Die Wegstrecke verschmilzt nicht nur mit der Subjektivitdt derjenigen, die ein Milieu
durchlaufen, sondern mit der Subjektivitit des Milieus, sofern dieses sich in denen re-
flektiert, die es durchlaufen. Die Karte driickt die Identitdt des Verlaufs und des Durch-

laufenen aus. Sie verschmilzt mit ihrem Objekt, wenn das Objekt selbst Bewegung ist.’

So geben auch die von Deligny gezeichneten Karten der Wege der autistischen Kin-
der den Singularititen und Eigenarten ihrer gewohnten Bahnen einen Raum, ohne
sie auf ein eindeutiges Modell der Erklarung reduzieren zu wollen oder der Gewalt
eines einheitlichen und duferlichen Interpretationsprinzips zu unterwerfen, das ei-

nen allgemeingiiltigen Anspruch erhebt.

? Nachdem sie lange Zeit schwer zu finden waren, sind Deligny’s Schriften seit kurzem in der Edi-
tion L’ Arachnéen zugénglich gemacht: Euvres, 2007; L ’Arachnéen et d’autres textes, 2008.

* Deleuze: »Was die Kinder sagenc, S. 85.
* Ebd.



In Deleuzes Interpretation der kindlichen Stromereien haben die Eltern nicht Plétze
oder Funktionen, die ihnen ein fiir alle Mal gegeben wéren (der Vater oder die Mut-
ter), sondern sind vielmehr fiir sich selbst ein Milieu, dessen Qualitidten und Ver-
mogen das Kind entdecken kann und dessen Karte es Schritt fiir Schritt entwirft
(seine ganz eigene Karte) so wie die Milieus in andere Milieus eintauchen (die
Wohnung oder das Haus, das Mietshaus, die Straf3e, etc.). Es gibt dabei nicht eine
primire Entdeckung der Eltern, die als Voraussetzung einer Offnung auf ein AuBen
fungiert. Die Eltern spielen lediglich die Rolle »von TiirschlieBern, von Schwellen-
wiachtern, von Kontaktstellen oder Unterbrechern zwischen verschiedenen Zo-
nen«’, sie sind nichts weiter als Bestandteile einer Welt unter anderen. Seit der frii-
hesten Kindheit finden wir uns auf diese Weise in psychisch komplex angelegte
Parcours versenkt, die nach einer Hodologie’ verlangen. Im Gegensatz zu klassi-
schen Theorien der Psychoanalyse, die auf eine familidre Triangulation Mutter-Va-
ter-Kind(er) ausgerichtet sind, zeigt uns die »Schizo-Analyse<, so wie Deleuze und
Guattari sie entwerfen, ein Unbewusstes, das die Welt — wie die Kinder — in Form
von Karten und Wegen erlebt bzw. denkt und das in die Geschichte und die Geo-
graphie eingetaucht ist, bewohnt von Rassen, Staimmen und heterogenen Nationen:
»Die Libido kennt keine Verwandlungen, sondern nur historisch-welthafte Bah-

l’lel’l.«8

In dieser Auffassung des Unbewussten und seiner unauthorlichen Tétigkeit der
Kartographie, sind das Reale und das Imaginire Deleuze zufolge weder stichhaltige
noch ausreichende Kategorien. Die Wege des Unbewussten erfordern vielmehr eine
Erklirung in den Registern des Virtuellen und des Aktuellen und deren Uberlage-
rung im Herzen einer gleichen Umlaufbahn, ganz so, wie die Laufwege der austra-
lischen Aborigines im geographischen Raum ihre Richtung nur in der » Traumreise«
ihrer animalischen Ahnen im selben Territorium annehmen. Die reale Landschaft

legt hier ihr eigenes virtuelles Bild frei, das sich seinerseits an das Reale bindet, in

® Ebd.

" Vom altgriechischen Wort 686¢ (hodos, der Weg) abgeleitet, fillt die Hodologie fiir den amerika-
nischen Psychologen Kurt Lewin mit dem Studium der Netze zusammen, die den Raum eines in-
divuduellen Lebens zusammensetzen; in der Neurowissenschaft bezeichnet der Term die Erfor-
schung der Zwischenverbindungen von Gehirnzellen; in der Philosophie betrifft er die Auseinan-
dersetzung der Verbindung der Ideen und in der Geographie oder dem Urban-Studies (im angel-
sdchsichen Sprachraum) betrifft die Hodologie das Studium der Wege oder Wegstrecken im urbanen
Raum.

¥ Deleuze: »Was die Kinder sagen«, S. 87.



dem es sich vorldufig aktualisiert. Auf jeder wahren Reise horen diese beiden Di-
mensionen nicht auf, sich gegenseitig zu verfolgen bzw. sich in der Koaleszenz der

yKristalle« des Unbewussten miteinander auszutauschen.

Wihrend die archdologische Konzeption der traditionellen Psychoanalyse das Un-
bewusste tief in der Erinnerung verankert, und uns kraft von »Personen< und »Ob-
jekten< dazu einlddt, in den unergriindlichen Tiefen der Vergangenheit zu graben,
ist die Tiefe der kartographischen Konzeption des Unbewussten durch eine Uber-
lagerung von Karten gegeben, von der jede einzelne eine Abadnderung in der auf sie
Folgenden erfahrt: Es »handelt [...] sich nicht um die Suche nach einem Ursprung,
sondern um die Bewertung von Verschiebungen.«’ Diese kartographische Auffas-
sung des Unbewussten wurde bereits von Félix Guattari in ihren Grundziigen skiz-
ziert, insbesondere in den Biichern L ’Inconscient machinique und den Cartogra-
phies de linconscient."® Guattari konzipiert die Schizo-Analyse dort namlich als
eine bestimmte Form der Kartographie unter anderen, in der es nicht darum geht,
sich den Kristallisationen der Vergangenheit zuzuwenden, sondern sich entschie-
den an der Zukunft zu orientieren. Die dynamischen Karten der Subjektivitit schrei-
ben sich in den prozessualen »Plan einer chaotischen Immanenz« ein — einer Art
erster Materie der Virtualitét, auf der die existenziellen Territorien durch die Dyna-
miken der Referenz oder der Konsistenz eine Form annehmen konnen. Die Refe-
renz ldsst die Elemente des Plans »zusammenhédngen« (die man im Allgemeinen zu
voreilig als ein fiir alle Mal gegebene »Personen< und >Sachen< identifiziert), um
auf diese Weise multiple Formen der Ko-Existenz, Trans-Existenz bzw. Transver-
salitdt zu produzieren, deren Subjekt niemals ein Garant ist, weil es selber immer
schon in das Milieu des Werdens eingetaucht ist. Die Konsistenz produziert provi-
sorische Arrangements von heterogenen Ebenen, die uns ermdglichen, den Plan un-
ter zeitlichen Koordinaten zu kartographieren. Das Sein ist in diesem Versténdnis
eine »Modulation der Konsistenz, Rhythmus der Montage und der Demontagex,
eine Vielfalt von Durchlaufenem. Die psychischen Karten erschlieen sich niemals
allein in der Ausdehnung oder einer ausschlieBlich rdumlichen Dimension, sondern
sind gleichermaflen immer auch Karten der Intensitét und Formen einer Verteilung

von Affekten, die die Grundlage einer Bahnung bilden.

 Ebd., S. 88.

10 Félix Guattari : L Inconscient machinique, Paris : Editions Recherches 1979 sowie Cartographies
schizoanalytiques, Paris : Galilée 1989.



Die Kindheit der Kunst und die Anthropologie der Linien

Das, »was die Kinder sagen, ist Deleuze zufolge daher von der gleichen Art wie
das, was die Kunst sagt. Kunst besteht ihrerseits aus Wegen und Werden und fertigt
— wie die Kinder — extensive und intensive Karten an. Es gibt immer Karten und
Bahnen in einem Kunstwerk, welches Deleuze als ein Cairn, eine Anhdufung von
Steinen beschreibt, von der man niemals wirklich weil3, ob sie von einem unper-
sonlichen Akt der Natur hervorgebracht wurde oder die Frucht einer mutwilligen
menschlichen Intervention in der natiirlichen Landschaft darstellt. Die Kunst erhebt
sich aus einem derartigen, unpersonlichen Prozess, der ihre unsichere und proviso-
rische Einheit mit den von verschiedenen Reisenden herangetragenen Steinen zu-
sammensetzt — als komplexes Flechtwerk von Rdumen und Zeiten, Ausdehnungen
und Intensitdten, das Stimmungen und Milieus in Klédnge, Farbe oder Schrift iiber-

setzt:

Dabei ist es nicht nur die Bildhauerei, sondern jedes Kunstwerk, etwa auch die Musik,
das jene inneren Wege oder Wanderungen impliziert: Die Wahl dieses oder jenen Wegs

kann stets eine neue variable Position des Werks im Raum bestimmen. '

Deutlich beeinflusst durch die Kartographien von Deleuze und Guattari und insbe-
sondere durch die Lektiire von Tausend Plateaus, ist der britische Anthropologe
Tim Ingold seit vielen Jahren an einer »vergleichenden Anthropologie der Linie«'?
interessiert, die die Gemeinsamkeiten zwischen tagtiglichen Aktivititen wie gehen,
weben und schreiben und Formen des dsthetischen Ausdrucks wie zeichnen, ein
Bauwerk konstruieren oder eine Geschichte erzdhlen, erforscht. Das Nachdenken
iiber Formen »nicht-linearer Linien« ermoglicht ihm zu versuchen, die tief im mo-
dernen Denken verankerten Dichotomien zwischen Kunst und Technologie, Schrift
und Zeichnung bzw. Sprache und Musik hinter sich zu lassen. Fiir Ingold wie fiir
Deleuze ist die Unterscheidung zwischen einer realen und einer imagindren Linie
unzuldnglich und problematisch. Ingold rekurriert daher wie Deleuze auf das Bei-
spiel der sogenannten Songlines (>gesungene Pfade«), die laut den Aborigines den
gesamten australischen Kontinent durchziehen und die von dem Romancier Bruce

Chatwin in Le chant des pistes berithmt gemacht wurden."> Die gesungenen Pfade

" Deleuze: »Was die Kinder sagen, S. 92f.
12 Vgl. Tim Ingold: Une bréve histoire des lignes, Briissel: Zones sensibles 2013.
" Ebd., 71.



wurden den Aborigines zufolge von den Ahnen der unerinnerbaren Zeit des Traums
eingeschrieben, indem diese das Territorium vermaflen und dabei ihre Abdriicke an
bestimmten Stellen hinterlieBen. Diese Spuren, die man als »imagindr« bezeichnen
konnte, wohnen in Wirklichkeit fiir das Volk der Aborigines einer Konstruktion der
yrealen< Landschaft immer inne — als virtuelle Linien, deren Vermdgen nicht auf-
hort, sich zu re-aktualisieren und sich in die Geographie der durchquerten oder be-
wohnten Orte einzuschreiben; von daher ergibt sich fiir die Aborigines die Notwen-
digkeit, regelméBig zu ihrer Reaktualisierung beizutragen, indem die Territorien
und die Hiigel, die Felsen und Wasserstellen stets aufs Neue durchlaufen werden,
die fiir immer durch die Abdriicke der Ahnen markiert sind. Ingold bezieht sich in
diesem Zusammenhang auch auf die sogenannten Meridiane, die den Lehren der
Akkupunktur zufolge den Korper mit ihrer Energie stiarken und fiir die traditionelle
chinesische Medizin jreale« Linien auf seiner Oberfldche zu Tage fordern, die die

westliche Medizin als rein »imaginér< betrachtet.

In der westlichen Moderne ist die Linie Ingold zufolge zunehmend von der Bewe-
gung losgeldst worden, die sie in der aus einer anthropologischen Perspektive be-
trachteten Geschichte der Menschheit immer hervorgebracht hat. In zahlreichen Be-
reichen von Theorie und Praxis haben wir daher die Fahigkeit verloren, extensive
Wege und Linien und intensive Wege und Linien zu iiberlagern, eine Féhigkeit, von
der Deleuze als einer méichtigen psychischen, dsthetischen und hodologischen Vir-
tualitdt sprach: auf der Reise, wurde die Fahrt daher zunehmend durch den Trans-
port ersetzt, der auf ein Ziel hin orientiert ist; auf den Karten, wurde die Bewegung
der Skizze durch die geometrische Strenge des Plans ersetzt, dessen einzige Funk-
tion diejenige der Orientierung ist; in der Textualitdt, sind die nicht-verbalen Di-
mensionen der Sprache (der Rhythmus, die Musikalitét, die in den oralen Kulturen
noch priasent waren, die Zeichnung) einer Schrift gewichen, die man (auBBer im Ro-
man oder in der Poesie) einzig auf die Funktion der Notation reduzieren wollte. Es
ist daher schlieBlich selbst die Konzeption des Ortes, die Ingold zufolge ihre anth-
ropologische Vielschichtigkeit verloren hat, um vom Status eines verwickelten
Knotens in einem Kreuz-und-quer sich bewegender Wege zum Punkt in einem Netz

iiberzugehen.

Das Territorium der Aborigines wurde als ein intensives Netz aufgefasst, das aus
sich bewegenden Linien und durchkreuzenden Wegbahnungen gemacht war. Eine

vollkommen andere Konzeption als die einer statischen Oberflidche, die sich in



mehrere Stiicke zerteilen lieBe, und als ein Netz aus einfachen und geraden, von
Punkten verbundenen Linien erscheint, in dem die meisten der Menschen heutzu-
tage leben oder zu leben meinen. Doch obwohl die geometrischen Strukturen die
Wegstrecken zuschniiren und rationalisieren, um sie auf diese Weise transparent
und funktional zu machen (Autobahnen, Pldne, Eisenbahnabschnitte, Unterteilun-
gen eines Gelindes), sind doch alle diese, uns einkreisenden >gekerbten Rdumex«
niemals unabénderlich. Sie horen nicht auf, sich durch die Taktiken und die List der
Einwohner der Welt, die wir sind, zu >glétten<, um auf diese Weise unauthérlich
»Linien der Fahrt« (Deligny) oder ein »Flechtwerk von Wegstrecken« (Michel de

Certeau) zu erfinden.

Die Wiederentdeckung einer komplexen und beweglichen anthropologischen Di-
mension der Linien und Bahnen impliziert fiir Ingold eine neue Konzeption der
Umwelt, genauso wie die schizoanalytischen Kartographien Félix Guattari letztlich
zur Okosophie gefiihrt haben. In der Tat kann die Umwelt nicht mehr einfach nur
in einer passiven oder statischen Weise als das angesehen werden, »was uns
umgibt«, sondern erscheint als eine »Zone der Gewirre« oder » Vernetzung ineinan-

der verschlungener Linien«'*, die aus Offnungen und Durchgingen gemacht ist.

Kurz gesagt, die Okologie des Lebens sollte eine Okologie der Spuren und Fiden sein
und nicht eine der Knotenpunkte und Anschlussverbindungen. Thr Forschungsgegen-
stand sollte nicht zu den Relationen zwischen den Organismen und ihrer dufleren Um-
gebung fiihren, sondern zu den Relationen, die das Flechtwerk ihrer Linien des Lebens

begleiten. In einem Wort: die Okologie ist die Studie der Linien des Lebens."

In der westlichen Moderne ist die Linie letztendlich in trauriger Weise gerade ge-
worden. Wir haben uns dem Gang des kulturellen und technischen Fortschritts an-
gepasst, der darauf angelegt ist, einer verdrehten und nicht-linearen Natur seine
Herrschaft aufzuzwingen: In der Landwirtschaft und der Raumordnung hat man uns
geradlinige Barrieren und gerade Stralen aufgendtigt, in der Architektur wurden
die durch die Erbauer vor Ort improvisierten Pléne der groBen Monumente des Mit-
telalters durch die abgezirkelten technischen Zeichnungen des Architekten ersetzt,

die von den alltdglichen Realititen der Baustelle und den durch die Arbeitsmateri-

" Ebd., S. 136.
15 Ebd.



alien auferlegten Anspriichen sehr weit entfernt sind; bis hin zur aktuellen Omni-
priasenz einer durch Computer gestiitzten Konzeption (CAO), die uns gedringelt
hat, die mit der menschlichen Hand angefertigte Skizze auszumerzen und die ersten
Phasen der Gestaltung durch orthogonale, vom Computer generierte Projektionen

Zu ersetzen.

In allen Bereichen (Psychoanalyse, Urbanismus, Geographie, Architektur, Kunst,
Politik, Technologie und Okologie) l4dt uns sowohl die Philosophie von Gilles De-
leuze und Félix Guattari als auch die Anthropologie von Tim Ingold ein, die illuso-
rischen Sicherheiten der geraden Linie hinter uns zu lassen, um die gewundene Li-
nie des Pfades wiederzuentdecken, die zwischen einer extensiven und einer inten-
siven Dimension, zwischen dem Virtuellen und dem Aktuellen, zwischen der Ver-

gangenheit und der Zukunft aufgespannt ist.

Aus dem Franzésischen von Benjamin Sprick
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Der Begriff der Verausgabung




1. DIE UNZULANGLICHKEIT DES KLASSISCHEN

NijTZLICHKEITSPRINZIPS

Jedesmal, wenn der Sinn einer Diskussion von dem
grundlegenden Wert des Begriffs niitzlich abhiingt, das
heifit jedesmal, wenn wichtige Probleme der mensch-
lichen Gesellschaft behandelt werden, kann man sagen,
daf eine solche Diskussion grundsitzlich yerfehlt ist und
die entscheidende Frage umgangen wird, ganz gleich,
wer sich dazu zu Wort meldet und welche Meinungen
dabei vertreten werden. Angesichts der mehr oder weni-
ger divergierenden Auffassungen dariiber ist es nimlich
unméglich, exakt zu definieren, was fiir den Menschen
niitzlich ist. Diese Verlegenheit sufert sich darin, daf
man stindig in unzuliissiger Weise auf Grundsitze zu-
riickgreifen muf, die jenseits von Nutzen und Lust lie-
gen: bei pekunidren Interessenkombinationen werden
heuchlerisch Ebre und Pflicht angerufen, und, ganz zu
schweigen von Gott, muf der Geist dazu herhalten, die
intellektuelle Verwirrung derjenigen zu kaschieren, die
sich weigern, ein geschlossenes System anzunehmen.

Im alltdglichen Verhalten stort man sich jedoch nicht
an solchen elementaren Schwierigkeiten, und im all-
en BewuBtsein scheint man dem lklassischen
das heifit dem Prinzip angeblich
suniichst nur mit rein verbalen

Vorbehalten begegnen zu konnen. Dieser materielle Nut-
sen hat theoretisch die Lust zum Ziel — allerdings nur in
gemifigter Form, da heftige Lust als pathologisch gilt -
und er 14t sich reduzieren einerseits auf die Erwerbung
(d. h. Produktion) and Erhaltung von Giitern, andrer-
seits auf die Fortpflanzung and Erhaltung von Men-
schenleben (dazu kommt allerdings noch der Kampf ge-

gen den Schmerz, dessen Bedeutung allein schon den
negativen Charakter des theoretisch zugrunde gelegten
Unter den rein quantitativen

Lustprinzips markiert).
Vorstellungen, die mit e 1altbaren

gemein
Niitzlichkeitsprinzip,
materiellen Nutzens,

iner so platten und unl
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Auffassung der Exist

enz verbunden sind, bietet nur die
Frage der Fortp

flanzung zu einer ernsten Kontroverse
Anlaf}, weil eine tibertriebene Vermehrung der Lebewe-
sen den individuellen Antej] zu schmilern droht. Al?er
im allgemeinen geht jedes Urteil iiber eine soziale Titig-
keit stillschweigend  davon aus, daf} der Einsatz nur
dann einen Wert hat, wenn er anf dje grundlegenden
Erfordernisse von Produktion und Erhaltung zuriick-
fiihrbar ist. Dje Laust, ob es sich nun um Kunst, zugelas-
sene Ausschweifung oder Spiel handelt, wird in den ge-
ldufigen VorstelIungen als blofes Zugestindnis betrach-
tet, das heifit als Entspannung, die unterstiitzend hinzu-
tritt. Der kostbarste Tej] des Lebens gilt lediglich als
Vorbedingung — manchmal sogar als bedauerliche Vor-
bedingung ~ der produktiven sozialen Titigkeit.

Zwar widerlegt die person
eines Jugendlichen, der grund
jedesmal diese erbidrmliche
Bewuﬁteste, wenn er sich rii
Zerstort, weify nicht, wary
womdglich fiir krank.
niitzlich 7y rechtfertig
Idee, daB die menschlic
ein Interesse an erheb]

liche Erfahrung, etwa die
los vergeudet und zerstort,
Auffassung. Aber auch der
cksichtslos verschwendet und
m er das tut, und hilt sich
Er ist unfihig, sein Verhalten 3_15
en, und kommt gar nicht auf die
he Gesellschaft ebenso wie er selbst
ichen Verlusten und Katastrophe_n
haben kénnte, die, bestimmiten Bediirfuissen gemifs, 1.‘31'
denschaftliche Depressionen, Angstkrisen und letztlich
einen gewissen orgiastischen Zustand hervorrufen.

In bedriickendster Weise erinnert der Widerspruc}l
zwischen den gelﬁufigen Auffassungen und den Wirkl.l-
chen Bediirfnissen der Gesellschaft an die Engstirnigk.elt,
mit der ein Vater sich der Befriedigung der Bediirfnisse

dem Sohn unmogli
halb mifigiinstige S
schrinkt sich auf
und allenfalls auf ¢;
darf nicht einma] Y

orge, die der Vater fiir jhn trigt, be-
Unterbringung, Kleidung, Nahrung
nige harmlose Vergniigungen. Aber er
on dem sprechen, was ihm das Fieber
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in den Kopf treibt: er ist gezwungen, s0 zU tun, als wenn
nichts Schreckenerregendes fiir ihn in Betracht kime. Es
ist traurig, festzustellen, dafl in dieser Hinsicht die be-
wufite Menschheit minderjibrig geblieben ist: sie erkennt
sich das Recht zu, rational etwas zu erwerben, zu erhal-
ten oder zu konsumieren, aber was sie prinzipiell aus-

schliefit, ist die unproduktive Verausgabung.
Dieser Ausschlufy bleibt allerdings oberflichlich und
die Verbote den Sohn

beriihrt die Praxis ebensowenig wie
beriihren, der sich, sobald der Vater abwesend ist, un-
eingestandenen Vergniigungen hingibt. Die Menschheit
Jann noch so viele Auffassungen iiber sie selbst zulassen,
die von der platten Selbstgefilligkeit und Verblendung
cines Vaters gepragt sind, im wirklichen Leben ist sie
dennoch immer darauf aus, Bediirfnisse von entwaffnen-
der Roheit zu befriedigen, ja, sie scheint tiberhaupt nicht
anders existieren zu konnen als am Rande des Schrek-
kens. Sofern ein Mensch auch nur im geringsten unfihig
ist, sich offiziellen oder #hnlichen Erwigungen zu fu-
er auch nur im geringsten geneigt ist, dic
Menschen zu empfinden, der scin
der etablierten Autoritit widmet,

diirfte die Vorstellung von einer friedlichen und scinen
Erwartungen entsprechenden Welt fiir ihn schliefilich
Jaum etwas anderes sein als eine bequeme Ilusion.

Die Schwierigkeiten, auf die eine Auffassung stofdt,
die nicht dem servilen Vater-Sohn—Verhﬁltnis entspricht,
sind also .nicht um'iberwindlich. Man kann die histori-
sche Notwendigkeit von yerschwommencn und -enttiu-
schenden Vorstellungen zum Nutzen der Mchrheit an-
nehmen, die nicht ohne ein Minimum an Irrtum handelt
(dessen sie sich wie einer Droge bedient) und dic sich
im iibrigen unter 2 den weigert, sich im La-

len Umstin
byrinth der menschlichen Inkonsequenzen wiederzuer-
kennen. Extreme Vereinfac

hung ist fiir dic ungebildeten
oder wenig gebildeten Teile der Bevdlkerung dic einzige
Mébglichkeit, eine Verminderung der aggre

gen, sofern
Anziehungskraft eines
Leben der Zerstorung

ssiven Krifte
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Zu vermeiden. Aber es wi
elende Verhéiltnisse, unter
Vorstellungen entstehen, als
zunehmen. Und wenp eine
sung dazu verurteilt ist, es
als solche unter den gegen

re schindlich, armselige und
denen solche vereinfacht.en
Grenze der Erkenntnis hin-
weniger willkiirliche Auffa§—
oterisch zu bleiben, wenn sie

2
dem Lirm ihrer eigenen Wor-
eine Riicksicht zu nehmen.

2. DAS PRINZIP DES VERLUSTS

Die menschliche T3t
.zleren auf Prozesse

reduzierbar ist, um.faﬁt
den fiir die Individuen einer Gesellschaft notwendigen
Minimalverbrauch zur Erhaltung des Lebens und zZur
Fortsetzung der Produktiven Titigkeit: es handelt sich
also einfach um die Grundvoraussetzung dieser letzteret.]-
Der zweite Bereich umfage die sogenannten unprodulkti-
ven Ausgaben: Luxus, Trauerzeremonien, Kriege, Ku.l.te,
die Errichtung von Prachtbauten, Spiele, Theater, I"{un—
ste, die perverse (d. h. von der Genitalitit losgeldste)
Sexualitit stellen ebenso viele Titigkeiten dar, die, zu-
mindest urspriinglich, ihren Zweck in sich selbst haben.

zen, so bilden sie doch eine Einheit durch dje Tatsache,
dafl in jedem Fall dey Akzent auf dem Verlyst liegt, der

50 grof} wie méglich sein muf}, wenn die Titigkeit ihren
wahren Sinn erhalten soll.
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d. h. der bedingungslosen

Dieses Prinzip des Verlusts,
dem okonomischen

Verausgabung, widerspricht zwar
Prinzip der ausgeglichenen Zahlungsbilanz (bei dem jede

Ausgabe durch eine Finnahme lompensiert wird), dem
einzig rationalen Prinzip im engen Sinn des Wortes, aber

seine Bedeutung kann anhand einiger weniger Beispiele
aus der tiglichen Erfahrung einsichtig gemacht werden.

1) Juwelen miissen nicht nur schon und glinzend sein
— dann kénnte man sie durch falsche ersetzen —, sondern

erst das Opfer eines Vermogens, dem man ein Diaman-
tenkollier vorzieht, macht das Faszinierende dieses Xol-
liers aus. Das muf} in 7usammenhang gebracht werden
mit dem der Psychoanalyse geldufigen symbolischen
Wert von Juwelen. Wenn ein Diamant in einem Traum

cine exkrementelle Bedeutung hat, so handelt es sich
hierbei nicht nur um eine Kontrastassoziation: im Unbe-

wuf3ten sind Juwelen ebenso wie Exkremente verfluchte
Stoffe, die aus einer Wunde flieBen, Teile von einem
selbst, die zu einem ostentativen Opfer bestimmt sind
(sie dienen ja luxuriosen Geschenken, die mit geschlecht-
licher Liebe besetzt sind). Der funktionale Charakter der
Juwelen verlangt, daf sie cinen enormen materiellen
‘Wert haben, und das erklirt zugleich den geringen Wert
der schonsten Imitationen, die deshalb so gut wie un-
brauchbar sind.

2) Die Kulte verlangen eine blutige Vergeudung von
Menschen und Tieren als Opfer. Das »Sakrifiziume ist
jedoch etymologisch nichts anderes als die Erzcugung

heiliger Dinge-
daf heilige Dinge durch cine Verlust-

Damit ist klar,
n. Besonders der Erfolg des Christen-

handlung entstehen.
¢cums muf durch den Wert der schimpflichen Kreuzigung

des Gottessohns erklirt werden, dic dic menschliche
Angst zu einer Vorstellung grenzenloser Verlorenheit
und Erniedrigung erweitert.
3) In recht lkomplizierter
Verlust zumeist bei den versc

Weise vollzicht sich der
hiedenen Wettspielen. Zur
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Unterhaltung von Lokalititen, Tieren, Maschinen oder
Menschen werden betrichtliche Summen ausgegeben.
Es wird moglichst viel Energie aufgewendet, so dafl
ein Gefiithl der Verbliiffung entsteht, und das geschiel?t
in jedem Fall mit einer Intensitit, die unendlich viel gro-
Ber ist als bei produktiven Unternebmen. Die Todesge-
fahr wird nicht vermieden, sondern ist vielmehr Gegen-
stand einer starken unbewufiten Anziehung. Auflerdem
sind Wettkimpfe manchmal Anlaf} fiir ostentativ ver-
teilte Primien. Ungeheure Menschenmengen schauen zu:
ihreLeidenschaften toben sich meist ohne jede Hemmung
aus, und in Form von Wetten werden irrsinnige Summen
eingesetzt. Diese Geldzirkulation kommt zwar nur einer
kleinen Zahl von professionellen Wettern zugute, aber
sie kann dennoch als tatsichlicher Einsatz fiir die vom
Wettkampf entfesselten Leidenschaften angesehen wer-
den, und bei vielen Wettern hat sie, gemessen an ihren
Mitteln, unverhﬁltnismﬁﬁig grofic Verluste zur Folge;
diese Verluste sind oft so wahnwitzig, daf} sie die Spieler
ins Gefiingnis bringen oder in den Tod treiben. Aufier-
dem kénnen grofe dffentliche Wettkimpfe je nach den
Umstinden mit weiteren Arten unproduktiver Veraus-
gabung verbunden werden, so wie Teile einer Eigen-
bewegung von einem noch groferen Wirbel angezogen
werden kénnen. So sind mit Pferderennen kostspielige
Manifestationen des sozialen Rangs verbunden (m.an
denke nur an die Jockey Clubs), sowie die ostentative
Produktion luxuriser Modeneuheiten. Ubrigens ist der
Ausgabenkomplex heutiger Pferderennen unbedeutenc?
im Vergleich mit den Extravaganzen der Byzantiner, bei
denen die gesamte 6ffentliche Titighkeit bei den Pferde-
wettkimpfen mit im Spiel war,

4) Unter dem Aspekt der Verausgabung muf} die’
Kunstproduktion in zwe; grofle Kategorien eingeteilt
werden, deren erste Architektur, Musik und Tanz um-
faBt. Diese Kategorie erfordert tatsichliche Ausgaben.
Dennoch fithren Bildhauerei und Malerei, abgesehen von
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der Verwendung der Ortlichkeiten fiir Zeremonien oder
Schauspiele, auch in die Architektur selbst das Prinzip
der zweiten Kategorie ein, das der symbolischen Veraus-
gabung. Musik und Tanz ihrerseits konnen leicht mit
susitzlichen Bedeutungen versehen werden.

In ihrer héheren Form rufen Literatur und Theater,
die die zweite Kategorie bilden, durch symbolische Dar-
stellungen tragischen Ruins (Erniedrigung oder Tod)
Angst und Schrecken hervor; in ihrer niedrigeren Form
erregen sie durch analoge Darstellungen, die jedoch eini-

e Verfithrungselemente ausschliefien, Geliichter. Der
Begriff Poesie, der die am wenigsten verdorbenen, am
wenigsten intellektualisierten Ausdrucksformen eines
Verlorenseins bezeichnet, kann als Synonym von Ver-
schwendung angeschen werden; Poesie heif3t nimlich
nichts anderes als Schopfung durch Verlust. Ihr Sinn ist
also nicht weit entfernt von dem des Opfers. Poesie kann
swar im strengen Sinne nur ein duflerst seltener Restbe-
stand dessen genannt werden, was gemeinhin so be-
zeichnet wird, und mangels einer vorherigen Reduktion
kommt es zu den drgsten Verwirrungen; es ist jedoch un-
moglich, in einem Crsten Exposé von den unendlich va-
riablen Grenzen zwischen Ersatzformen und dem cigent-
lichen Element der Poesie zu sprechen. Leichter ist es,
darauf zu verweisen, daB fiir die wenigen Menschen, dic
die poetische Verschwen-
dung in ibren Folgen aufhort, symbolisch zu scin: dic
Aufgabe der Darstellung bedeutet fiir den, der sic iiber-
nimmt, sozusagen den Einsatz seines Lebens. Sie verur-
teilt thn zu den triigerischsten Aktivititen, zu Elend,
Verzweiflung, zur Jagd nach fliichtigen Schatten, dic nur
Taumel oder Wut hervorrufen kénnen. Oft verfiigt man
iiber Worte nur zu scinem eigenen Verderben, und man
ist gezwungen, swischen einem Los zu wihlen, das einen
zum Ausgestoﬁenen macht, der von der Gesellschaft ab-
gesondert ist-wie die Exkremente vom sichtbaren Leben,
und einem Verzicht um den Preis einer mittelméfligen
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Titigkeit, die vulgiren und oberflichlichen Bediirfnissen
gehorcht.

3. PRODUKTION, TAUSCH UND UNPRODUKTIVE
VERAUSGABUNG

Nachdem die soziale Funktion der Verausgabung er-
kannt ist, ist ihr Verhiltnis zu Produktion und Erwerb
zu untersuchen, die ihr entgegenstehen. Es leuchtet so-
fort ein, dafl dieses Verhiltnis das der Niitzlichkeit und
ihres Zwecks ist. Wenn Produktion und Erwerb auch
durch ihre Umwandlung im Laufe ihrer Entwicklung
eine Variable ins Spiel bringen, die fiir das Verstindnis
der historischen Prozesse grundlegend ist, so sind sie
doch immer nur Mittel, die der Verausgabung unterge-
ordnet sind. So erschreckend das menschliche Elend
auch ist, niemals hat es die Gesellschaft soweit beherr-
schen kénnen, daf} das Streben nach Selbsterhaltung, das
der Produktion den Anschein eines Zwecks gibt, das
Streben nach unproduktiver Verausgabung iiberwogen
hiitte. Da die Macht von den verschwendenden Klassen
ausgeiibt wird, ist, damit diese Vorrangigkeit erhalten
bleibt, das Elend von jeder gesellschaftlichen Titigkeit
ausgeschlossen worden, und die Elenden haben keine
andere Moglichkeit, in den Kreis der Macht zuriickzu-
kehren, als die revolutiondre Vernichtung der Klassen,
die sie besitzen, das heifit eine blutige und grenzenlose
soziale Verausgabung.

Daf} Produktion und Erwerb sekundir sind gegeniiber
der Verausgabung, tritt am klarsten bei den Skonomi-
schen Einrichtungen der Primitiven zutage, weil der
Tausch hier noch als kostspieliger Verlust der abgetrete-
nen Gegenstinde empfunden wird: er hat seine Grund-
lage in einem Verschwendungsprozef, aus dem sich dann
ein Erwerbsprozef3 entwickelt hat. Die klassische Na-
tionaldkonomie hat sich den primitiven Tausch immer
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nur als Tauschhandel vorstellen kénnen, denn sic hatte
keinen Grund zu der Annahme, ein Erwerbsmittel wie
der Tausch hitte seinen Ursprung nicht im Erwerbs-
bediirfnis haben kénnen, das er heute befriedigt, sondern
in dem entgegengesetzten Bediirfnis nach Zerstdrung
und Verlust. Die herkémmliche Auffassung von den
Urspriingen der Okonomic wurde erst unlidngst wider-
legt, und zwar vor so kurzer Zeit, dafy viele Wirtschafts-
wissenschaftler den Tauschhandel ungerechtfertigter-
«weise weiter als Vorlidufer des Handels hinstellen.

Im Gegensatz zu der kiinstlichen Tauschhandelstheo-
rie sieht Marcel Mauss? die archaische Form des Tau-
sches in dem bei den Indianern des amerikanischen
Nordwestens beobachteten Potlatsch. Auf ihnliche Ein-
richtungen oder Spuren davon stiefd man scitdem tberall
auf der Welt.

Der Potlatsch der Tlingit, Haida, Tsimshian und
Kwakiutl von der amerikanischen Nordwestkiiste ist
schon Ende des 19. Jahrhunderts cingehend untersucht
worden, aber er wurde damals nicht mit den archaischen
Tauschformen der anderen Liinder verglichen. Dic riick-
stindigsten dieser nordamerikanischen Stimme prakti-
zieren den Potlatsch bei Gelegenheit ciner Verinderung
in der personlichen Situation - Initiation. Heirat, Be-
stattung —, und selbst in entwickelterer Form ist er nie-
mals von einem Fest abzuldsen, dessen Anlafl er entweder
ist oder aus dessen Anlaf} er stattfindet. Er schliefft jedes
Feilschen aus und besteht im allgemeinen in cinem be-
trichtlichen Geschenk von Reichtiimern, das ostentativ
gemacht wird mit dem Ziel, cinen Rivalen zu demiitigen,
herauszufordern und zu werpflichten. Der Tauschwert
des Geschenks ergibt sich daraus, dafl der Beschenkre,
um die Demiitigung aufzuheben und die Herausforde-
rung zu erwidern, der mit der Annahme des Geschenks

! Marcel Mauss, Essai sur le Don, in: Anned Sociologique 1
(1923/24); deutsch: Die Gabe, Frank{urt 1968.
Bibliothek der Hachzschule
fir Architeltur und Cagwasnen
Weimeor
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eingegangenen Verpflichtung nachkommen muf, sich
durch ein noch grofieres Geschenk zu revanchieren, das
heift, es mit Zinsen zuriickzahlen. '

Aber das Geschenk ist nicht die einzige Form des
Potlatsch. Man kann Rivalen auch durch aufsehenerre-
gende Zerstérung von Reichtiimern herausfordern. In
dieser Form #hnelt der Potlatsch dem religidsen Opfer,
da die zerstérten Giiter theoretisch den mythischen Af_l’
nen der Beschenkten dargebracht werden. Vor relativ
kurzer Zeit kam es noch vor, dafl ein Hiuptling .der
Tlingit seinem Rivalen gegeniibertrat, um vor‘ seinen
Augen einige seiner Sklaven zu t5ten. Diese Vermch"c.ung
wurde zu gegebener Zeit durch die T6tung einer grofie-
ren Anzahl von Sklaven erwidert. Die Tschuktschen
vom #uflersten Nordosten Sibiriens, die dem Potlatsch
verwandte Einrichtungen kennen, téten ganze Hunde-
meuten von betrichtlichem Wert, um eine andere Grup-
pe einzuschiichtern und zu demiitigen. Im Nordwesten
Amerikas geht die Zerstorung bis zum Niederbrennen ‘
von Dérfern und bis zum Zertriimmern von BOO‘FSﬂOt'
tillen. Bemalte Kupferbarren — eine Art von M}mzen,
denen man manchmal einen fiktiven Wert beimifit, so
dafl sie ein riesiges Vermégen bilden - werden Ze{fbro‘
chen oder ins Meer geworfen. Der einem Fest eigen-
tiimliche Rausch verbindet sich ebenso mit den Helca-
tomben von Eigentum wie mit den Geschenken, die an-
gehduft werden in der Absicht, Staunen zu erregen und
einzuschiichtern. :

Der Wucher, der sich in der Form des obligatorischen
Uberbietens regelmiflig bei den Operationen des Re-
vanche-Potlatsch einstellt, hat zu der Annahme gef.iihft’
zu Beginn des Tauschhandels sej das Leihen auf Zinsen
an die Stelle des einfachen T ausches getreten. Tat-
sichlich vermehrt sich der Reichtum in den Potlats.ch-
Gesellschaften in einer Weise, die an die Kreditinflat'l.OH
der Bankzivilisation erinnert: so nimlich, daf} es unmog-
lich wire, auf Grund der von der Gesamtheit der Be-
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schenkten eingegangencn Verpflichtungen gleichzeitig

alle von der Gesamtheit der Schenker besessenen Reich-
en. Aber diese Ahplichkeit betrifft nur

des Potlatsch.
ositiven Vermogens zum

tiimer zu realisier
ein sekundires Merkmal

Es ist die Konstitution eines p
Verlust — von der Adel, Ehre und Rang in der Hierarchie

herriihren —, die dieser Einrichtung ihren bezeichnenden
Wert verleiht. Das Geschenk muf’ als Verlust, und damit
als partielle Zerstorung angesehen werden, wobei die
Zerstorungslust zum Tejl auf den Beschenkten iiber-
tragen wird. In den unbewuften Formen, wie die Psy-
choanalyse sie beschreibt, symbolisiert es das Ausschei-
den der Exkremente, das seinerseits wieder an den Tod
gebunden ist gemidf der grundlegenden Entsprechung
von Analerotik und Sadismus. Der exkrementelle Sym-
bolismus der bemalten Kupferbarren, die an der Nord-
Amerikas die bevorzugten Geschenkobjckte
bilden, fufdt auf einer reichen Mythologic. In Melanesien
bezeichnet der Schenker die prichtigen Geschenke, dic
er dem rivalisierenden Hiuptling zu Fiifien legt. als sei-

nen Abfall.
Die Folgen fii
die Motive der Han

westkiiste

¢ den Erwerb sind — zumindest da,” wo
dlung primitiv geblicben sind — nur

das ungewollte Ergebnis eines Vorgangs. der in der ent-
gegengesetzten Richtung verliuft. Das Ideal wire nach
Marcel Mauss ein Potlatsch, der nicht erwidert wird.
Dieses Ideal wird mit bestimmten Zerstorungen erreicht,
fiir die die Briuche leine mogliche Erwiderung kennen.
Da aber die Friichte des Potlatsch sozusagen schon m
voraus fiir einen neucn Potlatsch vorgesehen sind, ist das
archaische Prinzip des Reichtums frei von jenen Ab-
schwichungen, die von der spiter entstandenen Habgier
herrithren: Reichtum ist ein Erwerb, insofern der Reiche
Macht erwirbt, aber er ist vollstindig fiir den Verlust
bestimmt, insofern diese Macht eine Macht des Verlustes
st Nur durch den Verlust sind Ruhm und Ehre mit thm

verbunden.
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In seiner Eigenschaft als Spiel ist der Potlatsch dai
Gegenteil eines Prinzips der Bewahrung: er setzt der S,ti_
bilitit der Vermégen, wie sie innerhalb der Totemwit
schaft herrschte, wo der Besitz, erblich war, ein Ende. An
die Stelle der Erbschaft ist’durch eine exzessive Tausch-
titigkeit eine Art rituellen Pokerns mit rauschha.ften‘
Ziigen als Quelle des Besitzes getreten, Aber die sP_l_ele1
kdnnen sich nje zuriickziehen, ‘wenn sie ein Vermogen
gewonnen haben: sie bleiben der Herausforderung a?—
geliefert. Das Vermogen hat also in gar keinem 'Fall 1e
‘unktion, den, der es besitzt, frei von Bediirfnissen zd
machen. Es bleibt vielmehy als solches, ebenso wie sein
Besitzer, dem Bediirfnis nach einem mafilosen Verl.MSt
ausgesetat, das in endemischem Zustand die soziale
Gruppe beherrscht,

Die Produlktion und die nicht kostspielige Konsum-

. L . . i la-
tion, di€¢ den Reichtum bedingen, treten so in ihrer re
tiven Niitzlichkeijt hervor,

4. DIE FUNKTIONELLE VERAUSGABUNG DER REICHEN
KLASSEN

Der Begriff des eigentlichen Potlatsch muff den Veraus-
gabungsformen vorbehalten bleiben, die Wettkampfcha-
rakter haben, die auf eine Herausforderung hin gemacht
werden und Gegenleistungen hervorrufen, und genauer
noch: den Formen, die sich nicht vom Tausch der ar-
chaischen Gesellschaften unterscheiden. / )
Wichtig ist, daff der Tausch anfangs unmittelbai einem
menschlichen Zweck untergeordnet war. Aber es ist k‘lar ’
dafl. seine mit dem Fortschritt der Produktionsweisen
verbundene Entfaltung erst in einem Stadium C_iﬂsetz_t’
wo diese Unterordnung keine unmittelbare mehr 1st. D.1e
Funktion der Produktion verlangt schon ihrem Prinzip

nach, dal die Produkte, zumindest voriibergehend, dem
Verlust entzogen werden.
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en Okonomie haben die Tauschpro-
Die Vermdgen sind nicht mehr

auf einem Spieltisch ausgebreitet, und sie haben sich
abilisiert. Dem Prinzip der unproduktiven Ver-
ausgabung werden sie nur noch soweit anterworfen, wie
die Stabilitit gesichert ist und selbst durch erhebliche
Verluste nicht mehr gefihrdet werden kann. Die Grund-
komponenten des Potlatsch finden sich unter diesen ver-
inderten Umstinden in Formen wieder, die nicht mehr

direkt agonal® sind: die Verausgabung ist Zwar immer
noch dazu bestimmb, einen Rang zu erwerben und zu
erhalten, aber sie hat nicht mehr grundsﬁtzlich zum Ziel,
einem anderen seinen Rang zu nchmen.

Trotz dieser Abschwiichungen bleibt der ostentative

Verlust iiberall mit dem Reichtum verbunden als seine
eigentliche Funktion.

Mehr oder weniger stark hingt auch der soziale Rang
Besitz eines Vermogens ab, aber wiederum unter
das Vermogen teilweise fiir unpro-

duktive soziale Ausgaben geopfcrtwird wie Feste, Schau-
spiele und Spiele. In den prirnitivcn Gesellschaften, wo
die Ausbeutung des Menschen durch den Menschen noch
schwach ist; flieBen die Produkte der menschlichen Té-
tigheit den Reichen nicht nur fiir die ihnen zugeschrie-

jalen Schutz- und Fiihrungsfunktioncn zu, son-

benen sOZ1
dern auch fir die spektakulh’ren Ausgaben der Gemein-
schaft, deren Kosten sie tragen miissen. In den sogenann-

ten zivilisierten Gesellschaften ist die funktionelle Ver-
pflicbtng des Reichtums erst vor relativ kurzer Zeit
verschwunden. Der Niedergang des Heidentums hat den
der Spiele and Kulte nach sich gezogen, fiir dic die rei-

chen Romer obligatorisch die Kosten iibernahmen; daher
hat man sagen konnen, dafs das Christentum den Besitz
individualisiert hat, indem €S dem DBesitzenden das ganze

Verfiigungsrecht dariiber einrdumte und seine soziale

In der merkantil
zesse Erwerbscharakter.

relativ st

vom
der Bedingung, dafd

2 Im Sinn von Rivalitiit oder Kampf.
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erpflich-
haffte. Zumindest hat es da;ievstell)le der
unktion abgeschafft, denn an hen Veraus”
her 'vorgeschriebenen hel.dn.lsl? o Almosen
das Christentum das freiwil % Reichen a1
orm einer Austeilung durch die Jungen A0
der in Form ungeheurer Schennd Kloster
spater an Klster; und Kirchen 1;ktakuléireﬂ
ttelalter den grofeen Teil der P
ernommen, o sialen Formen
eute sind die grofien freiwilligen so nden. Daraus
der unproduktiyven Verausgabung verSCh;’V‘l Prinip def
4 man jedoch nigp; schliefien, daff | der Blonomi-
Verausgabung selbst aufgehdre hat, Zie
schen Titiglkeit 7y sein, ichtums, deren
Eine bestimmte Entwicklung des Relc, d, fithrt zur
Symptome Krankheijt und Erschépfung sind,

ioer
.0 bosartige
cham vyqp sich selhgt und gleichzeitig zu
Heuchelei.A

e ist VeI~

lles Genersse, Orgiastische, Maﬁ-l;)flividuelle

schwundep. Rivalitéiten, die weiterhin d o 1eerofgcn en

andelp bestimm,en, finden nur noch im f‘;toﬁen. 1?16

Statt upg gleichen cine, schamhaft‘{n Al»lnes unschein-

Crtreter dey Bourgeoisie beﬂeiﬁigen sich ef Reichtiimern

baren Auftretens. das Zurschaustellen von Jangweilige?
8eschieht jetzt hinter den 'Winden naCh tellten un

und bedriickenden Konventionen. Die Anges

. be-
em
. ) . zu €e1n
kleinen Kauﬂeute des Mlttelstands, die es
scheidenen o

haben
der winzigen Vermdgen brac(j[};zer:ine Al
sch]ieﬁlich die ostentatjve Verausgabung, lassen, SO
Parzellierung erfihre, erse recht ve:rkomm(?nIi:ihmender
a von ihy nur noch ejpe Menge eitler, m-ltben sind.
Unlust verbundeper Bemithungen ﬁbr.iggebhe solche Er-
is auf Wenige Ausnahmen sind lndess%laseinszweck
satzhandlungen fir alle um wichtigsten die nicht de.n
und Lohn g, Arbeit und Leiq geWord?n’ levOIutioﬂ'a'
ut haben, jhre muffige Gesellschaft einer r cbung der
ren Zerstﬁrung Zu tiberantworten. In der Unﬁn Totem-
moderney Banker, herrscht ebenso wie vor

Funktion absc
tende dieser |
vom Braych
gabung sety,
- entweder in F
die Armen o
Kirchen und

habep Im Mj
Funktion iib
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pfihlen der Kwakiutl bei den Individuen der Wunsch,
Eindruck zu machen, was sie nach einem System kleiner
Paraden auftreten 1dBt, mit denen sie einander blenden
wie mit einem Licht, das zu grell ist. Wenige Schritte
von der Bank entfernt warten Juwelen, Kleider und
Autos hinter den Schaufenstern auf den Tag, wo sie
dazu dienen werden, den wachsenden Glanz eines sini-
stren Industriellen und seiner noch sinistreren alten Gat-
tin darzustellen. Eine Stufe tiefer erfiillen vergoldete
Wanduhren, Vertikos und kiinstliche Blumen die glei-
chen uneingestehbaren Zwecke fiir Spieferpaare. Der
Neid zwischen den Menschen macht sich mit der glei-
chen Brutalitit Luft wie bei den Wilden: nur Generositit
und Noblesse sind verschwunden und mit thnen die
spektakulﬁre Gegenleistung, die die Reichen den Armen
boten.

Als Klasse, die den Reichtum besitzt, die mit dem
Reichtum die Verpflichtung zur funktionellen Veraus-
gabung erhalten hat, seichnet sich die moderne Bour-
geoisie durch die prinzipielle Weigerung aus, dic sic
dieser Verpflichtung entgegenstellt. Sie hat sich von der
Aristokratie dadurch abgesetzt, daB sie beschlossen hat,
nur fiir sich zu verschwenden, innerhalb der eigenen
Klasse, d. h. indem sie ihre eigenen Ausgaben vor den
Augen der anderen Klassen soweit wic mdglich verbirgt.
Diese besondere Form hat ihren Ursprung darin, dafl sic
ihren Reichtum i Schatten einer Adelsklasse entwickel-
te, dic michtiger war als sie. Diesen kleinlichen Auffas-
sungen einer beschrinkten Verausgabung haben rationa-
listische Konzepte entsprochen, die sie seit dem 17. Jahr-
hundert formulierte und die nichts anderes sind als cine
Darstellung der strikt okonomischen Welt, im vulgiren,
im biirgerlichen Sinn des Wortes. Der Haf} auf die Ver-
schwendung ist der Daseinsgrund und dic Rechtferti-
gung der Bourgeoisie; €r ist zugleich der Grund fir ihre
abscheuliche Heuchelei. Die Biirger haben die Ver-
schwendungssucht der Feudalgesellschaft als Hauptan-
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klagepunkt benutzt, und nachdem sie selbst an die Macht
gekomnpn sind, haben sic geglaubt, weil sie gewohnt
v&iaren., ihre Reichtiimer zu verbergen, konnten sie ein
fiir die armen Klassen akzeptables Regiment fithren.
Uﬁd man mufl gerechterweise zugeben, dafl das Volk sie
nicht ebenso hassen kann wie seine friiheren Herren,
genauso, wie es sie auch nicht lieben kann, denn sie sind
zumindest unfihig, ein Gesicht zu verbergen, das sO
schiibig, so habgierig, so ohne jede Noblesse, so absto-
Bend kleinlich aussieht, dafl bei ihrem Anblick alles
menschliche Leben verkommen zu sein scheint.

Gegen sie kann das Bewufitsein des Volkes das Prinzip
der Verausgabung nur dadurch aufrechterhalten, daf} es
die biirgerliche Existenz als Schande und finsterc Annu-

lierung des Menschen darstellt.

5. DER KLASSENKAMPF

Zug auf dlc

Indem sich die biirgerliche Gesellschaft in be
ﬁzhrﬂndﬂﬂ

Verausgabung zur Sterilitit zwang, ihrer buch .
Vernunft gemif, ist es ihr schliefilich gelungem nichts
als die universelle Schibigkeit zu entwicleln: ‘Das
menschliche Leben findet seine Erregung nach dem ?
unreduzierbarer Bediirfnisse nur in dem Bemtihen J enet
wieder, die die Konsequenzen der geléiUfigen rauonah‘
stischen Auffassungen auf die Spitze creiben. Was vor
den traditionellen Verausgabungsformen iibriggethbclr;
ist, ist verkiimmert, und der priichtige Jebendige Tumt
hat sich in die beispiellose Entfesselung des
kampfs aufgeldst.

Die Komponenten des Klassenkampfs sind
der Verausgabung von der archaischen Period
ben. Im Potlatsch verteilt der Reiche Produlte,
dic Armen liefern. Er versucht, sich iiber eine? )
reichen Rivalen zu erheben, aber der Jetzte Gra der al?n
gestrebten Erhebung hat nichts weiter Zum Zil, als 1

; roZCﬁ

e enso
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noch mehr von der Natur der im Elend Lebenden weg-
zuriicken. So liuft die Verausgabung, obwohl sie eine
soziale Funktion ist, unmittelbar auf einen agonalen Akt
der Trennung hinaus, der offenkundig antisozial ist. Der
Reiche konsumiert, was der Arme verliert, indem er fiir
ihn die Kategorie einer Erniedrigung und Schéndlichkeit
schafft, die den Weg zur Sklaverei 6ffnet. Es ist offen-
sichtlich, dafl von dem undeutlich iiberlieferten Erbe der
Juxuridsen Welt der Vergangenheit die moderne Welt
cben jene, gegenwiirtig den Proletariern vorbehaltene Ka-
tegorie iibernommen hat. Die biirgerliche Gescllschaft,
die sich nach rationalen Grundsitzen zu regieren vorgibt,
und iibrigens durch ihre eigene Entwicklung danach
strebt, eine gewisse menschliche Homogenitit zu ver-
wirklichen, nimmt zwar nicht ohne Protest eine Teilung
hin, die den Menschen selbst zu vernichten scheint, aber
sie ist unfihig, in ihrem Widerstand weiter als his zur
theoretischen Ablehnung zu gehen. Sie gewihre den Ar-
beitern gleiche Rechte wie den Herren, und sie verkiindet
diese Gleichheit, indem sie dieses Wort sichtbar an die
Mauern schreibt. Dennoch liegt den Herren, die so tun,
als wiren sie der Ausdruck der Gesellschaft schlechthin,
sehr daran - und mehr als an allem anderen —, zu demon-
strieren, daf} sie ganz und gar nichts mit der Schiindlich-
keit der von ihnen Beschiftigten zu tun haben. Es ist das
Ziel der Arbeiter, zu produzieren, wm su leben, das der
Unternebmer aber, zu produsieren, um die arbeitenden
Produzenten einer abscheulichen Erniedrigung auszulic-
fern; denn es besteht eine unauflgsliche Bezichung zwi-
schen der Qualifizierung der Verausgabungsformen, die
dem Unternehmer eigen sind und dazu tendieren, ihn
weit iiber die menschliche Niedrigkeit zu erheben, und
der Niedrigkeit selbst, die diese Qualifizierung bedingt.

Wer dicser Auffassung der agonalen sozialen Ver-
schwendung die zahlreichen biirgerlichen Bemiihungen
zur Verbesserung des Arbeiterschicksals entgegenhilt,
bringt damit nur dic Feigheit der modernen Oberklassen
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die den Arbejtern 1g}elftirl- ie I.Xusgabe.n deI: K?pltal'lsten,
ben sollen, sich auf ei en und 1hn.en die Méglichkeit ge-
beweisen I’mr e On Iine rrllenschhche Eb?ne zZu erhepen,
luxuridsen Prozef bi mac 1;:— qus ErSC.hOPfung - eln'en
mal das Verderben ds zuj;n inde zu trexben.. Ist erst e~
gniigen der Reich: er Armen b_eSIege'lt, wird das Ve;—
neutralisi 1chen aIllnflhllch seines Sinnes entleert und
tigkeit Is)llert: €s m'f?Ch.t einer Art apathischer Gleichgiil-
denzen d?tz.-Damlt l n dieser Situation, trotz der Te'n-
leid) » die diese Gleichgiiltigkeit storen (Sadismus, Mit-
kann’ zm n?utraler _Zustand aufrechterhalten werden
kann, n d“?’ Apathie sogar relativ angenehm mach't,
. es“nutzhch sein, einen Teil der Verausgabung die
die Schindlichkeit hervorbringt, durch eine neue Ver-
ausgabung zu kompensieren, die die Ergebnisse der er-
| sten absc_hWéiChen soll. Der politische Sinn der Unterneh-
mer'hat im Verein mit der partiellen Entwicklung eines -
gewissen Wohlstands dieser Kompensation manchm?
cnen betrichtlichen Umfang geben lonnen- >0 yollzieht
sich in den angelsichsischen Léndern and besonders in
den USA der erste Prozefy nur noch auf Kos i
re'lat“’ Ileinen Teils der Bevolkerung, und in einem 8¢
wissen Mafle hat auch die Arbeiterklasse schlieflich C!af‘
an teil (vor allem, wenn das dadurch erleichtert W™
dafs schon eine andere, allgemein als niedrig
Klasse vorhanden ist wie die der Neger)- A
:Ausﬂﬁchte, deren Bedeutung im ibrigen strikt
%st, dndern nichts an der gl'undlegenden Klassensp: t
m ?dle und unedle Menschen. Das grausame el des
S()”Zlalen Lebens ist in den verschiedenen
Lindern gleich, wo der beleidigende GIo0Z
die Menschennatur der Unterklasse ruiniert und ver
men ld3¢. w
Dazu kommt noch, daf die Abschwéchung in lir
Brutalitit der Herren — die sich tibrigens nicht §9 Slien
auf die Zerstdrung selbst wie auf die psychologlsc

ten eines

zivilisierten
T RCiChen
Jom~
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Zerstorungstendenzen bezieht — der allgemeinen Atro-
phie der friiheren Luxusprozesse entspricht, die die mo-
derne Epoche kennzeichnet.

Dagegen wird der Klassenkampf vielmehr zur gran-
diosesten Form sozialer Verausgabung, wenn er, und
zwar diesmal von den Arbeitern, mit einer Radikalitit
weitergefithrt und entfaltet wird, die die Existenz der
Herren selbst bedroht.

6. CHRISTENTUM UND REVOLUTION

AuBer der Revolte gab es fiir die aufgercizten Armen
noch die Méglichkeit, jede moralische Beteiligung an
einem System der Unterdriickung des Menschen durch
den Menschen zu verweigern. In bestimmten histori-
schen Situationen gelang es ihnen, besonders mit Hilfe
von Symbolen, die noch eindrucksvoller waren als dic
Realitiit, die »menschliche Natur« auf die Stufe einer so
abstoBenden Schindlichkeit niederzudriicken, dafi das
Vergniigen der Reichen am Ermessen des Elends der an-
deren plotzlich zu ungeheuerlich wurde, als daf sic es
ohne Schwindelgefiihl hiitten ertragen kénnen. Unabhin-
gig von rituellen Formen kam es so zu einem Austausch
suferster Herausforderungen, vor allem seitens der Ar-
men, zu einem Potlatsch, bei dem der tatsichliche Ab-
schaum und die unverhiillte moralische Verworfenheit
in schrecklicher Grofie mit all dem rivalisiert haben, was
die Welt an Reichtum, Reinheit oder Glanz enthilt;
und dieser Art spasmischer Krimpfe wurde ecin aufier-
gewdhnlicher Ausweg geboten in der religitsen Ver-
zweiflung, die deren hemmungslose Ausbeutung war.

Im Christentum konnte der Wechsel von Uberschwang
und Angst, von Martern und Orgien, der religidses Le-
ben ausmacht, sich mit einem noch tragischeren Thema,
mit einer krankhaften Sozialstruktur verbinden, die mit
der widerlichsten Grausamkeit sich selbst zerfleischte.
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Der Triumphgesang der Christen preist Gott, weil er in
das blutige Spiel des sozialen Krieges eingetreten ist,
denn »er st5g¢ die Gewaltigen vom Stuhl und erhebt die
Niedrigen«, Ihre Mythen verbinden soziale Schmach
und dje Verwesung des zu Tode Gemarterten mit gott-
l%cllem Glanz. So tibernimme der Kult die gesamte Funk-
Hon einer Konfrontation der einander entgegengesetzten
Krifte, die bisher zwischen Reichen und Armen aufge-
teilt waren, wobej jene diese dem Verderben iiberliefer-
ten. Er verbiindet und verkniipft sich mit dem irdischen
Jammer, unqg ist doch selbst nur cine Nebenerscheinu.rlg
des maBlogen Hasses, der die Menschen trennt, aber ein€
Nebenerseheinung, die nach und nach alle divergieren-
den Prozegse verdringt und einschlieft. EntspreChend
dem Wort Christi, er sei nicht gekommen, den Ffi.ede“
zu bringen, sondern das Schwert, ist die Religion keines
‘V&fegs beStrebt, aus der Welt zu schaffen, was andere als
die Wunde der Menschheit ansehen: in ihrer unfr{itwl'
Pareﬂ Form, d, p, insoweit ihre Bewegung frei gebhe,ben
Ist, wilzt sie sich vielmehr in einem Unrat, der fiir ihre
elcsta}tischen Martern unentbehrlich ist. .
Die Bedeutung des Christentums liegt in der Entwick-
lung dey rauschhaften Folgen der Verausgabung von
Klassen, jm orgiastischen Charakter eines geistigen Wett—
ka.mPfS, der auf Kosten des wirklichen Kampfs petrieben
wird,
Welchen Wert die christliche Demiitigung indes 1
der menschlichen Titiglkeit immer erhalten haben mag, $©
1St sie doch nur ejne Episode im historischen Kampf det
Unedlen gegen die Edlen, der Unreinen gegen die Re{-
nen. Als wenn die sich ibrer unertriiglichen Zerrissenhett
bewuBte Gesellschaft eine Zeitlang todestrunken gewor-
den wire, um sje sadiétisch zu genieflen: dic sclm{ﬁfstc
Trunkenheje hge jedoch die Folgen des menschliched
Elends nicht beseitigt, und da die ausgebeuteten Klassen
s1c h. den herrschenden Klassen mit wachsender Erkenfit—
nis hrer Lage entgegenstellen, kann fiir den Haf ketn®
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Grenze abgesehen werden. In der Ruhelosigkeit der Ge-
schichte beherrscht nur das Wort Revolution die ge-
wohnte Verwirrung und trigt Verheiffungen, die den
grenzenlosen Forderungen der Massen entsprechen: Her-
ren und Ausbeuter, deren Funktion es ist, in veriicht-
licher Weise die menschliche Natur auszuschlieflen, so
dafl diese Natur an den Grenzen der Erde, d. h. des
Schmutzes existiert — ein einfaches Gesetz der Umkeh-
rung fordert, daff man sie dem Schrecken iiberliefert, an
dem langen Abend, an dem ihre schénen Phrasen von den
Todesschreien der Aufstinde iibertdnt werden. Das ist
die blutige Hoffnung, die sich tiglich mit dem Dascin
des Volkes verbindet und den widersetzlichen Charakter
des Klassenkampfs resiimiert.

Der Klassenkampf hat nur ein mogliches Ziel: das Ver-
derben jener, die daran gearbeitet haben, die »mensch-
liche Natur« zu verderben.

Welche Form die entsprechende Entwicklung aber
auch annehmen mag, eine revolutionire oder servile, die
allgemeinen Konvulsionen, die vor achtzehn Jahrhunder-
ten durch die religiose Ekstase der Christen geprigt wur-
den und heute durch die Arbeiterbewegung, missen
gleichermafien als ein entscheidender Impuls angesehen
werden, der die Gesellschaft zwingen wird, mit Hilfe
der gegenseitigen Ausschliefung der Klassen eine Form
der Verausgabung zu schaffen, die so tragisch und frei
wie moglich ist, und zugleich Formen des Heiligen ein-
sufiihren, die so menschlich sind, daff die traditionellen
Formen daneben vergleichsweise verdchtlich erscheinen.
Der Tropismus solcher Bewegungen gibt Aufschlufl iiber
den totalen menschlichen Wert der Arbeiterrevolution,
die eine ebenso zwingende Anziehungskraft haben kann
wie die, die einfache Organismen sich nach der Sonne
wenden lafit.
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7. DIE I
NSUBORDINATION DER MATERIELLEN TATSACHEN

Das : )
nach,m SZ‘:;S:*;Z,L;?:IZS nsl::cl}llt der--jur.i dischen Existenz
Weltraum isolierten Erdball ’IEatsaCthh auf einem {0
einem Landstrich zum ander atz(); ?nd Nache wnt e
Leben kann in keinem Fall cfndé'1 Pl o menschliche
reduziert werden, auf die . liges?hlossenen Systeme
‘gen gebracht Wil"d. Die une ; ?ac rationalen Autfassin
Selbstaufgabe, des Sichv gejeuren Anstrengungen der
ausmachen, légen viel (;rstlomens und Rasens,‘dm es
Bankrott dieser Syst mebr .nahe, daff es erst mit dem
es an Ordnun ur}lfd eZn}e egmnt. ] edenfalls hat das, was
ment an eineng Si Ugeh.lng zuldfit, nur von de.l.n Mo-
Krifte sich be fre;m’ Wc:l dle geordneten upd gezu.gelte'n
ner Rechenschafterrlnullll fiir Zwecke V(.arheren, die leel-
eine solche Insub d? X -unterworfe'n 'smd. Nur durch
kann die Me hlcl)r' ination, upd sei sie noch so elends
Glan nschheit 1h.re Isolierung im anverfiigbaren
o er mater'lellen Dinge durchbrechen.

p en;?izseauftzzls-m §ind die Menschen, einzeln oder .grup-
Der WeC,hSel : lﬁ n Verausgabu.ngsprozesse -vc'e_rwxckelt.
in den Grun dm en FOImeI} bedingt keinerlet Ande.rux}g
der Verlust 1 merkmalen .dleser Prozesse, deren PrinZip
allen U 1st. Eine gewisse Erregung, deren Grad bet
nterschieden auf einem spiirbar gleichen Stand
gehalten'wird, beherrscht die Gruppen wie di¢ Einzel-
?;;1' din ;’rcr e.Xtremen Form konnen die Erregungset
Lo e toxischen Zustinden verwandt sind, als un~
Wn-ierStehHChe alogische Antriebe zur Verwerfung der
rational (entsprechend dem Prinzip des 7 ahlungsaus”
gleichs) verwendbaren materiellen und geistigen Giiter
defm'Iert werden, Mit den so praktizierten Verlusten!
verbindet sich — im Fall des »verlorencr jdchens¢
ebenso wie in dem der Militirausgaben — die Schaffung
unproduktiver Werte, deren absurdester and zugleicb
begehrtester der Rubm ist. Zusammen mit der Erniedri-
gung hat der Ruhm, in bald finsteren, bald gléinzcnd@n
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Formen, immer die soziale Existenz beherrscht, und ohne
ihn kann auch heute nichts unternommen werden, ob-
wobl er von der blinden Praxis personlicher oder sozialer
Verluste bedingt ist.

So zieht der riesige Abfall, den die Tatigkeit erzeugt,
die menschlichen Absichten — einschlieflich derer, die
tkonomische Operationen betreffen — in das qualitative
Spiel der universellen Materic hinein: die Materie kann
in der Tat nur definiert werden als die nicht-logische
Differenz, die fiir die Okonomie des Universums das
ist, was das Verbrechen fiir das Gesetz ist. Der Ruhm,
der den Gegenstand der freien Verausgabung umgibt
oder symbolisiert (ohne ihn zu erschopfen), kann, ebenso
wie er das Verbrechen nie auszuschlieffen vermag, von
der Qualifikation nicht unterschieden werden, zumindest
nicht von der einzigen Qualifikation, deren Wert dem
der Materie vergleichbar ist: der insubordmierten Quali-
fikation, die jeder Bedingung entzogen ist.

Macht man sich andererseits das Interesse klar, das
die menschliche Gemeinschaft zwangsliufig mit der
stindig durch die geschichtliche Bewegung bewirkten
qualitativen Verinderung verbindet — cin Interesse, das
mit dem des Ruhmes (wie mit dem der Erniedrigung)
zusammenfillt —, macht man sich weiter klar, daf} diese
Bewegung unméglich einzudimmen oder auf ein be-
grenztes Ziel hinzulenken ist, so kann man schliefilich
ohne jeden Vorbehalt dem Nutzen einen réelativen Wert
zuerkennen. Diec Menschen sichern ihren Lebensunter-
halt oder vermeiden den Schmerz, nicht weil diese Ti-
tigkeiten fiir sich ein zureichendes Resultat erbringen,
sondern um zu der insubordinierten Tétigkeit der freien
Verausgabung zu gelangen.
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DIE MACHT DER IMMERSION

RAINER MUHLHOFF UND THERESA SCHUTZ

ABSTRACT

Wir setzen uns mit zeitgendssischen Immersionsphanomenen auseinander und
schlagen ein dezidiert affekttheoretisches Verstiandnis des Begriffs vor, welches an
Theorien von Macht und Subjektivierung anschlussfahig ist. Immersion ist ein be-
stimmter Modus der Einbettung in ein Gefiige affektiver Relationen. Sie beruht auf
reziproken Dynamiken des Affizierens und Affiziertwerdens, in denen das Indivi-
duum ganz in eine lokale Umgebung eingebunden und in seinem Denken, Fiihlen
und Handeln situativ moduliert wird. Die Erfahrungsqualitit dieser Einbindung
lasst sich — je nach Situation — als Vereinnahmung oder Verschmelzung erlautern.
Wir diskutieren die gegenwiartige Verwendung des Immersionsbegriffs in Bezug
auf verschiedene Beispieldomanen, die von Theater- und Performancekunst bis
zu modernen Personalfithrungstechniken in der Industrie reichen. Mit Blick auf die
sozialtheoretische Anwendung beschreiben wir unter dem Begriff der »immersi-
ven Macht« eine im Affektiven wirksame Form von Gouvernementalitit. Damit
leisten wir insgesamt einen theoretischen Briickenschlag zwischen bestehenden
kunst- und medienwissenschaftlichen sowie sozialtheoretischen
Diskussionen von Immersion.

|.  IMMERSION - EIN ZEITGENOSSISCHES PHANOMEN

Ob in der Kunst, im Theater, in Design- und Konsumsphadren oder in post-
industriellen Arbeitsumgebungen — lberall lasst sich zurzeit eine Konjunktur von
Immersionsphanomenen beobachten; zumeist sind sie vermarktet als ein Ver-
sprechen »intensiv« in andere Welten, multisensorische Raume oder vergangene
Zeiten einzutauchen. Dabei ist es vor allem der Unscharfe und metaphorischen
Bedeutung des Begriffs geschuldet, dass er zur Beschreibung verschiedenster
Formen und Formate situativer Einbindung von Individuen in technologische, kul-
turelle oder soziale Gefilige anwendbar zu sein scheint.

Etymologisch von der Partizipform »immersum« des lateinischen Verbs »im-
mergere« hergeleitet, beschreibt das deutsche Substantiv »Immersion« zugleich
den (aktivischen) Prozess des »Eintauchens« sowie den (passivischen) Zustand des
»Eingetauchtseins« eines Gegenstands in ein umgebendes Medium. Wenn zum
Beispiel in den Sozialwissenschaften von »immersivem« Spracherwerb die Rede
ist, so hebt man damit auf das Eintauchen des sprachenlernenden Subjekts in das
fremdsprachige geografische und kulturelle Umfeld ab. Erkundet das Subjekt mit-



tels technologischer Hilfsmittel wie Virtual Reality (VR)-Brillen oder Augmented
Reality (AR)-Apparaturen eine virtuelle Welt, dann adressiert der Immersionsbe-
griff eine kognitive, wahrnehmungsphysiologische Dimension der Eintauchung.

In diesen Beispielen wird Immersion als Verweis auf einen situativen Einbet-
tungsmodus verwendet, dem ein Denken zweier distinkter Entititen zugrunde
liegt — des Subjekts der Einbettung und des Mediums bzw. der Umgebung —, die
auch im Moment der Immersion distinkt bleiben. Demgegeniiber gibt es noch
eine zweite Bedeutungsdimension des Immersionbegriffs, die sich von dem engli-
schen Verb to immerse ableitet: to immerse ist liber das lateinische Herkunfts-
verbs »immergere« mit to merge verbunden, das sich ins Deutsche mit »zusam-
menfiigen«, »verbinden«, »verschmelzen« und »ineinander Ubergehen«
Ubersetzen lasst. Damit wird tiber die Bedeutung des Eintauchens von etwas in
etwas hinaus zugleich ein Aspekt der Verschmelzung und wechselseitigen Trans-
formation beider Komponenten — gleichsam zu einem Dritten — angesprochen.

Von dieser dritten, anglophon orientierten Konnotation des Immersionsbe-
griffs ausgehend verfolgen wir in diesem Artikel die These, dass sich an verschie-
denen Phanomenen der Immersion — und an der Beliebtheit dieses »buzz words«
— ein markanter zeitdiagnostischer Aspekt gegenwartiger Gesellschaften zeigt.
Immersion ist sodann weniger ein Einzelphanomen in Kunst und Technikkultur,
als der Gegenstand einer grundsatzlichen Zeitdiagnose. In einem breiten Spekt-
rum gesellschaftlicher Bereiche ist eine Bereitschaft, mitunter sogar eine Sehn-
sucht von Subjekten erkennbar, sich auBeralltiglichen, grenziiberschreitenden
und zum Teil vereinnahmenden Erfahrungen hinzugeben — die oftmals im Zu-
sammenhang kapitalistischer Konsum- und Verwertungslogik im Sinne einer »ex-
perience economy« (Pine/Gilmore) stehen. Insbesondere werden wir argumen-
tieren, dass auch Techniken der Regierung und der Machtausiibung — etwa in den
Arbeitsumgebungen der Wissensindustrie — als »immersiv« bezeichnet werden
konnen.

Wihrend die 6ffentliche Debatte Immersion oft auf den Bereich neuer Tech-
nologien (Games, VR, AR, Biofeedback-Systeme etc.) beschréankt, werden wir in
diesem Artikel ein dezidiert affekttheoretisches Verstiandnis des Begriffs vorstel-
len, das auf eine Gemeinsamkeit ausgewahlter Immersionsphanomene verschie-
dener gesellschaftlicher Bereiche hinweist. Unter Affekt verstehen wir ein dyna-
misches, situiertes Wirkungsgeschehen zwischen Kérpern und in Umgebungen,
das partiell auch unreflektiert und unterhalb diskursiver Thematisierungen verlau-
fen kann, wahrend wir den Begriff der Emotion flr kulturell eingelibte und in
sinnhafte Konstruktionen gebettete affektive Vollziige reservieren.' Unsere hie-
rauf aufbauende Konzeptualisierung von »lmmersion« ist darauf ausgerichtet, Im-
mersion als eine gelebte Form kontemporiarer Intersubjektivitit und Affektivitat
zu erldutern.” Die sozialtheoretische Anschlussfihigkeit dieses Immersionsbegriffs

I Slaby/von Scheve: Affective Societies — Key Concepts.

2 Vgl. auch Miihlhoff/Schiitz: »Verunsichern, Vereinnahmen, Verschmelzen«.



wird es Uiberdies ermaoglichen, ihn als Werkzeug der Kritik einer post-disziplinaren
Macht- und Subjektivierungsform der »immersiven Macht« einzusetzen.’

2. FALLSTUDIEN

Wir beginnen damit, zwei Beispiele auszufiihren, die aus unserer Sicht symptoma-
tisch sind fiir das kulturelle Gesamtphanomen der Immersion und Uberdies als
paradigmatische Gegenstande zur Erlauterung unserer theoretischen Konzeption
dienen. Das erste Beispiel ist aus dem Bereich des Gegenwartstheaters, das zwei-
te aus dem Human Resource Management.

BEISPIEL I: IMMERSION IM GEGENWARTSTHEATER

Der Immersionsbegriff wird von einem breiten Spektrum wissenschaftlicher und
kultureller Diskurse aufgegriffen. Zum Beispiel wird Immersion in den Film- und
Literaturwissenschaften sowie in den Game Studies oft als rezeptionsasthetischer
Begriff verwendet: Die Leser_innen eines Romans bzw. Zuschauer_innen eines
Films werden als »immersiviert« beschrieben, wenn sie bei der Lektlire bzw. der
Film-Sichtung das Gefiihl haben, vollstindig in die erzihlte bzw. dargestellte Welt
der Fiktion eingetaucht zu sein.* Immersion gilt hier — analog zur Kategorie der
lllusion — primar als eine mentale Erfahrung, die von der Imaginationsfahigkeit der
Rezipierenden abhingt und in genealogischem Zusammenhang zum Begehren
nach »totalem« Betrachtereintritt in den Bildraum steht, wie er in der Kunstge-
schichte bereits mit friihesten lllusionsraumen wie den Panoramen — die heute
wieder Konjunktur haben (vgl. asisi Panoramen) — einsetzt.’ In den Medien- und
Filmwissenschaften verschiebt sich dann, etwa mit Blick auf die in den 1990er
Jahren populdr gewordenen »movie rides« in IMAX Full-Dome-Projektionen, die
Verwendung des Immersionsbegriffs zugunsten nicht mehr nur fiktionaler,® son-
dern zuvorderst auch multimodaler, kinisthetischer Involvierung.” Im Fall von
Computerspielen schlieBlich bezieht sich »lmmersion« auf einen komplexen Mo-
dus wahrnehmungsphysiologischer, kindsthetischer, narrativer und emotionaler
Involvierung in die mediatisierte Welt, welche in den Game Studies als Prasenz®
oder Inkorporierung’ untersucht wird.

Auf den Bereich des Theaters und der Performancekunst scheint diese (oh-
nehin uneinheitliche) Pragung des Immersionsbegriffs nicht unmittelbar {ibertrag-

Muhlhoff: Immersive Macht.

Wolf: »Aesthetic lllusion«; Ryan: Narrative as Virtual Reality.
Grau: Virtuelle Kunst in Geschichte und Gegenwart.

Voss: »Fiktionale Immersion«.

Curtis: »Immersion und Einfiihlunge.

Jennett et al.: »Being in the Game«.
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Calleja: In-Game.



bar zu sein. Aufgrund ihrer spezifischen Medialitit und Materialitdt sind diese
Kunstformen an ein ko-prasentes Hier und Jetzt von Performer_innen und Zu-
schauer_innen gebunden, vor deren Hintergrund zunichst gar nicht offensichtlich
ist, wer da in was »eintauchen« soll. Und doch gibt es seit ca. zehn Jahren einen
regelrechten Hype um Formate des zunachst primar in GroBbritannien produ-
zierten »immersive theatre«.'® Hierbei handelt es sich um Auffiihrungsformate,
die ihre Zuschauer_innen physisch, multisensorisch und zumeist interaktiv in den
Auffiihrungsraum einbeziehen. Das Publikum verfolgt die Darstellung einer fikti-
ven Handlung nicht mehr sitzend, iber Auge und Ohr, sondern wird mobilisiert,
stromt aus in den gestalteten Raum, den es riechend und tastend zu entdecken
gilt und in dem Performer_innen zu Gesprachs- und Interaktionspartner_innen
werden.

Im Falle der Arbeiten des danisch-6sterreichischen Kollektivs SIGNA bege-
ben sich Zuschauer_innen in der Funktion »Gast« in eine ortsspezifische Perfor-
manceinstallation, welche qua minutioser Ausstattung suggeriert, eine spezifisch
»reale« Institution (etwa Krankenhaus, Firma, Verein etc.) zu sein. Uberdies wird
man darin nicht mehr als Theaterzuschauer _in, sondern je nach der fiktiven Insti-
tution konsequent als Patient_in, Angestellte r, oder Mitglied adressiert sowie
durch konkrete Handlungsauftrage, Gesprachssituationen oder uberraschende
Ereigniskonstellationen in diese Welt eingebunden. Durch den (Hyper-)Realismus
der gestalteten Welten kann man temporar derartig in das Geschehen involviert
werden, dass man den Rahmen der Fiktion vergisst. Im Geflecht der Interaktionen
wird eine Wirklichkeitskonstruktion durch Zuschauer_innen und Perfor-
mer_innen in einem Verhaltnis der Komplizenschaft gemeinsam hervorgebracht.
Auf Grund der asymmetrischen Machtverhiltnisse zwischen Performer_innen und
Zuschauer _innen erinnern Situationen innerhalb dieser Performanceinstallationen
in Teilen an sozialpsychologische Gruppendynamik-Experimente der 1960er und
1970er Jahre."

Insbesondere die Arbeiten von SIGNA sind aus unserer Sicht exemplarisch,
um interaktive und dezidiert inter-affektive Mikrosituationen innerhalb solcher
Formate als Szenen spezifisch sozial-relationaler Immersion zu studieren. Der
besondere Aspekt der Immersion beruht in diesen Settings auf der subtilen Einhe-
gung der Besucher_innen in ein mehrdimensionales Framing, das nicht zuletzt auf
wirkungsasthetischen Strategien affektiver Manipulation basiert und dazu fihrt,
dass sich Zuschauer_innen situativ mit ihren personlichen und teils sehr intimen
Regungen in das mikro-soziale Affizierungsgeschehen hineinbegeben. Hierzu un-
sere erste Vignette:

|0 Fiir einen ersten Uberblick iiber das isthetische Spektrum von immersive theatre-
Produktionen siehe Machon: »Immersive Theatres«.

Il So erinnert der Umgang mit Autoritat(en) z.B. an das 1961 in New Haven durchgefiihr-
te Milgram-Experiment; gruppendynamische Verhaltensweisen, die im Als-ob der Fikti-
on hervorgerufen werden, lassen an das 1971 in den USA durchgefiihrte Stanford-
Prison-Experiment denken. Vgl. exemplarisch Pethes: »Spektakulare Experimentex.



VIGNETTE I: SIGNA »VENTESTEDET« (DT. »WARTERAUM«):'?

»You have changed lately. You don’t know whom you can trust any-
more. Nothing seems to be, as you know it. You are confused. You
need help.« — Ich befinde mich bereits seit zwei Stunden in der Per-
formanceinstallation »Ventestedet« im danischen Kopenhagen. Nach
Betreten der in einem Industriepark gelegenen Einrichtung »Lagunac,
einer fiktiven psychiatrischen Anstalt, wurde mir zunichst erklart, dass
ich potentielle Patientin der bereits europaweit grassierenden Krank-
heit 3P sei. Um dies festzustellen, gebe man mir hier die Moglichkeit,
mich auf ein fiinfstiindiges Screening, bestehend aus Therapiesitzun-
gen, Tests sowie Einzel- und Gruppengesprichen, einzulassen. In der
Laguna, gegriindet vom deutschen Arzteehepaar Wichter, befinden
sich derzeit etwa flinfundzwanzig »In-Patients«, die von ungefahr zehn
Krankenpfleger_innen betreut werden und zugleich auch Forschungs-
subjekte dieser noch unzureichend erfassten Pandemie sind. Erschop-
fung, Halluzinationen, Schlafstérung und Sprachaussetzer konnten be-
reits als Symptome festgestellt werden. Gleich zu Beginn galt es, alle
personlichen Gegenstiande abzulegen, auch die Kleidung musste gegen
eine gebraucht-vergilbte Patient_innen-»Uniform« eingetauscht wer-
den. Das Interieur wirkt aus der Zeit gefallen, als befinde man sich
eher im Jahr 1960 als 2014. Alle Fenster sind verschlossen, es ist
warm und miiffelig.

Nach einer Einfilhrung, ersten Begegnungen mit den In-Patients
Eunita, Minga-Maria und Marlon, einer Malgruppe und Gymnastikrun-
de befinde ich mich gemeinsam mit drei weiteren potentiellen Gast-
Patient_innen im Untersuchungszimmer von Dr. Wachter. Zunichst
will er wissen, wie es uns geht. In der vorgegebenen common ground-
Sprache Englisch antworten wir der Reihe nach: Ok. Exited. Confu-
sed. Interested. Das seien doch keine Emotionen! [...] Der sich in sei-
ner mit Autoritit ausgestatteten Rolle sichtbar wohl fiihlende Wichter
testet im Folgenden unsere Empathiefahigkeit (indem er sich vor un-
seren Augen eine Verletzung zufligt) und befragt uns zu unserem Se-
xualleben: Beziehung oder Single, Mann oder Frau, wie oft Sex, wie
oft Selbstbefriedigung, welche Vorlieben etc. Da ich die Fragen nicht
beantworten méchte, fiihrt er mich vor, indem er siiffisant lachelnd in

Beispiel | liegen zwei ineinander verschachtelte Erlebnisberichte zu Grunde: Ein Auszug
aus dem Erinnerungsprotokoll von Theresa Schiitz zur besuchten Performanceinstallati-
on »Ventestedet« in Kopenhagen am 08.12.2014 in der Zeit von 19 bis 24 Uhr; und eine
Episode eines anonymisierten Zuschauer_innen-Berichts, der sich auf dieselbe Auffiih-
rung bezieht und im Rahmen einer qualitativen Studie zur Publikumsinvolvierung bei
SIGNA von Theresa Schiitz angefragt wurde.



die Runde schaut und mich fragt, ob ich ein Problem mit meiner Sexu-
alitat habe. Ich fiihle mich unwohl, merke wie ich rot werde. Ich eile
aus dem Zimmer. [...] Zuriick auf dem Gang beginnt das Licht zu fla-
ckern, Schwestern und In-Patients beginnen, wild kreischend von
Zimmer zu Zimmer zu rennen. Ich finde mich im Gymnastiksaal wie-
der, vor mir liegt ein In-Patient mit heruntergelassener Hose, den eine
andere Gast-Patientin versucht wieder anzuziehen. Ich helfe ihr. Die
Gerauschkulisse, die bislang wie ambiente Musik, geradezu angenehm
eindudelnd im ganzen Gebdaude zu vernehmen war, wird nun von
dréhnendem Rauschen iberdeckt. [...] In den Wirren mischt sich
auch ein gurudhnlich-durchgeknallter In-Patient unter uns. Nackt, nur
mit Indianerkopfschmuck versehen und mit schwarz geschminkten
Augen. Er ist offenbar in spielerischer Aktion einer anderen In-Patient
hinterhergelaufen, die sich gleichfalls nackt zwischen uns drangt und
auf einer Handtrommel Rhythmen schldgt. Mit einem Mal stiirzt er
sich auf sie. Ist sie in Trance? Nein, sie wehrt sich. Aber er scheint vol-
lig manisch und versucht sie mitten unter uns zu vergewaltigen. Ich
Uberlege einzugreifen. Um den Theaterrahmen wissend, finde ich
mich zerrissen: Spiele ich weiter mit, indem ich zu- bzw. wegschaue
und tue nichts oder interveniere ich? Um mich herum erkenne ich
auch A. und S., die teilnahmslos und gelangweilt herumstehen. Ich hal-
te es nicht aus. Aus einem Impuls heraus verhindere ich die Vergewal-
tigung aktiv. Gespielt oder nicht, ich wollte das einfach nicht sehen
und hatte das Bediirfnis, etwas dagegen zu tun. Kopfschiitteln iber
die Leute um mich rum, dafiir aber eine innere Zufriedenheit, das
Richtige getan zu haben.

Im Gegensatz zum klassischen Setting im Theatersaal verfolgt das Publikum die
Handlungen der In-Patients, Pfleger_innen und Arzte hier nicht sitzend und dis-
tanziert aus dem verdunkelten Zuschauersaal, sondern wird in den gestalteten
Erfahrungsraum der fiktiven Psychiatrie Laguna mit allen Sinnen eingelassen. Die
produktionsasthetische Konstellation, dass sich Zuschauer_innen durch die Rau-
me bewegen, das Interieur haptisch erfahren und den gereichten Friichtetee oder
bunten Puffreis schmecken konnen, dass sie der fortlaufenden, klanglichen Be-
schallung ausgesetzt sind und sie in komplexe, intime und emotionale Interaktio-
nen von und mit In-Patients und Angestellten eingewoben werden, fiihrt zu einer
komplexen affektiven Einbettung der Teilnehmenden, die das Performancege-
schehen zu allererst hervorbringt.

Fir die Immersionserfahrung in »Ventestedet« scheinen insbesondere Schliis-
selszenen intensiv verunsichernder, emotionaler wie affektiver Einbindung ent-
scheidend zu sein. In der Vignette zeigt sich wie Zuschauerin | mit ihren spezifi-
schen affektiven Dispositionen von der Situation (die wesentlich bestimmt ist
durch die fiktiven Autoritat, die intime Details zum Sexualleben vor einer Gruppe
Unbekannter erfragt) auf eine Weise vereinnahmt wird, die im Ausagieren der



distinkten Emotion Scham resultiert. Durch die Wahrnehmung direkter Reaktio-
nen der anderen Zuschauer_innen auf das eigene Verkorpern der Emotion wird
diese in der Art ihrer strukturellen Erzeugung wie Hervorbringung potentiell zum
Gegenstand der Selbstreflexion. Zuschauerin 2 fiihlt sich auf der Basis bisheriger
Verunsicherungserfahrungen in der Performanceinstallation in Kombination mit
ihrer intrinsischen Motivation, Schutzbefohlenen helfen zu wollen, in der (zeitlich
deutlich spateren) Situation der drohenden Vergewaltigung dazu veranlasst, trotz
des Wissens um den existierenden Kunstrahmen in die Szene zu intervenieren
und damit das Risiko einer weiteren Eskalation oder Verfiihrung ihrer Person ein-
zugehen."

BEISPIEL 2: IMMERSION IM HUMAN RESOURCE MANAGEMENT -
»LIFE AT GOOGLE«

Unsere zweite Fallstudie handelt von dem Arbeitgeber Google Inc. Unsere Be-
nennung »Life at Google« entspringt der eigenen Terminologie des Unterneh-
mens auf seiner Website, wo das Arbeiten dort als eine Lebensform beschrieben
wird. Der Begriff der Immersion ist in wissenschaftlichen Diskursen zu Personal-
fihrung und Human Resource Management im Gegensatz zu kunstwissenschaftli-
chen Diskursen nicht gelaufig. Die Behauptung eines Zusammenhangs zwischen
diesen Bereichen ist vielmehr eine 7hese, die wir hier etablieren mochten.
Google ist ein IT-Unternehmen der zweiten Phase der New Economy, das
nicht nur durch seine innovativen technologischen Produkte weltweit bekannt
geworden ist, sondern ebenso als Innovator auf dem Gebiet des Human Resource
Managements gilt. Besonders Anfang der 2000er Jahre, als die Dot.com-Blase
platzte und ein harter Uberlebenskampf zwischen den beteiligten Unternehmen
einsetzte, reichte es nicht mehr aus, Mitarbeitende lediglich zu einem hohen (zeit-
lichen, personellen) commitment zu motivieren. Zunehmend riickte das Schlag-
wort der »Kreativitit« in den Mittelpunkt der Personalfiihrung, denn es galt in der
Erfindung neuer Produkte und im Aufspiiren neuer Trends der Konkurrenz stets
einen Schritt voraus zu sein.'* Doch wie férdert oder »forciert« man Kreativitit?
Der dominante »Stil« des Human Resource Managements im Bereich Wis-
sensarbeit der letzten zwei Jahrzehnte ist wesentlich von der sogenannten »Start-
Up-Kultur« gepragt, die durch Silicon Valley-Unternehmen wie Google angesto-
Ben wurde. Die Instrumente dieser Personalfiihrungstechnik fokussieren auf »o-

I3 Innerhalb der bestehenden theaterwissenschaftlichen Forschung zu immersive theatre
verorten wir uns hiermit auf der Seite derjenigen, denen es um die Differenzierung und
Spezifizierung dessen geht, was man »immersive Erfahrung« im Rahmen von Kunst nen-
nen konnte. Fiir eine Differenzierung von immersive theatre als Genre und der Konzep-
tionalisierung von »immersiver Erfahrung« in den Arbeiten der britischen Gruppe
Punchdrunk siehe Biggin: Immersive Theatre and Audience Experience.

14 Vgl. Terranova: »New Economy«; Boltanski-Chiapello: Der neue Geist des Kapitalismus;
Reckwitz: Kreativitat.



pen spaces«, stimulierende Umgebungen, personelle Diversitit und raumliche
Anordnungen, die hohes Potenzial fiir zufillige Begegnungen am Arbeitsplatz
schaffen. Der Arbeitsplatz soll als subkulturelle Sphare inszeniert werden, die den
Mitarbeitenden zur Lebensumgebung wird und ein affektiv gelebtes Gefiihl der
Zugehorigkeit schafft. Personlicher Austausch jenseits des funktional Notwendi-
gen soll intensiviert werden — denn beildufige und ungezwungene Gesprache gel-
ten als die Quelle innovativer ldeen.

Fir die Ingenieure bei Google wurden in den frithen 2000er Jahren innenar-
chitektonische Arrangements geschaffen, die wohl am treffendsten als »Kinder-
garten«-Umgebungen beschrieben werden kénnen: Spielsachen, Fahrrader in den
bunten Google-Farben, Billard-Tische, Star Trek-Poster und »eine riesige,
schrecklich gefalscht aussehende Kopie von SpaceShipOne hangt in der Mitte des
Hauptgebiudes und das Imitat eines Dinosaurierskeletts steht drauBen«” am
Google-Hauptquartier in Mountain View, Kalifornien. Google wurde schnell be-
rihmt fiir seine affektiv arrangierten Arbeitsumgebungen, in denen sich das Arbei-
ten wie Spielen anfiihlt und die meist 20 bis 25 Jahre alten Mitarbeiter_innen, die
direkt vom College kommen, so viel Zeit wie mdglich verbringen sollen.' In loser
Ankniipfung an den (urspriinglich subversiven) Hacker-Kult der 1980er und an
den Spieltrieb einer »millenial generation« der US-amerikanischen Mittelschicht
wurden diese Umgebungen geschaffen, um junge »Talente« bei einer ganz spezifi-
schen affektiven und psychologischen Disposition anzusprechen. Im Rahmen von
Google-Werbeveranstaltungen an Universititen wurde das Arbeiten dort als
»Fortsetzung des College-Lebens« stilisiert. Die Firma stellte eine holistische Um-
gebung bereit, in der fiir alle praktischen Bediirfnisse gesorgt wird — kostenloses
Essen, Wischeservice, Arzte und Sportstatten vor Ort, bis hin zu einem firmenei-
genen Busnetzwerk, welches die Mitarbeitenden in der San Francisco Bay Area
morgens zur Arbeit transportiert, damit sie schon wahrend dieser Zeit unter sich
(und mit dem Intranet der Firma verbunden) sein kénnen.

Googles spielerische Arbeitsumgebungen der 2000er Jahre, die seither von
vielen Unternehmen kopiert wurden und das verbreitete Phantasma einer Start-
Up-Kultur angestoBBen haben, sind exemplarisch fiir lokale »affektive Arrange-
ments«,'” die gezielt so gestaltet sind, dass Mitarbeitende mit ihren personalen
und affektiven Potenzialen, Beziehungen und méglicherweise auch devianten Im-
pulsen in einen Produktionsapparat eingebunden werden. War die Gruppendy-
namik-Forschung der Nachkriegszeit und das daraus entstandene Teamwork-
Paradigma (mit ihrer umfassenden Institutionalisierung von Teambuilding und
Feedback-Kultur)'® noch darauf ausgerichtet, die affektiven Bindungen zwischen
Mitarbeitenden entlang der Dimensionen Zuverlassigkeit, Wertschatzung, Offen-

I5 Swartz: »Google keeps employeesc, eigene Ubersetzung.

|6 Terranova: »New Economy«; Swartz: »Google keeps employees«.

|7 Slaby et al.: »Affective Arrangements«; Miihlhoff/Slaby: »Immersion at Work.

I8 Vgl. Boltanski/Chiapello: Der neue Geist des Kapitalismus; Gregg: »Work’s Intimacyx«.



heit, geteiltes Commitment zu stédrken, stimuliert das Arrangement eines »Lebens
bei Google« gezielt einen gemeinsamen Spieltrieb, den Drang zum Verriickten
und Neuen und somit mittelbar — vermeintlich — Kreativitat. Das Spielerische ver-
eint dabei (1) eine tief wurzelnde, affektiv verankerte Faszination fiir Technik, (2)
die Moglichkeit des unbekiimmerten, nicht-kompetitiven Ausprobierens (unab-
hangig von marktrationalen, politischen oder kritischen Erwagungen) und (3) eine
soziale Interaktions- und Identifikationsdynamik, die auf »positiven«, wechselseitig
verstirkenden und euphorisierenden Affekten am Arbeitsplatz beruht.”’ Die si-
multane Intensivierung affektiver Dynamiken entlang dieser drei Achsen ist das
Herzstiick der spezifischen Innovationskultur der New Economy in den 2000er
Jahren.

Bemerkenswert ist hierbei, dass die Mitarbeitenden in dieser Formation we-
niger als Expert_innen eines bestimmten Spezialwissens, und ebenso wenig als
Subjekte von Disziplin und Gehorsam adressiert werden. Vielmehr werden sie als
Trager bestimmter affektiver Potenziale produziert und zugleich eingehegt. Die
Strategie der Personalfiilhrung in diesen (privilegierten) Milieus hochqualifizierter
Wissensarbeit beruht darauf, fiir die spezifischen affektiven Potenziale der Mitar-
beitenden ein geeignetes »Biotop« zu schaffen, in dem sie sich frei entfalten kon-
nen und dadurch zugleich »gefesselt« werden. Aus der subjektiven Sicht handeln
die Angestellten dabei selbstbestimmt und selbstorganisiert; die treibende Kraft
ist ihre Selbstentfaltung in der bereitgestellten Umgebung. Aus Sicht des Mana-
gements ist dieser Rahmen jedoch auf subtile Weise so strukturiert, dass die Kraf-
te der Selbstentfaltung darin stets in produktive und fiir die Firma niitzliche Rich-
tungen gelenkt und somit produktiv gebunden werden konnen.

Diese — eher der visionaren Sicht der Management-ldeologie folgende — Dar-
stellung ist allerdings nur eine Seite des Phanomens, wie kritische Stimmen nahe-
legen. »Google keeps employees by treating them like kids« ist zum Beispiel der
Titel eines verbreiteten Blog-Posts des Programmierers und Internet-Aktivisten
Aaron Swartz (1986-2013). Er weist schon frith darauf hin, dass die Immersivie-
rungstaktiken von Google nicht bloB eine voriibergehende und situative Intensi-
vierung bestimmter Potenziale der Mitarbeitenden bewirken. Beobachtungen
legen vielmehr nahe, von einer systematischen und dauerhaft pragenden Strategie
der »Infantilisierung« zu sprechen, und das bedeutet, dass diese Form der Einbin-
dung eine bleibende, Subjektivitit-formierende Riickwirkung auf die immersivier-
ten Individuen hat:

The dinosaurs and spaceships certainly fit in with the infantilizing
theme, as does the hot tub-sized ball pit that Googlers can jump into
and throw ball fights. Everyone | know who works there either acts
childish (the army of programmers), enthusiastically adolescent (their
managers and overseers), or else is deeply cynical (the hot-shot pro-

19  Mihlhoff: Immersive Macht.



grammers). But as much as they may want to leave Google, the infan-
tilizing tactics have worked: they’re afraid they wouldn’t be able to
survive anywhere else.”

Unabhangig davon, wie verallgemeinerungsfiahig diese Beschreibung ist, wird da-
ran ein grundsatzlicher Punkt tiber affektbasierte Regierungstechniken sichtbar: Es
ist moglich, dass immersive Umgebungen Individuen mit passenden »affektiven
Dispositionen« (siehe unten) und subjektiven Selbstrelationen produzieren, die
den Fortbestand dieser Umgebungen stiitzen. Auch wenn die Zusammenarbeit
darin als frei, autonom, SpaB3-getrieben und betont hierarchiefrei wahrgenommen
wird, miissen sie nicht frei von einer impliziten und schwacheren Form der Beein-
flussung sein. Diese Form der Beeinflussung operiert nicht iiber offene Zwange,
sondern durch reziproke Modulation der Individuen in intensiven Affektdynami-
ken. Diese Modulation kann, wenn sie andauert, eine Tiefendimension erlangen,
die fiir das Affizierungsvermdgen und die Subjektivitit der Betroffenen dauerhaft
pragend wird. Man konnte von einem affektiven Lock-in-Effekt sprechen, der die
Individuen auf die affektiven GesetzmaBigkeiten eines ganz bestimmten Milieus
verengt und sie deshalb dort festsetzt.

Im Folgenden werden wir argumentieren, dass die zentrale Qualitat der Im-
mersion, die diese Beispiele miteinander verbindet, als eine bestimmte Form der
affektiven Einbindung von Individuen in mikro-soziale Situationen theoretisiert
werden kann. Diese Herangehensweise wird es sodann erlauben, Immersion auch
als macht- und subjektivierungstheoretischen Begriff zu konturieren.

2. EIN AFFEKTTHEORETISCHES VERSTANDNIS VON IMMERSION

In unserem affekttheoretischen Ansatz bezeichnet Immersion einen bestimmten
Modus emotionaler und affektiver Einbindung in ein gegenwartiges oder mediati-
siertes soziales Geschehen. Dieser Modus beruht sowohl auf einem ergreifenden
Moment (»im Bann der Situation sein«), als auch auf eigener Mitwirkung an der
relationalen Dynamik, die dieser etwas hinzufiigt oder sie mittragt. Immersion
beeinflusst deshalb das Denken, Fiihlen und Handeln der Individuen in der Situati-
on, jedoch nicht durch Uberwiltigung von auBen oder durch Zwang, sondern als
ein Modulationsgeschehen, in dem mitgebrachte und in der Vergangenheit ange-
legte Potenziale des Individuums selektiv aktiviert werden. Aus der subjektiven
Sicht kann dieser Zustand der Immersion als Verschmelzung oder Vereinnahmung
beschrieben werden. Um dieses Verstandnis zu prazisieren, seien kurz wenige
Punkte zum zugrundeliegenden Affektbegriff genannt:

20 Swartz: »Google keeps employees«.



RELATIONALITAT VON AFFEKT

Wir folgen in unserem Verstandnis von Affekt grob der durch Baruch Spinoza und
Gilles Deleuze markierten philosophischen Tradition.” Affektivitit verstehen wir
als ein reziprokes Wirkungsgeschehen zwischen — sowohl menschlichen als auch
nicht-menschlichen — Individuen. Affekt ist nur in Extremfillen rein einseitig aktiv
oder passiv und tritt grundsatzlich als reziproke Dynamiken auf, in denen sich
Affizieren und Affiziertwerden, Aktivitit und Rezeptivitit, Bewegen und Spiiren,
Handlung und Erfahrung in einem mikrosozialen Kontext verschranken. »Ver-
schranken« heiBt, dass sich aktive und rezeptive Komponenten der Teilhabe nicht
analytisch auftrennen lassen,” denn wie das Individuum in der Dynamik affiziert
wird, beruht wesentlich darauf, wie es selbst affizierend darin wirkt; und wie das
Individuum seine Involvierung erfahrt, ist untrennbar damit verkniipft, wie es in
die Dynamik selbst affizierend eingebunden ist. Immersion, als ein bestimmter
Typus affektiver Einbindung, ist somit gekennzeichnet durch ein Zusammenwir-
ken-mit und nicht ein einseitiges Einwirken-auf.

AFFEKTIVE DISPOSITIONEN

Fir die Analyse konkreter Affizierungsdynamiken ist es hilfreich, jedem Individu-
um eine spezifische Affektfahigkeit zuzuschreiben, die im Folgenden als dessen
affektive Disposition bezeichnet wird.”’ Die affektive Disposition eines Individu-
ums ist (im Fall menschlicher Individuen) nicht als angeboren vorzustellen, son-
dern als ein biografisch und ontogenetisch hervorgebrachtes Vermégen, von an-
deren affiziert zu werden und selbst andere Individuen zu affizieren. Sie umfasst
eine virtuelle Gedichtnisfunktion®* der spezifischen Formen und Muster affektiver
Reziprozitit, in die das Individuum in vergangenen Relationen und Konstellationen
involviert war (Eltern, primare Bezugsgruppen, Schulklasse, Freunde etc.). Be-

21  Spinoza: »Ethik«; Deleuze »Spinoza: Problem des Ausdrucks«; »Spinoza: Praktische Phi-
losophie«. Siehe spezifisch Miihlhoff: Immersive Macht; Slaby/Miihlhoff: »Affect«. Zur
generellen Orientierung in den affect studjes Blackman: Immaterial Bodies.

22  Muihlhoff: »Affective Resonance«; Immersive Macht.

23 Siehe zum Begriff Mihlhoff: »Affective Disposition«. In der Spinozistischen Terminologie
verbirgt sich hinter der affektiven Disposition die potentia, als spezifisches Affizierungs-
vermdgen, welches den Einzeldingen zugeschrieben wird (vgl. Deleuze: »Spinoza: Prob-
lem des Ausdrucks«; »Spinoza: Praktische Philosophie«). Der Begriff der Disposition bie-
tet jedoch weitere Querverbindungen, darunter einen Bezug zum Foucaultschen
Dispositiv-Begriff und zum Deleuze’schen agencement, die es erlauben, das Affizie-
rungsvermogen eines Individuums auch in Hinblick auf seine Pragung durch soziale
Strukturen zu thematisieren und zu kritisieren. Im Fokus des vorliegenden Artikels kann
hierauf nicht genauer eingegangen werden, siehe jedoch Slaby et al.: »Affective Arran-
gements« und Mihlhoff: Immersive Macht.

24 Eine affektive Disposition ist genaugenommen als Virtualitit im Sinne von Deleuze (vgl.
Differenz und Wiederholung, 266ff.) und Bergson zu konzeptualisieren, siehe Miihlhoff:
»Affective Disposition«.



sonders zu betonen ist, dass auch die spezifische Rezeptivitit des Individuums fiir
Affizierung durch andere ein Teil dieser affektiven Disposition ist. Das heif3t, das
spezifische Affizierungsvermégen befahigt ein Individuum nicht allein zur Aktivitét,
sondern umfasst auch eine spezifische Sensitivitat fiir Affizierungen anderer, denn
nicht jedes Individuum ist auf gleiche Weise affizierbar.”

Prinzipiell ist die affektive Disposition eines Erwachsenen facettenreich und
vielschichtig, da sie biografisch auf einer Pluralitat personlicher und struktureller
Einfliisse beruht. Dennoch ist die Art und Weise, wie ein Individuum /in einer kon-
kreten sozialen Situation affizieren und affiziert werden kann, nicht allein Produkt
seiner Vergangenheit, sondern wird von den an der Situation beteiligten Individu-
en und Dingen, die ihrerseits eine spezifische affektive Disposition mitbringen,
jeweils in situ mitbestimmt. »Affektive Disposition« ist deshalb ein relationaler
Potenzialbegriff Affizierungspotenziale werden durch vergangene Affektrelatio-
nen erworben, aber in ihrer gegenwirtigen Entfaltung durch situative (relationale)
Faktoren moduliert.

Dieser begriffliche Twist ist durch eine Doppeldeutigkeit verbiirgt, die den
Begriff der »disposition« besonders im Englischen kennzeichnet: Disposition be-
zieht sich dort einerseits auf die Eigenschaft eines Individuums, zu bestimmten
Verhaltensweisen oder Reaktionsmustern zu tendieren und fiir bestimmte Einflus-
se empfanglich zu sein (Charakterziige, psychologische Eigenschaften, Krank-
heitsdispositionen). »Disposition« besitzt zugleich jedoch die Konnotation des
Verfiigenkonnens, etwa wenn ein situativer Rahmen ein Individuum zu bestimm-
ten Affizierungs-, Denk- und Handlungsweisen disponiert, also wenn er lber das
darin mogliche Affizieren, Denken und Handeln eines Individuums »verfiigt«. Die-
se Doppeldeutigkeit ist charakteristisch fiir den Dispositionsbegriff in dem hier
entwickelten Verstandnis. Durch affektive Dispositionen werden in der Vergan-
genheit erworbene Affizierungspotenziale derart in der Gegenwart wirksam, dass
das Individuum auf ihrer Grundlage einerseits affektiv verfiigbar wird und zugleich
gestaltend an einer Affektdynamik beteiligt ist. Ein Individuum kann deshalb prin-
zipiell in ein Spektrum verschiedenster Muster und Dynamiken des Affizierens
und Affiziertwerdens treten, das sich etwa in verschiedenen Freundeskreisen,
Paarbeziehungen, Arbeits- und Freizeitkontexten je unterschiedlich ereignet. Die-
se Muster kniipfen jeweils an verschiedene Aspekte der affektiven Disposition des
betroffenen Individuums an und bringen diese Disposition zugleich je nach Situati-
on differenziell zur Geltung.*®

25 Zu diesem Punkt in der Spinoza-Rezeption, Deleuze: »Spinoza: Praktische Philosophie«;
Kwek: »Power and the Multitude« und Miihlhoff: Immersive Macht, Kap. 1.3.

26 Hiermit ist auf das differenzphilosophische Prozessdenken bei Bergson und Deleuze
verwiesen. Das »zur Geltung kommen« der affektiven Disposition ist als Aktualisie-
rungsprozess virtueller Affizierungspotentiale in dem jeweiligen affektiven Arrangement
(agencement) zu denken. Vgl. zu dieser Terminologie Deleuze: »Bergson« und »Diffe-
renz und Wiederholung«, sowie die Anwendung in Miihlhoff: »Affective Resonance« und
Immersive Macht.



In Bezug auf Immersion erlaubt der Begriff der affektiven Disposition nun ein
genaueres Verstandnis fiir den folgenden Sachverhalt: Immersion beschreibt we-
der eine Eigenschaft allein einer Umgebung, noch einen Zustand, der ganz inner-
halb des Subjekts lokalisierbar wire, sondern eine Dynamik des Zusammenspiels
von Subjekten untereinander und in Umgebungen. Im Moment der Immersion
stabilisiert sich das Wechselspiel der affektiven Dispositionen der beteiligten Indi-
viduen auf solche Weise, dass sich die Dynamik auf bestimmte Affizierungsmuster
unausweichlich verengt, die schwer aufzubrechen sind. Man koénnte sagen, Im-
mersion ist eine »Resonanzkatastrophe« (eine sich ins Unendliche intensivierende
wechselseitige Steigerungsdynamik bestimmter Affekte) zwischen den Affektdis-
positionen mehrerer Individuen innerhalb eines situativen Framings. Grundsitzlich
gilt deshalb fiir Immersion, dass jedes Individuum eine Anganglichkeit fiir die je
spezifischen Muster einer immersiven Dynamik mit in die Situation einbringt (es
ist zu dazu disponiert), zugleich jedoch werden diese Muster erst durch den
Feedback-Effekt der immersiven Situation intensiviert und stabilisiert (die Indivi-
duen sind fur sich betrachtet jedoch nicht zu dieser Affizierungsweise determi-
niert).

Erst ein bestimmtes reziprokes, interaktives und inter-affektives Zusammen-
spiel von affektiven Dispositionen mehrerer Individuen und affektiven Stimuli der
Umgebung bringt also jenen Typ von Dynamik hervor, den wir als Immersion
bezeichnen. Damit sind Konstellationen gemeint, in denen die relationale Dyna-
mik die Individuen ganz in den Bann ihrer konkreten lokalen Gesetzmaligkeiten
nimmt, ganz in die innere Funktionslogik eines (zugleich affektiven, sozialen, dis-
kursiven, symbolischen, institutionellen) Kraftegefliges einhegt — wobei diese
Funktionslogik selbst aus dem Zusammenspiel der affektiven Dispositionen der
Individuen und den Strukturen der Umgebung emergiert. Ein immersiviertes Sub-
jekt ist vereinnahmt und ganz mit der Situation verschmolzen, wobei dies prinzi-
piell auf lustvolle und unlustvolle Weise méglich ist und somit keine Aussage liber
die damit einhergehende affektive Tonalitit oder psychologische Valenz impli-
ziert. Man kann in Immersion euphorisiert zu etwas hingerissen sein, oder ver-
stort und zerriittet werden, weil das Affektgeschehen »unangenehme« oder gar
»verdrangte« Aspekte der eigenen Affizierbarkeit tangiert; in beiden Fallen jedoch
wird das eigene Vermogen zu affizieren und affiziert zu werden in der immersiven
Situation moduliert. Diese Dimension der Vereinnahmung gilt selbst fiir potenziell
storende und disruptive Impulse, da der wesentliche Aspekt fiir Immersion nicht
auf der Ebene von Bewertungen und normativ evaluierten Qualitaten liegt, son-
dern den reziproken Affizierungsvorgang selbst betrifft.

Prinzipiell ist das Subjekt natiirlich dazu in der Lage, durch bewusste oder
unbewusste Eingriffe seine Eingebundenheit in eine Affektdynamik zu beeinflus-
sen. Es kann zum Beispiel versuchen, bestimmten affektiven Dynamiken, Perso-
nen oder Situationen auszuweichen, weil sie »einen wunden Punkt« treffen und
ein Trauma, eine Unsicherheit, Beschamung etc. an ihm hervorkehren. Viele sol-
cher Ausweichmanover verlaufen gar nicht bewusst und entscheidungsbetont,



sondern reflexhaft, intuitiv oder habitualisiert. So ist es etwa eine haufig be-
obachtbare Reaktion bei der Bezeugung kérperlicher Ubergriffe oder Gewaltsze-
nen, dass Subjekte die Situation fiir sich herunterspielen, wegschauen oder weg-
gehen anstatt einzugreifen. Auch die potenzielle Vergewaltigungsszene in SIGNAs
»Ventestedet« (Vignette |) spielt genau mit diesen reflexhaften (bzw. fehlenden)
Distanzreaktionen unserer exemplarischen Besucherin. Allerdings — und das
macht erst den immersivierenden Charakter dieser Szene aus —, kommt die Zu-
schauende hier nicht so leicht davon: die Situation ist so konstruiert, dass sie sich
der Szene aussetzen muss, weil sie zwischen ihren Schamregungen, eventuellen
Traumata und Empathiegefiihlen, dem Wissen um die Inszeniertheit und kausallo-
gische Passung mit dem Rahmennarrativ in einem Mikrobiotop »gefangen« ge-
nommen wird, in dem sie liberdies noch ihrer eigenen reflexhaften Reaktionswei-
se ausgeliefert wird und insgesamt unausweichlich dazu genétigt ist, sich dazu zu
verhalten.

Die fiir Immersion zentrale Qualitit der Vereinnahmung und Verschmelzung
duBert sich gerade darin, dass sich die relationale Affizierungsdynamik fiir ein Indi-
viduum auf einen bestimmten Punkt seiner affektiven Disposition mehr oder we-
niger ausweglos verengt, so dass das Individuum in dieser Situation nicht tiber das
volle Spektrum seines Affizierungs-, Denk- und Handlungsvermdgens verfligt.
Dennoch darf Immersion nicht mit einer suBerlichen Uberwiltigung oder Passi-
vierung verwechselt werden. Denn die Erfahrung von Vereinnahmung in Immer-
sion beruht auf der Entfaltung ejgener Affizierungspotenziale, durch die das im-
mersivierte Subjekt aktiv zur Situation beitrdgt und zugleich momentan mit dem
Geschehen verschmilzt. Wahrend die Eingebundenheit in ein immersives Geflige
also stets auch agierend und affizierend (nicht nur passiv und rezeptiv) ist, bezieht
sich das spezifische Merkmal der Vereinnahmung darauf, dass das immersivierte
Individuum innerhalb der Situation nicht lGber Mittel und Krafte der Distanzierung,
Suspension oder willentlichen Modifikation seiner Einbindung verfiigt. Immersion
kann somit bewirken, dass das Individuum von einem Teil seines Vermogens ab-
geschnitten wird und nicht mehr in vollem MaB lber seine Beziige und reflexiven
Orientierungspunkte auBerhalb der Szene verfiigt (seien sie personlich, politisch,
symbolisch).

3. IMMERSIVE MACHT

In Beispiel 2 deutete sich ein bestimmtes sozialtheoretisches Interesse an Immer-
sionsphdanomenen an, das sich auf Grundlage unserer affekttheoretischen Fassung
des Begriffs nun naher erlautern lasst: Immersion — als Personalfiihrungstechnik in
modernen Arbeitsumgebungen — wird hier dazu eingesetzt, eine bestimmte (spie-
lerische) Form des Verhaltens, des Engagements und der Selbstbeziiglichkeit von
(Lohn-)Arbeitenden véllig ohne explizite Weisung oder hierarchische Zwinge



hervorzubringen.”’” Darin spiegelt sich die oben beschriebene theoretische Figur
wieder, dass das Verhalten eines immersivierten Subjekts darauf beruht, dass ein
bestimmter Teil seiner affektiven Disposition (hier Spieltrieb, Empfanglichkeit fiir
eine bestimmte Form affektiv manifestierter Zugehérigkeit und Selbstbestitigung)
subtil intensiviert und durch situative Rahmung gegeniiber anderen méglichen
Teilen seines Vermogens in den Vordergrund gestellt wird. Auf diese Weise kann
eine scheinbar paradoxe Formation der mikro-sozialen »Gouvernementalitit«*®
hervorgebracht werden, in der die Mitarbeitenden einerseits in einem subjektiven
Gefiihl der freien Entfaltung, selbstbestimmten Handlungsweise und ideengetrie-
benen Verspieltheit beteiligt sind, wahrend andererseits doch die Richtungen, in
die sich ihre Potenziale entfalten, durch den relationalen Rahmen subtil vorstruk-
turiert sind.

Die Einbindung, die hier zu beobachten ist, ist immersiv, denn sie beruht auf
der Vereinnahmung in einem Geflecht affektiver Resonanzdynamiken, das als ho-
listische, dezidiert dazu gestaltete Umgebung einen Raum gesteigerter Intensita-
ten bildet. Markanterweise |6st die Bindung der Arbeitenden an den Arbeitsplatz
durch Intensitdt hierbei das altere, fordistische Prinzip der »EinschlieBungsmilieus«
(Bindung durch Umgrenzung und feste Arbeitszeiten) ab:” /mmersive Macht, wie
wir fortan die affektive Form des Regierens nennen méchten, hat zwar mit situa-
tiv geschlossenen Milieus zu tun, doch die SchlieBung ist nicht Ursache sondern
Effekt inharenter und intensiver Qualitdten — es ist eine AbschlieBung, die weder
auf den Mauern einer Fabrik noch auf durch Disziplin internalisierten Normen
beruht. Dies zeigt, dass Immersion als eine Form der Einflussnahme und somit
der Machtausiibung aufgefasst werden kann, die als ein Modulationsgeschehen in
als hierarchiefrei inszenierten sozial-relationalen Kontexten erlautert werden
muss. Sozialtheoretisch steht sie der Repression, dem Zwang, der Weisung und
Unterwerfung gegeniiber und beschreibt doch eine Form der situativen Einwir-
kung auf das Denken, Fiihlen und Handeln eines Individuums.

Im Sinne einer kritischen Theorie verweist der Immersionsbegriff deshalb auf
eine (vielleicht neuartige, aktuell salient werdende) affektiv-relationale Modalitat
von Macht- und Subjektivierungswirkung.*® Diese immersive Spielart von Macht
setzt die von Foucault beschriebene historische Linie, beginnend bei der souvera-

27  Vgl. auch die umfassende Kritik post-industrieller Managementstrategien in Berardi: Soul
at Work und Boltanski, Chiapello: Der neue Geist des Kapitalismus.

28 Foucault: Geschichte der Gouvernementalitit |.
29 Vgl. Deleuze: »Postskriptumc.

30 Hierbei ist Macht nicht als individueller Besitz der einen und Mangel der anderen zu
verstehen, sondern als relationale, produktive und steigerungsfihige GroBe im Sinne ei-
nes »handelnden Einwirkens auf Handeln« in Anschluss an Foucault: »Subject and
Power«; Sexualitat und Wahrheit I. Einer von uns hat ausgefiihrt, dass dieser Machtbe-
griff mit dem in Spinozas Affektenlehre verankerten Begriff des Vermégens (potentia)
zusammengefiihrt werden kann, um eine Theorie affektiver Subjektivierung zu erhalten,
siehe Miihlhoff: Immersive Macht.



nen Macht tiber Disziplinarmacht zur Gouvernementalitat, in die Gegenwart fort.
Die Produktion von Subjektivitat erfolgt hier nicht durch hierarchische Einwirkun-
gen in der Vergangenheit (Disziplinierung); auch nicht durch die explizite Bindung
des Subjekts an Konventionen und normative Ordnungen, durch die etwa be-
stimmte Normalverhaltensweisen in die Kérper und das subjektive Bewusstsein
eingeschrieben werden. Die Modulation des Verhaltens verlduft in der immersi-
ven Spielart von Macht gerade situativ und ephemer im Register affektiver Dyna-
miken. Sie ist Produkt nicht allein diachroner Pragung, sondern wesentlich auch
einer situativen (synchronen) Reziprozitit. Keineswegs sind die Geflige der im-
mersiven Macht frei von Hierarchien — doch diese werden gruppendynamisch
maskiert und operieren unbemerkt im Verlauf reziproker Dynamiken.

Unser zweites Beispiel zeigt, dass das Design immersiver Umgebungen zur
Technik einer affektbasierten Gouvernementalitit avanciert ist. Vor diesem Hin-
tergrund ist unser affekttheoretischer Zugriff auf Immersion als ein Beitrag zum
Studium der Funktionsweise moderner »Kontrollgesellschaften« zu verstehen.’!
Auf die Fragen méglicher Kritik und Emanzipation in Bezug auf die Subjektivie-
rungsweise dieser Formationen ist in nachfolgenden Arbeiten gesondert einzuge-
hen. Denn in einer Umgebung, wo Arbeitsrelationen mit sozialen Relationen,
Pflichterfiillung mit dem eigenen Luststreben, und Unternehmensziele mit den
subjektiven Empfindungen von Selbstentfaltung verschmelzen, ist kaum zu erwar-
ten, dass klassische Kritikstrategien identisch anwendbar sind. Und auch die ge-
sellschaftliche Rolle des Phanomens immersiver Theater- und Performancekunst
ist vor diesem Hintergrund noch einmal zu problematisieren: Kann die Erfahrung
eines solchen Theaterabends fiir Betroffene den entscheidenden Anstol3 zur Be-
wusstwerdung und Selbstreflexion, mittelbar somit zur Kritik, geben? Oder ist im
Gegenteil zu befiirchten, dass Immersionsangebote in Kultur und Unterhaltungs-
industrie unwillkiirlich die Funktion erfiillen, Subjekte in die (neuen) Subjektivie-
rungsformen post-fordistischer, kapitalistischer Verwertungsékonomien einzuge-
wohnen?®
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Fiinfzehntes Kapitel

Schluss mit dem Gericht

Von der griechischen Tragodie bis zur modernen Philosophie
formt und entfaltet sich eine regelrechte Lehre vom Gericht. Tra-
gisch ist weniger die Handlung als das Urteil, und die griechische
Tragodie begriindet zunichst ein Tribunal. Kant erfindet keine
wahrhafte Kritik der Urteilskraft, da ja dieses Buch im Gegenteil
ein phantastisches subjektives Gerichtsverfahren eroffnet. Spi-
noza ist es, der im Bruch mit der jiidisch-christlichen Tradition
die Kritik daran betreibt; und es gab vier grofle Schiiler, die diese
Kritik aufgenommen und erneuert haben: Nietzsche, D. H. Law-
rence, Kafka, Artaud. Diese Vier hatten personlich ganz beson-
dersunterdem Urteilen zuleiden. Sie haben jenen Punkt kennen-
gelernt,an dem sich Anklage, Verhandlungund Urteilsspruch bis
ins Unendliche miteinander verschlingen. Als Angeklagter zieht
Nietzsche durch alle méglichen méblierten Pensionen, denen er
einen groflartigen Trotz entgegensetzt; Lawrence lebt unter der
Anklage wegen Sittenwidrigkeit und Pornographie, die noch auf
sein kleinstes Aquarell zuriickfilly; Kafka zeigt sich »teuflisch
inaller Unschuld«, um dem »Gerichtshof im Hotel« zu entgehen,
wo man tiber seine endlose Verlobung urteilt.! Und Artaud-
Van Gogh, der noch mehr unter dem Urteil in seiner hirtesten
Form, dem entsetzlichen psychiatrischen Gutachten gelitten
hat?

Nietzsche wusste die Bedingung des Richtens herauszustellen:
das »Bewusstsein, Schulden gegen die Gottheit zu habens, das
Abenteuer der Schuld, sofern sie selbst unendlich und damit un-
bezahlbar wird.? Der Mensch appelliert nurinsofern ans Gericht,
er ist nur insofern beurteilbar und urteiltselbst, als seine Existenz
jener unendlichen Schuld unterworfen ist: Das Unendliche der
Schuld und die Unsterblichkeit der Existenz verweisen wechsel-
seitig aufeinander und konstituieren damit die »Lehre vom >Ge-

1 Vgl. Elias Canetti, Der andere Prozess, Miinchen 21984, S. 64.
2 Friedrich Nietzsche, Zur Genealogie der Moral. Eine Streitschrift, in:
Werke,a.a.0.,Bd.2,S. 830.
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richt««.? Natiirlich muss der Schuldner iiberleben, wenn seine
Schuld unendlich ist. Oder, wie Lawrence sagt, das Christentum
hat nicht auf die Herrschaftsmacht verzichtet, es hat eher eine
neue Form von Macht als Urteilsmacht erfunden: Die Bestim-
mung des Menschen ist zwar »aufgeschobenc, gleichzeitig aber
wird das Gericht eine letzte Instanz.* Die Lehre vom Gericht er-
scheint in der Apokalypse oder im Jiingsten Gericht, wie etwa im
Theater im Verschollenen. Kafka seinerseits formuliert die unend-
liche Schuld in der »scheinbaren Freisprechungs, die aufgescho-
bene Bestimmung in der endlosen »Verschleppungs, die beide die
Richter in ein Jenseits unserer Existenz und unseres Fassungsver-
mogens verlegen.® Und Artaud wird nicht davon ablassen, dem
Unendlichen eine Prozedur entgegenzusetzen, die mit dem Got-
tesgericht Schluss macht. Fiir alle vier geht die Logik des Urtei-
lens mit der Psychologie des Priesters zusammen, der die fins-
terste Veranstaltung erfindet: Ich will richten, ich muss richten...
Man sollte nicht so tun, als ob das Gericht selbst aufgeschoben,
auf Morgen vertagt, bis ins Unendliche hinausgeschoben wire.
Im Gegentell, gerade der Akt des Aufschubs, des unendlichen
Verschiebens macht das Richten méglich: Seine Bedingung liegt
in einem vorausgesetzten Verhiltnis zwischen der Existenz und
dem Unendlichen in der Ordnung der Zeit. Demjenigen, der sich
in diesem Verhiltnis aufhilt, wird die Macht zu richten und ge-
richtet zu werden gegeben. Selbst das Erkenntnisurteil um-
schliefft ein Unendliches an Raum, Zeit und Erfahrung, das die
Existenz der Phinomene in Raum und Zeit bestimmt (»immer
wenn ...«). Aber das Erkenntnisurteil impliziert in diesem Sinne
eine urspriingliche moralische und theologische Form, der zu-
folge die Existenz gemifl einer Ordnung der Zeit in ein Verhiltnis
zum Unendlichen gesetzt wurde: das Existierende als Schuldner
Gottes.

Was aber unterscheidet sich dann vom Urteil? Geniigt es, sich
auf ein »Vor-Urteilen« zu berufen, das zugleich Boden und Hori-
zont wire? Und ist dies dasselbe wie ein » Vor-dem-Urteilen«, das
sich als Antichrist verstehen lisst: weniger ein Boden als ein Zu-

3 Ders,, Der Antichrist. Fluch auf das Christentum, in: Werke, a.a. O., Bd. 2,
§ 42, S. 1204.

4 David Herbert Lawrence, Apocalypse, a. 2. O., Kap 6.

s Franz Kafka, Der Procef3, a. a. O, S. 205ff. (die Erklirungen des Gerichts-
malers Titorelli).
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sammenbruch, ein Erdrutsch, ein Horizontverlust? Die Existie-
renden verletzen und entschidigen sich nach Mafigabe jener end-
lichen Verhiltnisse, die nur den Lauf der Zeit bilden. Die Grofle
Nietzsches liegt darin, dass er ohne jedes Zogern gezeigt hat, dass
die Beziehung Gliubiger/Schuldner jedem Tausch vorausgeht
Man beginnt mit dem Versprechen, und die Schuld entsteht nicht
gegeniiber einem Gott, sondern gegeniiber einem Partner, und
zwar aufgrund von Kriften, die zwischen den Parteien spielen,
eine Zustandsinderung hervorrufen und in ithnen etwas erschaf-
fen: den Affekt. Alles geschieht zwischen Parteien, und das Ordal
ist kein Gottesgericht, weil es ja weder Gott noch Gericht gibt.”
Dort, wo Mauss und dann Lévi-Strauss noch zégern, kannte
Nietzsche kein Zogern; es gibt eine Gerechtigkeit, die sich jeg-
lichem Gericht entgegensetzt, eine Gerechtigkeit, der zufolge die
Korpersich wechselseitig markieren und die Schuld sich direktin
den Korper einschreibt —endlichen Blicken folgend, die in einem
Territorium zirkulieren. Das Recht besitzt nicht die Starrheit ewi-
ger Dinge, sondern verschiebt sich fortwihrend zwischen Fami-
lien, die Blut zu fordern oder zu lassen haben. Schreckliche Zei-
chen bearbeiten und firben die Kérper, Markierungsstriche und
Farbungen, die auf nacktem Fleisch anzeigen, was einer schuldet
und was ihm geschuldet wird: ein regelrechtes System der Grau-
samkeit, dessen Widerhall man in der Philosophiedes Anaximan-
der und in der Tragodie des Aischylos vernehmen kann.® In der
Lehre vom Gericht dagegen schreiben sich die Schulden in ein
eigenstindiges Buch ein, sogar ohne dass man dessen gewahr
wird, und auf diese Weise kénnen wir uns nicht mehr von einer
unendlichen Schuld loskaufen. Wir sind unseres Territoriums be-
raubt, aus ihm vertrieben, sofern das Buch bereits die toten Zei-
chen eines Eigentums versammelt hat, das sich aufs Ewige beruft.
Die Biicherdoktrin vom Gericht ist nur scheinbar sanft, weil sie
uns zu einer endlosen Unterwerfung verdammt und jeden Befrei-

6 Nietzsche, Zur Genealogie der Moral, a. a. O., Zweite Abhandlung. Dieser
so bedeutende Text kann nur im Verhiltnis zu spateren ethnographischen
Texten ~ insbesondere tiber das Potlatch - richtig bewertet werden: Trotz
seiner beschrinkten Materialbasisist er seiner Zeit weit voraus.

7 Vgl. Louis Gernet, Anthropologie de la Gréce antique, Paris 1968, S. 215-

217,.241f. (der Eid »funktioniert nur zwischen Parteien. [...] Es wire ana-

chronistisch, in ithm einen Statthalter des Urteils zu sehen: In seiner ur-
spriinglichen Natur schlieft er dessen Begriff aus«) und 269f.

Vgl. Ismaél Kadaré, Echyle ou I'éternel perdant, Paris 1995, Kap. 4.
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ungsprozess unterbricht. Artaud wird dem System der Grausam-
keit zu einer groflartigen Entfaltung verhelfen, zu einer Schrift
aus Blut und Leben, die sich der Schrift des Buches entgegensetzt
— wie die Gerechtigkeit dem Gericht — und eine wahrhafte Um-
kehrung des Zeichens bewirkt’ Geschieht etwas Ahnliches
nicht auch bei Kafka, wenn er dem groflen Buch vom Procef$
die Maschine der Strafkolonie gegeniiberstellt, eine in die Korper
geritzte Schrift, die von einer alten Ordnung ebenso zeugt wie
von einer Gerechtigkeit, in der Verbindlichkeit, Anklage, Ver-
teidigung und Urteilsspruch ineinander iibergehen? Das System
der Grausamkeit driickt die endlichen Beziehungen des existie-
renden Koérpers mit Kriften aus, die ihn affizieren, wihrend
die Lehre von der unendlichen Schuld die Beziehungen der
unsterblichen Seele zu den Urteilen bestimmt. Uberall ist es das
System der Grausamkeit, das sich der Lehre vom Gericht ent-
gegenstellt.

Das Gericht ist nicht auf einem Boden erschienen, der bei aller
Verschiedenheit dessen Aufblithen begiinstigt hitte; Bruch und
Abzweigung mussten geschehen. Es musste geschehen, dass die
Schuld nun gegeniiber den Gottern besteht. Es musste geschehen,
dass die Schuld nun nicht mehr im Verhiltnis zu Kraften liegt, de-
ren Inhaber wir waren, sondern im Verhiltnis zu Géttern, die uns
vermeintlich diese Krifte verlichen haben. Es mussten viele Um-
wege gegangen werden, denn die Gétter waren zunichst passive
Zeugen oder klagende Prozessparteien, die nicht richten konnten
(so etwain den Eumeniden des Aischylos). Erst nach und nach er-
heben sich Gotter und Menschen gemeinsam — auf Gedeih und
Verderb — zum Geschift des Richtens, wie man es im Theater des
Sophokles sieht. Die Elemente einer Lehre vom Gericht setzten
voraus, dass die Gétter Lose an die Menschen verteilen und dass
die Menschen je nach gezogenem Los fiir diese oder jene Form,
fiir diesen oder jenen organischen Zweck tauglich sind. Zu WC.l’
cher Form bestimmt mich mein Los, aber entspricht auch mein
Los der Form, die ich anstrebe? Das ist das Wesentliche am Urtel-
len: Die in Losanteile zerschnittene Existenz, die anteilig ausgege-

9 Antonin Artaud, Schluss mit dem Gottesgericht. Das Theater der Grau-
samkeit. Letzte Schriften zum Theater, Miinchen 1988, S. 14: »DIE AB-
SCHAFFUNG DES KREUZES«. Zum Vergleich des Systems der Grau-
samkert bei Artaud und Nietzsche vgl. Camille Dumoulié, Nietzsche €t
Artaud. Pour une éthique de la cruauté, Paris 1992.
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benen Affekte werden auf hohere Formen bezogen (bei Nietz-
sche oder Lawrence ist dies ein durchgingiges Thema, nimlich
jenes Bestreben herauszustellen, mit dem man das Leben im Na-
men hoherer Werte »richtet«). Die Menschen richten, sofern sie
ihr eigenes Los abschitzen, und werden gerichtet, sofern eine
Form ihr Streben bestitigt oder verwirft. Sie werden gerichtet,
wihrend sie richten, und Richten und Gerichtet-Werden entfal-
ten dieselben Wonnen. Das Gericht bricht in die Welt herein, und
zwar in der Form des Fehlurteils, das bis zu Wahn und Delirium
fithrt, wenn sich der Mensch iiber sein Los und das Gottesgericht
tduscht, wenn die Form ein anderes Los aufzwingt. Ein gutes Bei-
spiel dafiir wire Aias. Die Lehre vom Gericht benétigt in ihren
Anfingen das Fehlurteil des Menschen ebenso wie das formale
Urteil Gottes. Eine letzte Abzweigung ergibt sich mit dem Chris-
tentum: Es gibt keine Lose mehr, denn unsere Urteile sind unser
einziges Los, und es gibt keine Form mehr, weil allein das Gottes-
gericht die unendliche Form konstituiert. Bestenfalls werden
Sich-selbst-Auslosen und Sich-selbst-Bestrafen zu den Merkma-
len des neuen Gerichts oder des modernen Tragischen Es gibt nur
noch Urteil, und jedes Urteil bezieht sich auf ein Urteil. Vielleicht
prifiguriert Odlpus diesen neuen Zustand in der griechischen
Welt. Und was an einem Thema wie Don Juan modern ist, besteht
immer noch im Gericht mit seiner neuen Form, mehr noch als in
der komischen Handlung. In seiner ganzen Allgemeinheit ldsst
sich der zweite Wandel in der Lehre vom Gericht folgendermafien
ausdriicken: Wir sind nicht mehr durch Formen oder Zwecke die
Schuldner der Gétter, wir sind vielmehr in all unserem Sein der
unendliche Schuldner eines einzigen Gottes. Die Lehre vom Ge-
richt hat das System der Affekte gestiirzt und ersetzt. Und diese
Merkmale findet man noch im Erkenntnis- oder Erfahrungsur-
teil.

Die Welt des Gerichts installiert sich wie in einem Traum. Der
Traum ist es, der die Lose, das Rad Ezechiels kreisen und die For-
men voriiberziehen lisst. Im Traum schwingen sich die Urteile
wie in eine Leere empor, ohne dem Widerstand eines Mediums zu
begegnen, das sie den Anforderungen der Erkenntnis und der Er-
fahrung unterwerfen wiirde; darum ist die Frage des Gerichts zu-
nichst die Frage danach, ob man traumt. Daher ist Apoll zugleich
der Gott des Urteils und der Gott des Traums: Apoll ist es, der
urteilt, Grenzen auferlegt und uns in die organische Form ein-
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schliefit, der Traum ist es, der das Leben in jene Formen ein-
schliedt, in deren Namen man urteilt. Der Traum zieht die Mau-
ern auf, nihrt sich vom Tod und erzeugt die Schatten, Schatten
aller Dinge und der Welt, Schatten unserer selbst. Sobald wir aber
die Ufer des Gerichts verlassen, lassen wir auch den Traum zu-
riick zugunsten einer » Trunkenheit«, gleichsam eines Anschwel-
lens der Flut.!° Man wird in Zustinden der Trunkenheit, in Ge-
trinken, Drogen, Ekstasen das Gegengift zum Traum und zum
Gericht gleichermafien suchen. Immer wenn wir uns vom Ge-
richt zur Gerechtigkeit wenden, versinken wir in einen traumlo-
sen Schlaf. Und die vier Autoren stellen am Traum einen Zustand
heraus, der noch allzu starr, allzu gelenkt und allzu beherrscht ist.
Die Gruppen, die sich so sehr fiir den Traum interessieren, Psy-
choanalyse oder Surrealismus, sind auch in der Wirklichkeit so-
gleich bereit, Tribunale zu er6ffnen, die richten und strafen: eine
widerliche Manie, die man oft bei den Traumern findet. In seinen
Vorbehalten gegen den Surrealismus macht Artaud geltend, dass
das Denken nicht auf einen Kern des Traums sto6ft, sondern dass
die Triume eher von einem Kern des Denkens, der ihnen entgeht,
abprallen.!! Der Kult des Peyotl nach Artaud, die Gesinge des
mexikanischen Walds nach Lawrence sind keine Triume, son-
dern Zustinde von Trunkenheit oder Schlaf. Dieser traumlose
Schlaf ist ein anderer als jener, in dem wir schlafen; er durchzieht
vielmehr die Nacht und bewohnt sie mit einer erschreckenden
Helligkeit, die nicht dem Tag, sondern dem Blitz entspricht: »Im
nichtlichen Traum sehe ich die grauen Hunde, die herankrie-
chen, um den Traum zu verschlingen.«'? Dieser traumlose Schlaf,
in dem man nicht schlift, ist Schlaflosigkeit schlechthin, denn
einzig die Schlaflosigkeit ist der Nacht angemessen und kann sie
erfiillen und bevolkern.!* So dass man den Traum wiederfindet,

10 Nietzsche, Die Geburt der Tragodie oder Christentum und Pessimismus,

in: Werke, a.a. O., Bd. 1, § 1 und 2.

Artaud, Guuvres completes, Paris 1961ff., Bd. 1, S.71ff. (die Kritik des

Traums ausgehend vom Kino und von der Funktionsweise des Denkens).

12 David Herbert Lawrence, T heplumed serpent, London u. a. 1974, Kap. 22.

13 Blanchot gibt zu bedenken, dass nicht der Schlaf, sondern nur die Schlaf-
losigkeit der Nacht angemessen ist (L’espace littéraire, Paris 1955, S. 281;
vgl. ders., Das Unzerstorbare, Miinchen 1991, S. 31ff.). Wenn René Char
sich auf die Rechte eines Schlafs jenseits des Traums beruft, so ist das kein
Widerspruch, da es sich ja um einen Schlaf handelt, in dem man nicht
schlift, um einen Schlaf, der den Blitz erzeugt; vgl. Paul Veyne, »René

1
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und zwar nicht als einen Traum des Schlafs oder als Wachtraum,
sondern als einen Traum der Schlaflosigkeit. Der nexe Tranm ist
zum Wichter der Schlaflosigkeit geworden. Wie bei Kafka wird
nicht mehr im Schlaf ein Traum getrdumt, vielmehr triumt man
einen Traum neben der Schlaflosigkeit: »Ich schicke meinen an-
gekleideten Korper nur. [...] ich liege inzwischen in meinem
Bett, glatt zugedeckt mit gelbbrauner Decke [...].«!* Der Schlaf-
lose kann reglos bleiben, wihrend der Traum die reale Bewegung
ubernommen hat. Dieser traumlose Schlaf, in dem man jedoch
nicht schlift, diese Schlaflosigkeit jedoch, die den Traum bis an
ihre duflersten Grenzen mitsich reifit — dies ist der Zustand dio-
nysischer Trunkenheit, in der der Traum auf seine Weise dem Ge-
richt entkommt.

Das physische System der Grausamkeit steht der theologi-
schen Lehre vom Gericht noch in einem dritten Aspekt gegen-
iiber, auf der Ebene der Korper. Denn das Urteil impliziert eine
wahre Organisation der Korper, durch die es wirksam wird: Die
Organe sind Richter und werden gerichtet, und das Gottesge-
richt ist eben genau die Macht, bis ins Unendliche zu organisie-
ren. Daher der Zusammenhang des Urteils mit den Sinnesorga-
nen. Ganz anders ist der Korper des physischen Systems
beschaffen; er entzieht sich dem Gericht um so mehr, als er kein
»Organismus« und jener Organisation der Organe beraubt ist,
durch die man richtet und gerichtet wird. Gott hat uns einen Or-
ganismus gemacht, die Frau hat uns einen Organismus gemacht,
und zwar dort, wo wir einen vitalen und lebendigen Korper be-
saflen. Artaud stellt jenen »Korper ohne Organe« vor, den Gott
uns gestohlen hat, um den organisierten Kérper durchkommen
zu lassen, ohne den sein Urteil niemals gefillt werden kénnte.'
Der organlose Korper ist ein affektiver, intensiver, anarchisti-
scher Korper, der nur Pole, Zonen, Schwellen und Gradienten
enthilt. Er wird von einer michtigen nicht-organischen Vitalitit

Char et 'expérience de I’extase«, in: Nouvelle Revue frangaise, November
1985.

14 Franz Kafka, Hochzeitsvorbereitungen auf dem Lande, in: Nachgelassene
Schriften und Fragmente [, hg. von Malcolm Pasley, Frankfurt/M. 1993,
S.17f. (vgl. Tagebiicher, hg. von Hans-Gerd Koch, Michael Miiller und
Malcolm Pasley, Frankfurt/M. 1990, S. §67: »Ich kann nicht schlafen. Nur
Triume, kein Schlaf«).

15 Artaud, Schluss mit dem Gottesgericht, a.a. O.,S. 29.
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durchstromt. Lawrence entwirft das Bild eines derartigen Kor-
pers mit seinen Sonnen- und Mond-Polen, seinen Ebenen,
Schnitten und Geflechten.!* Und mehr noch: Wenn Lawrence
seinen Personen eine doppelte Bestimmung zuspricht, so kann
man annehmen, dass die eine in einem personlichen organischen
Gefiihl, die andere aber in einem anorganischen Affekt liegt, der
um vieles michtiger ist und sich auf jenen vitalen Korper tiber-
trigt: »Je herrlicher die Musik war, desto herrlicher spielte er sie;
und desto tiefer fiihlte er die rasende Gereiztheit in sich aufstei-
gen.«!” Lawrence wird stets Korper vorfiihren, die organisch de-
fekt oder wenig anziehend sind, wie etwa der fette Stierkampfer
im Ruhestand oder der magere, 6lige mexikanische General, aber
dennoch von der intensiven Vitalitit durchstromt werden, die
den Organen trotzt und den Organismus auflést. Die nicht-or-
ganische Vitalitit besteht im Bezug des Korpers zu unwahr-
nehmbaren Kriften oder Michten, die sich seiner bemichtigen
oder deren er selbst sich bemichtigt, wie sich der Mond des Kor-
pers einer Frau bemichtigt: Der anarchistische Heliogabal wird
im Werk Artauds immer wieder fiir diesen Widerstand von Krif-
ten und Michten einstehen, die ebenso sehr einem Mineral-,
Pflanzen- oder Tierwerden gleichkommen. Sich einen organlo-
sen Korper machen, seinen organlosen Korper finden - auf diese
Weise entkommt man dem Gericht. Das war bereits Nietzsches
Projekt: den Korper im Werden und durch Intensitit definieren,
und zwar als Vermégen zu affizieren und affiziert zu werden,
d.h. als Willen zur Macht. Und wenn es auf den ersten Blick
scheinen mag, dass Kafka an dieser Strémung nicht teilhat, so
lisst doch sein Werk zwei Welten oder Kérper koexistieren, auf-
einander reagieren und ineinander iibergehen: einen Korper des
Gerichts mit seiner Organisation, seinen Segmenten (Kontigui-
tit der Biiros), seinen Differenzierungen (Amtsdiener, Advoka-
ten, Richter...), seinen Hierarchien (Klassen von Richtern und
Funktioniren); aber auch einen Gerechtigkeitskorper, in dem
man die Segmente zerrinnen lisst, Differenzierungen verliert
und die Hierarchien durcheinander wirft, wobei man nurmehr
Intensititen zuriickbehilt, die ungewisse Zonen erzeugen, sie
mit héchster Geschwindigkeit durchlaufen und hier Michten

16 Lawrence, Spiel des Unbewussten, Miinchen 1929, S. 41- 54 und 241-260-
17 Ders., Aaron’s Rod, London u. a. 1971, S. 9.
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trotzen, auf diesem anarchistischen und sich selbst zuriickgege-
benen Korper (»Das Gericht will nichts von Dir. Es nimmt Dich
auf wenn Du kommst und es entlisst Dich wenn Du gehst«'8).
Darausergibtsicheinviertes Merkmal fiir das System der Grau-
samkeit: Kampf, Kampf allerorten — der Kampf ist es, der das Ge-
richt ersetzt. Und sicher tritt der Kampfgegen das Gerichtauf, ge-
gen seine Instanzen und Personen. Im Grunde aber ist der
Kimpfende selbst Kampf, ein Kampfzwischenseinen eigenen Tei-
len, zwischen den Kriften, die unterwerfen oder unterworfen
werden, zwischen den Michten, die diese Krifteverhiltnisse aus-
driicken. So kénnten alle Werke Kafkas den Titel »Beschreibung
eines Kampfes« tragen: ein Kampf gegen das Schloss, gegen das
Gericht, gegen den Vater, gegen die Verlobten. Alle Gesten sind
Verteidigungen oder gar Attacken, Ausweichbewegungen, Para-
den, Vorwegnahmen eines Schlags, den man nicht immer nieder-
fahren sieht, oder eines Feinds, den man nicht immer erkennen
kann: daher die Bedeutung der Kérperhaltungen. Diese dufleren
Kimpfe aber, diese Kampfe gegen finden ihre Rechtfertigung in
Kimpfen zwischen, die die Zusammensetzung der Krifte im
Kimpfenden bestimmen. Man muss den Kampfgegenden Ande-
renvom Kampfzwischen sich und sich selbst unterscheiden. Der
Kampfgegen will eine Kraft zerstdren oder zuriickdringen (gegen
die »teuflischen Michte der Zukunft« kimpfen), aber der Kampf
zwischen will demgegeniiber sich einer Kraft bemichtigen, um
seine eigene daraus zu machen. Der Kampf zwischen ist der Pro-
zess, durch den sich eine Kraft bereichert, indem sie sich anderer
Krifte bemichtigt und indem sie sich in einen neuen Zusammen-
hang einfiigt, in ein Werden. Von den Liebesbriefen lisst sich sa-
gen, sie seien ein Kampf gegen die Verlobte, deren beunruhigende
und fleischfressende Krafte zuriickgedringt werden miissen, aber
ebenso tritt ein Kampf zwischen den Kriften des Verlobten und
tierischen Kriften hinzu, um besser jener entfliehen zu kénnen,
deren Beute zu werden er fiirchtet, auch vampirischen Kriften,
deren er sich bedienen wird, um das Blut der Frau auszusaugen,
bevor man von ihr verschlungen wird — wobei all diese Kraftever-
bindungen Werdensprozesse bilden, ein Tier-Werden, ein Vam-

18 Kafka, Der Procef3, a.a. O., S. 304 (die franzosische Ubersetzung verwen-
det hier fiir »Gericht« den Ausdruckjustice, d. h. auch »Gerechtigkeit«, ein
Umstand, den Deleuze in seinem Kommentarfiir die Unterscheidung von
Gericht und Gerechtigkeit nutze; A. d. U.).
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pir-Werden, vielleicht selbst ein Frau-Werden, das man nur durch
Kampf erreichen kann.!®

Bei Artaud ist es der Kampf gegen Gott, den Dieb, den Fil-
scher, aber das Unternehmen ist moglich nur deshalb, weil der
Kimpfende gleichzeitig den Kampf der Prinzipien oder Michte
fiihrt, der sich im Stein, im Tier, in der Frau realisiert, so dass sich
der Kimpfer im Werden (Stein, Tier oder Frau werden) »gegen«
seinen Feind werfen kann, mit all den Verbiindeten, die ihm der
andere Kampf verschafft.”® Bei Lawrence erscheint bestindig ein
ihnliches Thema: Mann und Frau behandeln sich oft wie zwei
Feinde, das aber ist der kiimmerlichste Aspekt ihres Kampfes, der
blof8 fiir eine Eheszene taugt; unter dieser Oberfliche sind Mann
und Frau zwei Strome, die kimpfen miissen, die wechselweise
einander bemichtigen kénnen, oder sich trennen, indem sie sich
der Keuschheit hingeben, die selbst wiederum eine Kraft, ein
Strom ist.) Lawrence vollzieht eine intensive Wiederentdeckung
Nietzsches: Alles Gute rithrt von einem Kampf her, und ihr ge-
meinsamer Lehrer ist der Denker des Kampfes, Heraklit.?? Weder
Artaud noch Lawrence oder Nietzsche ertragen den Orient und
sein Ideal der Kampflosigkeit; ihre bevorzugten Orte sind Grie-
chenland, Etrurien, Mexiko und iiberall, wo die Dinge aus dem
Kampf, der deren Krifte zusammenbringt, kommen und werden.
Uberall aber, wo man uns zum Verzicht auf den Kampf bewegen
will, setzt man uns nur ein »Nichts an Willen« vor, eine Vergott-
lichung des Traums, einen Kult des Todes, selbst in seiner siifles-
ten Form wie bei Buddha oder Christus als Person (unabhingig
davon, was Paulus daraus macht).

Aber der Kampf ist ebenso wenig ein »Wille zum Nichts«. Der

19 Vgl. die entsprechenden Anspielungen Kafkas in den Briefen an Mi lena
(hg. von Jiirgen Born und Michael Miiller, Frankfurt/M. 1982, S. 301f.).

20 Zum Kampf der Prinzipien, Wille, Minnliches, Weibliches, vgl. Artaud,
Die Tarahumaras, in: Mexiko, Miinchen 1992, S. 9-33 (»Der Peyotl-Ritus
der Tarahumaras«); und Héliogabale ou I’ anarchiste couronné, in: Euvres
complétes, a.a. O., Bd. 7, S.53-139, »La guerre des principes«, »L’anar-
chie« (Kampf »des EINEN, der sich teilt und dabei EINS bleibt. Des
Manns, der Frau wird und fiir immer Mann bleibt«).

21 Vgl. Lawrence, passim und insbesondere »We need one another«, in:

Phoenix. The posthumous papersofD. H. Lawrence,London 1936, S. 188-

I9s.

Vgl. auch Artaud, »Mexico und die Zivilisation«, in: Mexico, a.a.0,,

S.114-119 — mit einer Berufung auf Heraklit und einer Anspielung aut

Lawrence.
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Kampf ist keineswegs Krieg. Der Krieg ist nur der Kampf gegen,
ein Wille zur Zerstorung, ein Gottesgericht, das aus der Zersto-
rung etwas »Gerechtes« macht. Das Gottesgericht gehort zum
Krieg, und keineswegs zum Kampf. Selbst wenn er sich anderer
Krifte bemichtigt, so wird die Kraft des Kriegs diese sogleich ver-
stimmeln, sie in ihren niedrigsten Stand zuriickversetzen. Im
Krieg bedeutet der Wille zur Macht nur, dass der Wille die Macht
als ein Maximum an Herrschaft oder Gewalt will. Nietzsche und
Lawrence werden hierin den niedersten Grad des Willens zur
Macht sehen, seine Krankheit. Artaud beginnt mit dem Hinweis
auf den Kriegszustand zwischen den USA und der Sowjetunion;
Lawrence beschreibt den Imperialismus des Todes von den alten
Roémern bis zu den modernen Faschisten.?’ Das geschieht, um
besser zeigen zu konnen, dass der Kampf nicht diesen Weg waihlt.
Der Kampf ist vielmehr jene michtige nicht-organische Vitalitit,
die die Kraft mit der Kraft vollendet und dasjenige bereichert,
dessen sie sich bemichtigt. Der Saugling weist diese Vitalitit auf,
ein beharrliches, hartnickiges, unbezahmbares Lebenwollen, das
sich von allem organischen Leben unterscheidet: Mit einem
Kleinkind hat man bereits eine organische personliche Bezie-
hung, nicht aber mit dem Saugling, der in seiner Kleinheit die En-
ergie konzentriert, die die Pflastersteine zerspringen lasst (so das
Schildkrétenbaby bei Lawrence).?* Zum Siugling hat man nur ein
affektives, athletisches, unpersonliches, vitales Verhiltnis. Es ist
gewiss, dass der Wille zur Macht bei einem Saugling unendlich ge-
nauer erscheint als beim Krieger. Denn der Siugling ist Kampf,
und das Kleine ist der unverbriichliche Ort der Krifte, die auf-
schlussreichste Priifung der Krafte. Die vier Autoren sind mit
Prozessen der »Verkleinerung«, der »Minorisierung« befasst:
Nietzsche, der das Spiel oder das Spieler-Kind denkt; Lawrence
oder »der kleine Pan«; Artaud, der Balg, »ein Kinder-Ich, das Be-
wusstsein eines kleinen Kinds«; Kafka, »der schamhafte Lange«,
der sich ganz klein macht.#®

23 Vgl. den Anfang von Artauds Schluss mit dem Gottesgericht, a.a. O.; und
den Beginn von Lawrence’ Landschaft und Geheimnis der Etrusker,
Ziirich 1955, S. 9ff.

24 Vgl. das wunderbare Gedicht »Baby tortoise« von Lawrence, in: The com-
plete poems, hg. von Vivian de Sola Pinto und Warren Roberts, London
1964, Bd. 2, S. 352 f.

25 Kafka, Briefe 1902 -1924, hg. von Max Brod, Frankfurt/M. 1975, S. 15; vgl.
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Eine Machtist eine Idiosynkrasie von Kriften, so dass sich die
herrschende durch ihren Ubergang in die beherrschten und um-
gekehrt die beherrschten durch ihren Ubergang in die herr-
schende transformieren: ein Verwandlungszentrum. Lawrence
nennt das ein Symbol, eine intensive Verbindung, die vibriert und
sich ausdehnt, nichts sagen will, sondern uns herumwirbelt, bis
aus allen Richtungen das Maximum an méglichen Kriften einge-
fangen wird, vondenen jede einzelne durch ihr Verhiltnis mit den
anderen neue Bedeutungen erhilt. Die Entscheidung ist kein Ur-
teil, und ebenso wenig ist sie die organische Folge eines Urteils:
Sie schiefit voller Leben aus einem Wirbel an Kriften hervor, der
uns in den Kampf hineinzieht.?® Sie entscheidet den Kampf, ohne
ithn zu beseitigen oder abzuschlieflen. Sie ist der Blitz, der der
Nacht des Symbols entspricht. Die vier Autoren, von denen wir
sprechen, konnen Symbolisten genannt werden. Zarathustra, das
Buch der Symbole, ein kimpferisches Buch schlechthin. Und im
Aphorismus Nietzsches wie in der Parabel Kafkas erscheint eine
ihnliche Neigung, die Krafte zu vervielfiltigen und anzureichern,
jeweils ein Maximum aus thnen zu gewinnen, mit dem jede auf die
anderen zuriickwirkt. Im Verhiltnis zwischen Theater und Pest
schafft Artaud ein Symbol, in dem jede der beiden Krifte die an-
dere verdoppelt und erneuert. Nehmen wir als Beispiel das Pferd,
das apokalyptische Tier: das lachende Pferd bei Lawrence, das
Pferd bei Kafka, das mit dem Kopf durch das Fenster stéfit und
mich ansieht, bei Artaud das Pferd, »das die Sonne ist«, oder der
Ia-sagende Esel bei Nietzsche ~all das sind Figuren, die zugleich
Symbole bilden, indem sie Krifte zusammenballen und Verbin-
dungen von Michten herstellen.

Der Kampf ist kein Gottesgericht, er ist vielmehr die Art und
Weise, wie man mit Gott und dem Gericht Schluss macht. Nie-
mand entwickelt sich durch Urteile, sondern nur im Kampf, der
keinerlei Urteil impliziert. Fiinf Eigenschaftspaare waren es, in

auch das Zitat in Canetti, Der andere Prozess, a.a.O., S. 89: »Zwei Mog-
lichkeiten: sich unendlichklein machen oder es sein. Das zweite ist Vollen-
dung, also Untitigkeit, das erste Beginn, also Tat.« Dickens war es, deraus
der Verkleinerung ein literarisches Verfahren gemacht hat {das lahme Mad-
chen); Kafka greift dieses Verfahren auf, im Procef etwa, wo die beiden
Polizisten in der Abstellkammer wie kleine Kinder verpriigelt werden,
oder im Schlo 8, wo die Erwachsenen im Holzzuber baden und die Kinder
anspritzen.
26 Lawrence, Apocalypse,a.a. O.
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denen uns die Existenz dem Gericht entgegengestellt zu sein
scheint: die Grausamkeit der unendlichen Pein, der Schlaf oder
die Trunkenbeit dem Traum, die Vitalitit der Organisation, der
Wille zur Macht dem Beherrschen-Wollen, der Kampf dem Krieg.
Storend war nur die Tatsache, dass wir im Verzicht auf das Urteil
den Eindruck bekamen, uns selbst aller Mittel zur Unterschei-
dung zwischen verschiedenen Existierenden, zwischen verschie-
denen Existenzmodi zu berauben, als ob nun alles aufs Gleiche
hinausliefe. Aber ist es nicht vielmehr das Urteilen, das vorgan-
gige Kriterien (hohere Werte) voraussetzt, die zudem der Zeit
tberhaupt (bis ins Unendliche der Zeit) vorausgehen, so dass es
das Neue an einem Existierenden nicht fassen und die Erschaf-
fung eines Existenzmodus nicht erahnen kann? Ein derartiger
Modus wird im Leben erschaffen, durch den Kampf, in der
Schlaflosigkeit des Schlafs und nicht ohne eine gewisse Grausam-
keit gegen sich selbst: Nichts von alldem geht aus dem Urteil her-
vor. Das Urteil verhindert die Ankunft eines jeden neuen Exi-
stenzmodus. Denn dieser erschafft sich durch seine eigenen
Krifte, d. h. durch die Krifte, die er einzufangen weif}, und er
steht fiir sich selbst, sofern er die neue Verbindung zur Existenz
bringt. Das ist vielleicht das Geheimnis: existieren machen und
nicht richten. Wenn das Urteilen so widerlich ist, so nichtdeshalb,
weil allesaufs Gleiche hinausliauft, sondern im Gegenteil deshalb,
weil all das Gleiche nur im Trotz gegen das Urteil entstehen und
sich unterscheiden kann. Welches Expertenurteil konnte sich
etwain der Kunst auf ein kiinftiges Werk beziehen? Wir brauchen
die anderen Existierenden nicht richten, sondern blof spiiren, ob
sie zu uns passen oder nicht, d. h. ob sie uns Krifte herbeibringen
oder uns in das Elend des Kriegs, in die Armseligkeiten des
Traums, in die Unerbittlichkeitder Organisation stiirzen. Das ist,
wie Spinozasagte, ein Problem von Liebe und Hassund nichtdes
Urteils; »Meine Seele und mein Koérper sind eins. [...)/Was meine
Seele liebt, das liebe ich auch./Was meine Seele hasst, das hasseich
auch./[...] all das zarte Mitfithlen der unberechenbaren Seele,
vom bittersten Hass bis zur leidenschaftlichen Liebe.«*” Dies ist
kein Subjektivismus: Wenn man nimlich das Problem in Begrif-
fen der Kraft und nicht anders aufwirft, lasst man bereits jegliche
Subjektivitit hinter sich.

27 Ders.. Der Untergang der Pequod, a.a.0.,S. 242.
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