% Prolog

Die Frage nach dem Menschen ist nie radikaler gestellt worden als in den Zeug-
nissen von Uberlebenden, die sich an die Zeit im Lager und die erfahrene Unmit-
telbarkeit zur Vernichtung erinnern. Aus der Perspektive derjenigen, die elnen
«Kamof ums Uberieben ohne Erbarmen* filhren, und, wie Primo Levi formuliert
hat, \verzweifelt und grausam allein” sind,! erhilt diese Frage einen so grundle-
genden Charakter, wie er andernorts in der Moderne kaum nach begegnet, — es
sei denn in Ethilkkommissionen, die tiber die Todesdefinition streiten oder auch
Uber dle Frage, wann genau in der Embryonalentwicklung das Leben beginnt ~
und im Streit um den Zeitpunkt ohnehin verkennen, dass das Leben des Einzel-
nen gar nicht beginnt, sondern iibertragen wird. Wahrend in solchen ethischen
Kontroversen oft medizinische, philosophische und theologische Bagriffe einan-
der unversthnlich gegeniiberstehen, erinnern die Zeugnisse aus den Lagern
daran, dass es um weit mehr und um ganz anderes geht.

Eine der Schlisselszenen aus den Erinnerungen, die Primo Levi unmittelbar nach
der Rlckkehr aus Auschwitz aufgezeichnet und 1958 unter dem Titel Se questo
é un vomeo varbffentlicht hat, ist die Szene, in der er Verse aus Dantes Divina
Comedia aus dem Gedichtnis zitiert, by heart, wie die schéne englische Wen-
dung sagt. In dieser Szene, in der er einem jurgeren franztsisch sprechenden
Haftling die lackennaft erinnerten Verse vom Gesang des Odysseus aus der
Comedia vortrdgt, verdichtet sich die Titelfrage des Buches. Es jst Jedoch nicht
nur die Aussage der Verse, die auf ein ginziich anderes menschliches Leben jen-
seits der Lagerexistenz verweist, sei es das ,Damit der Mensch nicht weiter sich
begebe." oder das: '

«Bedenket, welchem Samen ihr entsprossen:
Man schuf euch nicht, zu leben wie.die Tiere,
Nach Tugend und nach Wissen sollt ihr trachten.”

Und es sin.d nicht nur Poesie und Rhythmus der Strophen, das

«Considerata |a vostra semenza;
Fatti non foste a viver come bruti,
Ma per seguir virtute e conoscenza.”

Vielmehr geht es vor allerm auch um die Situation des Gesprichs. Die Szene ist
gekennzeichnet durch das Miteinander, in dem der eine zum anderen spricht,

dem anderen etwas mitteilt, ein Wissen mit ihm teilt — wobei sich auch ihm
selbst auf diese Weise etwas neu erschlieRt, wenn nicht gar offenbart. ,Jetzt
merk auf, Pikkolo, 6ffne die Ohren und den Verstand, es kommt mir so drauf an,
dass du begreifst”, heillt es vor dem Zitat der «Bedenket"-Verse, und danach;
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«Als hérte ich das seibst zum erstenmal: wie ein PosaunenstoR, wie Gottes St
me. kinen Augenblick vergesse ich, wer ich bin und we ich mich befinde 2 Ui
wenn Levi an anderer Stelle dariber refiektiert, dass es im Lager zwei klar v{g
einander geschiedene Kategorien von Menschen gibe, die Ceretteten yp;
Untergegangenen, dann werden die letzteren — und dafiir stehen die sogenann
ten Muselménner — von ihm gerade nicht als Bild oder Verkérperung des bloRe:
Lebens beschrieben, wie Giorgic Agamben das tut. Fiir Levi ist vie| ;
wert, dass sie ihr Antlitz verloren haben.?

Warum aber wird Prime Levi in einem Kontext zitiert, in dem sine Bilanz dg
Kritischen Theorie gezogen werden soli?

bemerkgns

2. Zur neuen Gegenwirtiglkeit der Kritischen Theé_'ri‘

ich greife zu Primo Levis Texten, weil diejenigen Gesichtspunkte, mit denen g
die Frage nach dem Menschsein stellt, in der jingeren Vergangenheit weitg
hend aus Theorie und Diskurs verschwunden sind. Die gegenwdrtige Theor
landschaft stelit sich so dar, als hatte sich die Prophezeiung aus dem Schiussabii
satz von Michel Foucaults Les mots et les choses (1966) erfillt, der Satz ,dass des
Mensch verschwindet wie am Meeresufer ein Gesicht im $and.”* Foucault ver.
knipfte diese Prophezeiung an das Eintreten eines Ereignisses, durch welch
die fundamentalen Dispositionen des Wissens vom Menschen, deren Entstehung
er um 1800 datiert, ins Wanken geraten wiirden. Voraussetzung dieser Vorst

lung ist seine Uberzeugung ~ und die Uberzeugung der mit seiner Ordnung :der
Dinge begrindeten Diskurstheorie —, dass der Mensch eine junge Erfindungs
«Der Mensch ist eine Erfindung, deren junges Datum die Archiclogie unsar
Denkens ganz offen zeigt.”
Nun sollte es tatsichlich weniger ein einzelnes Ereignis sein, das das Wissen vo
Menschen grundlegend verdndert und dabei den Begriff des Menschen hat wej
gehend verschwinden lassen. Vielmehr ist dafir das Zusamrenspiel zahlreicher
wissenschaftlicher, Skonomischer und technischer Entwicklungen verantwortiich;
mit denen sich nicht nur der Begriff des Menschen in eine Kombination aus Evi
lutionseffekten, neurophysiologischen, geénetischen und hormonalen Funlktionen
aufgelBst hat. Und mit ihnen ist zugleich auch der Begriff des Politischen un
politisches Handeln dberhaupt abhanden gekommen. Zur kritischen und selbs
kritischen Reflexion der intellektuellen Geschichte der letzten Jahrzehnte gehbrt
allerdings auch die Beobachtung, dass die theoretischen Diskurse von Postmio:
derne und Dekonstruktion dem Verschwinden des menschlichen Gesichts iber:
lange Zeit in die Hinde gearbeitet haben. Infolge der These, dass der AMensch;
eine Erfindung und ein Effekt des Wissens sei, sind auch die Sorge um den Me
schen als Produkt selbstverantworteter kultureller Anstrengungen, um Grundsé
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ze menschlichen Handelns wie auch die Idee der Menschlichkeit aus dem Blick
geraten. Im Zuge einer notorischen Faszination fiir dekonstruktive Lekttren und
flr den Entzug von Sinn bei vielen Intellektuellen und wihrend der damit ein-
hergehenden Nobilitierung von Rindern, Licken und Abgelegenem und der
Ubernahme der jeweils letzter Technologie als Meistertrope der Theorie singd
grundiegende anthropologische Fragen ins Abseits geraten. Ahnlich wie auch
mit der ~ ebenso rotwendigen wie berechtigten — Kritik am Eurozentrismus
gleich die Grundbegriffe der europdischen Kulturgeschichte insgesamt unter Ver-

dacht gestellt und vernachldssigt worden sind. In dieser Situation gilt es, hinter.

die Theorie der Postmoderne zuriickzugehen und Jere Arbeit an grundlegenden
Begriffen wie Leben, Mensch, Handeln u.a. zu erinnern, wie sie von einigen
Denkern aus dem Umfeld der Kritischen Theorie entwickelt worden sind. Auffil-
ligerweise waren das gerade diejenigen Stimmen, die zum Teil im intellektuellen
Widerstreit mit den fihrenden Vertretern der Kritischen Theorie standen,

Was Walter Benjamin mit der um vierzehn jahre spiter geborenen Hannah
Arendt verbindet, war nicht nur eine Freundschaft, die aus der Zeit von beider
Exifjahren in Paris rithrt. Die Art und Weise, wie beide tber die Grundbegriffe
menschlichen Lebens reflektieren, beriihrt sich deutlich, - allerdings bei sichtlich
verschiedener Schreibweise.® Beide haben ihre Einsichten bewusst in einem Zwi-
schenraum zwischen Philosophie, Literatur und Palitik entwickelt. Und bei bei-
den verbinden sich Erkenntnistheorie und die Arbeit am Begriff mit der Analyse
konkreter Phinomene, die durch einen je spezifischen historischen Index ausge-
zeichnet sind, Dabei ist die Signatur threr Schriften durch die einschneidenden
Zasuren und Katastrophen des 20, jahrhunderts geprégt, die sich auch in ihren
Biografien niedergeschlagen haben, wihrend ihre Analysen jedoch weit iiber die
konkreten historischen Anldsse hinausweisen, Und beider Theorien zeichnet sich
dadurch aus, dass ihre Argumente und Begriffe niemals naturphilosophisch be-
grindet werden, sonder aus dem Wechsei- und Spannungsverhiltnis zwischen
sprach- und geschichtsphilasophischen Betrachtungen. Beider Denken grindet
in der Auseinandersetzung mit der doppelten Uberlieferung von Athen und Jeru-
salem und In der Aufmerksamkeit fiir religionsgeschichtliche Prigungen der
Moderne. Sowohl Benjamin als auch Arendt waren sikular aufgewachsene Ju-
den, deren Erkenntnisinteresse sich auf die Dialeictik der Sdkularisierung richtet,
Im Zentrum steht dabei die Sorge um die prekdren Folgen einer volistindigen
Profanierung jener Bereiche, die traditionell mit {ibermenschlichen Instanzen be-
setzt waren, weil sie den Menschen nicht zuginglich, nicht verstindlich oder
ven thm nicht beherrschbar waren. Anders als in Hans Blumenbergs Sikularisie-
rungsanalyse geht es bei ihnen weniger um Umbuchungen ehemals religicser
oder sakraler Gehalte in der Moderne als um die foigenreiche Verkennung der
Grenzen menschlichen Vermégens und menschlicher Erkenntnis im Zuge der zu-
nehmenden Besetzung von und immer welteren Eindringens in vormals als (iber-
weltlich betrachteter Raume.
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3. Zur Sorge um die Verkennung tberweltlicher Dimensionep

Im Schiussbild von Walter Benjamins Buch Einbahnstrafie (1928) wird unter dem -

Titel ,ZUM PLANETARIUM" das Vergessen der kosmischen Dimension im

Umgang des Menschen mit der Flugtechnik reflektiert. Den geschichtlichen -
Horizont bildet der Erste Waeltkrieg, der u.a. auch Benjamins Bruch mit der
Jugendbewegung motiviert und seine kritische Auseinandersetzung mit dem

Lebensbegrif der Lebensphilosophie eingeleitet hatte. im Planetarium diskutiert -
Benjamin eine doppelte Verkennung des technischen Forschritts. So weist er -
zunachst die Vorstellung zuriick, es ginge bei der Technik um Naturbeherr.
schung, und setzt dem die Auffassung ‘entgegen, dass es alienfalls um eing
Beherrschung des Verhéltnisses von Natur und Menschheit gehen kénne. Diese -
kleine Verschiebung ist ebenso symptomatisch fiir sein Denken, wie sie brisant .

ist fir die Problemstellung. Denn damit wird der Mensch aus der phartasmati-

schen Position eines autonomen Akteurs und Herrschars Uber die Natur verstg- -
Ben, wihrend die Technik zugleich ihren Status ais bloRes Mittel verliert, State-
dessen macht Benjamin deutlich, dass die techaische Entwicklung beide, Natyr .
wie Menschheit, nicht unberiihrt ldsst, ebenso wenig wie ihr Verhditnis zueinan- .
der. In diesem Sinne errtert Benjamin dann die Frage, auf welche Waeise sich
der Kosmos-Bezug, der in der Antike als Rausch praktiziert wurde, in der Gegen-- _
wart gestaltet, wo er sich ,im Geiste der Technik® und im planetarischen Mal-
stab ereignet. indem er daran erinnert, dass die Technik in der Moderne eben. -
jene Stelle einnimmt, die vormals durch Kulte besetzt war, reflektiert er die "
Effekte, die ein Vergessen und Verdringen der vormals kultischen Besetzung des -

Kosmos zeitigt, wodurch sich, so sein Befund, die Technik gegen die Menschen
wendet. Mit dieser Vergegenwartigung der verdringten kultischen Vergangen-
heit in der menschlichen Auffassung vom Kosmos entwirft Benjamin eine Art

religionskulturelles Unbewusstes im Verhiltnis zwischen Mensch und Technik..”

Zugieich thematisiert er in diesem Text digjenigen Verdnderungen, welche die
Erfahrungen von Geschwindigkeit, Zeit und Rhythmus zeitigen und somit die
Menschen bis in ihre Physis hinein betreffen werden:

«Menschen als Spezies stehen zwar seit Jahrzehntausenden am Ende ihrer E.ntw.ickiugg;
Menschheit als Spezies aber steht an deren Anfang, Ihr organisiert die Techmk' sich eing
Physis, in welcher ihr Kontakt mit dem Kosmas sich neu und anders bildet als in Vlkem und_
Familien.*¢ :

Wahrend der erste Satz {iber die ,Menschen zls Spezies” den Abschluss der Gat- g

tungsentwicklung in der Evolution betrifft, wird dem die ,Menschhelt als Spe-

zies” entgegengesetzt. Wenn Benjamin deren Entwicliung am Anfang si'eht, v
betrachtet er sie als deren eigenes Projskt. Damit markiart er eine deutliche:

Zasur zwischen Evelutionsgeschichte und Kulturgeschichte, wobsi nur letztere
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flir menschliches Handein zugnglich und verdnderbar ist. Von der gleichen
Zasur nimmt auch Mannah Arendts Denken ihren Ausgangspunkt,

Im selben Jahr wie Benjaming Einbahnstrafie erschien Arendts Dissertation tber
den Liebesbegriff bei Augustinus, die 1928 an der Universitat Heideiberg ange-
nommen wurde. Auch darin geht es um die Frage nach der Steliung der Men-
schen zum Kosmos, und zwar im Zusammenhang einer Untersuchung der
Augustineschen Konzeption von Weltlichkeit, DreiBig Jahre spiter, in den einlei-
tenden Bemerkungen zu ihrem Buch Human Condition (1958), das zwei Jahre
danach in deutscher\l‘.’ibersetzung als Vita activa oder Vom tdtigen leben (1960)
erschien, kommt Hannah Arendt auf diese Thematil zurtick, Geschrieben nach
dem Einschnitt des Nazismus und des Zweitan Weiltkriegs und aktuell unter dem
Bindruck des sogenannten Sputnik-Schocks, erdrtert die Einleitung, unter
Anspielung auf die Kant'sche Forme! vom bestirmten Himmel &tbar uns und dem
moralischen Gesetz in uns, was es bedeute, ,dass von dem bestirnten Himmei
ber uns aun unsere eigenen Apparate und Gerite uns entgegenieuchten sol
len.” Im Kern geht es ihr hier um die Phantasmen einer durch Weltraumfor-
schung und Biowissenschaften angestrebten ,Emanzipation des Menschenge-
schlechts von der Erde"”. In der Besorgnis, die Arendt fier zum Ausdruck bringt,

~dulert sich keineswegs eine theologisch motivierte Fortschrittsfeindlichkeit, son-

dern das Bewusstsein eines epochalen Bruchs mit dem neuzeitlichen Welt- und
Menschenbild, welches in der Weltlichkeit menschlicher Existenz griindete und
in der Tatsache, dass Menschen «bedingte Wesen” sind. Dabei sicht Arendt
gerade in der ,aligemeinsten Bedingtheit menschliichen Lebens”, in der Natalitit,
eine Méglichkeitsbedingung besonderer Art, nimlich die immer wieder gegebe-
ne Moglichkeit eines Neubeginns und damit eine grundlegende Bedingung des
Handelns Uberhaupt. Im Zusammenhang dieser Einteitung reflektiert sie auch die
Begrenztheit menschlicher Erkenntnisméglichkeiten iberhaupt, und dies gerade
im Hinblick auf uns selbst; ‘

«Die Formen menschlicher Erkenntnis sind anwendbar auf alles, was natitrfiche’
Eigenschaften hat, und somit auch auf uns selbst, insofern die Menschen Exemplare der
héchst entwickeiten Gattung organischen Lebens sind; aber diese gleichen Erkenntnisformen
versagen, sobald wir nicht mehr fragen: Was sind wir, sondern: Wer sing wir "8 ‘

Nicht nur das Motiv der Menschen als Erdbewohner und die Frage nach seiner
Stellung im Kosmos verbindet die Human Condition mit threm ersten, drel Jahr.

zehnte zuriickliegendan Buch, das den Grundstein ihrer politischen Anthropolo-
gie bildet.
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4. Theoretische Urszenen - Systematische Lektiiren der Quellen

Bei Hannah Arendts Dissertation handelt as sich um gine Untersuchung Augus;f
tinescher Schriften. Aus einer prizisen philologischen Analyse seiner Begriffe
im Zentrum steht der Begriff des Nichsten und damit die Frage nach dem Andes
ren — gewinnt Arendt eine Interpretation — und interpretieren heilt fur sie, ,das .
explizit machen, was Augustin selber nur implizit gesagt hat"®, ~ aus der sie eine -
Theorie vom doppelten Ursprung des Menschen ableitet: (1) einerseits im Sinne
eines genus humanum aufgrund einer gemeinsamen Abstammung von Adam, dje .
gine Aqualitit, wechselseitige Angewiesenheit und Verwandtschafe der Men-
schen begrindet, mit der diese sich vom Status der creatura unterscheiden,
demgegentber in eine geschichtliche Existenz eintreten und eine civitas terrena :
begrilnden, mit der zugleich der mundus, also Weitlichkeit, beginnt; (2) anderer- -
seits in einer Umwandiung dieser societas in eina Zugehdrigkeit aufgrund von
Wahl bzw. imitatione, d.h. die Bildung einer vita socialis, die als Gemeinschafts-
kérper, als corpus Christi, gedacht ist, der durch das Gebot der Néchstenliebe
verbunden ist, wahrend der Mensch sich dabei erst als Einzelrer erfahrt.

.Obwoht arst auf dem Grunde der Zugehéarigkeit zum genus humanum der Andere dberhaupt -
begegnen kann, so wird doch erst in der Isoliertheit des Einzelnen coram Dea dieser Andere

zum Nichsten, d. h. er wird aus der selbstvérstindlichen Angewiesenheit gehoben, in deralle
Menschen untereinander leben, und der Umgang mit ihm steht unter der ausdriicklichen
Verbindiichieit der Verwandtschaft mit ihm "¢

Nun soll keineswegs unterstellt werden, dass die Autorin dieser Lesart der
Schriften von Augustinus sich das Model} des christlichen Kirchenvaters selbst zu
sigen gemacht hat. Doch haben der Gedanke einer gegebenen Aqualitit der
Menschen ebenso wie die Idee einer Transformation der gegebenen Gemein-
schaft eines genus humanum — qua Entscheidung des Einzelnen — in einen neyen, |
selbst gestifteten corpus communis, in der der Andere zum Néchsten wird, sicht- -
lich Spuren in Arendts Denken hinterlassen. Im Augustinus-Buch hatte sie her-
vorgehoben:

«Die Fretheit der Wahl reft awar den Einzelnen aus der Welt und aus dem notwendigen
Verwurzeltzein in der societas des genus humanum zuriick, aber sie kann die einmal gesetz-
te Aqualitit der Menschen damit nicht aufheben, sie verleiht thr nur einen neuen Sinn:
Dieser Sinn ist die dilectio praximi, Das aber besagt: das Miteinander der Menschen in der -
Gemeinschaft wird aus einem notwendigen und selbstverstindlichen zu einem frei ergriffe-
nen und fir der Einzelnen verbindlichen."t

Mit dieser Deutung hat die Zweiundzwanzigjihrige eine Lesart vorgelegt, die fur -
salulare Entwiirfe des Miteinanders und fiir Begriffe des Politischen anschlussfi-
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hig ist. Man kénnié sie als Strukturanalyse der christlich-européischen Gemein-
schaftskonzeption bezeichnen. Arendt hat daraus eins systematische Unterschei-
dung ebenso wie eine dialektische Urszene gewonnen, die ihr weiteres Nach-
denken Uber die Conditioc humana entscheidend prégen wird,

Das zweite Referenzfeld von Arendts Denken entstammt den Grundbegriffen der
griechischen Antike; hier ist es insbesondere die Unterschetdung von oikos-und
polis, die eine Art Matrix ihrer Theorie biidet, Doch kommt diese erst in denje-
nigen Schriften zum Tragen, die nach der Ankunft von Arendt im amerikanischen
Exil entstanden sind. Dabet ist auffillig, dass der Unterschied zwischen der Sphi-
re des gerus humanum und der auf Entscheidung der Einzelnen beruhenden Kar-
perschaft in gewisser Weise mit den unterschiedenen Sphéren von oikos und
polis karrespondiert. Letztere sind die Grundlagen von Arendts Uberlegungen
zur Bedingtheit der Menschen in der Vita activa, die sie dreifig Jahre spiter in
ihrem dritten Buch entwerfen sollte.

Auch in Benjamins Schriften nimmt ein Text, den er als Vierundzwanzigjdhriger
geschrieben hat, die Stelle einer erkenntnistheoretischen und methodischen
Urszene fir sein Denken ein. Und auch in seinem Falie geht es um eine gleich-
sam strukturale Lektiire einer Quelle aus der jiidisch-christlichen Tradition. Im
Aufsatz Uber Sprache tiberhaupt und Gber die Sprache des Menschen (1916) liest
Benjamin den biblischen Bericht der Genesis als geschichtstheoretische Erzih-
lung, um den Schulstreit zwischen mystischer Sprachauffassung (Ahnlichkeit zwi-
schen Wort und Benanntem) und moderner Zeichentheorie (Arbitraritit brw.
Konventionalitdt der Zeichen) in eine historische Dialeltilc zu Gberfithren. Darin
wird der Stndenfall, Verlust der Unschuld und Eintritt ins Wissen, in sprach-
theoretischer Hinsicht refiektiert und als ,Stindenfall des Sprachgeistes” bezeich-
net. In ihm ist das Ende des paradiesischen Sprachzustands baw. der adamiti-
schen Sprache des Namens gleichurspriinglich mit dem Eintritt in eine Sprache,
die die Menschen im Stande der Geschichte sprecher. Im Zentrum von Benja-
mins Lektlire steht somit eine Zasur, durch die das Sprechen tber die Natur mit-
hilfe der Sprache als Mittel sich von der vorausgegangenen adamitischen Spra-
che unterscheidet. [n ihr fielen Erkennen und Benennen noch zusammen, und
awar in Gestalt einer Ubersetzung der stummen Sprache der Natur und der
Dinge in die verbale Sprache des Menschen. Mit dam Beginn der Zeichenspra-
che, mit der die Menschen dber die Dinge und die Natur reden, gekennzeichnet
durch Merkmale wie Urteilen, Unterscheidung von gut-bdse und Moglichkeit zur
Abstraktion, d.h. mit dem Eintritt in diese in der Geschichte waltende Sprache
ist der Zugang zur adamitischen Sprache der Schépfung abgeschnitten. Deren
Eigenschaften kdnnen danach nurmehr in verschiedenen Modi des Nichtmitteil-
baren zum Ausdruck kemmen, die Benjamin als magische oder mimetische ‘As-
pekte der Sprache bewertet, Ahnlich des epheméren, pltzlichen Auftretens der-
artiger Momente von Sprachihnlichkeit in den Zeichensystemen der geschichtfi-
chen Welt konstatiert Benjamin auch das Auftreten einer ,anderen Stummheit”
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in Gestait der Klage.'? Damit betrachtet er die Klage als eine Art Sprache der
Kreatur in der geschichtlichen Walt.

Auch diese geschichistheoretische Lesart der Genasis jst anschiussfihig fiir niche.

theologische Lektiiren, — wie nicht zuletzt Benjamins anthropologische Reformy.
lerung des Verhiltnisses von Ahnlichkeit und Konvention der Sprache in seinen
Aufsditzen Lehre vom Ahnlichen und Uber das mimetische Vermégen (1933) bele.

gen. Uber die sprachtheoretischen Uberlegungen hinaus ist in dem frithen Auf-

satz aber vor allem die strukturelle Zisur bedeutsam, als die sich der Eintritt der
Menschen in die Geschichte far Benjamin darstelit. Fortan wird er Geschichte
nicht, wie sonst iiblich, als Fortgang der Ereignisse in der Zeit konzipieren, son-
dern in qualitativer Hinsicht denken. Historie bestimmt sich fiir thn durch ihre
Unterscheidung zur Vorgeschichte — vor allem in der biblischen Version der
Schdpfung ~ und zugleich in ihrem Abstand von und ihrer Differenz zu Cffenba-
rung und Erldsung. Aus dem Zusammenspiel von geschichts- und sprachtheore-
tischen Betrachtungen hat 8enjamin auf diese Weise eine seiner bedeutsamsten
Erkenntnisméglichkeiten gewonnen, namlich die Aufmerksambkeit fir die unhin-
tergehbare Unterscheidung zwischen biblischen Begriffen und dem Register pro-
faner Konzepte. Erst vor diesem Hintergrund wird der Nachhall der ersteren in
letzteren hdrbar und lesbar, d.h. die Art und Weise, wie die Konnotationen bib-
fischer Konzepte, obwohl sie vaergessen sind, in der Sprache der Moderne nach-
wirken, - wie beispielsweise die Idee der £rldsung im Begriff der Losung mit-
schwingt oder auch die [dee der Gerechtigkeit in der Institution des Rechts 3

5. Benjamins Arbeit am Begriff des Lebens

Die Zurlickflihrung der Gewalt-Problematilk im Recht ~ jenseits alier Schulstrei-
tigkeiten wie die 2wischen naturrechtlichen oder positiv-rechtlichen Vorstellun-

gen — auf das Verhéltnis des Rechts zur vorgangigen Idee der Gerechtigkeit ist

bekanntlich das Thema von Walter Benjamins Aufsatz Zur Kritik der Gewalt
(1927). Gewalt meint darin keineswegs physische Gewait, sondern einen irgend
legitimierten Eingriff in die bestehenden sittlichen Verhaltnisse: o

«Oenn zur Gewalt im prégnantesten Sinne des Wortes wird eine wie immer wirksame

Ursache erst dann, wenn sie in sittliche Verhiltnisse eingreift. Die Sphire dieser Verhiltnisse: -

wird durch die Begriffe Recht und Gerechtigkeit bezeichnet,"*

Mt der Kritik dieser Art Gewait beginnt in Benjamins Denken sine Arbeit an
den Begriffen des Menschen und des Lebens, die in etliche Schriften der folgen-

den Jahre ausgreift, insbesondere in den Aufsatz tiber Goethes Wahiverwandt- -

schaften {1924/25) und in das Fragment, das Benjamin als ,Lehrstiick der Ge-
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schichtsphilosophie” bezeichnet hat; Adorne hat diesem Text den Tite! Theolo-
gisch-politisches Fragment gegeben. _

Im letzten Teil der Kritik der Gewalt setzt Benjamin sich mit der seinerzeit bri-
santen Kontroverse Uber die Legitimitét einer ,revolutiondrein] Tétung der Un-
terdriscker” auseinander, die er als ,extremen” und wungeheuren® Fall bezeich-
net'® ~ was durchaus an Hbliderlins Antigond und sein sungeheuer ist der
Mensch" denken ldsst. In diesem Zusammenhang diskutiert Benjamin zwei
Typen einer absoluten Verneinung jeder gewaltsamen TStung: erstens eine Ver-
neinung, die mit dem Gebot ,Du sollst nicht t5ten” argumentiert, d.h. mit einer
jidisch-christlichen Begriindung, und eine zweite, die mit dem -, Satz von der
Heifigkeit des Lebens" argumentiert und die er als mythische Begriindung
bewertet, Benjamin identifiziert in diesen beiden Grundsitzen also das Wirlken
zweler entgegengesetzter auBer-, vor- bzw. Oberrechtlicher Urbilder der Gewait,
eine mythische und eine géttliche, Wihrend in der mythischen Gewalt ein
Schuldbegriff vorherrscht, der nicht im Handela der Einzelnen grindet, weil das
Urteil der, Gotter Uiber die Menschen und das Schuldigsein der Menschen deren
konkreter Handeln immer schon vorausgeht, folgt die ,géttliche Gewalt" einer
anderen Zeitlichkeit. Diese wird als Gegenwirtigkeit gekennzeichnet:

«Diese gottliche Gewalt bezeugt sich nicht durch die religigse Uberlieferung aliein, vietmehr
findet sie mindestens in einer gehailigten Manifestation sich auch im gegenwdrtigen Leben
vor* 18

und zwar im Gebot. Dabei betont Benjamin ver allem die Ungleichzeitigkeit zwi-
schen der Sprache des Gebots und rechtlichen MaBstiben, den Malistiben also,
die fir Urteite von Menschen iiber Menschen taugen:

«Dieses [das Gebot, 5.W.] steht nicht als Malstzb des Urteils, sondern als Richtschnur des
Handelns fir die handelnde Person oder Gemeinschaft, die mit thm in der Finsamleit sich
auseinanderzusetzen und in ungeheuren Fillen die Verantwortung von ihm abzusehen auf
sich zu nehmen haben.”? .

Hinsichtlich der zweiten Begrindung, des ,Dogmals} von der Heiligkeit des
Lebens", widerspricht Benjamin grundsitzlich der Vorstellung, dass das bloBe
Leben héher stehe als |, Gliick und Gerechtigkeit eines Daseins®, eine Vorstellung,
mit der das kreatliliche, nat(rliche Leben baw. sein leiblicher Aggregatzustand
als heilig bewertet oder heilig gesprochen wird. Dagegen lkonstatiert Benjamin,
dass der AAensch um keinen Preis ,mit dem .bloRen Leben des Menschen®
zusammenfalie,

50 wenig mit dem blofen teben in ihm wie mit irgendwelchen andern seiner Zustinde und
Eigenschaften, ja nicht einmal mit der Einzigkeit seiner leiblichen Person,"18
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Damit fasst er das blofle Leben als efnen der Zustinde von ,Mensch" in Anfiih-
rurgszeichen auf, d.h. des Begriffs vom Manschen, nicht aber als ,Dasein an
sich”, wie etwa Kurt Hiller, einer der zeitgendssischen Verireter des Satzes von
der Heiligkeit das blofen Lebens, mit denen sich Benjamins Aufsatz kritisch ays-
einandersetzt. Vielmehr weist Benjamin darin das Postulat von der Heiligkeit des
bloBen Lebens als ,falsch, sogar unedel” zuriick und kommt noch einmal auf das
Gebot zu sprechen. Aus ithm leitet er die Verpflichtung ab, ,nicht linger den
Grund des Gebotes in dem zu suchen, was die Tat am Gemordeten, sondern in
dem, was sie an Gott und am Titer selbst tut,""® Das bedeutet, dass die Einhal-
tung des Cebots zuvérderst den Handelnden selbst betrifft, indem er damit iber
seine Zugehorigkeit zur Gemeinschaft entscheidet. :

Aus der Auseinandersetzung mit einer zeitgentssischen Kontroverse, die der po-
litischen Debatte nach dem Ende des Erstens Weltkrieg entstammt, gewinnt
Benjamin aiso das Postulat, dass die Idee des Menschen nicht im natiirlichen
oder bloBen Leben grinde und schon gar nicht darin aufgehe. Die Unantastbar-
keit des Menschenlebens leitet sich fir jhn also gerade nicht aus dem natiirli-
chen Leben ab, sondern aus dem Streben nach und der Teilhabe an einem
l.eben, das mehr und anderes Ist als das blofe, ratirliche Leben. Besonders her-
vorzuheben ist in diesern Kontext seine Bemerkung, dass Worte wie Leben ginen
Doppelsinn haben, der ,aus ihrer Beziehung zu je zwei Sphiren aufzuldsen ist",
Nur dem Menschen in ginem umfassenden Sinne kommt das Attribut des heili-
gen zu:

«50 heilig der Mensch ist {oder auch dasienige Leben in thm, welches identisch in Erden-
leben, Tod und Fortleben liagt), so wenig sind es seine Zustinde, so wenig ist es sein leibli-
ches, durch Mitmenschen verletzliches Leben."20

Diese Art Doppelreferenz des Lebens- und Menschenbegriffs meint etwas ginz-
lich anderes als das Doppelwesen im Leib-Seele-Paradigma. Es geht vielmehr
darum, dass dem Begriff eine zweifache Bezugrahme eingeschrieben ist, wobei
jene Dimensicn des Lebens, die Ober das Kreatiiriiche hinauswelst, von Benja-
min als ,iber-natlrlich” gefasst wird. Diese verdankt sich letztiich Vorsteliungen
biblischer Provenienz. — Erst der historische Verlust des Heiligen, so Benjamin
weiter, habe das Degma von der ~ kosmischen — Heiligkeit des blofien, natiri-
chen Lebens hervorbringen kénnen, &r bewertet dieses Dogma damit als Effekt
der Sdkutarisierung und kritisiert es als Rickprojektion verloren gegangener
sakraler Momente in die Naturgesetze. Was einer kultischen Weit entstammt,
wird nach deren Verlust als Natur gedeutet. insofern bezeichnet Benjamin das
Cogma auch als , letzte Verirrung der geschwichten abendliandischen Tradition”,
mit der Absicht, ,den Heiligen, den sie verlor, im kosmolegisch Undurchdringli-
chen zu suchen.” Und weiter:
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«Zuletst gibt es zu denken, dass, was hier heilig gesprachen wird, dem alten mythischen
Denken nach der gezeichnete Triger der Verschuldung ist: das blofe Leben. 21

Diese Doppelreferenz des Lebensbegriffs auf das natirliche und das sittliche
oder auch ,bernatirliche” Leben wird in dem wenig spdter entstandenen Text
Goethes Wahlverwandtschaften ausfiuhrlicher erértert. Dort geht es um die Ver-
kennung dieses Lebens im Zuge einer Angleichung der menschiichen Natur an
die duBere Natur bzw. an die Elemente, wie sie mit dem Gleichnis der Wahlver-
wandtschaften in Goethes Roman in Gang gesetzt wird. Es ist gerade die Miss-
achtung derjenigen Momente, mit denen die idee des Menschen (ber das
nattirliche, bloBe oder auch nackte Leben hinausweist und auf diese Weise erst
den ,Menscher' schafft, die in jenen »Schuldzusammenhang von Lebendigem”
filhrt, der gern als Schicksal betrachtat wird, in Verkennung der Tatsache, dass es
sich um einen selbst herbeigefihrten Zustand handelt. Genau dies ist der Fali
beim Personal von Goethes Roman, das in Verkennung einer sethst produzierten
mythischen Logik sein Leben als Schicksal interpretiert. Und dies, obwohi es
doch die eigene Angleichung an die Elemente der Natur selbst in Gang gesetzt
hat, indem es die chemische Gleichung der Wahlverwandtschaften im Selbstex-
periment auf das eigene Leben libertragen, dieses damit an den Naturgesetzen
ausgerichtet und auf diese Weise in bloRe Natur riickverwandelt hat. In genauer
Entgegensetzung zum christlichen Konzept der Erbsiinde spricht Benjamin also
von einer Schuld des Lebendigen dort, wo das menschliche Leben sich der
Momente eines (ber-natirliche Lebens begitt und auf diese Weise dem ,Ver-
band des bloBen Lebens" verhaftet bleibt:

«Mit dem Schwinden des Gbernatiirlichen Lebens im Menschen wird sein natiirtiches Schuld,
chne dab es im Handeln gegen die Sittlichkeit fehle” 22

lautet seine biindige Bestimmung. In der Lektire von Goethes Roman erdriert
Benjamin damit eine Missachtung dessen, was das ,Menschliche' ausmacht. Die-
ses besteht in der Bindung des natirlichen an ein darliber hinausgehendes,
hdheres Leben. Insofern stelit die Natur fiir Benjamin nicht den Ausgangspunkt
fur das Nachdenken Uber das menschiiche Leben dar, sondern bloBe Natur ist
das Ergebnis von Operationen, in denen sich die Menschen der Aspekte eines
Uber-natiirlichen Lebens berauben. Am Anfang steht also nicht die Natur, son-
dern die .Menschheit als Spezies” ist im Ursprung ein kultisches \Wesen.
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6. Arendis Handlungstheorie und die Conditio humana

Nicht nur &hnaln Benjamins Begriffe von Leben und Mensch, insofern sie auf der
Entscheidung zu einer Zugehdrigkeit basieren, mit der die Cattungsgemeinschaft
dberschritten wird, dem Strukturmodell von Arendts Analyse der Gemeinschatft,
auch setzt Arendt in Vita activa, in der sie das Handeln als zentrales, genuin

menschliches Vermdgen begriindet, mit einer bemerkenswerten Unterscheidung
ein: ‘

«Handeln alleir ist das ausschlieBliche Vorrecht des Menschen: weder Tier noch Gott sind des
Mandeins f&hig; und nur das Handeln kann als Tatigheit iiberhaupt nicht zum Zuge kommen
chne die stindige Anwesenheit der Mitwelt, "2

Zwischen dem Augustinus-Buch und der Theorie des Handelns in Human Condi-
tion steht aber Arendts zweites Buch, das erst zwei Jahrzehnte nach dem erstan
Buch entstehen koante, nach einer Unterbrechung, die fiir die Actorin gekenn-
zeichnet war durch Jahre des Pariser Exils, die ganz dem politischen Engagement
gewidmet waren, und schlielitich der Ankunft in New York und dem Beginn eines
genuin mehrsprachigen Werks. Dieses gewinnt seine spezifische Signatur aus der
Spannung von Philosophie und pofitischem Disleurs, von deutscher Sprache und
amerikanischem Idiom, von Metapher und Begriff, Arendts zweites Buch, The Ori-
gins of Totalitarianism (1951, in deutscher Ubersetzung 1955}, trégt die Signatur
des Zivilisationsbruchs wie die der Einsichten einer Exilierten, die die Existenz von
Vertriebenen, Flichtlingen und Staateniosen am eiganen Leibe erfahren hat,

IKeimzelle des Totalitarismus-Buches ist ihr Artikel We Refugees, der im Januar
1243 In The Menorah Journal erschien. Dort reflektiert Arendt nicht nur die Er-
fahrungen der Filichtlinge, von ihrer Sprache entfremdet zu werden - und Spra-
che, das heilt ,the naturalness of reactions, the simplicity of gestures, the unaf-
fected expression of feelings" ~, zugleich diskutiert sie die ainschneidende &rfah-
rung, zu den ersten Juden zu gehéren, deren Verfolgung nicht religids motiviert
war, zu den ,first non-religious Jews persecuted".2 Kanfrontiert mit der radikal
neuen Situation der Fliichtlinge und Staateniosen im Zweiten Weltkrieg, ,who,
unprotected by any specific law or political convention, are nothing but human
beings” 2> beobachtet Arendt in diesem Artikel den Zusammenbruch der beste-
henden historischen und politischen Begriffe, mit dem zugieich die Beschaffen-
heit des Menschen, ,the lind of human being” grundsitzlich infrage gestellt ist.
Als Ausgangpunkt fir die durch diesen fundamentalen Bruch notwendig gewer-
dene Rekonzeptualisierung palitischen Denkens formuliert sie die Einsicht, dass
wfor the first time Jewish history is not separate but tied up with that of all other
nations"?® ~ das heift, dass die jidische Erfahrungsgeschichte zu einem epls-

temolegischen Blickpunkt geworden ist, von dem aus allgemeine, universelle

Konzepte fiir eine politische Theorie zu entwickeln sind.
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Aus dieser Einsicht und einer genaue Analyse des Systems der Konzentrationsla-
ger, wie sie mit den Ende der 1940er-Jahre verfiigbaren Quellen moglich war, ist
Arendts Buch Uber den Totalitarismus entstanden. im Kapitel Gber die Konzen-
trationslager, in dem sie ihre These begriindet, dass das in den Lagern entwi-
ckeite Systern des Sterbens die einzige Form sei, ,in der as gelingan kann, sich
des Menschen total zu bemichtigen” 27 untersucht sie dieses System en detail,
Sie entdeckt darir nicht nur ein fabrikmaRiges Totungssystem, sondern ein Sys-
tern der Vernichtung, das den Menschen in seinen viglschichtigen Aspekten
trifft, die ihm gleichsam Schicht um Schicht seiner Menschlichkeit beraubt, Der
birgerlichen Entrechtung und Tétung der juristischen Person, Vorbedingung fir
sein vollstindiges Beherrschtsein,?® foigt die Ermordung der moralischen Person,
den Arendt als Schritt in die , Priparierung lebender Leichname” bewertet.2® und
die Totung der Individualitit, - all das begleitet durch berechnete Torturen und
ein Systern des Vergessens, das selbst noch Traver und Erinnerung an die Ge-
mordeten verhindert,

Neben dieser Analyse, die eine der ersten Darsteflungen des Systems der Ver-
nichtungsiager darstelit, ist vor allem das Kapite! (iber die WAporien der Men-
schenrechte” hervorzuheben, in dem die Erfahrungen der Staatenlosen zu einer
grundlegenden Kritik am abstrakten Korzept der Menschenrechte ausgearbeitet
sind. Aus der erfahrungsgesittigten Einsicht, dass die Menschrechte ohne eine
Deckung durch je konkrete Blrgerrechte bzw. ,national gesicherte Rechta"30
vallkommen wertlos sind, folgt in Hannah Arendts nachfoigenden Arbeiten zur
politischen Theorie eine Neubewertung der Rolle des Nationalstaates in der
Geschichte europaischer Nationen. Vor allem aber hat die Erfahrung des Zusam-
menbuchs aller politischen und historischen Begriffe und der Infragestellung von
Jthe kind of human being" durch den Nationalsozialismus Arendt dazu moti-
viert, das Politische ven Grund auf neu zu denken, und zwar in Form eines
Nachdenkens iber die Human Condition bzw. die Bedingtheit des Menschen,
Dabei ist wichtig zu betonen, dass Arendt ihre politische Anthropologie nicht
nur nicht aus der Naturgeschichte oder Naturphilosophie ableitet, sie argumen-
tiert auch jenseits der Metaphysik. So weist sie ausdriicklich die Frage nach dem
Mesen’ oder der Natur' des Menschen — und ebenso nach dem Wesen der

- Dinge ~ von Beginn an zuriick und ersetzt sie durch die Frage nach der Bedingt-

heit;

LUm Missverstindnisse 2u vermeiden: die Rede von der Bedingtheit der Menschen und
Aussagen fiber die ,Natur’ des Menschen sind nicht dasselbe,” {VA 16) Und: ,Da der Mensch
¢in bedingtes Wesen in dem Sinne ist, dafl jegliches, ob er es vorfindet ader selbst macht, fiir
ihr sofort eine Bedingung seiner Existenz wird, hat er sich natirlich der Umgebung der
Maschinen in dem Augenblick auch angepasst, sich van Ihnen bedingen lassen, in dem er sie
erfand. Die Maschinen sind heute fiir unsere Existenz nicht weniger unabdingbare Bedingung
als Werlizeuge und Gerdte fiir alle fritheran Epochen "
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Und &hnlich wie Benjamin in der eingangs gelesenen Passage aus der Einbahn-
strafle untersucht Arendt die Entwicklung der Technik in ihrer Dialekik zur
menschlichen Tdtigkeit, sodass auch das von den Manschen selbst Geschaffene
zur Bedingung menschlichen Lebens wird.

Wenn ibr Buch ber die Human Condition damit einsetzt, das Origindre der
Menschen in einer Abgrenzung von Gott und Tier gleichermaflen zu sehen und
im Handeln als einer nur in der Mitwelt méglichen Tatigkeit zu lokalisieren, dann
wird deutlich, dass Arendt ihren Begriff des Politischen aus dern Nachdenken
dber das Miteinander der Menschen gewinnt. Der Rickgri¥f auf die, wie sie dia-
gnostiziert, verforen gegangene ,griechische Auffassung von dem, was Politik
eigentlich ist", dient keineswegs dazu, wie oft unterstellt, sich an diesem antiken
Madell als |deal zu orientieren. Es dient ibr vielmehr als MaRstab der Analyse
und Kritil, sc wenn sie die Vermischung des Sozialen mit dem Politischen kriti-
siert, wie es in der neuzeitlichen und modernen politischen Philesophiz vielfach
begegnet, u.a. in der Analogisierung des Staates mit der Familie. Dagegen dient
ihr die Unterscheidung der Sphiren von oikos und polis als Orientierung fiir die
Differenzierung verschiedener Tatigkeiten. Davon ausgehend unterscheidet sie
cdrel Arten von Tatigkeiten, die in qualitativer Hinsicht grundsitzlich voneinander
verscheiden sind: die Arbeit, das ist die Sphére der Reproduktion des Lebens,
das Herstellen, das ist der Bereich des Handwerks und der Technik und der Her-
stellung von Artefakten, und schlieRlich das Handeln als diejenige Sphére, in der
die Menschen miteinander sprechen und agieren, in der sie ihre Beziehungen
untereinander und ihre Lebensverhilinisse gestalten. Nur aus diesem Raum zwi-
schen den einzelnen Menschen kann etwas enistehen, was nach Arendt den
Begriff des Politischen verdient, .

In den drel unterschiedlichen Tatigkeiten, -die Arendt auch Grundtitighkeiten,
nennt, sieht sie die Grundbedingungen, ,unter denen dem Geschiecht der Men-
schen das Leben auf der Erde gegeben ist"32: (1) die Titigkeit der Arbeit dient
demjenigen, was fir den menschlichen Organismus lebensnotwendig ist, ihre
Grundbedingung ist ,das Leben selbst”, gleichsam die Reproduktion der Gattung
und des Kérpers; dies ist die Welt des animal laborans: (2) das Herstellan bzw. die
Produkticn einer Dingwelt, in der menschliches teben rzu Hause ist, das, s0
Arendi, von Natur in der Natur heimatlos ist"; seine Grundbedingung ist die
Weltlichkeit, namiich die Angewiesenheit menschlicher Existenz auf Gegenstind-
lichkeit und Objektivitat; dies ist die Welt des Homo faber; und schiieflich (3) das
Handeln als Tatigkeit, die sich direkt zwischen den Menschen abspielt, ihre Grund-
bedingung ist das Faktum der Pluralitit. der Tatsache, .daf nicht ein Mensch, son-
dern viele Menschen auf der Erde leben und die Welt beveikern™.®3 interessanter-
weise wird dieser Sphére keine Spezies baw. kein Akteur zugeordnet, weil ,Han-
deln, im Unterschied zum Herstellen, [...] in der Isolierung niemals méglich® ist.
~Das Handeln volizieht sich in dem Bezugsgewebe zwischen den Menschen, das
seinerseits aus Gehandeltem und Gesprochenem entstanden ist.*3¢
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Zwat sieht Arendt die drei genannten Grundtatigkeiten in der aligemeinsten
Bedingtheit menschlichen Lebens verankert, ,dass es nimlich durch Geburt zur
Welt kommt und durch Tod aus ihr wieder verschwindet”, doch stellt sie eine
besondere Verbindung zwischen der Matalitidt und dem Handeln her, weil Nata-
litdt die immer wieder gegebena Mdoglichkelt eines neuen Anfangs impliziert -
und damit eine Moglichkeitsbedingung fiir Handeln darstellt. Wenn Arendt ikr
Kapite! Gber das Handeln mit der Natalitit beginnt, dann nicht, um von der so-
genannten Natur auszugehen. Vielmehr verblrgt die Natalitdt und die damit
gegebene zufillige Verschiedenheit jedes Einzelnen eine Pluralitdt, mit der eine
urspriingliche Alteritit der Menschen als Bedingtheit des Miteinander gesetzt
wird, Insofern ist die Natalitit far Arendt ein fur politisches Denken kategorien-
bildendes Faktum. In diesem Licht erscheint das Leben als infer-esse, unter Aden-
schen sein, und der Zwischenraum als Bezugsgewebe menschlicher Angelegen-
heiten. insofern sind es fiir sie nicht die Verdnderungen im Bereich des Herstel-
lens, sondern es ist der Raum des Miteinanders, in dem sich entscheidet, wie
sich die 8edingtheit der Menschen gestaltet.
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