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Von Peter Sloterdijk kann man zu Recht sagen, dafl jeder seiner
Aufsitze, jeder seiner Vortrige auch ein ungeschriebenes Buch ist.
Deshalb sind die hier vorgelegten Texte, die eine philosophische
Physiognomie Martin Heideggers skizzieren, auch als gesammel-
ter Verzicht auf Ausfiihrlichkeit zu bezeichnen.

Um Heideggers Denken in der Ideen- und Problemgeschichte zu
verorten, nahert sich Peter Sloterdijk dessen Werk durch Fragen:
Wenn die westliche Philosophie aus dem Geist der Polis entstand,
wie steht es dann um die Philosophietauglichkeit eines Mannes,
der aus seiner trotzigen Anhinglichkeit an die lindliche Welt nie
ein Geheimnis gemacht hat? Gibt es eine Provinzwahrheit, von
der die weltoffene Stadt nichts weif? Gibt es eine Feldweg- und
Hiittenwahrheit, die imstande wire, die Universititen mitsamt ih-
ren Hochsprachen und weltmichtigen Diskursen zu unterhohlen?
Von woher redet dieser seltsame Professor, wenn er von seinem
Freiburger Lehrstuhl aus den Anspruch erhebt, tber die Geschich-
te abendliandischer Metaphysik hinauszufragen?
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Vorbemerkung

Versuche nach Heidegger — der Untertitel dieser Samm-
lung von Vortragen und Aufsitzen besagt schlicht, dafy der
Verfasser sich ohne eigenes Zutun in einer Zeitlage nach
dem Denker befindet, so daff er den Mann und das Werk
historisch nehmen und mit anderen eminenten Gestalten
der intellektuellen Geschichte des 20. Jahrhunderts ver-
gleichen kann — wofir die hier wiedergegebenen Versuche
Uber Luhmann und die iltere Kritische Theorie Beispiele
liefern. Etwas weniger trivial will der Untertitel andeuten,
dafl nicht alles, was Heldeggers Werk betrifft, der Vergan-
genheit angehort, sondern es immer noch moglich, ratsam,
fruchtbar und eventuell skandal6s ist, Heideggers Hinwei-
sen nachzugehen und manchen seiner Anregungen zu fol-
gen; diese Sachlage liflt sich am ehesten an der Menschen-
park-Rede und mehr noch an deren Vervollstandigung in
Domestikation des Seins beobachten. Schliefllich meint die
Formel, daff sich nach Heidegger ein Theorie-Terrain auf-
tut, das man nur betritt, wenn man — mit Heidegger gegen
Heidegger denkend, um die so bekannte wie folgenlose
Wendung eines ehemaligen Heideggerlesers zu zitieren —
sich von der Hypnose des Meisters freigemacht hat, um
nicht zuletzt dank seiner Stirken bei einer Position anzu-
kommen, die ihm, nach allem, was wir von ithm wissen,
mififallen hatte. Diese fern-nahe Haltung kommt am ehe-
sten in dem einleitenden Stick Absturz und Kehre zum
Ausdruck, das ein intimes Portrait des Denkers versucht
und 1hn zugleich wie aus grofler Ferne in ein Tableau alt-
europiaischer Intellektualkultur einzeichnet. Was den Titel
selbst angeht, eriibrigt sich ein Kommentar. Der Gott, der
uns noch retten konnte, laflt sich Zeit.

Wenn die Infamierung Heideggers durch Enthillungs- und
Belastungsbiicher wie das von Victor Farias Heidegger und
der Nationalsozialismus einen schitzenswerten Effekt hat,
dann vielleicht den, dafl durch sie die Frage nach den Mog-
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lichkeiten der Anknlipfung an einen anklagbaren Den-
ker radikalisiert wurde. Sie zwingen spitere Autoren,
sich mehr als tblich tber die Bedingungen von Lernbe-
ziehungen zwischen den philosophischen Generationen
des 20. Jahrhunderts Rechenschaft zu geben. Sie bezeugen
durch ihre Einseitigkeit, dafl in dem anhaltenden »Zeitalter
des Verdachts« die Krafteverhiltnisse zwischen Argwohn
und Vertrauen noch immer aus der Balance sind. Wer heute
bei Heidegger ankniipfen will, muf§ durch eine Flammen-
wand aus Verdachtigungen gehen, ohne im voraus die Ge-
wiflheit zu haben, daf} die Entdeckungen auf der anderen
Seite des Feuers den Aufwand lohnen.

Die vorliegenden Reden und Aufsitze halten Ausschau
nach dem Punkt, an dem das Band gemeinsamen Lernens
vielleicht doch wieder gekniipft werden kann, jenseits von
Beschuldigung und Apologie. Nirgendwo wire dies hilf-
reicher als in der »Sozialphilosophie« der Gegenwart, die
nur zogernd aus dem Extremismusschatten heraustritt.
Noch immer hat man nicht genug darauf geachtet, in wel-
chem Ausmafl der Terror der groflen Politik die intel-
lektuelle Physiognomie des abgelaufenen Jahrhunderts
gepragt hat; noch wartet seine Spiegelung in den terrormi-
metischen Gebilden grofler und kritischer Theorie auf eine
angemessene Darstellung. Ich deute an einigen Stellen des
vorliegenden Buches an, was von einer solchen zu leisten
wire'; dariiber hinaus versuche ich, einen Begriff davon zu
geben, welcher Anstrengungen es bediirfen wird, die Fi-
xierungen des Denkens an Vorgaben aus dem »Zeitalter
der Extreme« aufzulésen. Die Leistung Heideggers — und
thretwegen die Unentbehrlichkeit seiner Stimme im Ge-
sprich der gegenwirtigen mit den kiinftigen Zeiten — be-
steht nach meinem Dafiirhalten darin, daff er unter dem
Titel der Frage nach dem Sein zeitlebens an einer Logik der
Verbindlichkeit gearbeitet hat, die, noch vor der Trennung
zwischen Ontologie und Ethik, dem Widerspiel von los-

1 Besonders S. 144 ff.



reiflenden und verpflichtenden Tendenzen im Dasein der
Sterblichen und Geburtlichen auf der Spur blieb. Heideg-
gers Untersuchungen gehoren damit in die Aszendenz
einer Problemstellung, ernster als welche heute nichts ge-
dacht werden kann: in die Entfaltung einer Theorie der
Teilhabeverhaltnisse, die mit einer Kritik der Ernstfall-
Vernunft zusammengeht.?
Die Essays dieses Bandes sind gesammelte Verzichte auf
Ausfihrlichkeit. Sie stellen Ergebnisse der neunziger Jahre
dar, mit Ausnahme des Textes Was ist Solidaritit mit Meta-
physik im Augenblick ibres Sturzes?, der in seinen alteren
Teilen auf einen aus Anlafl von Adornos zwanzigstem To-
destag 1989 in Rotterdam gehaltenen Vortrag zuriickgeht.
Entstanden sind sie zwischen 1993 (Aletheia oder Die
Lunte der Wahrbeit) und 2000 (Domestikation des Seins),
in der Regel als Beitrige zu Konferenzen und Symposien.
Dabher sind sie allesamt elliptisch, wenn man die Ellipse als
die Kunstform der Uberstiirzung definiert. Nur der dritte
Text kommt aus inhaltlichen Griinden dem konventionel-
len Ausfihrlichkeitsideal ein wenig niher. In Fufinoten
und Texterginzungen sind aktuellere Zusitze eingefiigt.
Neben der Rede Regeln fiir den Menschenpark, die durch
thre Herauslosung aus dem Kontext eine verzerrte Be-
kanntheit erlangt hat, sind auch einige andere Texte dieser
Sammlung zerstreut publiziert, unter anderem in einer
franzosischen Teilsammlung, die iltere Fassungen der Re-
den Absturz und Kehre, Krankung durch Maschinen, Tat-
zeit des Ungeheuren sowie den Cioran-Essay enthilt.’ Ich
mochte erwihnen, daf§ die beiden einleitenden Stiicke, das
Uber Heideggers Denken in der Bewegung, 1996, und der
Luhmann-Essay, Anwalt des Teufels, 1999, ihre Bithnen-
taufe im Stadttheater zu Freiburg erlebt haben. Sie gehen
2 Zur Kritik der Ernstfallvernunft vgl. Bazon Brock, Die Re-Dekade.
Kunst und Kultur der 8oer Jahre, Miinchen 1990; sowie Heiner Miihl-
mann, Die Natur der Kulturen. Eine kulturgenetische Theorie, Heidel-
berg / New York 1996; ders., Krieg und Kultur. Das siuische Behagen in

der Kultur. Uber Bazon Brock, Kéln 1998
3 Lheure du crime et le temps de I'ceuvre d’art, Paris 2000
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auf Einladungen des Instituts fir soziale Gegenwartsfra-
gen zurlck, das in der zweiten Hilfte der neunziger Jahre
in Zusammenarbeit mit den Stadtischen Bithnen Freiburg
sowie dem damaligen Siidwestfunk eine Serie von Mati-
neen unter dem Titel »Denker auf der Bithne« durchge-
fuhrt hat. Fir diese Provokationen und Einbindungen in
anregende Kontexte bin ich den Freiburger Veranstaltern,
insbesondere Christian Matthiessen, dankbar. Zum Zei-
chen dessen habe ich in beiden Texten manche rhetori-
schen Figuren, einschliefflich der Anreden an die Damen
und Herren, beibehalten.

Uber den internen Zusammenhang der Texte kann nur die
Lektiire informieren. Ich mochte anmerken, dafl ich es als
eine Genugtuung empfinde, Zusammengehoriges im Zu-
sammenhang vorstellen zu konnen. Davon profitiert be-
sonders die Rede Regeln fiir den Menschenpark, die ich
aus dufleren Griinden erneut nahezu unverindert (mit ge-
ringfigigen Verbesserungen stilistischer Natur) wieder-
gebe. Sie erscheint jetzt, wie geplant, neben thren Nachbar-
Essays Aletheia oder Die Lunte der Wahrheit und vor
allem Krankung durch Maschinen. Auch die Notiz Tatzeit
des Ungeheuren gehort in ihre Nahe. Die mikrohistorische
Humanismuskritik der Menschenparkrede ist nun mit der
makrohistorischen Humanitatsdefinition des Krankungs-
essays zusammen zu betrachten; die Bemerkungen zur
»Anthropotechnik« werden durch Hinweise auf den
Wahrheitskalender der westlichen Kultur und das Konti-
nuum der Phantasmen von technischer Naturnachahmung
rekontextuiert. Die anthropologischen und technikphilo-
sophischen Implikationen der Menschenparkrede finden
sich im Leitessay dieses Bandes, Domestikation des Seins.
Die Verdeutlichung der Lichtung breiter entwickelt, der
zunichst fir ein internationales Kolloquium am Pariser
Centre Georges Pompidou im Mirz 2000 zu Fragen der
Biotechnologie geschrieben wurde.* Der Schluflabschnitt

4 Vgl. P. SI, La domestication de I'’Etre. Pour un éclaircissement de la
clairiere, Paris 2000.
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dieses Essays, Der operable Mensch, wurde auf verschiede-
nen Foren separat vorgetragen und diskutiert, so am Cen-
ter for European Studies der Harvard University, Boston,
auf einer Konferenz zu Fragen der biotechnischen Men-
schenformung der UCLA und des Goethe-Instituts Los
Angeles im Mai 2000, am Philosophischen Seminar der
Universidad Autonoma von Madrid im Oktober und auf
einem von der Zeitung Le Monde organisierten Forum
tiber technophobe und technophile Tendenzen der moder-
nen Gesellschaft in Le Mans im November desselben Jah-
res sowie auf einer Tagung des Arbeitskreises Wissenschaft
und Verantwortung der Carl Friedrich von Weizsicker-
Gesellschaft in Miinchen. Der Domestikationsaufsatz im
ganzen restimiert eine Rethe von Vorlesungen und Semina-
ren aus den vergangenen Jahren, die der historischen An-
thropologie, der Paliopsychologie, der Medientheorie und
der Philosophie der Kybernetik gewidmet waren.

Im dritten Abschnitt des Vortrages Uber kritische und
ibertriebene Theorie findet sich ein Hinweis auf die
hyperbolische Dynamik philosophischer Texte, der viel-
leicht pro domo gelesen werden kann. Wenn man der rhe-
torischen Uberlieferung folgend die Hyperbel als eine
»schickliche Ubertreibung des Wahren« versteht, was ist
dann Philosophie anderes als die Suche nach einer fir die
Gegenwart iberzeugenden Proportion zwischen dem
Ubertriebenen und dem Nicht-Ubertriebenen?

II



Absturz und Kehre

Rede iiber Heideggers Denken in der Bewegung

1 Vorspiel auf dem Theater

Meine Damen und Herren, vor einigen Jahren entdeckte
ich — beinahe zufillig — bei einem Spaziergang tber den
Campus von Bard College, einer von Studierenden aus den
gehobenen Mittelschichten favorisierten akademischen In-
stitution im Staat New York, hundert Meilen nordlich von
New York City, am rechten Hochufer des Hudson River
gelegen, das Grab von Hannah Arendt, jener bewunderns-
werten und provozierenden Philosophin, deren frihe
Liebe zu Martin Heidegger heute nicht nur ein verotfent-
lichtes Geheimnis ist, sondern schon als ein Kapitel der
neueren Geistesgeschichte dargestellt werden konnte — zu-
letzt in Rudiger Safranskis zu Recht viel gelobter Hei-
deggerbiographie. Hannah Arendts Grab fallt auf durch
ungewohnliche Schlichtheit — wenn man so widerspriich-
lich reden darf: eine Steinplatte zu ebener Erde mit ithrem
Namen und den Lebensdaten; ein Schritt daneben die
Grabplatte ihres Mannes, des Philosophen Heinrich Bli-
cher, ebenso schlicht, zurtiickgenommen auf die Dreiheit:
Name, Jahreszahlen, Stein. Was mich an Hannah Arendts
Grabstitte bertihrte, war das Auflergewohnliche ihrer
Lage. Ich meine nicht die Unscheinbarkeit des Ortes, nicht
den wiirdevollen Mangel an Autheben, den diese beiden
Steine im Boden bekundeten; was mich frappierte, war der
Umstand, daf§ ich mich offensichtlich auf einem Campus-
friedhof befand, auf dem die fritheren Prisidenten des
Colleges und einige Professoren, die sich wohl mit der
Hochschule besonders verbunden gefiihlt hatten, bestattet
waren. Eine kleine Toteninsel inmitten des College-Gelin-
des, ein locus amoenus, mit Nadelbiumen und immergri-
nen Bischen bepflanzt, eine meditative Enklave, kaum
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hundert Schritte von der Library entfernt. Der kleine
Friedhof war im tbrigen ein nahezu unmarkierter Raum,
ohne Umfassungsmauer, als gibe es fiir die Bewohner die-
ser Gegend keinen Grund, Lebende und Tote so zu unter-
scheiden, dafl zwischen thnen eine Trennwand notig wire.
Ein Professorenfriedhof also — ich mufl gestehen, dafl mich
bei diesem Anblick ein gewisses Staunen iberkam, ein
Staunen, das ich im Riickblick alteuropdisch nennen moch-
te und an dem Befremden und Erheiterung etwa gleich be-
teiligt waren. Ich war damals dabei, mir erste Gedanken
dariiber zu machen, ob ich einem zu erwartenden Ruf auf
einen Lehrstuhl in Deutschland Folge leisten sollte. Hier
in Amerika wurde mir nun diskret gezeigt, wie weit es
Professoren bringen konnen. Mir war bis dahin nicht klar
gewesen, daf8 die Ewigkeit einer Senatssitzung gleichen
kann - vorausgesetzt, man sei zu Lebzeiten ein Mitglied
der amerikanischen akademia gewesen. Welcher europii-
sche Hochschullehrer wiirde sich heute auf einem univer-
sitatseigenen Friedhof bestatten lassen? Welche Hoch-
schule in der Alten Welt besitzt noch soviel Corpsgeist
und Gemeinsinn, daf§ sie sich als eine virtuelle Gemeinde
aus toten und lebenden Lehrern verkorpert, eben wie es
der kleine Campusfriedhof am Hudson-River so deutlich
zeigte? Wer wire im heutigen Europa mit seinem Lehramt
so identifiziert, dafl er seinen Ruf {iber das Ende hinaus an-
nehmen und unter lauter Kollegen, lauter Schulmeistern,
begraben werden wollte?

Angesichts des Grabes von Hannah Arendt sind mir einige
Aspekte der amerikanischen Raumordnung etwas ver-
standlicher geworden. Ich habe gelernt, mindestens drei
Grenzen aufmerksamer als zuvor zu beachten, die in den
USA manchmal anders gezogen werden als in der Alten
Welt: die Grenze zwischen Stadt und Landschaft; die
Grenze zwischen Universitait und Stadt; schliefflich die
Grenze zwischen Friedhof und Lebenswelt. Mir wurde
deutlich, dafl die Philosophin, indem sie sich neben threm
Mann, einem charismatischen Lehrer, der dem College
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Jahrzehnte angehort hatte, bestatten lief}, kein Dorfbe-
grabnis gewahlt hatte — wie es ihr einstiger Marburger
Lehrer und Geliebter, Martin Heidegger, tat, als er den
Mefikircher Gottesacker als letzte Ruhestitte bestimmte.
Nach statistischen Kriterien gibt es keine tiefere Provinz
als Annandale-on-Hudson; man kann sich kaum einen Ort
vorstellen, wo das Dorf, gleichsam die erste These der
Menschheit gegentiber der Natur, sich so vorlaufig und na-
hezu hilflos wie hier von seiner Landschaft absetzt. Und
doch ist der Campustriedhof kein Dorffriedhof. Der Cam-
pus ist die vom Stadtkorper abstrahierte Universitit; die
Universitat ithrerseits verkorpert idealtypisch die Stelle, wo
Stidte am meisten stadtisch sind.

Campus, Akademie, Universitit, College: Das sind Na-
men von Institutionen oder Raumen, die fiir den Einbruch
der durch Theorie geweiteten Welt in die Stidte zeugen.
Sie zeigen an, wo schlichte Menschensiedlungen fiir grofle
Zusammenhinge verwendet wurden. Wo Universititen
und Akademien sich niederlieffen, dort gingen Provinz-
stadte potentiell in Weltstadte tiber. Die Vereinigten Staa-
ten von Amerika, die hyperbolische europiische Kolonie,
haben es sogar fertiggebracht, das logische Herz der Stadt-
vom Stadtkorper zu trennen und es unter dem Namen
Campus, Studienfeld, zu isolieren — nicht selten wie eine
Kulisse in einer Landschaft, in der die Professoren als die
ersten Menschen auftauchten.

Ich will damit sagen, dafl Hannah Arendts Grab, anders als
das Martin Heideggers, raumlogisch inmitten der Welt-
stadt liegt, im Zentrum jenes akademischen Raums, in dem
okzidentale Stidte zu Weltstadten und Landeskinder zu
Weltblirgern werden konnten, wenn sie die hohen Schulen
nicht als Fortsetzungen der Provinz mifibrauchten. Die
Emigrantin Hannah Arendt hat so gesehen den europii-
schen Boden nie verlassen; sie war, als sie in den dreifliger
Jahren zuerst nach Frankreich, dann in die USA emi-
grierte, lediglich aus einer verpesteten Provinz in die offe-
nere Zone umgezogen — aus dem nazibesetzten Europa in
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eine Metropole, die manifest New York hief}, deren laten-
ter Name aber nicht anders als Athen lauten konnte. Athen
war Hannah Arendts eigentliches Einwanderungsland,
zum einen, weil die erste Akademiestadt die Umformatie-
rung des Denkens beim Ubergang vom Dorf zur Stadt
symbolisiert, zum anderen weil das griechische Gastrecht
gleichsam die notwendigen Hilfsmittel fir judische und
andere Exile bereithilt. So kommt es, daff die Philosophin
auf einem der nobelsten Friedhofe der Erde bestattet liegt,
am Rande des Campus, der die Welt bedeutet, in einem
Winkel, der bei uns nicht einmal Dorf heiflen diirfte, einem
Weiler, der, weil er ein Teil von Athen ist, dennoch die #n:-
versitas in sich tragt.

Meine Damen und Herren, ich hitte es mir nicht erlaubt,
in dieser typisierenden Weise an Hannah Arendts trans-
atlantische letzte Ruhestitte zu erinnern, wenn ich nicht
vorhitte, Martin Heideggers Ort in der Ideen- und Pro-
blemgeschichte des zuendegehenden Jahrhunderts aus
dem Kontrast zu dieser Ortswahl zu charakterisieren. Ich
hitte diesen Hinweis nicht gewagt, wenn ich nicht der
Meinung wire, dafl Heideggers Position sofort plastisch
erkennbar wird, wenn wir die imaginire Linie denken, die
von dem Grab auf dem amerikanischen Campus zu dem
Grab auf dem Mefikircher Friedhof fihrt. Ich zogere nicht
zu behaupten, dafl Heideggers Begrabnisanordnungen
auch in philosophischer Hinsicht testamentarische Bedeu-
tung besitzen. Wenn sich der Meister aus Deutschland fiir
seine letzte Ruhe keinen anderen Platz wihlte als den
Kirchhof der dorflichen Kleinstadt, deren Hineingebore-
ner er bleiben wollte — unter einem Grabstein, den kein
Kreuz, sondern ein kleiner Stern verziert —, so erscheint
darin eine Information, die nur ignoriert, wer die Lektio-
nen, die im Verhalten liegen, von vorneherein nicht wahr-
haben will. Man muf§ es explizit, als wire es ein Lehrsatz,
zur Kenntnis nehmen: Professor Heideggers Grab findet
sich nicht an einem Campus, sondern auf einem landlichen
Gottesacker, nicht in seiner Universitatsstadt, sondern in
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dem Winkelstadtchen mit dem frommen Namen, nicht in
der Nihe der Horsile und Bibliotheken, wo der Philosoph
gewirkt hatte, sondern nicht weit von den Hiusern und
Feldern seiner Kindheit, als habe der ordentliche Professor
der Philosophie an der hochberithmten Albert-Ludwigs-
Universitit auch in extremis den Umzug in die stadtische
Welt verweigert.

Ich werde im folgenden eine philosophische Physio-
gnomie des Bewegungsdenkers Heidegger skizzieren, die
von diesem Befund ihren Ausgang nimmt: Der Denker,
den viele, ohne Zweifel zu Recht, fiir einen der Beweger
der Philosophie in diesem abgelaufenen 20. Jahrhundert
halten, ist seiner personlichen Dynamik nach ein Umzugs-
verweigerer, der nur in der Nihe zu seinen ersten Land-
schaften bet sich selbst sein kann und der auch als Hoch-
schullehrer nie wirklich die Umsiedlung in die Stadt
vollzieht, in der er seinen Lehrstuhl innehatte.

Man sieht, auf welchen Widerspruch diese Diagnose auf-
merksam machen mochte. Denn wenn die westliche Philo-
sophie wirklich, wie gelegentlich behauptet wurde, eine
Emergenz aus dem Stadtgeist war, Aufbruch der Stadt zur
Weltfunktion und Einbruch von Groffweltdimensionen in
die Lokalseele, wie ist es dann um das theoretische Tempe-
rament eines Mannes bestellt, der seine Stadtscheu und
seine trotzige Anhinglichkeit an die Geister der lindlichen
Welt nie verhehlte? Von wo her redet dieser seltsame Pro-
fessor, wenn er von seinem Freiburger Lehrstuhl aus den
Anspruch erhebt, iiber die Geschichte und das Verhangnis
abendlandischer Metaphysik hinauszufragen? Welche Pro-
vinz meint Heidegger, wenn er es fiir einen philosophisch
relevanten Akt hilt, daf§ ausgerechnet er in ihr verbleibt,
statt Rufen in die Grofistadt zu folgen? Gibt es denn eine
Provinzwahrheit, von der die weltoffene Stadt nichts
weifl? Existiert eine Feldweg- und Hittenwahrheit, die
imstande wire, die Universititen mitsamt ithren Hochspra-
chen und weltmichtigen Diskursen zu unterhohlen?

Auf diese Fragen will ich hier keine Antworten suchen. Si-
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cher scheint mir nur: Heidegger ist kein Denker auf der
Bithne — zumindest nicht, wenn man von einem alltags-
sprachlichen Verstindnis dieser Formel ausgeht.! Er ist es
in einem doppelten Sinn nicht: zum einen nicht, weil Thea-
ter und Biihnen in der Stadtreligion und in der stadtischen
Kultur zu Hause sind, in der politischen Formation also,
der gegeniiber sich Heidegger, obschon Hochschullehrer,
hartnickig wie ein Besucher vom Land verhilt — giinstig-
stenfalls wie ein Botschafter aus einer stadtlosen Gegend
oder aus einer Problemgemeinschaft, die nicht im Raum,
sondern in der Zeit gegriindet ist; zum zweiten nicht, weil
jede Biihne, metaphorisch wie real, eine Zentralposition,
eine Exponierung an der vorderen Front der Sichtbarkeit
impliziert. Das aber ist eine Lage, die Heidegger, selbst auf
der Hohe des Ruhms, seiner gesamten mentalen Disposi-
tion nach nie im Ernst begehren konnte, weil sein Platz,
innerlich wie duflerlich, der eines Randgangers und Mitar-
beiters blieb. Er denkt nicht auf der Biithne, sondern in der
Kulisse, allenfalls auf der Seitenbiihne; oder, auf katholi-
sche Verhiltnisse angewandt, nicht vor dem Hochaltar,
sondern in der Sakristei. Durch Prigungen, die alter sind
als sein Denken, ist er zu der Uberzeugung gelangt, daf}
das Sichtbare, Auffillige, in die Mitte Gestellte von der un-
scheinbaren Vorbereitung durch Helfer hinter der Biihne
und auf der Seite lebt. Ein solcher Helfer ist auch er, und
das will er sein: ein Wegbereiter, ein Sekundant, einer, der
sich einflgt in ein grofleres Geschehen — auf keinen Fall,
oder doch nur momentan und ungeschickt, der Held im
Mittelpunkt der Biithne. Nie ist Heidegger wirklich ein
Protagonist, der sich in exemplarischen Kimpfen dem
Heldenrisiko, von allen Seiten sichtbar zu sein, aussetzt.
Momente der Schein-Ergriffenheit konnen daran nichts
andern. In thm wirkt eine verschlossene Kraft, die sich we-

1 Die Wendung verweist auf eine Vortragsreihe, die durch den Stidwest-
funk Baden-Baden und die Stadtischen Bithnen Freiburg in Zusammen-
arbeit mit dem Institut fir soziale Gegenwartsfragen, Freiburg, im Gro-
8en Haus der Stadtischen Bithnen von 1995 an durchgefiihrt wurde.
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der exhibiert noch erklirt, geschweige denn bekennt und
entschuldigt. Er neigte dazu, in Qual und Beschimung zu
verstummen, und kein Gott gab thm zu sagen, wie er lei-
det.

Mir scheint es wichtig, in allem, was Heideggers geistige
Physiognomie anbelangt, die Tatigkeit seines Vaters, der
als Mesner diente, in Rechnung zu stellen. Wenn Hugo Ott
in seinen biographischen Studien plausibel gemacht hat,
dafl manches in Heideggers Denken nur als Metastase des
sidwestdeutschen Altkatholizismus um 1900 verstandlich
wird, so bleibt dem hinzuzufiigen, dafl es nicht so sehr
ein Priesterkatholizismus, also ein Hochaltar- und Mittel-
schiffkatholizismus gewesen ist, der Heideggers Habitus
geformt hat; es war eher ein Seitenschiffkatholizismus, ein
Mesner- und Ministrantenkatholizismus, eine Religiositat
des stillen und geltungsbediirftigen Helfers am Rand.

Als einen Denker auf der Bithne konnte man Heidegger
nur in einem sehr prekiren Sinn bezeichnen, indem man
thm das Phantasma von einem bevorstehenden Ausnahme-
zustand unterstellt, der thn zu seiner Bestimmung bringen
wiirde. Man darf das vielleicht tun, wenn man die Vermu-
tung gelten lafdt, dafl der Mesnersohn nicht anders konnte,
als den Tagtraum zu traumen, dafl einst — durch einen
wundersamen, tief begriindeten Umschwung — der die-
nende Vater sich in den amtierenden Priester verwandeln
misse, so dafl von einem nahen, schicksalhaften Tag an alle
Macht von der Sakristei ausgehen wiirde. Man hitte weiter
anzunehmen, dafl in dem Sohn die Phantasie auftreten
mufite, er selbst habe den Ruf, das Erbe des ermachtigten
Mesners zu tibernehmen. Nur in diesem Sinn liefle sich
Heideggers schemenhafte politische Philosophie — vor al-
lem sein linkisches Agieren in der elf Monate wihrenden
Rektoratszeit von 1933 bis 1934 und sein Ministrieren fiir
den Schicksalskanzler im fernen Berlin — als hochamtfor-
miges Denken auf einer phantasmatischen Bithne deuten.
Er wire hierbel, als Mesner an der Macht, zum liturgischen
Revolutionir geworden, der einem unerlosten Volk er-
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staunlich alte Sakramente spendet — unkatholische Hostien
und vorsokratischen Wein. In diesem heterodoxen Ritus
wiirde das bisher Unscheinbare triumphal nach vorn ge-
fihrt, was Beiwerk war, wiare Hauptsache geworden, der
Vorhof verwandelte sich in den Zentralbau, die Sakristei
wiirde zum Horsaal und der Hoérsaal zur logischen
Reichskanzlei. Um ein solches Phantasma plausibel zu ma-
chen, ist nur eine zusitzliche Unterstellung notig, die, wie
ich meine, einiges fiir sich hat. Man gewinnt diese durch
eine theaterwissenschaftliche Interpretation der katho-
lischen Messe. Demnach sind Messe und Hochamt ka-
tholischen Stils Mysterienspiele in typologischer Nach-
barschaft und historischer Nachfolge der athenischen
Dionysien. Lifft man dies gelten, so erschiene die Messe
als die wieder ganz in den Ritus zuriickgenommene Trago-
die, der entdramatisierte Bocksgesang — statisch und ohne
Ausdrucksaspekt, zum Anschwellen ebenso ungeeignet
wie zum Abschwellen. Im Licht dieser Analogie wird be-
greiflich, warum es nie zur Entfaltung der Messe in eine
katholische Theaterreligion kommen konnte: Der Katho-
lizismus schreckte vor der Einfithrung des zweiten Schau-
spielers in die Messe zuriick — er fand nie die Kraft, die
kithne Neuerung des Aischylos zu wiederholen, nach der
sich die dramatische Genialitat der griechischen Theater-
autoren, die damals die thedlogoi hiefien, erst Bahn zu bre-
chen vermochte. Der Bocksgesang, katholisch, mufite
priesterzentriert und hierarchisch bleiben, er konnte von
der Monarchie des ersten Schauspielers in der Messe nicht
lassen, kein zweites Individuum loste sich aus dem Chor.
So liegt auf der Hand, weshalb der Katholizismus den
Ubergang vom Mefldrama zur Kathedraltheaterkultur ver-
saumte — vielleicht zum Schaden der europiischen Zivili-
sation im ganzen. Wenn es nun zutrifft, daff Heidegger
halbbewuft und unbewufit Anstalten dazu traf, von der
Sakristei aus den Altarraum zu tibernehmen, um einen un-
geheuren Mesner neben den ausgehohlten Priester zu stel-
len, einen Denk-Mesner, der zugleich das Rektorat einer
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