Das_ HOLDERLIN-JAHRBUCH 1998/99 dokumentiért die
Jahresversammlung in Frankfurt am Main, die unter dem Thema
“Holderlin in Frankfurt” stand und das Frankfurtet Gesell-
schaftsleben, Holderlins Liebe zu Susette Gontard und seine
Gesprichsbeziehungen und Werke aus dieser Zeit in den Blick
nahm. Ferner fithrt der Band das Thema “Natur” fort und
wendet sich der Mythopoetik sowie Fragen der Gattung und
Prosodie zu. Uber 100 Abstracts informieren iiber die aktuelle
Hélderlin-Forschung der Jahre 1996 bis 1998.

~ HOLDERLIN
JAHRBUCH
1998-1999

1998-1999 BAND 31

HOLDERLIN-)AHRBUCH

Edition JREN




Holderlin-Jahtbuch

Begriindet von
Friedrich Beifiner und Panl Kluckhohn

Im Aunfirag der Holderlin-Gesellschaft
_ berausgegeben von
Bembard Bischenstein, Michael Frang und Ulrich Gaier

Einunddreiffigster Band
1998-1999

Edition Isele




Gedruckt mit finanzieller Unterstiitzung

des Regierungsprisidiums Tiibingen -

Redaktionelle Mitarbeit:
Martin Engel, Konstanz
Valérie Lawitschka, Tiibingen

© Edition Isele, Eggingen 2000
Druck: WB-Druck, Rieden
ISBN 3-86142-178-X
ISSN 0340 6849

Inhalt

Ein unbekannter Brief Friedrich Holderlins an Johann

Gottfried Ebel vom Jahre 1799. Von Hermann F. Weiss ..............

Vortrige und Berichte ans den Arbeitsgruppen

Die Frankfurter Gesellschaft um 1800. Von Christoph Perels..............

Holderlin im Gesprich mit Hegel und Schelling.
Von Johann Kreuzer

51

Anmerkungen zu Hoélderlin und Hegel in Frankfurt.
Von Stanley Corngold

73

Schelling und Hélderlin — ihre schwierige Freundschaft und
der Unterschied ihrer philosophischen Position um 1796.

75

Von Michael Franz

»30 kam ich unter die Deutschen.” Hyperions Weg in die Heimat.

99

Von Lawrence Ryan
JNatur‘ und ,Ideal‘ im ‘Hyperion’. Zum Klassizismus der Roman-
asthetik vor dem Hintergrund ilterer und zeitgendssischer Kunst-
theorien. Von Ulrich Port

Héldetlins Briefe ‘Uber Religion’ — theologische und

religionsphilosophische Fragen. Von Helmut Hithn ...

Neubegriindung der Lyrik auf Heinses Musiktheorie.
Von Ulrich Gaier

Holdetlin und Hegel in Frankfurt: Hegels ‘Dissertatio’ iiber d1e
Planetenbahn und Hélderlins Dichtungstheorie.

Von Sieglinde Grimm

Emilie — Susette — Bonaparte. Von Jean-Pierre Lefebvre.......

Susette Gontards Hélderlin. Zur Bedeutung des fragmentarisch »
iiberlieferten Briefwechsels Gontard — Holderlin.
Von Margarete Kohlenbach

‘Oedipus auf Kolonos’ in Holderlins Dichtung, Ubersctzung

und Tragodientheorie. Von Bernhard B6schenstein ...

Erziehungserfahrung und pidagogische Reflexion
bei Hélderlin. Von Ulrich Herrmann

123
126
129
139
142
160

162

168



Aufséitze
Deus seu Natura. Wissensgeschichtliche Motive einer religions-
geschichtlichen Wende — im Blick auf Hélderlin.

Von Wolfgang Riedel

Dichter am diirftigen Ort. Johanneische Christopoetik in
Holderlins ‘Patmos’. Von Hermann Timm

Wie ein Hund. Zum ,mythischen Vortrag® in Héldetlins Entwurf
‘Das Nichste Beste’, Von Annette Hornbacher

Poetischer Konzeptualismus. Oden von Klopstock bis Hélderlin.

Von Thomas Althaus

Hélderlins Klauseln. Von Hans Gerhard Steimer......... reervensenenensanes

Abbandlungen und Dokumentationen
Ein unbekannter Nachruf auf Holdetlin von Johann Wilhelm Christern.

Von Christoph Prignitz
Der Dichter, den ich liebe — Hélderlin.

Von Haizi (Ubersetzung von Chon Ip Ng und Peter Trawny) ..........

»Aber lieblich rauschen die Kiisse®. Zu einer Wendung

Holderlins und anderer Dichter. Von Heinz Rolleke...erevererennen

Rezensionen and Abstracts

Rezension Johann Kreuzer, Johann Christian Friedrich Holderlin,
Theoretische Schriften, mit einer Einleitung herausgegeben von

Johann Kreuzer, Hamburg (Meiner) 1998. Von Volker Riihle.........

Holderlin-Forschung auBer Hause 1996-1998.
(Mit Nachtrigen 1993-1995). Abstracts.

Berichte
Bericht des Prisidenten iiber die 26. Jahresversammlung in

Frankfurt am Main vom 4. bis 7. Juni 1998. Von Gerhard Kurz ...

Die Holderlin-Gesellschaft

Vorstand und Beirat der Hélderlin-Gesellschaft

Anschriften der Mitarbeiter

171

207

222

247
281

329

335

342

348

353

392
404
405
407

Hermann F. Weiss ~ Ein unbekannter Brief Friedrich Hélderlins
an Johann Gottfried Ebel vom Jahre 1799

Bei einem erstmaligen kurzen Aufenthalt in der Zentralbibliothek Ziirich im
August 1998 bemerkte ich bei der Durchsicht des ungedruckeen Detailverzeich-
nisses zum Nachlaf} Johann Gottfried Ebels (1764-1830) unter der Signatur Ms. Z
11 s10a vier Briefe Hélderlins an Ebel, und zwar vom 2. September, 9. November
und 7. Dezember 1795 sowie vom 10. Januar 1797, ferner einen Hinweis auf die Fo-
tokopie eines weiteren vom 6. Juli 1799, die sich zusammen mit anderen Fotoko-
pien von Briefen beriithmter Personlichkeiten an Ebel in einem Konvolut mit
der Signatur Ms. Z II 521 befand. Da ich eigentlich mit anderen Forschungsvor-
haben beschiftigt war und iiberdies die Zeit wegen der bevorstehenden Abreise
dringte, sah ich diese Briefe nicht ein, sondern notierte vorsichtshalber ledig-
lich die Daten. Uberdies war ich zu jenem Zeitpunkt mit der Holderlin-Philo-
logie noch wenig vertraut und nahm an, daf} diese in einer so vielbesuchten Bi-
bliothek aufbewahrten Briefe alle seit langem bekannt sein miifiten. Gleich
nach meiner Riickkehr in die USA stellte ich dann fest, daf} die drei Briefe vom
Jahre 1795 bereits 1931 zusammen mit vielen anderen Dokumenten aus dem da-
mals im Besitz des Juristen Arnold Escher-Blaf (1873-1948) befindlichen Nach-
laf} Ebels von dem Dichter und Literaturwissenschaftler Ludwig Strauf} (1892-
1953) veroffentliche und spiterhin in der Groflen Stuttgarter Ausgabe nach den
inzwischen an die Zentralbibliothek Ziirich gelangten Handschriften neu ediert
worden waren? 1933 publizierte Straufl dann den Brief an Ebel vom 10. Januar
1797, der sich gleichfalls im Archiv von Arnold Escher-Blafl befand und dort
von dem Historiker Ernst Zimmerli gefunden worden war.

Der Brief Holderlins vom 6. Juli 1799 dagegen war der Forschung unbekannt
geblieben, weil er nicht mit den umfangreichen Teilen des Ebel-Nachlasses
1954 an die Zentralbibliothek Ziirich gelangte, sondern in Privatbesitz verblieb.
Meine Neugier war geweckt, und ich erbat die Zustimmung der heutigen
Eigentiimer des Holderlin-Briefes zur Veréffentlichung. Ende April 1999 wurde
er zusammen mit anderen wertvollen Briefen aus dem Ebel-Nachlaf} in der

v Ludwig StrauB, Aus dem Nachlaf Jobann Gostfried 2 Friedrich Holderlin, Samiliche Werke. GroBe
Ebels. Bisher nicht gedruckee Briefe von Fichte, Srurtgarter Ausgabe (StA), Bd. 6.1, 176-180 (Nr. 103),
Holderlin, Gorres, und andern, in: Euphorion 32 183-185 (NT. 106), 188f. (NT. 109).
(1931), 370-376. Ich danke dem Faculty Assistance 3 Ludwig Strau}, Ein Brief Friedrich Hilderlins, in: Eu-~
Fund des College of Literature, Science, and the phorion 34 (1933), 438€; vgl. StA 61, 228-230 (Nr. 132).

Ants sowie dem Office of the Vice President for
Research der University of Michigan, Ann
Arbor/USA fiir die Unterstiitzung meiner
Forschungen.



Zentralbibliothek Ziirich deponiert. Ich erhielt eine Kopie und konnte nun die-
ses hochinteressante Dokument erstmals lesen Jetzt galt es innerhalb weniger
Wochen zumindest Ansitze zur Kommentierung zu entwickeln, denn das fiinfte
TEXT-Heft war bereits druckfertig, und auflerdem sollte die Edition auch dem
Abschlufiband der Frankfurter Holderlin-Ausgabe zugute kommen.

Das bisher nicht publizierte Autograph stellt eine grofie Raritit dar, denn Ent-
deckungen von unbekannten Hélderlin-Briefen scheinen fast nicht mehr zu ge-
lingen. Zuletzt teilte Johann Ludwig Déderlein 1970 den durch Regest bereits
teilweise bekannten Brief vom 23. Juni 1801 mits 1963 veréffentlichte Adolf Beck
zwei kurze unbekannte Schreiben an die Schwester aus der Spitzeitt und zwei
Jahre zuvor einen unbekannten Brief an die Mutters Der Empfinger des neu
gefundenen Briefes, der ohne Couvert und ohne Adresse iiberliefert ist, wird als
Verfasser der Schilderung der Gebirgsvilker der Schweitz (3, 21f.) angeredet, was be-
stitigr, dafl sich der Brief an Johann Gottfried Ebel richtet, der damals in Paris
lebte. Die Handschrift besteht aus zwei hintereinandergelegten Doppelblittern
4°, deren acht Seiten (23 x 19 cm) simtlich mit brauner, stellenweise verblafiter
Tinte beschrieben sind. Im Unterschied zu den anderen vier in der Zentralbi-
bliothek Ziirich aufbewahrten Briefen des Dichters an Ebel sind die Kanten
hier nicht beschnitten. Das Papier hat das bekannte Wasserzeichen 1. HONIG /
& /ZOONEN, dariiber gekrintes Posthornwappen. Neben den Unterstreichun-
gen von Holderlin selbst weist die Handschrift zahlreiche Bleistifrunterstrei-
chungen auf, die nicht von Ebel, sondern aus spiterer Zeit stammen, und in den
anderen Briefen des Dichters an ihn nicht vorhanden sind. Das mit Bleistift am
Rand (r, 8) transkribierte Wort ,Poesie“ riithrt wohl von derselben Person her,
die die Bleistiftunterstreichungen vornahm. Diese spiteren Hinzufiigungen
werden in der Umschrift deshalb nicht wiedergegeben. Unklar bleibt auch der
Zweck des mit violettem Stift oben auf der letzten Seite geschriebenen Ver-
merks ,Hélderlin / 499“ Er diirfte von einer der Personen stammen, die den
Ebel-Nachlaff im Lauf der Zeit betreuten. Ahnliche archivalische Bezeichnun-
gen finden sich nur gelegentlich auf den zahlreichen darin enthaltenen Doku-

4 Signawur Ms. Z Il j21a. Zunichst danke ich den heu- Archiv Stuttgart fir freundliche Auskinfte sowie
tigen Besitzern des Holderlin-Briefes herzlichst fiir meinen Freunden, der Familie Brunner am Zirich-
die Publikationsgenehmigung. Besonderen Dank berg, fir ihre Gastfreundschaft.
schulde ich Marlis Stihli, Leiterin der Handschrif- 5 Johann Ludwig Ddderlein, Friedrich Hilderlin an
tenabreilung der Zentralbibliothek Zirich, fir Immanuel Niethammer. Nirtingen, 23. Juni 1501
zahlreiche Recherchen und fiir die wertvolle Hilfe (Marbach 1970).
bei der Transkription des Briefes. Auch Wolfram 6 Adolf Beck, Der kranke Holderlin an seine Scheester.
Groddeck danke ich fiir seine Unterstiitzung bei Zwei unbekannte Briefe, in: JFDH 1963, r00; vgl.
der Entzifferung. Emery E. George (Trenton) sei StA 71, 483 (Nr. 3ua, 3nb).

fiir viele Hinweise gedanke, ferner dem Holderlin- 7 St 64, 470f. (N1 343).

menten. Auf den vier bereits veréffentlichten Briefen Hélderlins an Ebel sind

sie nicht vorhanden.

Der Arzt, Geograph und Naturforscher Johann Gottfried Ebel (1764-1830) ist der
Hélderlin-Forschung wohlbekannt® Es sei hier nur daran erinnert, daf} der
Dichter, der ihn etwa Mitte Juni 1795 kennenlernte, durch seine Vermittlung die
Lehrstelle im Hause Gontard erhielt und daf ihm, wie auch der hier wiederge-
gebene Fund bezeugt, der Gedankenaustausch mit dieser hochgebildeten Per-
sonlichkeit viel bedeutete. So veranlafite die Klage des seit September 1796 in
Paris weilenden Ebel iiber den Niedergang der franzésischen Republiks die tief-
grindige Betrachtung iiber die ,ungeheure Mannigfaltigkeit von Wider-
spriichen und Kontrasten* im Weltgeschehen in Holderlins Brief an ihn vom 1o.
Januar 1797:> Wir wissen nicht, ob und wie Ebel auf den philosophischen Tr-
stungsversuch des Dichters reagierte. Nur hier kommt Hélderlin auf Ebels No-
te und Enttauschungen zu sprechen, wihrend in den anderen Briefen an Ebel
Hélderlins eigene Interessen im Vordergrund stehen. Und nur hier gebirdet
sich der Dichter relativ informell, was darauf schlieien 14f3t, dafl ‘die beiden
Minner sich 1796 nihergekommen waren, nicht zuletzt infolge ihrer Zusam-
menkiinfte im Kreis der Frankfurter und Homburger Freunde. Im Gegensatz zu
Hélderlins Korrespondenz mit seinem Freund Christian Ludwig Neuffer (1769-
1839) etwa handelt es sich bei den Briefen an Ebel nicht um Zeugnisse des emp-
findsamen Freundschaftskults. Bezeichnenderweise kam es nicht zum vertrauli-
chen Du. Hélderlins Haltung gegeniiber dem nur sechs Jahre Alteren ist
vorwiegend durch achtungsvolle Distanz gekennzeichnet.

Nach mehr als dreijihriger Trennung zollt Hélderlin im etwa Ende 1799 ent-
standenen Entwurf zu einem vielleicht nie abgesandten Brief an Ebel diesem
héchstes Lob, das in erschiitterndem Kontrast steht zum gleichzeitigen Be-

8 Zu Ebel vgl. StA 6.2, 750f., ferner Heinrich Escher,
Job. Gontf. Ebel (Trogen 1935); Ludwig Straufi, Aus
dem Nacblafl Jobann Gottfried Ebels (Anm. 1), 353-358;
Allgemeine deutscbe Biograpbie 5, 518f.; Historisch-
Biograpbisches Lexikon der Schveiz 2, 272f. Der im
Staatsarchiv des Kantons Ziirich vorhandene
TeilnachlaB enthilt Dokumente, die fiir unseren

z hang weniger i sind, darunter
Vorarbeiten zu Ebels Publikationen und Briefe von
Gewihrsleuten (frdl. Mitteilung vom 8. Juni 1999).
Zu Ebels anfinglicher Begeisterung fiir die
Franzosische Revolution vgl. Escher, 70b. Gottf. Ebel

]

(Anm. 8), 14-16. Anzeichen einer Desillusionierung
zeigen sich bereits in seiner entsetzten Reaktion
vom 10. No 1793 auf die E.
Girondisten (ebd. 23f); vgl. ferner ebd., 27 sowie
StA 72, 79 (Suserte Gontard an ihren Mann, 27. Ok-

L Luti

der

tober 1796).

1o StA 6., 229. Zum Briefwechsel zwischen Hélderlin

und Ebel vgl. Paul Raabe, Die Bricfe Holderlins. Stu-
dien zur Entwicklung und Personlichkeit des
Dichrers (Stuttgart 1963), ny-120.



kenntnis seiner eigenen Bediirftigkeit und Unsicherheit. Er teilt ihm hier mit,
daf} er ihm ,vom ersten Augenblike“ an ,viel“ bedeutet habe: »[-..] ich darf es
Ihnen gestehen, dafl ich wenige kenne, bei denen ich mit solcher Gewifiheit
meinem Gemiithe folgen kann, wie ich es thue, so oft ich an Sie denke, und von
ihnen spreche, und diff geschiehet nicht selten Und er lobt Ebels Beobach-
tungsgabe sowie sein Urteilsvermogen, sein ,klares vorurtheilsloses Auge* und
seinen ,grofien Gesichtspunct“s Das wichtigste zeitgendssische Zeugnis zu
Ebel, nimlich der bereits erwihnte Nekrolog des mit ihm befreundeten Ziiri-
cher Historikers Heinrich Escher (1781-1860) vom Jahre 1835, in dem Hélderlin
tibrigens nie erwihnt wird, bestitigt dessen hohe Meinung von Ebel. Offenbar
verstand dieser es, aufgrund seiner vielseitigen Bildung, seiner unermiidlichen
Aktivitit, etwa in Bereichen der Wissenschaft und der Politik, sowie seines ge-
winnenden, begeisterungsfihigen Wesens auch die Zuneigung anderer bedeu-
tender Personen zu erwerben, darunter Wilhelm von Humboldt, Goethe, der
Freiherr vom Stein und der franzésische Diplomat Karl Friedrich Reinhard.
Escher lobt Ebels ,seltene Vereinigung vielseitiger und dennoch griindlicher
Kenntnisse“ und fihrt dann fort: ,In ihm vereinigte sich der Naturforscher, der
Arzt, der Politiker, der priifende Statistiker, der Geschichtskenner, der philoso-
phische Menschenbeobachter mit dem gefiihlvollen, begeisterten Freunde der
Naturschénheit. Darum eben waren seine Beobachtungen so tief und umfas-
send, ihre Resultate so wichtig; darum wuf3te er aus allem zu lernen und iiberall
Beziehungen zu entdecken, die nur vor vielseitiger Bildung und iiberlegenem
Talente sich enthiillens Wihrend seiner Frankfurter Zeit (1792-1796) arbeitete
Ebel Escher zufolge nicht nur als praktischer Arzt, sondern beschiftigte sich
auch mit seiner ab 1798 erscheinenden Schilderung der Gebirgsvilker der Schweitz
sowie der Ubersetzung der Schriften des Staatstheoretikers und Politikers Em-
manuel-Joseph Sieyés (1748-1836).+ Sie erschienen zur Ostermesse 1796 anonym
in zwei Binden* unter dem Titel: Emmanuel Sieyes Politische Schriften in der Wol-
fischen Buchhandlung zu Leipzig, die auch die Schilderung der Gebirgsvilker der

Schweitz verlegte® Escher bemerkt zu diesem Vorhaben: ,Die scharfe Logik und
die strenge Consequenz, so wie die Achnlichkeit der politischen Grundsitze
von Sieyes mit den seinigen, sprachen Ebel ganz vorziiglich an“7 In Holderlins
Gedankenaustausch mit den Frankfurter und Homburger Freunden diirfren
diese Projekte Ebels diskutiert worden sein.®

Leider ist der Briefwechsel zwischen dem Dichter und Ebel nicht vollstindig
iiberliefert. Aufier den fiinf in Ziirich aufbewahrten Briefen Holderlins ist nur
noch die Abschrift des eben zitierten Entwurfs zum Brief an Ebel vom Jahres-
ende 1799 bekannt geworden, die sich in der Wiirttembergischen Landesbiblio-
thek Stuttgart befindet und 1923 erstmals von Wilhelm B6hm® aus dem Nachlaf}
von Gustav Schlesier (1810-nach 1854)* publiziert wurde. Ob die beiden Freun-

de danach noch miteinander korrespondierten, weifl man nicht. Von Ebels Ge-

genbriefen ist lediglich sein Antwortschreiben vom November 1799 auf den hier
edierten Brief vom 6. Juli 1799 iiberliefert, und zwar nur in Ausziigen und als
Regest» Allerdings diirfte der Briefwechsel zwischen ihm und dem Dichter
nicht umfangreich gewesen sein, zumal sich nach seiner Umsiedlung nach
Frankreich im September 1796 lingere Zwischenriume in der Korrespondenz
einstellten, Holderlin reagierte nimlich erst am 10. Januar 1797 auf Ebels Klage-
brief aus Paris vom Oktober 1796. Dieser wiederum antwortete im November
1799 auf Holderlins Brief vom 6. Juli 1799, aus dessen Anfang hervorgeht, dafl er
Ebel seit lingerem nicht geschrieben hatte. Ein rerminus ante quem fiir den vor-
hergehenden, offenbar verschollenen Brief des Dichters ergibt sich aus dem
kurzem Hinweis auf seinen Umzug von Frankfurt nach Homburg Ende Sep-
tember 1798 (1", 15-16). Ebels Antwortschreiben vom November 1799 zeigt, dafi er
erst durch Holderlins Brief vom 6. Juli 1799 von dessen Trennung vom Hause
Gontard erfuhr: ,Sie leben in Homburg und haben sich von Gontards losge-

16 Dieser Verlag, der deutschen Lesern z.B. durch die 18 Weder der Abbé Sieyés noch Usteri bzw. Wolf

i StA 6.1, 376-378 (Nr. 201).

12 Ebel war seit 180t mit der Ziircher Familie Escher
bekannt und wohnte ab 1810 bis 2n sein Lebensende
bei ihr; vgl. Escher, 70b. Gortf: Ebel (Anm. 8), 46.

13 Escher, 7ob. Gortf. Ebel (Anm. 8), 17f.

14 Ebd,, 22f; iibrigens plante Escher eine Publikation
von Briefen aus Ebels Nachla, die aber
anscheinend nicht zustande kam; vgl. ebd. 28f,, 33.

15 Vgl. Allgemeine Literatur-Zeitung, Intelligenzblart Nr.
54, 30. April 1796, Sp. 444. Die im Frithjahr 1794
verfaBite Vorrede zu den Politischen Schriften (Bd. 1,
S. HHI-LXXXI) stammt anscheinend zum groflen
Teil von Ebel, wahrend das Vorwort zum z. Band
(S. INI-LXXIY), das zahlreiche Mitteilungen von
Sieyes enthilt, von Ebel redigiert wurde; vgl. Bd. 2,
S. LXXIIf.

10

Zeitschriften Klio (1795-1797), Beitrage zur
franzisischen Revolution (1795-1796) und Humaniora
(1796-1798) Informationen tiber die Vorgange in
Frankreich lieferte, wurde 1795 von einem Freund
Ebels begriindet, namlich dem Arzt, Journalisten
und Politiker Paulus Usteri (1768-1831), der auch an
der Herausgabe der genannten Zeitschriften
mafigeblich beteiligt war. Der Verlag wurde schon
bald von dem mit beiden befreundeten,
republikanisch gesinnten Historiker Peter Philipp
Wolf (1761-1808) dibernommen; zu Wolf vgl. Allgemei-
ne Deutsche Biographie 43, 781-785, zu Usteri ebd., 39,
399~408. Briefe Wolfs an Ebel sind in der Zentralbi-
bliothek Zarich nicht vorhanden.

17 Vgl. Escher, Job. Gonsf- Ebel (Anm. 8), 22f.

kommen im Register zur StA (StA 8) vor.

19 StA 6.1, 376-378.

20 Zu Gustav Schlesier vgl. Deutsches Literatur-Lexikon
(Bern, Miinchen 31993), Bd. 15, Sp. 155f; hier wird
als Todesjahr ,nach 1849 angegeben. Schlesier
mufd aber spiter gestorben sein; sein letztes bisher
auffindbares eigenhindiges Leb gnis ist ein
Brief an Wilhelm von Humboldt vom 8. Februar
1854 (frdl. Mitteilung Hans Gerhard Steimers vom
5. Juli 1999). Hans Gerhard Steimers Edition von
Schiesiers Holderlin-Aufzeichnungen erscheint in

Kiirze.
21 StA 71, 148f.

11



macht — dies war mir bis zu Empfang lhres Briefes unbekannt* Also miifite
Hélderlin den davor liegenden Brief an Ebel vor Ende September 1798 ge-
schrieben haben.

Die Forschung weif} seit 1923, daf§ der Dichter im Sommer 1799 an Ebel ge-
schrieben hatte, und zwar nicht allein aufgrund der zitierten Antwort Ebels vom
November 1799, sondern auch wegen der gleichfalls von Wilhelm Bshm aus Gu-
stav Schlesiers Nachlaf} publizierten Teilabschrift eines Briefes, den Holderlin
am 23. August 1799 an den Stuttgarter Verleger Johann Friedrich Steinkopf (1771-
1852) richtete. Hier heifit es ndmlich: ,Von Ebel und Humbold hoffe ich baldige
Antwort“s Auch Ludwig Straufl wufite von dem ,verlorengegangenen Brief“
den er aber um 1930 bei seinen Forschungen nicht entdecken konnte. Ein ge-
nauerer terminus ante quem als der 23. August 1799 zur Datierung dieses damals
noch verschollenen Briefs ergab sich dann 1958 infolge der Publikation eines in
Mainz am 15. Juli 1799 von Franz Wilhelm Jung (1757-1833) verfaBten Briefs an
Ebel. Hier verlautet gleich zu Beginn: ,Sie erhalten hier, Lieber, einen Brief von
unserm treflichen Holderlin. Unterstiitzen Sie ihn doch mittelbar und
hauptsichlich unmittelbar mit Beitriigen zu seinem [ ... ] Journale“s Infolge des
hiermit erstmals identifizierten Hélderlin-Briefs ist nunmehr auch die Annah-
me nicht mehr haltbar, daf§ der Dichter seinen Brief an Ebel vom 6. Juli 1799
Jung bei seinem Besuch in Mainz Ende Juni 1799 tibergab¢ Er muf ihn von
Homburg aus an Jung geschicke haben, der ihn dann seinem eigenen Schreiben
an Ebel beilegte.

Seit Wilhelm Bohms Publikation aus Gustav Schlesiers Nachlafl vom Jahre
1923 konnte man auch vermuten, daf} der Brief Hélderlins an Ebel vom Sommer
1799 mit der von ihm ab etwa Anfang Juni jenes Jahres geplanten und schlieilich
doch nicht zustande gekommenen Zeitschrift /duna zusammenhing, die Steinkopf

22 Ebd,, 148. Zu Holderlins Hausherr Johann Georg von Schlesier niche erfafiten, aber von der
Wagner (8, 25) vgl. Reinhard Michel, H’o bat Hilder- Forschung erschlossenen Briefe des Dichters an
lin bei seinen Homburger Aufentbalten gewobnr?in: Zur den Verleger aufbewahrr; vgl. St 71, 141, 150. 1944
1200-Jahrfeier 1982, hrsg. im Auftrag der Stadt Bad wurde dieses in Stuttgart befindliche Archiv durch

Homburg, Mitteilungen des Vereins fiir Geschichte
und Landeskunde zu Bad Homburg v. d. Hohe,

Bd. 35 (Bad Homburg v. d. Hohe 1982), 300, 302.

StA 6., 357. Friedrich Weitbrecht (geb. 1944), ein
Nachkomme Steinkopfs in der sechsten Generation
und Enhaber des Antiquariats Johann Friedrich
Steinkopf in Stuttgart, hrte seinen Vater Walter
(1905-1989) &fters von zahlreichen Briefen
Hélderlins im Verlags- und Familienarchiv
sprechen. Maglicherweise wurden dort auch die

Bombenangriff fast vollig zerstdrt, so daff wir wei-
terhin auf Schlesiers Teilabschriften und Regesten
dieser Korrespondenz angewiesen sind. Der Verlag,
der noch bis 1987 bestand, war seit der Ubernahme
durch Steinkopf im Jahre 1792 ununterbrochen in
Familienbesitz (telef. Auskunft vom 4. Juni 1gg9).

24 Ludwig Strau3, Aus dem Nachlafl Jobann Gortfried
Ebels (Anm. 1), 381

25 StA 62, 947; vgl. StA 72,142,

26 StA 62, 947; vgl. StA 72,143

12

verlegen wollte. Es stellt sich nun heraus, daf} der hier vorgestellte Brief tatsiich-
lich zu denjenigen gehért, in denen der Dichter um Beitriger fiir die Zeitschrift
warb. Von dieser Gruppe war bisher nur der relativ kurze Brief an Schiller vom
5-Juli 1799 vollstindig tberliefert, in dem sich Holderlin allerdings weder iiber
die Aufgaben der /duna noch zu Honorarfragen bzw. anderen méglichen Mitar-
beitern duflert® Zusirtzlich sind noch zwei etwa im Juli 1799 entstandene Ent-
wiirfe zu Werbebriefen bekannt geworden, die sich wahrscheinlich an Schel-
ling» bzw. an Goethe* richten. Anscheinend fafit sich Hélderlin in seinen
Schreiben an wirkliche Beriihmtheiten wie Goethe und Schiller erheblich kiir-
zer als in denjenigen an ihm niher stehende Persdnlichkeiten, etwa Ebel und
Schelling. Bei Briefen dieser Art, die in einem relativ kurzen Zeitraum entste-
hen und, auf den jeweiligen Empfinger zugeschnitten, dieselbe Materie behan-
deln, kdnnen sich Ahnlichkeiten bis hin zu wortlichen Ubereinstimmungen er-
geben. So findet sich fast derselbe Abschlufisatz in den beiden evtl. fiir Goethe
und Schelling bestimmten Entwiirfen Unter den Werbebriefen fiir die /duna,
deren Zahl nunmehr auf vier angestiegen ist, stehen die beiden lingsten Texte,
nimlich der Brief an Ebel und der Entwurf zum Brief an Schelling, einander am
dichsten, was hier nicht im Detail behandelt werden soll. Zu den Parallelen,
welche insgesamt etwa die Hilfte dieser Texte umfassen, gehren mehrere lin-
gere Partien, z. B. der jeweilige Anfangs und die Ausfiilhrungen iiber den Verle-
ger Steinkopf» aber auch zahlreiche kiirzere Stellen, insbesondere in der ein-
dringlichen Analyse des Zwecks der geplanten Zeitschrifc. Man denke etwa an
die auffillige Formulierung Hélderlins im Entwurf fiir Schelling, derzufolge es
ihre Aufgabe sei, ,die Menschen, ohne Leichtsinn und Synkretismus, einander
zu nihern [...}“# Gleichfalls unterstrichen, kehrt sie im neu aufgefundenen
Brief an Ebel wortlich wieder (3, 7-9). Wihrend Hélderlin aber hierauf fiir
Schelling langere philosophische Erdrterungen folgen lifit, summiert er in sei-
nem Brief an Ebel nach dieser Stelle den Grundgedanken der Uberwindung
von Vereinzelung, etwa von Menschen oder Meinungen, viel kiirzer und allge-
meinverstindlich, gleichzeitig aber prignant, z.B. in der schénen Stelle iiber
den undialektischen ,furchtsamen Egoismus, der immer auf Einem Puncte
sto[ct]k# (3%, 13-14). Inwieweit dieser Brief neue Einblicke in Hélderlins Gedan-
kenwelt um 1800 erdffnet, mufy der zukiinftigen Forschung vorbehalten bleiben.

27 Zum Iduna-Projekt vgl. Roger Ayrault, Holderlin et 29 Ebd,, 345-349 (Nr. 186).

les premiers romantiques. Sur le projet de la revue 30 Ebd,, 349-350 (Nr. 187).

iduna en 1799, in: Revue d’Allemagne 9 (1977), 571~ 31 Vgl ebd,, 350 bzw. 348, Z. 103-106.

588, ferner Giinther Mieth, Friedrich Hilderlins 32 Vgl.s-2,12 bzw. StA 61, 345, Z. 1-4; 346, Z. 1-23.
. Iduna®-Projekt. Das Schicksal eines Dichters, in: 33 Vgl. 8, 3-19 bzw. StA 61, 349, Z. mi-n25.

Zeitschrift fiir Germanistik N. F. 1 (1993), 596-602. 34 StA 64,347, Z. 53-55.
28 StA 6.1, 342f. (Nr. 184).
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Holderlin beugte sich bekanntlich dem Druck des Verlegers, den Kreis der
Iduna-Beitrdger zu erweitern und sie nicht nur unter seinen Freunden und Be-
kannten zu suchen. Steinkopf hatte thm am 15. Juni 1799 geschrieben: ,Ein Her-
der, Schiller, Goethe, v. Humbold, Thiimmel, Fichte, Schelling wiren in jeder
Hinsicht wiinschenswerth [ ...] Von solchen Namen hingt ein grofier Theil des
Erfolgs der Ankiindigung abs Drei der insgesamt vier erhaltenen Werbebriefe
richten sich an einige dieser Berithmtheiten. Aufgrund des Briefes an Ebel
scheidet nun Wilhelm von Humboldt als vermutlicher Empfinger des Briefs
Nr. 187 aus. Hoélderlin schrieb ihm nimlich gar nicht, sondern bat Ebel, sich bei
dem gleichfalls in Paris lebenden Humboldt fiir die /duna einzusetzen (4, 2ff.).
Er mufy gewufit haben, daf} sie miteinander befreundet waren. Hélderlin hitte
Humboldt in seiner Jenaer Zeit kennenlernen kdnnen, aber zu einem engeren
Kontakt kam es anscheinend nicht. Die einzigen iberlieferten Auflerungen
Humboldts {iber Holderlin sind seine nicht besonders positiven Urteile tber ei-
nige Gedichte desselben in seinen Briefen an Schiller vom 28. September und
2. Oktober 179557 Zusammen mit dem neuentdeckten Holderlin-Brief sind auch
Briefe Wilhelm von Humboldts an Ebel in der Zentralbibliothek Ziirich depo-
niert worden, aber sie stammen aus den Jahren 1810 (1), 1813 (1), 1814 (6), 1815 (2)
und 18168 In einem gleichfalls deponierten Brief vom 1. November 1799 fragt
Caroline von Humboldt Ebel, ob er den — leider nicht iiberlieferten — Zettel
erhalten habe, den ihr Gatte ihm vor der Abreise geschickt hatte. Reichte Ebel
Hélderlins Bitte miindlich weiter? Jedenfalls heifit es in Gustav Schlesiers Ex-
zerpt aus Ebels Brief an den Dichter vom November 1799: ,HE. v. Humbold ...
abgereist“» Humboldt hatte Paris am 8. September 1799 samt Familie in Rich-
tung Spanien verlassen. Ob er sich an der /duna beteiligt hitte, scheint fraglich,
da er Bitten um Mitarbeit an Zeitschriften seit dem Eingehen der Horen fast im-

mer ablehnte.s
Ebel wird zwar nicht in Steinkopfs Aufzihlung der anzuwerbenden Be-

rithmtheiten genannt, aber er war damals vielen Lesern in den deutschsprachi-
gen Lindern ein Begriff, im Unterschied iibrigens zu Hélderlin mit seiner
~kleinen Schriftstellerreputation®.# Sowoh) seine Anleitung auf die niitzlichste und
genufivollste Art in der Schweitz zu reisen (1793)* wie auch die Schilderung der Ge-
birgsvilker der Schweitz, deren erster Band (1798) den Kanton Appenzell behan-
delte, hatten ihm zur Bekanntheit verholfen. Ebel hitte Holderlin Beitrige iber

35 Vgl SeA 7,130 41 StA 61,320 (Holderlin an seine Mautter, April 1799);

36 Vgl StA 62, 955f. vgl. auch 1, 18f. sowie 4%, uf. im neuentdeckten
37 Vgl StA 72, sif. ' Brief. )
38 Signatur: Zentralbibliothek Zirich, Ms. Z I 2. 42 2 Bde. (Zirich 1793). Das Werk erschien 1804 und

19 StA 72,148, 1810 in erweiterten Auflagen.
40 Frdl. Miteilung von Philipp Mattson (Heidelberg)

vom 14. Juni 1999.
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die von beiden geliebte Schweiz iiberlassen kdnnen, zumal er 1799 mit der Fort-
serzung der Schilderung beschiftigt war, wie aus seinem Schreiben an den Dich-
ter vom November jenes Jahres hervorgeht.# Bekanntlich stieflen Mitteilungen
tiber die Landschaft sowie die politischen und sozialen Zustinde dieses Landes
am Ende des achtzehnten Jahrhunderts auf grofies Interesse.# Kein Wunder,
daf} Hélderlins durch den Brief vom 6. Juli 1799 erstmals belegte Lektiire der
Schilderung der Gebirgsvilker der Schweitz, die etwa im Sommer 1798 erschienen
war, ihn liistern” (4", 1) auf derartige Beitriige machte. Anscheinend hielt H&l-
derlin einen weitgefaiten Literaturbegriff fiir die /duna angebracht, denn es
mufl ihm bewufit gewesen sein, dafl Ebel dazu neigte, die Perspektiven vieler
Wissenschaften zu vereinigen, und weder vor poetisierenden Passagen noch Ta-
bellen oder Anmerkungen zuriickscheute.# Anscheinend waren die damaligen
Leser von Ebels Stilisierungen der Schweizer Landschaft zum Idyllischen bzw.
Erhabenen wie auch von seiner Bewunderung republikanischer Traditionen in
bestimmten Kantonen angetan. Das verstirkte Interesse der literaturhistori-
schen Forschung an Reiseliteratur kénnte in Zukunft dazu beitragen, die Be-
deutung Ebels fiir Holderlin, der gleichfalls von der Alpenwelt tief betroffen
war, eingehender zu wiirdigen.s

Leider existiert keine vollstindige Ebel-Bibliographie; vor allem iiber seine
Publikationen in Zeitschriften und Zeitungen sind wir nur liickenhaft unter-
richtet.# Wir wissen z. B. nicht, was er im zweiten Halbjahr 1799 aufier der Fort-
setzung der Schilderung noch in Arbeirt hatte. Aufier dem bereits erwihnten Brief
an Holderlin vom November 1799 scheinen keine weiteren Briefe Ebels aus je-
nem Zeitraum iiberliefert zu sein.#» Unter den von Ebel in jenem Schreiben in

43 StA 71, 148; vgl. Escher, Job. Gontf. Ebel (Anm. 8), 36, »Frankfurt aber ist der Nabel dieser Erde®. Das
42. Der zweite Band der Schilderung erschien 1802. Schicksal einer Generation der Goethezei, hrsg.

44 Vgl. z. B. Peter Faessler, Jobann Gottfried Ebel als von Christoph Jamme u. Otto Péggeler (Stuttgart
Reiseliterat (St. Gallen 1983), ferner Helvetien und 1983), 58-72, besonders bei Peter Faessler, Freibeit,
Deutschland. Kulturelle Beziehungen zwischen der Idylle und Natur. Johann Gottfried Ebels
Schweiz und Deutschland im Zeitraum 1770-1830, »Schilderung der Gebirgsvélker der Schweitz* in
hrsg. von Hellmuth Thomke, Martin Bircher u. der Verwendung durch Schiller und Halderlin, in:
Wolfgang Proff (Amsterdam, Atlanta 1994). Schweizer Monatshefte 64 (1984), 145-156.

45 Vgl. Allgemeine Literatur-Zeitung, Intelligenzblare 48 Ebel rezensierte z. B. in den Jahren 1805-1817 in der
Nr. 156, 22. September 1798, Sp. 1129. Der erste Band Jenaischen Allgemeinen Literaturzeitung und schrieb
der Schilderung wird hier unter den Werken auch fiir den Rbeinischen Merkar, vgl. Escher, Job.
aufgefiihre, die der Verlag .von Oster-Messe bis Gontf- Ebel (Anm. 8), 57.

Michael-Messe 1798* herausbrachze. Er enthilt 49 Die Zentralkartei der Autographen (Staatsbiblio-
eine kurze Norrede® von Paulus Usteri, die thek zu Berlin) weist nur wenige Briefe Ebels
wZiirch, am 2 April. 1798 datiert ist. nach, alle nach 1800 verfafit. Unter den in der Zen-

46 Bereits am 9. November 1795 bekundete Holderlin tralbibliothek Zirich aufbewahrten Briefen an
Interesse an Ebels Schaffen: ,Haben Sie die Giite, Paulus Usteri (Ms. V 506.149) und an Johann Hein-
mir auch ein Niheres von lhren literarischen rich Fiissli (Ms. M 1.52-54) findet sich 1799 nichts,
Arbeiten [...] mitzutheilen {...]* (6., 18). was in z hang rel wire.

47 Ansitze dazu bei Bernhard Boschenstein, Das Bild
der Schzeiz bei Ebel, Bocblendorff und Hilderlin, in:
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Aussicht gestellten ,Bruchstiicke[n}“ fiir die /duna* hitte es vielleicht auch
Darstellungen kultureller oder politischer Entwicklungen in Frankreich gege-
ben. Ebel, der zu diesem Zeitpunkt bereits seit drei Jahren in Paris lebte, hatte
dort vielerlei Kontakte, zu denen sich evtl. noch manches ermitteln liefle. So
146t sich dem Schreiben Franz Wilhelm Jungs an ihn vom is. Juli 1799 entneh-
men, daf} er Bernadotte kannte.” Ferner pflegte er in Paris Umgang mit dem
Abbé Sieyes, dessen Schriften er iibersetzt hatte, und er war mit dem gleichfalls
dort lebenden Publizisten und Frankreichkenner Konrad Engelbert Oelsner
(1764-1828) befreundet. Zusammen mit Oelsner und Detmar Basse (1762-1836)
fithrte Ebel in Paris Verhandlungen fiir die Stadt Frankfurt, zu denen Heinrich
Escher bemerkt: ,Diese Stellung und seine Verbindungen mit Oelsner brachten
ihn mit allen einflufireichen Minnern zu Paris in Beriihrung [...]“"

Ebel entschuldigte sich Hélderlin gegeniiber fiir die um etwa vier Monate
verzogerte Antwort auf dessen Brief vom 6. Juli 1799 u. a. mit einer ,Gemiithsla-
ge*, in der er ,in diesem Sommer zu allgewaltig von gewissen Ideen und Ge-
fiihlen hingerissen* wurde.s Hing die von ihm angedeutete Selbstentfremdung
mit politischen Krisen in Frankreich zusammen? Jedenfalls traf seine halbe Zu-
sage zur Mitarbeit an der /duna vom November 1799 zu spit ein. Hélderlins von
hohem kulturellen Anspruch getragener Plan, von dem er sich auch den Aufbau
einer freien Schriftstellerexistenz erhofft hatte, war zu diesem Zeitpunke prak-
tisch schon gescheitert. Zwar bestand in Siiddeutschland eine Marktliicke fiir
die projektierte Zeitschrift, aber ungliicklicherweise fihrte gerade dort der
Krieg der Zweiten Koalition zu schweren wirtschaftlichen Einbufien, welche
ebenso zum Fehlschlag des Plans beitrugen wie das Desinteresse der meisten
kontaktierten Beriihmtheiten. Auch an Ebel diirfte Holderlin gedacht haben, als
er bereits etwa Anfang September 1799 herb enttiuscht an Susette Gontard
schrieb: ,Nicht nur Minner, deren Verehrer mehr als Freund ich mich nennen
konnte, auch Freunde, Theure! auch solche, die nicht ohne wahrhaften Undank
mir eine Theilnahme versagen kénnten — lieBen mich bis jezt — ohne Ant-
wort, und ich lebe nun volle 8 Wochen in diesem Hoffen und Harren, wovon ge-
wissermaafien meine Existenz abhingt. [...] Schimen sich denn die Menschen

so meiner ganz>“ss

50 StA 74,148, Vorreden zu Ebels Ubersetzung der Schriften von
51 StA 72,144 Sieyés; vgl. Ludwig StrauB, Aus dem Nachlaf Jobann
52 Escher, 7ob. Gottf. Ebel (Anm. 8), 26; vgl. Isidor Kra- Gortfried Ebels (Anm. 1), 362f.

cauer, Frankfurt a. M. und die Franzisiscbe Republit, 53 StA 71,148,
in: Archiv fir Frankfurts Geschichte und Kunst, 3. 54 Vgl. StA 64, 367; 62, 991f, 1021
Folge, 3 (1891), 188fF. Oclsner verfafite die beiden 55 StA 6.1, 366.
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"d. 6ten Jul. 99

Mein Theurer!

Ich habe indef} zu dauernd und zu ernst an Thnen

und lhrer Sache Theil genommen, als daf} ich es mir nicht
gotien sollte, Sie einmal wieder an mein Daseyn zu
mahnen.

Wei ich indefien gegen Sie geschwiegen habe, so war es
grostentheils, weil ich Thnen, der mir so viel und imer
mehr bedeutete, irgend einmal in einer bedeutenderen
Beziehung, oder doch in einem Grade des Werths, der
Sie auf eine schiklichere Art an unsre Freundschaft
mahnen kéfite, entgegenzukomen hofte.

Nun treibt mich eine Bitte friiher zu Thnen, und Sie
werden mich auch in dieser Gestalt nicht verkesien.

Ich habe die Einsamkeit, in der ich hier seit vorigem
Jahre lebe, dahin verwandt, um unzerstreut und

mit gesaimelten unabhingigen Kriften vieleicht

ein Reiferes, als meine bisherigen kleinen schrift-
stellerischen Producte sind, zu Stande zu bringen,

und wef ich schon grostentheils der Poésie gelebt

habe, so lief§ mich doch Nothwendigkeit und
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Neigung nicht so weit vom ernsten Nachdenken entfer-
nen, dafl ich nicht meine Ub[b]erzeugungen zu groferer
Bestimtheit und Vollstindigkeit auszubilden, und
sie, so viel moglich, mit der jezigen und vergang-
nen Welt in Anwendung und Reaction zu sezen
gesucht hitte. v
Grostentheils schrinkee sich mein Nachdenken
auf das, was ich zunichst trieb, die Poésie

ein, insofern sie lebendige Kunst "ist” und zu-
gleich aus Genie und Erfahrung und Reflexion
hervorgeht, und idealisch und systematisch

und anschaulich individuell ist.

Dif} fihrte mich zum Nachdenken iiber Kunst
und Bildung und Bildungstrieb tiberhaupt,

iiber seinen Grund und seine Richtungen,

und produzirte Formen, und wie er instinkt-
miafig, oft richtig, oft auf vielfiltigen Ab-

wegen und Verwilderungen und Karikaturen,
dafi aber auch besofiener und sicherer und reiner
vom Ideal aus wirkt, aber in allem als

Kunst und Bildungstrieb, iffier en urspriinglich

aus dem dchtmenschlichen allen Individuen
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gemeinschaftlichen Streben, zu organisiren, zu idea-
lisiren, die Elemente seil;:;f eignen und der umgeben-
den Natur anzubauen, einzurichten und auszuschmiiken.
Das Leben zu fordern, den Gang der Welt, mittelbar
oder unmittelbar zu beschleunigen. In diese[n]m gemein-

schaftlichen Karakter der Menschen und in d[ieler

Ansicht des menschlichen Lebens, in [flrofern es

reiner und unreiner,_in edlen wesentlichen

Richtungen und Formen sowohl, als in unedlen

und unwesentlichen, jene gemeinschaftlichen Karak-

ter sezt trigt, glaubt Mich” das sezen zu miilen -
was man bisher bestiffiter und unbestimiter,
unter Humanitit verstanden hat, und ich glaubte
auch die Poésie und ihre Ansicht als natiirlich-
entstandenes Kunstprod(riuct als einen Zweig
der Humanitit betrachten zu kéfien.

Auf diese Art haben mir die Materialien, die

ich unter den Hinden habe, zu dem Entwurf eines
humanistischen Journals Veranlaiung gegeben,
das in seinem gewohnlichen Karakter ausiibend
poétisch wire, dafi auch die Kunst belehrend
behandelte, in dem es im Kunstwerk seine Or-
ganisation, zu einem bestimten Karakter sowohl

als zur idealischen Bedeutung, und den harmo-
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nischen Wechsel seiner Tone, im Allgemeinen sowohl
als in Riiksicht auf seinen bestifiten Stoff zeigte,

auch das Kunstwerk als aus der Natur und dem hes
Leben hervorgegangen, aus der Seele und dem eigen-
tiimlichen Karakter des Dichters und der ihn umgebenden
Welt entstanden betrachtete, wodurch dem Meister-
werke in seinen Vorziigen das Positive, und in

seinen zufilligen Eigenheiten das Sonderbare,
Unangenehmfremde, benoffien wiirde, so daf} in

dem, worifi de es ewig ist, und worifi es die Spur
seiner Zeit und seines Dichters trigt, die Gemiither
sich leichter damit familiarisirten, auch in ihren
eigenen Bildungen und Einrichtungen und Organi-
sationen sich dem Kiinstler und dem Kunstwerk
naher fiihlten.

Endlich sollte das Journal im Allgemeinen, aus

dem Gesichtspuncte der Humanitit beobachtend und
risonirend, iiber die Karaktere und Sitten und Mei-
nungen und Formen des menschlichen Lebens, als,
aus einer gemeinschaftlichen Quelle, demrl;)irl z:lx;lxggr.enden
triebe, und seinem Grunde, der vielfiltig und

inig organis[irt]chen Menschennatur hervorgegangen,
jedoch mit Unterscheidung des Edlen und der Abare,
des Reinen und der Verirrung —~ belehrend

und unterhaltend seyn.
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Verzeihen Sie mir diese schwerfillige Vorrede, mein
Theurer! aber die Achtung gegen Sie liefs mir nicht
zu, Thnen mein Vorhaben so aus dem Stegreif

zu verkiindigen; eben so wenig hielt ich es fiir
schiklich, den Plan, so viel ich ihn ﬂir mich selbst
entwerfen durfte, und die Materialien, die ich

bereit habe, Thnen bestifmit zu nefien; ich wollte

also nur den Karakter des Journals und das,

was man seinen Geist nefit, ungefihr bertihren,

und so viel es sich vor der Sache selber thun 148,
Thnen bezeugen, daf} mein Project nicht ungriindlich
und leichtsifiig auch vieleicht mehr zum Gliike
gemacht wire, als meine bisherigen Producte,

und daf ich, so viel ich IThren Geist und Sif

kefie und ahne, in der Tendenz wenigstens

nicht gegen Sie siindigen werde.

Ihnen, der mit dieser seltenen Vollstindig-

keit und Gewandtheit die Natur des Menschen,

und die verschiedenen Karactere, € und Richtungen
die sie animt, und Sitten und Meinungen

und Formen, in denen sie sich éiuﬁerr[rt)j%]— um-

fait und durchschaut, und der eine so manig-
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faltige, betriebsame, offene grofie und klcine

Welt zur Beobachtung und zum Nachdenken vor sich
findet, wird es nicht schwer seyn, sich, auf

nach [e]ernsteren Beschifftigungen, auch auf diesen
Gesichtspunct zu stellen und durch Ihren Nahmen
und Thre Theilnahme ein Geschifft zu begiin-

stigen, das dienen soll, die Menschen, ohne

Leichtsifi und Synkretismus, einander zu ni-

hern, und, indem es die verschiedenen Formen

ihres Treibens und Lebens in Einem Geiste

vereinigt, und in harmonischen Wechsel seze,

im Stillen sie zu beleben, sie der Beschrinkt-

heit ein wenig zu entriiken, den furchtsamen Egois-

mus, der imer auf Einem Puncte stofctlks, zu mildern,

und die Seele der Gesellschaft in schnellern

Umlauf zu bringen,

In jedem Falle, unvergefilicher Freund! wer-
den Sie mir es verzeihn, daf} ich mich mit

dem alten Zutrauen an Sie gewandt und

diesen Wunsch gegen Sie gefiuflert habe.

Thre Schilderung der schweizerischen Cebirgs-'

at
volkermich dan auch vorziigli[g]ch nach Bei-
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trigen von Thnen listern gemacht.

Diirft ich Sie bitten, mich HE. von Humbold, der

wie ich [hore)lese, sich in Paris aufh[4t]dlt, zu empfehlen,

und ihn in meinem Nahmen zu bitten, ob er nicht

_auch durch seine Theilnahme und 6ftere, oder wen

mfil;tts]mﬁglich wire, nur einige Beitrige, meine
Bemiihungen 24 sanctioniren und & befordern mége.
Nur die giitige Theilnahme anderer verdienstvoller
Schriftsteller, und das Bewufltseyn meines besten
Willens 133t mir es zu, an Mifier von Ruhm mit
dieser Bitte mich zu wenden.
Ich wiirde mir selbst die Freiheit genomen haben,
mich an ihn schrifilich zu wenden,; aber da ich
nicht die Ehre habe, so genau mit ihm bekait zu
seyn, so glaubt’ ich Th{nen]rer Fiirsprache zu bediir-
fen. — Vieleicht ist Ihnen wenigstens sein
Aufenthalt genauer bekait, und Sie hitten die
Giite, mir davon Nach[t]richt zu geben.
Ich werde alles thun, [d]#m durch méglichste Reife
meiner eigenen Beitrige, auch durch lebendigen
allgemeinfafilichen Ton und [T]Vortrag dem Jour-

nale den Werth und das Gliik zu geben, deflen es
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bedarf, wefi Sie und Er es nicht gegen lhre Wiirde
finden sollen, daran Theil genoffien zu haben. —
Antiquar Steinkopf in Stutgard, der sich bereitwillig zum
Verlage und verstindig gegen mich in der Sache gedufiert
hat, und der vieleicht, eben, weil er ein Anfinger ist,
um so beharrlicher und getreuer in seinem Theile sich ver-
hilt, verspricht jedem Mitarbeiter wenigstens wenigstens
ein Karolin fiir den gedrukten Bogen zu schiken[,]. Wen ich
schon beinahe ganz davon und dafiir zu leben gedenke,
so glaubt’ ich defioch fiir meine Person nicht weiter fordern
zu diirfen, da ich noch als Schriftsteller so ziemlich chne
Gliik bin, und meine eingeschrinkte Lebensart kein grofie-
res Einkoitien erfordert. Ich habe es aber seiner Dankbar-
keit und Klugheit {iberlafien, bei den Mitarbeitern,
in welchem Grade er will, eine Ausnahme zu machen. —
Verzeihn Sie, dafl ich auch davon sprech[en)e. Aber da
es zur Sache gehdrt, so mag die Sache die Schuld tragen,
daf sie ohne einen solchen Pendant nicht bestehen
kan.
Haben Sie die Giite, mein Theurer! mich wenigstens
bald mit irgend mitirge einer Antwort zu erfreun,
und glauben Sie, daf} ich, wie iffier und ifier mehr
Sie geachtet habe und achte.
"Meine Adrefleist” =~ Der Thrige A
"bei Glaser Wagner wohnhaft’ Haélderlin.

"in  Homburg bei Frankfure?

Copyright © 1999 by Stroemfeld Verlag, Frankfurt am Main/Basel.
Abdruck mit freundlicher Genehmigung des Verlages. Erstversffentlichung
in der editionswissenschaftlichen Zeitschrift TEXT, Heft 5, Seite 109-135.
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Die Frankfurter Gesellschaft um 1800*
Von
Christoph Perels
I

Wihrend die Stidte, die sich gemeinhin mit Holderlins Namen
verbinden lassen, Tiibingen und Jena, Stuttgart und Bad Homburg, sich
jeweils um einen festen Mittelpunkt versammeln: seien es die
Universititen oder die Residenzen, bietet die Physiognomie des
Frankfurter Gemeinwesens um 1800 ecin zweideutiges Bild, und
Holderlin hat wohl nie in seinem Leben eine lingere Phase an einem
Ort verbracht, an dem Uberkommenes und Modernes so eng und
kontrastreich miteinander verflochten waren. Eine offenbar nicht
reformierbare, sondern nur vollig zu ersetzende stidtische Verfassung,
aber eine dynamische stidtische Gesellschaft; sich in adligen Familien-
verbinden, sogenannten Ganerbschaften, Gilden und Ziinften abschlie-
Bende Stinde, aber ein europaweiter Fernhandel und ein ebenso
europaweit agierendes Bankwesen; ein rigider Konfessionalismus, aber
eine Verteilung von Reichtum und politischer Macht, die diesen
Konfessionalismus alsbald obsolet werden lieB; ein kiimmetliches
kommunales Schul- und Kulturwesen, aber ein in privater Hand
befindlicher kultureller Besitz, der sich mit manchem Musenhof und
mancher Universitit wohl messen konnte. Als Goethe im August 1797
fir knapp vier Wochen in seiner Vaterstadt weilte', nahm er mit
Staunen diese Gemengelage wahr, und an einer Einzelerscheinung
innerhalb dieses Konfliktfeldes von Alt und Neu entwickelt er zum

' Vortrag, gehalten anlifilich der 26. Jahresversammlung der Holderlin-
Gesellschaft am 5. Juni 1998 in Frankfurt am Main.

! Goethe traf am 3. August 1797 mit Christiane und dem kleinen Sohn August
in seiner Vaterstadt ein, nicht zuletzt, um die Geliebte und das Kind der Mutter
Catharina Elisabeth Goethe vorzustellen. Am 25. August reiste er weiter in
Richtung Siiden. Christiane und August sind indessen wieder nach Weimar
zuriickgekehrt. Am 22. August traf sich Goethe mit Hélderlin, eine Begegnung,
die im wesentlichen auf Initiative Schillers zustande kam.
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ersten Mal eine wesentlich neue Kategorie seiner Poetik, nimlich seinen
Symbol-Begriff?; mit anderen Worten: er versucht, auf die hier
wahtgenommene geschichtlich-gesellschaftliche Dynamik eine poeti-
sche, oder vorerst eine poetologische, Antwort zu formulieren?
Dutchaus nicht erschreckend vor detr empirischen Weltbreite, sammelt
und studiert er das vielfiltigste Matetial, legt Faszikel an, schematisiert
und systematisiert* — ein noch verhiilltes Vorspiel zu ‘Dichtung und
Wahtheit’, kénnte man wohl sagen. Aber der eigentliche Gewinn fiir
Goethe liegt auf einer anderen Ebene. Das Reale als solches ist nicht
des empfindsamen Reisenden® letztes Ziel, sondern in sich Phantasie
fiir die Wahrheit des Realen zu entwickeln®, auch des geschichtlich-
gesellschaftlich Realen. In diesem Zusammenhang erst gewinnt der
Symbolbegriff seinen eigentlichen Stellenwert.

Unter welchen Bedingungen bewegte sich der 21 Jahre Jiingere — in
den Kategorien der Stadtverfassung gesprochen: der Fremde — in dieser
Stadt, bewegte er sich iibethaupt, oder war nicht Holdetlin im Frankfurt
seiner Zeit ein groBes MiBverstindnis, war er nicht eigentlich ganz wo
anders, in Paris etwa oder in Athen?

Die Route von Darmstadt kommend, diitfte der Reisende durch das
Affentor (d.h. das Aschaffenburger Tor) den linksmainischen Stadtteil
Sachsenhausen erreicht und iiber die ,,Alte Briicke® — die einzige iiber
den Main, die es im Dezember 1795 gab — und durch das Fischertor die
Ketnstadt betreten haben. Da man sich kaum mehr ein anschauliches
Bild von der Stadt machen kann, wie sie Hélderlin damals vor Augen
lag, 128 Hektar, eng bebaut mit knapp 3000 Gebiuden und nur fiinf
groBeten Plitzen: dem Romerberg, dem RoBmarkt, dem Paradeplatz

? Vgl. Goethes Brief an Schiller vom 16. August 1797, WA 1V, 12, 244.

?Zu Goethes geistiger und kiinstlerischer Reaktion auf die nach und nach das
ganze Europa erfassende, von der Franzosischen Revolution ausgehende
Dynamik vgl. insbesondere Wolfgang Friihwald, Goethes Spitwerk — die
Erfahrung, sich selbst historisch zu werden. In: Goethe-Jahrbuch 114, 1997, 23-
34.

*Goethe an Schiller, 22. August 1797, WA 1V, 12, 260 f.

* Vgl. Goethes Bemerkung gegeniiber Schiller, ,,daB ich [...] noch in Gefahr
komme empfindsame Reisen zu schreiben®. Brief vom 16. August 1797, WA IV, 12,
244,

¢ Vgl. Goethes Bemerkung zu Eckermann vom 25. Dezember 1825. In:
Goethes Gespriche mit Eckermann, hrsg. v. Franz Deibel, Leipzig 1921, 210 f.
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ostlich der Hauptwache, dem Komédienplatz (heute: Goetheplatz) und
dem Liebfrauenberg — und mit einem Bauplatz seit 1786, nimlich dort,
wo man die gotische Barfiiflerkirche abgerissen hatte und mit dem
Neubau der Paulskirche nicht vorankam’ —, da man sich also kein Bild
mehr machen kann, sollte man sich durch einen Umgang um das
Frankfurt der Héldetlinzeit wenigstens ein Gefiihl von den AusmaBlen
der Stadt verschaffen.

Wo bis 1805 Mauern und Festungswerke die City umgaben, schuf
Dalberg mit der ,,Wall-Servitut“ von 1807 einen etwa 5 km langen
Park.® Man betritt ihn wenig westlich von der jetzigen Untermainbriicke
am Untermaintor und lduft vorbei an Gallustor, Bockenheimer Tor,
Eschenheimer Tor, Friedberger Tor, Neuem Tor, Allerheiligentor, bis
man am Obermaintor wieder an den Fluf} st6Bt; sodann geht man am
Fluf} entlang vorbei am Fischertor, Fahrtor und Leonhardstor, bis man
am Untermaintor wieder am Ausgangspunkt steht. In bequemen
eineinhalb Stunden hat man alsdann das Frankfurt am Ende des 18.
Jahrhunderts umwandert. Vor den Toren lag freilich auch noch
stidtisches Gebiet, acht Dorfer waren frankfurterisch, und seit dem 15,
Jahrhundert schon und bis 1800 suchte man das unmittelbare Vorland
durch einen Kreis von ,,Warten“ (=Wachtiirmen), die untereinander
durch heckengeschiitzte ,Landwehrwege® verbunden waren, zu schiit-
zen: diese ,,Warten liegen etwa 1'/2 bis 2 km vor der eigentlichen
Stadtbefestigung — die Galluswarte, die Bockenheimer Warte, die
Friedberger Warte und die Sachsenhduser Warte, alle, wie gesagt, im 15.
Jahrhundert errichtet und bis 1800 mit stidtischen Wichtern bemannt,
die mit akustischen und optischen Signalen mit den geringen Truppen
in der eigentlichen Stadt kommunizierten” In diesem stidtischen
Gebiet ,,vor den Toren“ lagen die Girten und die Sommersitze der

"Vgl. Jirgen Behrens, Frankfurt am Main. In: Goethe-Handbuch Bd. 4/1,
Stuttgart/ Weimar 1998, 298 ff.

8 Vgl. den Brief Catharina Elisabeth Goethes an ihren Sohn vom 1. Juli 1808:
»die alten Wille sind abgetragen die alten Thore eingerifien um die gantze Stadt
ein Parck man glaubt es sey Feerrey“. Emst Beutler (Hrsg), Briefe aus dem
Elternhaus, Ziirich 1960, 883.

? Vgl. Wolfgang Klotzer, Frankfurt am Main. In: Wolfgang Klétzer, ,,Wahtlich
eine schéne und lebendige Stadt...“. Kleine Schriften zur Frankfurter Kultur-
geschichte, Frankfurt am Main 1985, 14.
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wohlhabenden Familien: Héldetlin lernte mit der Familie Gontard
zumindest zwei von ihnen kennen — den Sommersitz der Familie du Fay
auf der Pfingstweide, vor dem Neuen Tor, etwa da, wo heute der
Zoologische Garten liegt'’; und den Adlerflychthof nordlich des
Eschenheimer Tors, am heutigen Oederweg.!! AuBlerdem mietete die
Familie noch ein im Sommer genutztes Anwesen in einem der zu
Frankfurt gehérenden Détfer, ndmlich im linksmainischen Oberrad.”
Um ein Gefiihl fiir Entfernungen zu geben: das Stadthaus der Gontards,
der ,Weie Hirsch®, lag in der Gegend des Hirschgrabens, GroBer
Hirschgraben Nr. 3, etwa dort, wo heute das Hotel ,,Frankfurter Hof"
steht. Der ,,Weisse Hirsch® wurde im 19. Jahrhundert abgerissen; eine
Lithographie, um 1840 von A. Fay — auch Thieme/Becker gesteht, den
Vornamen nicht zu wissen” — geschaffen, zeigt das prachtvolle
zweigeschossige Palais mit Mansardengeschof3, umgeben von groBziigi-
gen Gartenanlagen.

Der Verfassung nach war Frankfurt Freie Reichsstadt; obwohl alle
drei christlichen Konfessionen in der Stadtbevolkerung vertreten waren
und auch 2000 Juden hier lebten, lag die politische Macht im Rémer
ausschlieBllich in den Hinden der Lutheraner. Die Katholiken, denen
neben einigen anderen Kirchen vor allem der Dom verblieben war,
durften keine Prozessionen durch die Straen fithren, den Reformierten
wurde erst gegen Ende des Jahrhunderts ein Gotteshaus in der Stadt —
und auch dies ohne Geliut — zugestanden.’* Holderlins Brotgeber, die
Familie Jakob Fredrich Gontards, deren Ursprung in Grenoble liegt
und die erst auf Grund des Edikts von Fontainebleau aus Frankreich
emigriert waren, gehorte zu dieser diskriminierten Konfession."” Keiner

10 Vgl. den Brief Marie Ritzers an ihren Bruder Daniel aus dem Frithsommer
1796, StA VII 2, 73 f.

1 Vgl. Henty, Jette und Lene Gontard an Karl Gok, Juli 1798, StA VII 2, 87 f.

12 Vgl. Holderlins Brief an seine Schwester vom April 1797, StA VI, 240 und
836 f. Ob auch Holderlin einige Sommerwochen in Oberrad verbrachte, ist nicht
sicher.

. Vgl. Ulrich Thieme/Felix Becker, Allgemeines Lexikon der bildenden

Kiinstler von der Antike bis zur Gegenwart, Bd. 11, Leipzig 1915, 313 £.

14 Vgl. Jiitgen Behrens [wie Anm. 7] sowie Wolfgang Kl6tzer [wie Anm. 9],
290.

15 Vgl. Wolfgang Klotzer (Hrsg.), Frankfurter Biographie. Personengeschichtli-
ches Lexikon, Bd. 1, Frankfurt am Main 1994, 271 £.

38

aus der Familie konnte ein politisches Amt bekleiden. Aber der
Bankiersfamilie Schénemann, in die 20 Jahre zuvor beinahe Goethe
eingeheiratet hitte'®, ging es nicht anders, sie war ebenfalls reformierten
Glaubens, ein Umstand, der dem iiberzeugten Lutheraner Johann
Caspar Goethe ein ernstes Hindernis fiir eine Familienverbindung
war.”” Die Katholiken und Reformierten waren noch nicht einmal
Vollbiirger im rechtlichen Sinn; sie waren ,Beisassen®, christliche
Schutzverwandte, die zwar Gerichts- und Nahrungsschutz genossen,
aber keinerlei politische und biirgerliche Ehrenrechte besaBen.'®

Man kann oft in der Goethe-Literatur lesen, der Dichter entstamme
einer Frankfurter Patrizietfamilie.’” Davon kann nun gar keine Rede
sein. Die Frankfurter Patrizier waren in groflen Verbinden organisiert.
Da gab es die Ganerbschaft zu Alten-Limpurg. Ihr gehorten an die
Familien von Holzhausen, von Fichard, von Letsner, von Giinderrode,
Baur von Eysseneck, von Miihlen, von Ziegesar, von Boltog, von Bock
und, zuletzt noch, 1798 hinzugekommen, von Ketelhodt. Ferner die
adelige Gesellschaft des Hauses Frauenstein, der folgende Familien
angehodrten: von Malapart, von Riese, von Heyden, Schott von
Schottenstein, von Bienenthal und von Oetinger.?®

Reichtum und Bedeutung dieser adligen Familien beruhten nicht auf
Handel und Gewetbe, sondern auf Grundbesitz. Sie waren untereinan-
der heiratsfihig und galten auch sonst im Reich als Adlige. Hitte
Karoline von Giinderrode Friedrich Carl von Savigny geheiratet?, so

16 Vgl. dazu Ernst Beutler, Briefe aus dem Elternhaus [wie Anm, 8], 171.

7 Ebd.

8 Vgl. den konzisen Aufri der Frankfurter Stindegesellschaft bei Rainer
Koch, Zum Gesindewesen in Frankfurt am Main (17. — 19. Jahrhundert). In:
Archiv fiir Frankfurts Geschichte und Kunst, Heft 59, 1985, 232 f.

1 Goethe scheint das im Alter selbst geglaubt zu haben. Vgl. seine Bemerkung
gegeniiber Eckermann vom 26. September 1827: ,Wir Frankfurter Patrizier
hielten uns immer dem Adel gleich.” In: Goethes Gespriche mit Eckermann [wie
Anm. 6], 354.

? Diese Namen werden mitgeteilt in 0.Vf.: Die freie Stadt Frankfurt am Main
nebst ihren Umgebungen. Ein Wegweiser fiir Fremde und Einheimische,
Frankfurt am Main 1843 (Reprint 1982), 79 f., 82.

2 1799 gestand Karoline von Giinderrode einem Freunde ihre Liebe zu
Savigny. Vgl. Karoline von Giinderrode, Simtliche Werke und ausgewihlte
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wire durchaus eine ebenbiirtige Ehe zustande gekommen. Es kam
anders, und Karoline blieb im 1753 errichteten ,,Stephan von Cronstett-
und von Hynspergischen evangelischen Damenstift“ am RoBmarkt.”
Nur adlige Damen aus verarmten Familienzweigen der Ganerbschaft zu
Alten-Limpurg fanden hier Aufnahme®, ebenso wie nur studierende
Jinglinge aus dieser Ganerbschaft ein Stipendium der 1732 errichteten
»adeligen von Schade’schen Stiftung® erhalten konnten.?* Aus diesen
Familien kam in aller Regel der Erste Biirgermeister der Stadt, so
mindestens 66 mal aus der Familie von Holzhausen; als Héldetlin seine
Titigkeit in Frankfurt am Main aufnahm, regierte als Erster oder,
archaischer benannt, ,,Alter-Biirgermeister der 41jihrige Anton Ulrich
von Holzhausen, der 1806 auch der letzte Biirgermeister der Freien
Reichsstadt nach altem Recht werden sollte; der Fiirstprimas Carl
Theodor von Dalberg machte ihn dann zum Schoffen des neuen
Appellationsgerichts und spiter auch zum GroBherzoglichen Kammer-
herrn.®

Die Stadt wurde von zwei Gremien verwaltet und regiert.? Oberstes
Verfassungsorgan war der 43 Mitglieder umfassende Rat, dessen
Mitglieder auf Lebenszeit berufen wurden und der sich faktisch selbst
erginzte. Er vereinigte in sich alle drei Gewalten — Legislative,
Exekutive und Jurisdictive. Auch er war strikt stindisch gegliedert, und
zwar in drei sogenannte ,.Binke“ a 14 Mitglieder. Die ,,erste Bank®
bildeten die zlteren Ratsherren oder Schoffen, aus ihr allein durfte der
Erste Biirgermeister kommen, und die Mehrheit der Sitze war fest in
den Hinden der alten Patrizierverbinde Alten-Limpurg und Frauen-
stein. Die ,,zweite Bank* der sogenannten Jiingeren Ratsherren nahmen
wiederum Adlige, vor allem aber Kaufleute, Akademiker, Honoratioren

Studien. Historisch-kritische Ausgabe, hrsg. v. Walter Morgenthaler, Bd. 3, Basel/
Frankfurt am Main 1991, 365.

Z Ebd.

8 Vgl. Hans Korner, Die Geschichte der Stiftung. In: 225 Jahre Cronstett- und
Hynspergische Evangelische Stiftung zu Frankfurt am Main, 0.0. 1992, 7 passim.

2 Vgl. Die freie Stadt Frankfurt am Main [wie Anm. 20], 81.

% Vgl. den Artikel iiber ihn in Wolfgang Klétzer (Hrsg), Frankfurter
Biographie [wie Anm. 15], Bd. 1, 349.

% Vgl. Wolfgang Klbtzer, ,,Wahilich eine schone und lebendige Stadt...*
Kleine Schriften zur Frankfurter Kulturgeschichte [wie Anm. 9], 290 ff.
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sowie in stidtischen Amtern bewihrte Mitglieder der ,dritten Bank“
ein. Aus der ,,zweiten Bank* mufite der Zweite Biirgermeister kommen.
Die Sitze der ,dritten Bank® gehorten den Handwerkerziinften, oder
jedenfalls den michtigen unter ihnen: Wollweber, Metzger, Feuerhand-
werker, Bicker, Schuster, Lohgerber, Kiirschner, Girtner und Fischer.
1792 hatte Goethe gute Aussichten, in den Rat gewihlt — oder richtiger:
in einem umstindlichen Ritual hineingelost — zu werden und als
biitgerlicher Akademiker wohl auf der ,zweiten Bank“ seinen Sitz
einzunehmen. In der ‘Campagne in Frankreich® hat er beschrieben,
welche Gedanken und Emotionen ihn bei dieser Aussicht bewegten.?’
Am 24. Dezember 1792 sagte er definitiv ab.?®

Neben oder gegeniiber dem Rat iibte ein Biirgerausschufl mit 51 auf
Lebenszeit berufenen Mitgliedern die Finanzkontrolle aus; hier versam-
melte sich gewissermaflen die kameralistische Kompetenz der Stadt. Die
»Einundfiinfziger reprisentieren die 14 Stadtquartiere. Im Rat gaben
die Patrizier den Ton an, im Biirgerausschul die wohlhabenden
Kaufleute. Sie benannten dem Rat die Kandidaten fiir weitere Kom-
missionen, die teils die Wahlen zu iiberwachen, teils Kontrollaufgaben
in der Verwaltung wahrzunehmen hatten. Zum Teil ging es hier auch
um ganz praktische, die Einwohner unmittelbar berithrende Komplexe:
Wehranlagen, Feuerpolizei, Steuerrecht, Pflege der stidtischen Brunnen
und Ahnliches. Der Historiker Wolfgang Klétzet, derzeit bester Kenner
der Frankfurter Stadtgeschichte, urteilt, daB3 die grole Mehrheit der
Bewohner, auch der Beisassen, mit dieser Verfassung zufrieden gewesen
sei, da sie half, Konkurrenz abzuwehren, Angtiffe auf das Zunftwesen
abprallen zu lassen, die Einfuhr auslindischer Manufakturwaren zu
verbieten; die GroBlkaufleute brauchten nur geringe Steuern zu zahlen,
und das Gesinde schitzte das tiberdurchschnittliche Einkommens-
niveau.”?

Natiirlich hatten weder die christlichen Beisassen noch die Juden
noch die dérflichen Untertanen das aktive, geschweige denn das passive
Wahlrecht. Faktisch tarierten der grundbesitzende Adel, die fithrenden
Kaufmannsfamilien und die Handwerkerziinfte die innerstidtische
Machtbalance aus — und natiitlich nur die lutherischen Bekenntnisses.

7 Vgl. WA 1, 33, 159-163.
B Vgl. WAV, 10, 43 f.
» Vgl. Wolfgang Klotzer {wie Anm. 9], 293.
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Es liegt auf der Hand, daB ein solch starres und wenig transparentes
Verfassungsgefiige in Zeiten dynamischer gesellschaftlicher Entwicklun-
gen wie den neunziger Jahren des 18. Jahrhunderts mehr und mehr an
substantieller Bedeutung verlor. Mit den Einfliissen der Aufklirung und
angesichts der Franz6sischen Revolution reichte das bloBe Herkommen
als Legitimationsgrundlage alsbald nicht mehr aus. Destabilisierend kam
gerade in der Freien Reichsstadt Frankfurt am Main hinzu, daB hier
schon seit Alters durch die jihrliche Messe permanent temporire
Ausnahmen vom im iibrigen Jahr geltenden Recht eingeriumt werden
muBten® Andernfalls hitte die Messe, die einen guten Teil des
Frankfurter Reichtums begriindete, rasch an Attraktivitit verloren. Die
den Nahrungsschutz der Biirger und Schutzverwandten sichernden
Gesetze und Verordnungen wurden in Messezeiten teilweise auBSer
Kraft gesetzt, ebenso die sonst geltenden und vom lutherischen
Ministerium {iberwachten Regelungen fiir Lustbarkeiten und Vergnii-
gungen. Je mehr sich die Finanzkraft der Stadt statt aus Grundbesitz
und Handwerk aus Handel und Dienstleistung speiste, desto unange-
paBter verhielten sich gesellschaftliche Macht und verfassungsmiBiges
Stadtregiment zueinander. Bankwesen und Fernhandel lagen zu ethebli-
chen Teilen in der Hand aus Westeuropa zugewanderter Reformierter
und aus Italien zugewanderter Katholiken. Zu diesen letzteren zihlten
neben vielen anderen auch die Brentanos, und Peter Anton Brentano,
der Vater der Romantiker-Kinder, suchte aus verstindlichen Griinden
seine biirgerliche Minderstellung durch den Titel eines Kurtrierischen
Residenten zu kompensieren.® Etst Dalbergs Statut der Biirgerrechte
von 1808 ** brachte die biirgetliche Gleichstellung der Konfessionen,
und am 28. Dezember 1811 wurden auch den Juden die biirgerlichen

¥ Vgl. Wolfgang Klétzer [wie Anm. 9], 293; Rainer Koch [wie Anm. 18], 236.

* Vgl. dazu den ironischen Brief Cathatina Elisabeth Goethes an Johann
Bernhard Crespel vom 17. Mirz 1777. In: Emst Beutler (Hrsg.), Briefe aus dem
Elternhaus [wie Anm. 8], 409 f.

%2 Neues Fiirst-Primatisches Statut die Biirger-Rechte zu Frankfurt am Mayn
betreffend. Mit hochstem Verboth aller Nachdrucke. Frankfurt am Mayn,
gedruckt bey Heinrich Ludwig Bronner. 1808.

42

Rechte zuerkannt — iibrigens gegen eine Taxe von 440 000 Gulden; das
Ghetto konnte daraufhin aufgelost werden.”

Zur Zeit von Johann Caspar Goethe um 1750 mochte es noch ein
Ausweis der Identifikation mit den verfaflten Strukturen der Freien
Reichsstadt sein, wenn man sorgfiltig uralte und neuere Ratsverordnun-
gen und Ratsprotokolle sammelte*; ein halbes Jahrhundert spiter lag
darin schon nur noch wenig Sinn.

Auch, aber nicht nur durch den Bedienstetenbedarf in Messezeiten
bedingt, hatte das Stadtregiment wihrend des ganzen 18. Jahrhunderts
Probleme damit, das Gesindewesen zu kontrollieren. Zwar blieben die
offiziellen Gesindelshne mit etwa 30 Gulden pro Jahr fiir minnliches
und 20 Gulden fiir weibliches Personal bei freier Kost und freiem Logis
annihernd stabil. Dennoch gab es durch ortsiibliche, aber sehr
differente Geldgeschenke der Hetrschaft zur Messe, zum Jahreswechsel
und an den Festtagen Tendenzen zur Verwischung der sozialen
Statussymbole, denen man durch Kleiderordnungen und andere
einschrinkende Regelungen entgegenzuwirken suchte. Seit den neunzi-
ger Jahren verschitfte sich unter dem Einfluf der Franzésischen
Revolution die Lage insofetn, als es mehrfach zu kollektiver Atbeitsver-
weigerung des Gesindes kam, um hohere Lohne zu erzielen. Die
Prinzipien der freien Vertragsgestaltung zwischen Dienstherrn und
Gesinde und die berufsstindisch-ziinftlerische Ordnung stieen anein-
ander. Gerade erst im April 1795 sah sich der Rat zu einer neuen
Verordnung ,,Eigenmichtige Abweichungen von der Taxe sollen nicht
stattfinden® veranlaBt, die der freien Vertragsgestaltung Ziigel anlegte.”

/g

Wo in einer solchen politisch-gesellschaftlichen Struktur ist das Amt
eines Hofmeisters, wie Holdetlin es bei ‘den Gontards versah, zu
verorten? Als die ,Interimsstation” eines Akademikers®* findet es in

3 Vgl. den Artikel ,,Catl Theodor Reichsfreiherr von Dalberg®. In: Wolfgang
Klétzer (Hrsg), Frankfurter Biographie [wie Anm., 15}, Bd. 1, 144.

% Vgl. Ernst Beutlers Einfilhrung iiber Johann Caspar Goethe. In: ders.
(Hrsg.), Briefe aus dem Elternhaus [wie Anm. 8], 90.

» Vgl. Rainer Koch [wie Anm. 18], 238.

% Vgl. generell Ludwig Fertig, Die Hofmeister. Ein Beitrag zur Geschichte des
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diesem Gefiige keine feste Verankerung. Der Brief Holderlins an seine
Mutter vom November 1798 spiegelt diese problematische soziale
Position deutlich wider.”” Wirtschaftlich geht es dem Hofmeister mit
400 Gulden Jahresgehalt bei freier Wohnung, freier Kost und anderen
Vergiinstigungen zwar gut, auch bleibt ihm fast der halbe Tag fiir eigene
Studien und Arbeiten; dem Gesinde kann man ihn also nicht zurechnen.
Immerhin kann er in knapp drei Jahren so viele Ersparnisse anlegen,
daB} er danach ein volles Jahr wirtschaftlich abgesichert ist. Der Brief an
die Mutter vom 10. Oktober 1798, schon aus Bad Homburg
geschrieben, bringt hochst emotional das soziale Mi3verhiltnis zum
Ausdruck: ,,[...] die geflissentliche tigliche Herabwiirdigung aller
Wissenschaft und aller Bildung, die Aufernngen, daB die Hofmeister auch
Bedienten wiren, daB sie nichts besonders fiir sich fordern kdnnten,
weil man sie fiir das begablte, was sie thiten, usw. und manches andre,
was man mir, weils eben Ton in Frankfurt ist, so hinwarf — das krinkte
mich, so sehr ich suchte, mich datiiber weg zu sezen, doch immer
mehr.

Ist Holdetlin im Hause Gontard ein ,,Bedienter*? Nein, er ist es
ebenso wenig wie der Handlungsgehilfe Johann Peter Hochester, der
ebenfalls am 1. Januar 1796 fiir etwa dasselbe Gehalt in die im
Gontardschen Haus eingemietete, soeben gegriindete Firma ,,Gebhard
und Hauck® eintritt — er bekommt jahtlich 550 Gulden, muf3 aber selbst
fiir seine Wohnung und seine Ernihrung sotgen.”

Lehrerstandes und der biirgetlichen Intelligenz, Stuttgart 1979; wichtige Modifika-
tionen und Korrekturen bietet Heinrich Bosse, Die Hofmeister in Livland und
Estland. In: Otto-Heinrich Elias uw.a. (Hrsg), Aufklirung in den baltischen
Provinzen Russlands, Kéln wa. 1996, 165-208; 165 f. Vgl. auch Heinrich Bosse,
Berufsprobleme der Akademiker im Werk von J. M. R. Lenz. In: Inge Stephan,
Hans-Gerd Winter (Hrsg.), ,,Unaufhétlich Lenz gelesen®. Studien zu Leben und
Werk von J. M. R. Lenz, Stuttga.n/ Weimar 1994, 38-51.

7 Vgl. StA VI, 256-258.

% StA VI, 285. - Heinrich Bosse, Freiburg i.Br., weist mich mit Brief vom 30.
August 1998 auf eine Bemerkung Johann Georg Schlossers gegeniiber Johann
Caspar Lavater vom 22. August 1772 hin, die belegt, da Hélderlins Erfahrung in
Frankfurt am Main nicht ganz vereinzelt dasteht: ,,[...] die Verachtung [...],
womit der reiche kaufminnische Pobel den Gelehrten begegnet die in ihrem
Brodt stehen. Ich danke Heinrich Bosse herzlich fiirs Mitlesen und fiir seine
Notizen zu meinem Text.

¥ Vgl. den Anstellungsvertrag zwischen dem Handlungsgehilfen Johann Peter
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Als Literatus, als den sich Héldetlin durch seinen Magister-Titel
ausweist, gehort er dem Stand der Akademiker an, der besondere
Rechte und Freiheiten genoB, und daran indert auch das auf Zeit
ausgeiibte und in freiem Vertrag mit der Familie {ibernommene
Hauslehrer-Amt nichts. Rechtlich bleibt der Hofmeister ein freier Mann,
und anstatt wie das Gesinde und die iibrigen ,,Bediensteten® unter der
Moral- und Rechtsaufsicht des Herrn des ,,ganzen Hauses® zu stehen,
wird ihm im Gegenteil diese Prirogative im Hinblick auf seine Zoglinge,
immerhin die Kinder des Hausherrn, partiell iiberantwortet.* Holderlin
hat vollig recht, wenn er sich nicht in die Rolle des ,,Bedienten® dringen
lassen will, es geht dabei nicht nur um subjektive Uberempfindlichkeit.

Nun bestand natiitlich in den Frankfurter Kaufmannskreisen, zumal
denen, die im stidtischen Gemeinwesen nur wenig verankert waren und
kaum andere als geschiftliche Interessen kannten, die Neigung, die
rechtlichen Verpflichtungen einzuschrinken und die finanziellen Kosten
hinsichtlich der Hofmeister so niedrig wie moglich zu halten. Und dies
umso mehr, als in den Jahren, die Holderlin in Frankfurt verbrachte, die
wirtschaftliche und die politische Lage der Stadt alles andere als rosig
war.

Frankfurt und seine Umgebung waren praktisch Kriegsgebiet, und
mochten sich hier auch nicht weniger als 26 grofle HandelsstraBBen
kreuzen und der Messe wegen 106 Hiusern die ,,Gastgerechtigkeit®,
d.h. das Beherbergungsrecht verlichen sein*, so lagen die Geschifte
doch entweder darnieder oder bargen bis dahin unbekannte Risiken.

sUnsere Messe ist diBmal sehr leer, schreibt Holderlin am 13.
Oktober 1796 an den Bruder*, und in den beiden folgenden Jahren
diirfte es nicht viel besser ausgesehen haben.

Hinzu kamen auBlerordentliche Belastungen. Erst im Herbst 1792
hatte der franzosische General Custine die Stadt besetzt und zwei
Millionen Gulden Kontribution verlangt, von denen sogleich eine

Hochester und der Firma Gebhard und Hauck vom 1. Januar 1796, In: Verita
Mohrt, Michael Hauck, Spurenlese. Von der Verflechtung einer Bank, ihrer Partner
und einer Familie mit der Stadt Frankfurt am Main, Frankfurt am Main 1996, 214 ff.

“ Vgl. Heinrich Bosse [wie Anm. 36}, 165 f.

# Vgl. Jurgen Behrens [wie Anm. 7], 298 f.

2 StA VI, 218.

45



Million bezahlt wurden. Vier Jahre spiter, 1796, beschieBt General
Kleber die Stadt, verlangt sechs Millionen  Franken Kontribution und
1Bt eine Reihe angesehener Biirger und Funktonstriger, darunter den
schon erwihnten Anton Ulrich von Holzhausen, als Geiseln nach Paris
abfiihren, um seiner Forderung Nachdruck zu verleihen. Es ist dies das
Jaht, in dem Gontard seine Familie, mit Hélderlin, in Kassel und Bad
Driburg vor den Kriegshandlungen in Sicherheit bringt. Im folgenden
Jahr 1797 sind es die Truppen General Jourdains, welche die Stadt
bedrohen. 1800/1801 folgte eine erneute Besetzung durch die Fran-
zosen, und 1806 wiedetholt sich dasselbe noch einmal. Selbstverstind-
lich wurden auch die schutzverwandten christlichen Beisassen, wurden
auch die Gontards zu diesen Sondetbelastungen herangezogen, so da83
man sich die Sorgen und die aus ihnen resultierende Nervositit von
Holderlins Arbeitgeber gut vorstellen kann.

Freilich, geschickte Handels- und Bankherren verstanden es auch,
indem sie die verschiedenen Kriegsparteien mit Krediten und GroBliefe-
rungen versorgten, wohlhabender aus den Zeitliuften herauszukom-
men, als sie hineingegangen waren. Gerade unter den bis heute be-
kannten Familien gab es damals einige herausragende Personlichkeiten,
und ihre Bedeutung wird keineswegs nur an der Prosperitit ihrer Hiuser
ablesbar, sondern an dariiber hinausgehenden Engagements fiir soziale
und kulturelle Stiftungen. Als erster ist hier der Herr des Bank- und
Handelshauses Gebriider Bethmann (1748 war die Firma gegriindet
worden), Simon Moritz von Bethmann (1768-1826) zu nennen.* Ferner
Friedrich Metzler, 1749-1825, Chef des heute noch bestehenden
Bankhauses, des iltesten in Frankfurt noch titigen, gegriindet 1674.
Die Neugriindung der Firma Gebhard und Hauck 1796 behauptete sich
unter der starken Griindergestalt Friedtich Michael Hauck, 1769-1839,
und wirkt unter dem Namen Georg Hauck und Sohn bis heute in der
Stadt.® In den neunziger Jahten blihte auch noch das Bankhaus
Willemer, dem Johann Jakob Willemer vorstand; 1793 wurde er zum
preullischen Hofbankier ernannt. Seine Geschiftstitigkeit aber endete

4 Uber Simon Moritz von Bethmann vgl. Wolfgang Klétzer [wie Anm. 9],
90-93. :
# Uber ihn vgl. Wolfgang Klétzer (Hrsg.), Frankfurter Biographie [wie Anm.
15}, Bd. 2, 1996, 48.

4 Vgl. Verita Mohr, Michael Hauck [wie Anm. 39], passim.
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ziemlich abrupt mit der Niedetlage PreuBlens gegen Napoleon 1806/07.
Willemer fand sich auf der Seite der Vetlierer wieder, mit erheblichen
eigenen Vermogensverlusten. Von 1807 an nahm Rothschild die Inter-
essen PreuBens im Handelszentrum Frankfurt wahr.*

v

Der Herr Magister Holderlin, Hofmeister im Gontardschen Haus, was
von dem, das politisch-gesellschaftlich und auch kulturell in und um
Frankfurt geschah, nahm er wahr, wo suchte er Zutritt, mit wem
auBlerhalb der Familie Gontard hatte er Umgang? Nach den spitrlichen
Zeugnissen, die wir dariiber besitzen, moéchte man vermuten, daf}
Holderlin in drei Jahren weniger von der Frankfurter Gesellschaft
wahrgenommen hat als Goethe in den drei Wochen zwischen dem 3.
und dem 24. August 1797. Goethes Tagebiicher nennen eine Fiille von
Namen.*” Er traf sich mit den Senatoren Hetzler und Kellner, verkehrte
mit zwei Stadtsyndici, verbrachte an zwei Tagen mehrere Stunden mit
Simon Moritz von Bethmann, traf sich an sechs Tagen mit dem -
Naturforscher und Arzt Samuel Thomas von Sémmerring (mit dessen
Familie auch Jakob Friedrich und Susette Gontard eng befreundet
waren), besuchte dreimal den Kaufmann Johann Friedrich Stidel und
seine Kunstsammlung, besuchte Sophie von La Roche in Offenbach
und ging an siecben Abenden ins Theater oder in die Oper. Er
besichtigte die neuen Kirchen der deutsch- und der franzdsisch-
reformierten Gemeinde und die Baustelle der Paulskirche. In der
Nothnagelschen Tapetenfabrik besah er die neuesten Tapetenmuster
aus Lyon, mit dem Biithnenbildner Giotgio Fuentes verhandelte er, um
ihn nach Weimar zu holen, was aber nicht gelang. Zu den meisten dieser
Aktivititen gehorten personliche Beziehungen, denn bis auf Theater,
Konzerte und eine spitlich ausgestattete Stadtbibliothek befanden sich
alle kulturellen Sammlungen, vor allem Gemildekabinette — deren es
mehr als 50 gab — ® und bedeutendere Bibliotheken, aber auch

% Vgl. Christoph Perels (Hrsg.), Leben und Rollenspiel. Matianne von
Willemer, geb. Jung 1784-1860. Ausstellungskatalog. Frankfurt am Main, Freies
Deutsches Hochstift — Frankfurter Goethe-Museum 1984, 8, 30.

7 Vel. WA 111, 2, 78-84.

4 Vgl. Jiirgen Behrens, Frankfurt am Main [wie Anm. 7], 300.
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naturkundliche Sammlungen im Privatbesitz wohlhabender Familien.
Holderlin hitte sich allein solche Beziehungen schwetlich verschaffen
konnen, kleiner Hofmeister, der er war, und die Gontards verschafften
sie ihm nicht, wenn er sie denn iiberhaupt gewollt hat. Einzig der Name
Sémmerring taucht in den Frankfurter Episoden beider Dichter auf.®
Am Theaterleben der Stadt, das seit 1782 mit Schiller-, Mozart- und
auch Goethe-Inszenierungen durchaus Niveau hatte, scheint Holderlin
iberhaupt nicht teilgenommen zu haben. Nach der Trennung erwigt
Susette Gontard in einem Brief an Héldetlin, sich doch im Comédien-
haus wenigstens zu sehen®; aber daraus wird man kaum den SchluB} auf
regelmiBigen Theaterbesuch Holderlins ziehen diirfen. Bezeugt ist
einzig ein Konzertbesuch, wohl im Mirz 1797°' und vermutlich im
Scharfschen Saal am Liebfrauenberg, wo Goethe als knapp Vierzehnjih-
riger 1763 schon den siebenjihrigen Mozart hatte spielen horen.
Bezeugt ist ferner Hausmusik bei den Gontards, wobei sich Holdetlin
als Flstist auszeichnete.?

In Kassel hat der Dichter mit der Familie Gontard im Sommer 1796
die Gemildegaletie besucht.® In Frankfurt diitfte er zumindest die
groBe Gemildesammlung und ansehnliche Bibliothek im Hause des
Kaufmanns Johann Noe Gogel gesehen haben, denn hier war sein
Freund Friedrich Hegel von 1797 bis 1801 als Hofmeister titig, Das
Gogelsche Haus ,,Zur goldenen Kette* lag am RoBmarkt, nicht weit
vom ,,WeiBen Hirsch®, und Holderlin, der fiir Hegel gewissermaflen die
Vorverhandlungen gefiihrt hatte, kannte Johann Noe Gogel auch
personlich. Seine Schilderung des Ehepaars im Brief vom 24. Oktober
1796 ist hochst sympathisch: ,,Du wirst an HE. u. Fr. Gogel an-
spruchlose unbefangne, verniinftige Menschen finden, die, so viel sie
Beruf zum geselligen Leben haben, durch ihre Jovialitit und ihren
Reichtum, doch gréstentheils sich selbst leben, weil sie und besonders

4 Zu Samuel Thomas von Sémmerring vgl. Manfred Wenzel in: Goethe-
Handbuch 4/2, Stuttgart/Weimar 1998, 995 f.

%0 Vgl. Susette Gontards Brief an Holderlin, StA VII 1, 61.

51 Vgl. StA VII 2, 84 (Ernst Schwendler an die Hofritin Heim, 2. April 1797).

52 Holderlins Konnen auf der Flote ist mehrfach bezeugt. Vgl. auch Wilhelm
Waiblinger, Friedrich Hélderlins Leben, Dichtung und Wahnsinn, StA VII 3, 50-
88; 57.

53 Vgl. StA VII 2, 75.
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die Frau, mit den Frankfurter Gesellschaftsmenschen und ihrer
Steifigkeit, und Geist- und Herzensarmuth nicht sich befassen und
verunreinigen und ihre hiusliche Freude verderben mégen.“** Vermut-
lich gehérte auch Johann Elias Mieg, der Hofmeister Brami Willemers,
zu Holderlins Frankfurter Bekannten.> Jedenfalls hitte er an ihm einen
guten Kenner der Schriften Rousseaus und einen Anhinger Pestalozzis
gefunden. Von herausragenden Sammlungen im Hause Willemer ist
zwar nichts bekannt, Johann Jakob Willemer war jedoch einer der
eifrigsten Protektoren des auf Aktienbasis betriebenen Frankfurter
Theaters>, so dal Héldetlin, wenn er es denn gewollt hitte, sehr wohl
Zutritt zu den Schauspielen und Opern hitte erlangen kénnen. Die
kleine Marianne Jung, spitere Marianne von Willemer, hitte er freilich
nicht auf der Bithne gesehen, denn sie trat erst ab Dezember 1798 auf,
als Holderlin schon in Bad Homburg lebte.

In Bad Homburg aber hatte Holdetlin von Beginn an einen eigenen
Bekanntenkreis, denn mit Isaac von Sinclair war er schon aus der Jenaer
Studienzeit befreundet, und dessen Bad Homburger Freunde wurden
auch Holdetlins Freunde. Sinclair und die Homburger ,,Hofdemokra-
ten blieben fiir den Dichter wihtend der ganzen Frankfurter
Hofmeisterzeit ein Otientierungspunkt und wurden nach dem Bruch
mit Jakob Friedrich Gontard seine Zuflucht.”

Blieb also Hélderlins Kenntnis der Frankfurter Gesellschaft und
ihres wirklichen kulturellen Potentials sehr eingeschrinkt und hat er
anscheinend weder zu Karoline von Giinderrode (die seit 1797 im
Cronstetten-Hynspergischen Damenstift am RoBmarkt lebte) noch zur
Familie Brentano irgendeinen Kontakt gehabt, so fand er doch eine
gewisse Kompensation im familiiren Binnenraum der Gontards. Susette
Gontard brauchte nicht erst an die schéne Literatur herangefiihrt zu
werden; wie so viele Frankfurter Bank- und Handelsherren hatte auch

 StA VI, 220.

55 Mieg, geb. 1770, steht seit 1792 mit Johann Jakob Willemer in Verbindung;
Hofmeister des sechsjihrigen Abraham (,,Brami“) Willemer wird er 1800. Vgl. StA
VII 2, 91-93.

% Vgl. Christoph Perels (Hrsg.), Leben und Rollenspiel [wie Anm. 46], 8,
18, 30.

57 Uber Isaac von Sinclair vgl. Christoph Jamme, Isaak von Sinclair. Politiker,
Philosoph und Dichter zwischen Revolution und Restauration, Bonn 1988.
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Gontard seine Ehefrau von weit her geholt, nimlich aus Hamburg, und
zwar aus einer Familie, die in loser Verbindung zu Friedrich Gottlieb
Klopstock und seinem Bekanntenkreis stand. Die nach auBlen gerichte-
te, 6ffnende Dimension des kaufminnischen Unternehmertums brachte
gewollt oder ungewollt auch eine kulturelle Offnung mit sich, und durch
Susette Gontard, geborene Borkenstein aus Hamburg, hatte auch der so
eingeschrinkt lebende Holdetlin davon Gewinn,

Durch den Umgang mit und die Liebe zu dieser Frau wurde
Hélderlins poetischer Genius davor bewahrt, entweder zu verkiimmern
oder sich allein an widerstindiger Polemik gegen eine scheinbar véllig
geistlose Stadtgesellschaft abzuarbeiten. Wie die Diotima-Gedichte und
viele andere, wie der ‘Hypetion’ und die ersten Entwiitfe zum
‘Empedokles’ ausweisen, waren Holderlins Frankfurter Jahre keine
verlorenen Jahre. Wenn schon nichts sonst, so hat ihm die von ihm
scharf kritisierte Frankfurter Kaufmannsgesellschaft doch seine Diotima
beschert. Und daB diese Begegnung gerade hier méglich war, hat denn
doch auch etwas mit der Mentalitit dieser Gesellschaft zu tun.
SchlieBlich begegnete auch Goethe in Frankfurt einer kiinstlerisch
hochbegabten Frau als der Gattin eines ehemaligen Bank- und Han-
delsherrn, und Peter Anton Brentano, ein GroB8handelskaufmann, holte
mit der Schriftstellerinnentochter Maximiliane von La Roche das in
seinen Kindern Sophie, Clemens und Bettine fortlebende Schriftsteller-
talent ins Haus.”® Die Zeit einer auch éffentlich sichtbaren Bliite eines
von der Biirgerschaft und nicht vom Stadtregiment initiierten und
unterhaltenen Kulturlebens begann erst nach Héldetlins Frankfurter
Zeit: die Griindungen der Museums-Gesellschaft, des Stidelschen Kunst-
instituts und der Senckenbergischen Naturforschenden Gesellschaft
fallen in die Jahre 1808, 1816 und 1817. Aber in den neunziger Jahren
des 18. Jahrhunderts wurden schon viele Voraussetzungen dafiir ge-
schaffen, die wahrzunehmen Héldetlin noch versagt geblieben ist.

%8 Uber Susette Gontard und ihren Familienhintergrund vgl. Wolfgang Klétzer
(Hrsg.), in: Frankfurter Biographie [wie Anm. 15], Bd. 1, 1994, 272 f.

% Zu Marianne von Willemer vgl. insbesondere die Forschungen von Hans-J.
Weitz, die Eingang gefunden haben in Hans-J. Weitz (Hrsg,), Marianne und
Johann Jakob Willemer. Briefwechsel mit Goethe. Dokumente, Lebens-Chronik,
Erliuterungen, Frankfurt am Main 1965. — Zur Familie Brentano vgl. Konrad
Feilchenfeldt, Luciano Zagari (Hrsg,), Die Brentano. Eine europiische Familie,
Tiibingen 1992.
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Holderlin im Gesprich mit Hegel und Schelling
Von

Johann Kreuzer

Die folgenden Uberlegungen sollen verdeutlichen, daB in der Formie-
rungsphase idealistischer Philosophie zwischen Holderlin und Hegel
cine weit groBere Affinitit besteht als zwischen Holderlin und
Schelling.! Dabei geht es um verschiedene Ankniipfungen an jenes
,Prinzip®, das Hegel ,,das rein spekulative im Denken Kants genannt
hat: das der ,Identitit des Subjekts und Objekts“? Es reicht offenkun-
dig nicht zu, die ,,Identitit des Subjekts* (und mit ihr die ,,synthetische
Einheit der Apperzeption“ als den ,héchsten Punkt [...] [aller, J.K]
Transzendental-Philosophie®) blo8 ,,durch das dem Gedanken ange-

hingte Ich* zu bezeichnen.?
Angeregt durch Fichte auf der einen und Reinholds Kirittk am

Letztbegriindungsgestus einer Philosophie aus Grundsitzen auf der
anderen Seite haben Holderlin, Hegel und Schelling in je differenter

! Zur Affinitit zwischen Holderlin und (dem frithen) Hegel vgl. Dieter
Henrich, Hegel und Holderlin, sowie Historische Voraussetzungen von Hegels
System. In: Hegel im Kontext, Frankfurt/M. 1971, 9-72; Otto Péggelet, Philo-
sophie im Schatten Holdetlins. In: Der Idealismus und seine Gegenwart. FS fur
Werner Marx zum 65. Geburtstag, hrsg. v. Ute Guzzoni u.a., Hamburg 1976, 361-
377; Christoph Jamme, ,,Ein ungelehrtes Buch®. Die philosophische Gemein-
schaft zwischen Hélderlin und Hegel in Frankfurt 1797-1800, Bonn 1983. — Zum
(Konkurrenz-)Verhiltnis zwischen Holderlin und Schelling vgl. in diesem Band:
Michael Franz, Schelling und Holderlin — ihre schwierige Freundschaft und der
Unterschied ihrer philosophischen Position um 1796.

2 Vgl. Hegels Differenzschrift, in der es heift, dafl »das rein spekulative
Prinzip* und damit der ,,Geist der Kantischen Philosophie® in der ,,Identitit des
Subjekts und Objekts* besteche (vgl. ‘Differenz des Fichteschen und Schel-
lingschen Systems der Philosophie’ (1801). In: Georg Wilhelm Friedrich Hegel,
Werke in zwanzig Binden. Theorie-Werkausgabe, Bd. 2, Frankfurt/M. 1970, 9 £).

3 Vgl. Kiritik der reinen Vernunft, B 132-134, 134 (Anm), hrsg. v. Jens
Timmermann, Hamburg 1998, 178 f. dazu, daB dieses ,,durch das dem Gedanken
angehingte Ich nur transzendental bezeichnet werde, ohne [...] iibethaupt etwas
von ihm zu erkennen, oder zu wissen®, vgl. A 355, ebd., 474.
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Weise an diese Frage angekniipft und in dieser Grundlegung des
Idealismus nach Kant differente Folgerungen aus ihrer Beantwortung
gezogen. Gemeinsamer Ausgangspunke ist die egologische Forcierung
und Engfithrung der Frage nach der Identitit des Subjekts durch Fichte
sowie die Kritik, die der Letztbegriindungsanspruch einer Philosophie
aus Grundsitzen erfahren hat — etwa durch Niethammer, den Héldetlin
seinen ,,Mentot“ nennt.* Dabei werde ich mich nicht auf Hélderlins
unmittelbare Reaktion auf Fichtes Wissenschaftslehre von 1794 be-
ziehen. Bedeutung, Situierung und Implikationen der Skizze zu ‘Seyn
Urtheil ...” (FHA 17, 149-156) sind akribisch erforscht.’ Holdetlin
kritisiert den Versuch einer reflexiven Konstruktion bzw. Einholung
,absoluten‘ Wissens durch Fichte und Schelling.® Das tut er mit Fichtes
eigenen Mitteln.” Zugleich will er sich des Begriindungszusammenhangs
der Dichtung, der sich reflexionslogisch zwar bestimmen, aber nicht
einholen liBt, versichern.® In dieser Kritik am reflexionsphilosophisch

* Vgl. Hélderlins Brief an Niethammer vom 24. Februar 1796: »Ich vermisse
Deinen Umgang. Du bist auch heute noch mein philosophischer Mentor, und Dein
Rath, ich mé6ge mich vor Abstractionen hiiten” diirfte sich auf Héldetlins
»fruchtlose Bemithungen, bei denen Du Zeuge warst“ in Jena, beziehen (Nr. 117,
24.2.1796, StA, VI, 202 f,). — Zu Fichte vgl: Dieter Henrich, Fichtes urspriingliche
Einsicht, Frankfurt/M. 1967. — Zur Kritik an einer letztbegriindenden Philosophie
aus Grundsitzen als zugleich einer Kritik an der Legitimation geschichtlich-
produzierter Lebensformen aus einem letztverbindlich-iibergeschichtlichen Wert
vgl. Manfred Frank, Hélderlin iiber den Mythos. In: Hjb 27, 1990/91, 1-31.

® Verwiesen sei nur auf den programmatischen Aufsatz von Dieter Henrich,
Hélderlin iber Urteil und Sein. Eine Studie zur Entstehungsgeschichte des
Idealismus. In: HJb 14, 1965/66, 73-96 und die Zusammenfassungen des Jena-
Projektes, das daraus erwachsen ist: ders., Konstellationen, Stuttgart 1991, und:
Der Grund im BewuBtsein, Stuttgart 1992,

¢ Zu Fichte und Schelling vgl. Lore Hiihn, Fichte und Schelling, Stuttgart/
Weimar 1994; zur Kritik an einer fraglosen Einreihung Hélderlins unter die
widealistischen Absolutisten” vgl. Manfred Frank, Holderlins philosophische
Grundlagen. In: Gerhard Kurz, Valétie Lawitschka und Jiirgen Wertheimer
(Hrsg.), Holderlin und' die Modetne. Eine Bestandsaufnahme, Tibingen 1995,
174-194.

7 Vgl. Dieter Henrich, Eine philosophische Konzeption entsteht. Héldeslins
Denken in Jena. In: HJb 28, 1992/93, 1-28.

® Die ,,Vereinigung des Subjects und Objects* sei ,,theoretisch [...] nur durch
eine unendliche Anniherung méglich, gegeben aber ist sie ,isthetisch®. Das
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bzw. transzendentallogisch Einholbaren wird Fichte mit seinem eigenen
Theorem der Wechselbestimmung von Ich und Nichtich gleichsam
iiberboten.” Das hat katalytische Wirkung fiir den Grundgedanken des
Hegelschen Systems und fiir die Ausbildung, die dieser Grundgedanke
in der ‘Phinomenologie des Geistes’ und in der ‘Logik’ erfihrt.

Das soll im folgenden anhand der Spuren des indirekten wie direkten
Gesprichs diskutiert werden, die sich in verschiedenen Briefen
Holderlins und in einigen seiner Aphorismen aus der Frankfurter Zeit
finden.'” Vor allem diese Aphorismen — sie konnen gleichsam als
nachtriigliche Protokollierung der Gespriche in Frankfurt aufgefat
werden — zeigen Facetten der Differenz zwischen Holdetlin und
Schelling auf der einen und der Affinitit zwischen Hegel und Hoélderlin
auf der anderen Seite, die iiber die temporire Gemeinsamkeit einer
,Vereinigungsphilosophie‘ in der Frankfurter Zeit hinausweisen."

I

Angeregt durch Fichte sind Holderlin, Hegel und Schelling in je
verschiedener Weise von Kants Gedanken der ,transzendentalen
Einheit des SelbstbewuBtseins® ausgegangen.’? Schelling etlangte dabei

Noumenon der ,intellectualen Anschauung® ist der Versuch einer begrifflichen
Rekonstruktion dieser Wirklichkeit dsthetischer Erfahrung (vgl. An Schiller, Nr.
104, 4.9.1795, StA VI, 180 f.).

® Fichtes ,,Auseinandersezung der Wechselbestimmung des Ich und Nichtich
(nach s. Sprache) ist gewis merkwiirdig”, schreibt Holderlin in unmittelbarer
Reaktion auf ,Fichtens spekulatve Blitter — Grundlage der gesammten
Wissenschaftslehre” und die ,,gedrukten Vorlesungen iiber die Bestimmung des
Gelehrten® an Hegel (vgl. Nr. 94, 26.1.1795, StA VI, 154-56).

0 Vgl. FHA 14, 51-74. — Bei Schelling sind die Schriften “‘Uber die Méglichkeit
einer Form der Philosophie iiberhaupt’ (1794), Vom Ich als Princip der
Philosophie’ (1795) und ‘Philosophische Briefe iiber Dogmatismus und Kriticis-
mus’ (1795) thematisch, bei Hegel ziehe ich in erster Linie einige Entwiirfe und
Fragmente aus der Frankfurter Zeit (zitiert nach: Theorie-Werkausgabe, Bd. 1:
Frithe Schriften, Frankfurt/M. 1971) heran.

1 Vgl. Jamme [wie Anm. 1], 354-410.

2 Kant nennt die reine oder urspriingliche Apperzeption dasjenige Selbstbe-
wubtsein, ,,was, indem es die Vorstellung Ich denke hervorbringt, die alle andere
muB begleiten kénnen, und in allem BewuBtsein ein und dasselbe ist, von keiner
weiter begleitet werden kann. [...] Also nur dadurch, da8 ich ein Mannigfaltiges
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mit seinen Schriften ‘Uber die Moglichkeit einer Form der Philosophie
iiberhaupt’ und ‘Vom Ich als Princip der Philosophie’ den schnellsten
Ruhm und als erster groles Ansehen. Hegel bequemt sich diesem Ruhm
in jenem Brief an, in dem er im Ubergang von der Frankfurter Zeit mit
Hélderlin zu der mit Schelling in Jena an diesen schreibt, er sehe nur in
ihm ,,denjenigen, den ich auch in Riicksicht auf die Aeullerung und die
Wirkung auf die Welt [als] meinen Freund finden méchte.“ Holdetlin
wird Schelling mit der Feststellung kritisieren:

Die Weisen aber, die nur mit dem Geiste, nur allgemein unterscheiden, eilen schnell
wieder ins reine Seyn Juriik, und fallen in eine um so grifiere Indiffereng [...]. Sie
haben ithre Natur mit dem untersten Grade der Wirklichkeit, mit dem Schatten der
Wirklichkeit [...] getiuscht. (FHA 14, 74)*

Der sich hier dokumentierende Dissens in der Sache wird auch in
brieflichen AuBerungen Holdetlins deutlich. Auf seine Gespriche mit
Schelling zuriickblickend schreibt er an seine Mutter, daf3 dessen ,,Ruhm
jezt frisch ist*, und fiigt hinzu: ,,Uber seine Meinungen hab’ ich selber
manchmal mich mit ihm gezankt*. Héldetlin spricht von ,,seinen irrigen
Behauptungen®."® Im Brief an Niethammer vom Februar 1796 hilt er

gegebener Vorstellungen in einem BewuBtsein verbinden kann, ist es moglich, da8
ich mir die Identitit des BewuBtseins in diesen Vorstellungen selbst vorstelle, d.i.
die analytische Einheit der Apperzeption ist nur unter der Voraussetzung irgend
einer synthetischen méglich. (Kritik der reinen Vernunft, B 132, 133 [wie Anm.
3], 178 f) Vgl. Wolfgang Catl, Die transzendentale Deduktion in der zweiten
Auflage (B 129-169). In: Georg Mohr und Marcus Willaschek (Hrsg.), Immanuel
Ea;gllgritik der reinen Vemunft (= Klassiker Auslegen, Bd. 17/18), Betlin 1998,

' Briefe von und an Hegel, hrsg. v. Johannes Hoffmeister, 4 Bde., Hamburg
31969, 60. Vorher heiBt es von , Deinem éffentlichen groBen Gange*: ,,Du erliBt
es mir, entweder demiitig dariiber zu sprechen oder mich auch Dir zeigen zu
wollen; ich bediene mich des Mittelworts, daB ich hoffe, daB wir uns als Freunde
wieder finden werden.” (Ebd., 59)

* Als Indiz dafiir, daB die Kritik Schelling gilt, vgl. insbes. den Hinweis auf die
»Indifferenz (vgl. bei Schelling z.B. Einleitung zu dem Entwurf eines Systems
der Naturphilosophie (1799). In: Friedrich Wilhelm Joseph von Schelling,
Ausgewihlte Werke, Bd. [7], Schriften von 1799-1801, Darmstadt 1975, 309 ff.).

> An die Mutter, Nr. 164, 1.9.1798, StA VI, 279 £,
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fest, daB er und Schelling ,nicht immer accordirend® miteinander
gesprochen haben,

aber wir waren uns einig, daff neue 1deen am dentlichsten in der Briefform dargestellt
werden kénnen. Er ist mit seinen neuen Uberzengungen, wie Du wissen wirst, einen
besseren Weg gegangen, ehe er auf dem schlechteren ans Ziel gekommen war. (Nt.
117, StA VI, 203 f)

Neben dem Minimalkonsens der Briefform steht der Grunddissens in
der Sache. Was ist der ,schlechtere® (frithere) Weg, was ist der ,bessere’
Weg Schellings, die Holderlin im tibrigen beide verwirft?

In demselben Brief an Niethammer blickt Holderlin auf seine
Jfruchtlosen Bemithungen® in Jena zuriick. Hat diese Selbstkritik
Holderlins an dem ,,spekulativen pro und contra®, von dem ex glaubte,
immer niher an’s Ziel zu kommen*, mit seiner Kritik an Schelling
etwas zu tun?'® Und wie hingt die Kritik an dessen Identititsdenken
mit Holderlins Projekt ‘Neue Briefe iiber die 4sthetische Erziehung des
Menschen’ zusammen? In diesen Briefen entdeckt Hélderlin, daf3 das
bloB reproduktive Gedichtnis vom produktiven Sinn der Erinnerung
unterschieden ist.”” Er begreift den ,isthetischen Sinn“, der vet-
mogend sein soll, den ,,Widerstreit verschwinden zu machen [...]
zwischen unserem Selbst und der Welt, vom Vermogen der
Erinnerung her."® Es ist diese Entdeckung des produktiven Sinns der
Erinnerung, die den Grund fiir den Schritt iber die ,,Kantische
Grinzlinie* hinaus legt, welchen Héldetlin bereits im Brief an Neuffer
im Oktober 1794 angemahnt hat. (StA VI, 137) Was hat es mit diesem
Schritt auf sich, der iiber die Grenzziehung zwischen Ethik und
Asthetik hinausfithren soll? Dabei geht es zugleich um a) die Frage, was

16 Vgl. Brief an Neuffer, Nr. 105, wohl im Oktober 1795, StA VI, 182 f.

17 FHA 14, 11-49; 46-48. Vgl. dazu V£, Johann Christian Friedrich Hélderlin.
Theoretische Schriften, Hamburg 1998, Einleitung, XVI-XVIIIL

18 Ich arbeite jezt einzig an den philosophischen Briefen, deren Plan Du
kennst, um sie an Prof. Niethammer zu schiken®, schreibt Holderlin am 11.
Februar 1796 an seinen Bruder und kiindigt sie knapp zwei Wochen spiter
Niethammer mit den bekannten Sitzen an: ,.ich werde meine philosophischen
Briefe »Neue Briefe iiber die dsthetische Erziehung des Menschen« nennen. Auch
werde ich darin von der Philosophie auf Poésie und Religion kommen* (Nr. 116,
11.2.1796, StA VI, 201 und Nr. 117, 24.2.1796, StA VI, 202 f)).
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als und wie die Identitit des Subjekts zu erkliren ist, und b) worin
,Einheit‘ besteht und erscheint.

In der Zeit des Gesprichs mit Hélderlin folgt Hegel dessen
Entdeckung von Sinn und Semantik der Erinnerung, wenn er vom
»Gedichtnis“ als dem ,,Beinhause der Wirklichkeiten spricht.”® DaB
sich Hegels ausgereiftes System von dieser Sicht des lebendigen Sinns
der Erinnerung gravietend unterscheidet, wird in der ‘Enzyklopidie’
deutlich, in der die Erinnerung von Einbildungskraft und Phantasie
getrennt wird, nur noch als ,nichtlicher Schacht der Intelligenz*
fungiert und dem Gedichtnis untergeordnet wird? Die Mitte dieses
Ubergangs zur Depotenzierung der Erinnerung bildet die ‘Phinomeno-
logie des Geistes’, in der Hegel das Vermégen der Etinnerung zwar
noch mit dem ,Pathos‘ der ,Mnemosyne* als »Besinnung und gewordne
Innerlichkeit der ,,betiubenden Naturmacht entgegenstellt, sie letzt-
lich aber doch zum Prinzip bloBer Vetinnerlichung herabstuft.! Als
Methode bloBer Verinnerlichung wird Erinnern der Logik philoso-
phischer Reflexion untergeordnet. Fiir Holderlin hingegen ist es
notwendig, dal dem Vermdégen der Erinnerung eine Wirklichkeit
gegeben wird. Was Erinnern ist, erschopft sich nicht in reflexions-
logischer (Re-)Konstruktion, sondetn verlangt nach einem Akt der

¥ Von den ,,Stacheln des Gewissens* heiBit es im ‘Geist des Christentums und
sein Schicksal’, dafi sie ,,hochstens als ein seelenloses Gerippe im Beinhause der
Wirklichkeiten, im Gedichtnisse liegen® (vgl. Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 346).
Noch drastischer heiBt es in friitheren Notizen: Das Gedichtnis ,,ist der Galgen,
an dem die griechischen Gétter erwiirgt hingen. [...] Gedichtnis ist das Grab, der
Aufbehilter des Toten.* (Ebd., 432)

® Vgl. ‘Enzyklopidie der philosophischen Wissenschaften im Grundrisse’
(1830), §§ 452-462. (Theorie-Werkausgabe, Bd. 10, 258-280).

# Vgl ‘Phinomenologie des Geistes’, c. Das Geistige Kunstwerk. In:
Phinomenologie des Geistes, hrsg. v. Hans-Friedrich Wessels und Heinrich
Clairmont, Hamburg 1988, 475. Die Erinnerung des Geistes fungiert als
»Insichgehen, in welchem er sein Dasein verliBt und seine Gestalt der Erinnerung
tibergibt. In seinem Insichgehen ist er in der Nacht seines SelbstbewuBtseins
versunken, sein verschwundnes Dasein aber ist in ihr aufbewahrt, und dies
aufgehobne Dasein [...] ist das neue Dasein [...]. Er-Innerung hat sie aufbewahrt
und ist das Innre [...] (‘VIL Das absolute Wissen’, ebd., 530).

2 So wie die Erkentnif die Sprache ahndet, so erinnert sich die Sprache der
ErkentniB, (StA IV, 261). Vgl. V£, Einleitung [wie Anm. 17], XXIX-XXXIV.

56

Sprachfindung, Der Akt solcher Sprachfindung ist Dichtung.” Das wird
Hélderlin von Hegel unterscheiden? Doch vor dieser Differenz
zwischen Hegel und Holderlin zunichst zu dessen Gesprich mit

Schelling.
7

Schelling denkt in seiner Schrift ‘Vom Ich als Princip der Philosophie’
das ,,absolute Ich® als das Unbedingte, das von konkreter Endlichkeit,
d.h. dem Dasein individueller Subjektivitit strikte getrennt bleibt.

Wo Objekt ist, da ist sinnliche Anschauung, und umgekehrt. Wo also
kein Objekt ist, d.i. im absoluten Ich, da ist keine sinnliche Anschauung,
also entweder gar keine, oder intellektuale Anschauung. Das Ich also ist
fiir sich selbst als bloBes Ich in intellektualer Anschauung bestimmt.?*

3 Dje Differenz ist die zwischen der poetischen Reflexion der Sprache durch
Hélderlin und ihrer logischen bei Hegel. Das methodische Zentrum dieser
logischen Reflexion bildet die Konzeption des ,spekulativen Satzes“. Hegel
charakterisiert ihn dadurch, daB8 der ,Konflikt der Form eines Satzes iiberhaupt,
und der sie zerstérenden Einheit des Begriffs* dem zhnlich ist, ,,der im Rhythmus
zwischen dem Metrum und dem Akzente statt findet. Der Rhythmus resultiert aus
der schwebenden Mitte und Vereinigung beider.“ (Phinomenologie des Geistes
(Vorrede) [wie Anm. 21], 46) Ob und wie hier als innere Bestimmung des
sphilosophischen Satzes* nachklingt, was Holderlin als Verfahren poetischer
Reflexion beschreibt, wenn er von ,Inversionen der Worte in der Petiode® und
von der ,Inversion der Perioden selbst spricht und schlielt, daB die ,,logische
Stellung der Perioden, wo dem Grunde (der Grundperiode) das Werden, dem
Werden das Ziel, dem Ziele der Zwek folgt, [...] dem Dichter gewil nur héchst
selten brauchbar ist (StA IV, 233), kann hier nicht untersucht werden. — Zum
Verhiltnis von logischer und poetischer Reflexion der Sprache bei Hegel und
Hélderlin vgl. Bruno Liebrucks, «Und». Die Sprache Hélderlins in der Spannweite
von Mythos und Logos, Realitit und Witklichkeit, Bern (u.2.) 1979, 151-95, 828-
39; zu Hegels Konzeption des spekulativen Satzes vgl. Giinter Wohlfart, Der
spekulative Satz. Bemerkungen zum Begriff der Spekulation bei Hegel, Betlin/
New York 1981.

% Schelling, Vom Ich als Princip der Philosophie. In: Friedrich Wilhelm
Joseph von Schelling, Ausgewihlte Werke, Bd.[6], Schriften von 1794-1798,
Darmstadt 1975, 61.
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Dieses absolute Ich, das als Grundsatz aller Identitit gedacht werden
soll, unterscheidet sich vom empitischen Ich durch Unsinnlichkeit und
A-Individualitit. Schelling spricht in diesem Zusammenhang gar davon,
»oelbstbewuBitseyn setzt die Gefahr voraus, das Ich zu vetlieren.*® Was
Kant als Identitit des Subjekts konzipiert hatte, 16st Schelling in eine
Form der Identitit auf, in der kein Ich und kein faktisch existierendes
Subjekt — ,,weder Gattung, noch Art, noch Individuum*® — mehr
vorkommt. Dem hatte Holderlin, — zugleich Fichte kritisierend —,
bereits aus Jena in einem Brief an Hegel entgegengehalten, Fichte wolle
»iber das Factum des BewuBtseins in der Theorie hinaus®, und
gefolgert:

[--.] das ist [...] noch anffallender transcendent, als wenn die bisherigen
Metaphysiker siber das Daseyn der Welt hinans wollten — |[...]; ein Bewufitsein
obne Object ist aber nicht denkbar, und wenn ich selbst dieses Object bin, so bin ich
als solches notwendig beschrinks, sollte es anch nur in der Zeit seyn, also nicht
absolut; also ist in dem absoluten Ich kein BewufStsein denkbar, als absolutes Ich
hab ich kein Bewnfitsein. (Nt. 94, StA VI, 155)7

Wie gravierend sich Schellings Denken von dieser Grundeinsicht
Hoéldetlins unterscheidet, wird noch an zwei andeten Punkten deutlich.
Erstens beansprucht Schelling fiir die Einheit des ,absoluten Ich, ,,da8
das endliche Ich ihm gleich werde, d.h. daB3 es alle Vielheit und allen
Wechsel in sich schlechthin zernichte.“”® Nicht Einheit 7# der Vielheit,
sondern Einheit statt Vielheit besagt das (,Zernichtung® der Vielheit).
Zweitens wird diese der Vielheit des Endlichen entgegengesetzte
Einheit mit dem Gedanken einer ,,Ewigkeit* verkniipft, die jenseits alles
Zeitlichen ,,die Form seiner intellektualen Anschauung® sei und sich
von der ,,vagen Unendlichkeit, dergleichen die Einbildungskraft® sich
wegen ihrer Gebundenheit an die Zeit vorstellt, grundlegend unterschei-

% Ebd., 60.

% Ebd., 64.

%7 Zurecht hat Friedrich Strack darauf hingewiesen, daB ‘Seyn, Urtheil...’,
Hélderlins Reaktion auf Fichtes Wissenschaftslehre 1794, zugleich als ,erstes
Zeugnis der geheimen Rivalitit Holderlins mit Schelling gelten konne (vgl. Das
ilteste Systemprogramm des deutschen Idealismus. Studien zur Frithgeschichte
des deutschen Idealismus, hrsg. v. Riidiger Bubner, Bonn 1973, 134 f).

% Schelling, Vom Ich als Princip der Philosophie [wie Anm. 24], 78.
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de? Schelling setzt, was er als intellektuale Anschauung denkt, der
Einbildungskraft entgegen. Die ,Einheit‘ der transtemporalen Ewigkeit
intellektualer Anschauung wird der ,Vielheit des intratemporalen Sinns
der Einbildungskraft entgegengestellt. Daraus folgert Schelling, daf3 das
Jletzte Ziel alles Strebens [...] als Zernichtung [der Personlichkeit, J.K.]
vorgestellt werden® konne: ,,Der letzte Endzweck des endlichen Ichs
sowohl als [...] der Welt, ist ihre Zernichtung, als einer Welt, d.h. als
eines Inbegriffs von Endlichkeit“.*® Der Zusatz ,,als einer Welt mag so
interpretiert werden, daf3 es jene Denkbestimmungen, durch die das Ich
einer ,res cogitans‘ die Welt der ,rei extensae‘ objektivierend konstruiert,
aufzuldsen gilt — die ,Zernichtung also dem egologisch konstruierten
Gegensatz zwischen Ich und Welt gelte. Davon aber bleibt unberiihrt,
daB Schellings Verdikt dem Bereich der Endlichkeit gilt. ,Einheit* witd
der Welt der Endlichkeit — der faktischen, empirischen Welt — blo3
entgegengesetzt. Das aber ist das MiBverstindnis 4sthetischer Erfah-
rung, von dem sich Héldetlin in der Frankfurter Zeit gerade entfernt.
Das wird deutlich, wenn er unter Zitierung Heinses fordert:

Aus Freude mufit du das Reine iiberhanpt, die Menschen und andern Wesen
verstehen, »alles wesentliche und beseichnende« derselben auffassen, und alle
Vierbdltnisse nacheinander erkennen, und ihre Bestandtheile in ihrem Zusammen-
hange so lange dir wiederhoblen, bis wieder die lebendige Anschauung objectiver aus
dem Gedanken hervorgebt [...]. (FHA 14, 70)*

Einheit hingegen als Gegensatz der Vielheit empirischer Endlichkeit zu
denken — wie es die Forderung der Zernichtung der Welt als Inbegriffs
der Endlichkeit formuliert —, ist ein offenkundiger logischer Selbstwi-
derspruch: Einheit wird dabei in der Form des Gegensatzes, d.h. in der
Form der Vielheit gedacht.

An der Forderung der Zernichtung der Welt (um des Absoluten
willen) hat Schelling in seinen ‘Philosophischen Briefen iiber Dogma-

2 Ebd., 82.

* Ebd., 80 f.

31 An Neuffer schreibt Holderlin, es konne das ,,Reine [...] sich nur darstellen
im Unreinen und versuchst Du, das Edle zu geben ohne Gemeines, so wird es als
das Allerunnatiirlichste, Ungereimteste dastehn” (Nr. 167, 12.11.1798, StA VI,
290).
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‘tismus und Kriticismus festgehalten — auch nach dem Gesprich, das er
mit Hélderlin mitten in der Erstellung dieser Briefe in Tiibingen gefiihrt
hat (jenem Gesprich, dem méglicherweise Holderlins Bemerkung gilt
daB sie ,,nicht immer accordirend miteinander gesprochen héitten)?
Zwar setzt Schelling nicht mehr das ,absolute Ich® der Sphire
konkreter Endlichkeit entgegen (das ist der von Hélderlin so genannte
»schlechtere Weg®).2 Aber Schelling streicht nur das Ich aus und setzt
nun ,das Absolute dem Bereich empirischer Endlichkeit als vor-
gingiges Seyn entgegen: ,,Synthesis“ sei nur denkbar, wenn ihr erstens

eine ab§olut(? Einheit vorangehe, die erst in der Synthesis selbst, d.h.
wenn ein Widetstrebendes, eine Vielheit, gegeben ist, zur empirischen

Einheit wird. [...] Zweitens, [...] sie sich selbst wieder in einer
absoluten Thesis endige.”

Der Unterschied zu Holdetlin besteht nicht in der Hypothese einer
vorgingigen absoluten Einheit — sie kann mit der denknotwendigen
Voraussetzung des ,,Seyns schlechthin®, das ,,nicht mit der Identitit
verwechselt werden® datf, parallelisiert werden, (FHA 17, 156) Der
Ur?terschicd zu Hoélderlin griindet vielmehr darin, daB Schelling die
Trias von ,vorgingiger Einheit — empirischer Vielfalt — absoluter Einheit
oder absoluter Thesis‘ als ein Theorem formuliert, in dem jede
Differenz (und Individualitit!) aufgelést wird.

Nur durch Riickkehr zu sich selbst entsteht BewuBtseyn. [...] Der
héchste Moment des Seyns ist fiir uns Uebergang zum Nichtseyn,
Moment der Vernichtung. [...] Wiirde ich die intellektuale Anschauung
fortsetzen, so wiirde ich authéren zu leben.?*

‘32 Am 4.2.1795 noch schreibt Schelling an Hegel: ,,Vom Unbedingten muB die
Philosophie ausgehen. [...] Mir ist das héchste Prinzip aller Philosophie das reine,
absolute Ich [...]* (Briefe von und an Hegel [wie Anm. 13], 22).

% Schelling, Philosophische Briefe iiber Dogmatismus und Kriticismus. In:
Schriften von 1794-1798 [wie Anm. 24], 176 f.

. 3“. Vgl. Schelling, Philosophische Briefe [wie Anm. 24], 204 f. — ,,Das Endliche
existiert also um willen der Darstellung des Unendlichen! (Hans Michael
Baur.ngartner, Das absolute Ich und die Kategorien. In: Jérg Jantzen (Hrsg.), Die
Realitit des Wissens und das wirkliche Dasein, Stuttgart-Bad Cannstatt 1998, 92.
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Von dieser intellektualen Anschauung, die schlechthinnigen Riickgang
in entendlichte Einheit fordert, heiBt es: ,,Denn alle Philosophie fordert
als Ziel aller Synthesis absolute Thesis. Absolute Thesis aber ist nur
durch absolute Identitit denkbar.“® Schelling wird 1809 zu dieser
Forderung der Riickfiihrung allen BewuBtseins in eine absolute Einheit
bemerken, da8 ,,die in dem neunten Briefe enthaltenen Bemerkungen
iiber das Verschwinden aller Gegensitze widerstreitender Principien im
Absoluten die deutlichen Keime spiterer und mehr positiver Ansich-
ten seien.’® Es ist das iibergeschichtliche Modell der Riickfiihrung des
zeitlich-konkret Vielfiltigen in eine absolute Einheit, das Schelling von
Holderlin unterscheidet. Bei Hélderlin gibt es die Tras von ,ur-
spriinglicher Einheit-Differenz-Riickgang in die Einheit’ auch. Ja, diese
Denkfigur ist das konzeptionelle Zentrum des ‘Empedokles’-Projekts.
Aber es ist gerade die Atbeit an diesem Projekt, die Holderlin zur
Relativierung dieses Selbstentzweiungstheorems fithrt. Die Trias von
aurspriinglicher Einheit-Differenz-Riickgang in die Einheit ist der
(geschichtliche) Erfahrungsgehalt intellektueller Anschauung, den Hol-
detlin als Moment der Verfahrungsweise des poetischen Geistes
begreift, der im tragischen Gedicht eigens reproduziert wird.”

i

Anders als bei dem Gesprich zwischen Hélderlin und Schelling, das
von einem Grunddissens in der Sache gekennzeichnet ist, verhilt es sich
bei dem Gesprich zwischen Hélderlin und Hegel. An Ebel schreibt
Hélderlin im Januar 1797 vom gemeinsamen ,,Cirkel“ und daB nun auch
,Hegel [...], seit ich den Brief anfieng, hiehergekommen® ist.®® Der
Zeitraum in Frankfurt wird die Periode des direkten Gesprichs
zwischen beiden. Héldesrlin ist hier der in den philosophischen

% Schelling, Philosophische Briefe [wie Anm. 24], 207.

% Ebd., 163 (Anm.).

37 Die in der intellectualen Anschauung vorhandene Einigkeit versinnlichet
sich in eben dem MaaBe, in welchem sie aus sich herausgehet, in welchem die
Trennung ihrer Theile stattfindet, die denn auch nur darum sich trennen, weil sie
sich zu einig fiihlen [...] Von diesem Widerstreit gehet sie wieder in sich selbst
zuriik* (FHA 14, 371).

% An Ebel, Nr. 132, 10.1.1797, StA VI, 230.
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Problemstellungen der Zeit avanciertere Gesprichspartner, der Hegel zu
jenen Einsichten verhilft, die zu den ersten Systementwiirfen und
-fragmenten fithren und dann in der ‘Phinomenologie des Geistes” ihre
erste Ausgestaltung erfahren werden.”

Umgekehtt gelingt es Holderlin, sich von den ,,Luftgeistern, mit den
metaphysischen Fliigeln, die [...] aus Jena geleiteten®, zu erholen.®
Nicht zufillig findet sich diese suggestive Formulierung gerade in einem
Brief an Hegel. Schreibt Hélderlin im Februar 1797 an Neuffer, da8 er
an ,,Hegels Umgang® den ,ruhigen Verstandesmenschen® schitzt, so
wire es ein MiBBverstindnis, diesen Ausdruck aus gleichsam einer
Perspektive angemaBter Genieidsthetik pejorativ zu verstehen.* Die
Betonung der Notwendigkeit der Besinnung, die Verstand heiBt und der
die Begeisterung des isthetischen Sinns kein Gegensatz ist, eint Hegel
und Holderlin, Hélderlin lapidar:

Da wo die Niichternbeit dich verliifit, da ist die Griinge deiner Begeisterung. [...]
Man kann auch in die Hobe fallen, so wie in die Tiefe. Das lesgere verbindert der
elastische Geist, das erstere die Schwerkraft, die in niichternem Besinnen liegt.

(FHA 14, 69)

Wird Hegel im Hinblick auf ein ,,natiitliches Philosophieten, das sich zu
gut fiir den Begtiff und durch dessen Mangel fiir ein anschauendes und
poétisches Denken hilt“, von Produkten ,,einer durch den Gedanken
nur desorganisierten Einbildungskraft [...], die weder Fisch noch
Fleisch, weder Poésie noch Philosophie sind“ sprechen, so stellt
Holderlin schon in Frankfurt fest: ,,deswegen ohne Verstand, oder ohne
ein durch und durch organisirtes Gefiihl keine Vortreflichkeit, kein
Leben.«#

Es ist der kantische Grundsatz, daB ,,cin BewuBltsein ohne Object

¥ Aus Frankfurt schreibt Hegel am 2. November 1800 an Schelling, daB seine
»wissenschaftliche Bildung® bei ,untergeordnetern Bediirfnissen der Menschen
anfing, [...] zur Wissenschaft vorgetrieben werden muBlte, um ,sich zur
Reflexionsform, in ein System zugleich verwandeln* zu kénnen (Briefe von und
an Hegel [wie Anm. 13], 59).

“ An Hegel, Nr. 128, 20.11.1796, StA VI, 222.

! Nr. 136, 16.2.1797, StA VI, 236.

2 Hegel, Phinomenologie des Geistes [wie Anm. 21], 50; — FHA 14, 70.
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[-..] nicht denkbar“ ist (so Holderlin im bereits erwihnten Brief vom
Januar 1795 an Hegel), der beide verbindet.”” BewuBtsein bedeutet
Entgegensetzung.* Diese Struktur der Entgegensetzung {iberwinden zu
wollen, kiime jener ,,Philosophie ohne Erfahrung® gleich, die Hélderlin
im Januar 1797 geiBelt.* Philosophie soll ,,Geschichte, Erfahrung,
Herkommen®, d.h. die Entgegensetzungen endlichen Bewuftseins in
sich begreifen, da ,eine aptiorische, von aller Erfahrung durchaus
unabhingige Philosophie [...] so gut ein Unding, als eine positive
Offenbarung** ist. Daraus folgt der fiir die Systematizitit philosophi-
scher Erkenntnis konstitutive Grundgedanke, den Holdetlin folgender-
maflen formuliert:

Naur das ist die wabrste Wabrbeit, in der anch der Irrtum, weil sie ihn im gangen
ihres Systems, in seine Zeit und seine Stelle sext, gur Wabrheit wird. (FHA 14, 70)

Was Holderlin hier in nuce formuliert, ist das Prinzip ,,bestimmter
Negation* als Methode systematischer Erkenntnis.” Soll ,der Irrtum*
nicht widetlegt, sondern der Grund seiner Entstehung erkannt werden,
so bedeutet das, BewuBtsein als Geschichte und in der Geschichte

# Vgl. Nr. 94, 26.1.1795, StA VI, 155. — Kant hilt fest, ,,da} innere Erfahrung
iiberhaupt, nur durch duBere Erfahrung iiberhaupt, méglich sei.” (B 278/79 [wie
Anm. 3], 324) Ein paar Sitze vorher heiBt es: ,,Das BewuBtsein meiner selbst in
der Vorstellung Ich ist gar keine Anschauung, sondern eine blo8 intellektuelle
Vorstellung der Selbsttitigkeit eines denkenden Subjekts.“ (Ebd., 323) Die
Einbildungskeaft ist das reproduktiv-produktive Vermogen, das zwischen duflerer
und innerer Erfahrung verkniipft. An seine Stelle setzt Schelling die intellektuelle
Anschauung, die fiir Kant ,schlechterdings aufler unserem Erkenntnisvermogen
liegt (B 308, ebd., 363).

# Auch Schelling schreibt im Februar 1795 an Hegel, daB ein BewuBltsein ohne
Objekt nicht méglich ist. Er folgert aber daraus gerade die Notwendigkeit der
nZerstorung der Endlichkeit” und der ,Zemichtung des BewuBtseins (vgl. Briefe
von und an Hegel [wie Anm. 13], 22).

% [-.-] geistlose Empfindung, empfindungsloser Geist! Geschichte, Erfahrung,
Hetkommen ohne Philosophie, Philosophie ohne Erfahrung! Energie ohne Grund-
size, Grundsize ohne Energiel [...] — Man k6nnte die Litanei von Sonnenaufgang bis
um Mitternacht fortsezen® (An Ebel, Nr. 132, 10.1.1797, StA VI, 229).

“Vgl. An Sinclair, Nr. 171, 24.12.1798, StA VI, 300 £.

47 Vgl. Hegel, Wissenschaft der Logik I, Einleitung. (Theorie-Werkausgabe,
Bd. 5, 49).
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seiner Erfahrung zu denken. Die Struktur dieser Geschichte der
Erfahrung des BewuBtseins ist die der Entgegensetzung. BewuBtsein ist
Erscheinung gerade jener Beziehungsstruktur, die bei Schelling als
aufzulosende Bedingtheit des empirischen Ich erscheint. Es ist ein Akt
der Beziechung und weder auf ein vorgingiges (;unvordenkliches?) Sein
zuriickzufithren noch in die Indifferenz einer ,absoluten Einheit* jenseits
der Bedingungen endlicher Existenz aufzulésen. Was als Einheit
gedacht und erinnert wird, erscheint nicht jenseits der Vielheit, sondetn
in den Entgegensetzungen der zeitlichen Mannigfaltigkeit, in der die
conditio sich in ihrer Endlichkeit begteifenden Individualitit griindet.

BewuBtsein ist die Erscheinung jener Entgegensetzung, die als
Struktur des Lebendigen zu begreifen ist. Sie wird (so Hélderlin) an der
Schoénheit bewuBt. Dabei gilt es, das emphatische Bekenntnis aus dem
ersten Band des ‘Hyperion® —

Ich hab’ es Einmal gesebn, das Einzige, das meine Seele suchte, uand die
Viollendung, die wir iiber die Sterne hinauf entfernen, die wir hinausschieben bis an’s
Ende der Zeit, die hab’ ich gegenwiirtig gefiiblt. Es war da, das Hochste, in diesem
Kreise der Menschennatur und der Dinge war es da! [...] Sein Nabme ist
Schinbeit. (FHA 11, 644)*

— mit dem SchluB des zweiten Bandes zu verkniipfen, wo es im
Hinblick auf die ,,Dissonanzen der Welt* heif}t: ,,Versohnung ist mitten
im Streit“. (FHA 11, 782) Versshnung bedeutet keine Riickfithrung des
Getrennten in eine Einheit. Die Vereinigung, die als Schonheit erfahren
wird, ist kein Riickgang in eine ,;absolute Thesis“. Die Versshnung, die
als Schonheit erfahren wird, erfiillt sich vielmehr in der Annahme der

“Vgl. Platon, ‘Symposion’ und ‘Phaidros’. — Auch Hegel verweist in ‘Entwiirfe
iiber Religion und Liebe’ auf die zentrale, den Sinn der Erinnerung mit dem
Begriff der Schonheit verbindende Passage im ‘Phaidros’ (vgl. ‘Entwiirfe tber
Religion und Liebe’, Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 244). Und parallel zu Héldetlins
Bekenntnis formuliert Hegel — vermutlich ebenfalls in Anlehnung an Schillers
Definition: ,,Schénheit aber ist der einzig mégliche Ausdruck der Freiheit in der
Erscheinung” (vgl. ‘Uber die isthetische Erziehung des Menschen’, 23. Brief,
Anm. 16) —, daf8 ,,Wahrheit [...] die Schénheit, mit dem Verstande vorgestellt® sei,
,denn die Wahtheit ist etwas Freies, das wir weder beherrschen, noch von ihm
beherrscht werden* (vgl. Der Geist des Christentums und sein Schicksal,
Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 288).
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Endlichkeit und ihrer Entgegensetzungen als Bedingung empirischen
Daseins. Im Vorblick auf die zu leistende philosophische Arbeit schreibt

Hegel:

Man sieht, die Untersuchung hieriiber wiirde, wenn sie durch Begriffe
griindlich gefiihrt werden sollte, am Ende in eine metaphysische
Betrachtung des Verhiltnisses des Endlichen zum Unendlichen
iibergehen.”

Gerade das Wissen um die Endlichkeit faktischen Daseins artikuliert
Holderlin in Frankfurt, wenn er vom ,tiefen Gefithl der Sterblichkeit,
des Verinderns® und den ,,zeitlichen Beschrinkungen® spricht, die den -
Menschen entflammten. (FHA 14, 71) An die Stelle des Riickgangs in
eine unbedingte Einheit tritt die offene Dialektik sich in ihrer
Endlichkeit begreifender Individualitit.

Hegel hat vor diesen Ergebnissen des dirckten Gesprichs das Pathos
der Vereinigung, der Liebe, der Hingabe, stitker betont als Holderlin,
der nach Frankfurt die Einsicht mitbringt, daB dasjenige, was als Einheit
empfunden wird, nur in Entgegensetzung(en) erscheint, daf} anders
gesagt Einheit als regulative Idee in der Sphire empirischer Endlichkeit
in negativer Prisenz gegeben ist. Der Gedanke, da8 dem ,,Ganzen
wovon Object und Subject die Theile* negative Prisenz in den Formen
der Entgegensetzung eignet, ist der Grundgedanke von ‘Seyn Uttheil
.20 Mit dieser Auffassung ist Holderlin dem Sinn der Harmonie als
gegenstrebiger Fiigung niher als Hegel, fiir den die Vereinigung der
Liebe eine Erhebung iiber die Schranken der Endlichkeit bedeutet, statt
ihte Aufhebung unter der Bedingung von Entgegensetzung und
Endlichkeit. Der ,,unentwickelten Einigkeit stand die Moglichkeit der
Trennung und die Welt gegeniiber*, heifit es in den ‘Entwiirfen iiber
Religion und Liebe’. Analog zu Schellings Konstruktion des Riickgangs
von Vielheit in Einheit folgert Hegel: ,,in der Entwicklung produzierte
die Reflexion immer mehr Entgegengesetztes, [...] bis die Liebe die

® Die Positivitit der christlichen Religion’ (1795/1796), Neufassung des
Anfangs von 1800 (Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 225).

% FHA 17, 156. — Zum Begriff ,negativer Prisenz‘ vgl. Vf. [wie Anm. 17],
XIII-XV.
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Reflexion in volliger Objektlosigkeit aufhebt“>! Hegel beginnt in
Frankfurt, sich dieses Pathos der Reflexionslosigkeit religitser Hingabe,
mit dem er in das Gesprich mit Hélderlin tritt, gleichsam abzuarbeiten.
Das dokumentiert sich im ‘Systemfragment von 1800, in dem an die
Stelle der Objektlosigkeit der Liebe das Begreifen von Entgegensetzung
als Struktur des Lebendigen tritt. Diese gilt es, realphilosophisch wie
dsthetisch anzuerkennen.

Hélderlin hat diese isthetische Anerkennung der Endlichkeit
postuliert, etwa in dem Epigramm TIPOZ EAYTON’ (,Lern im Leben
die Kunst, im Kunstwerk lerne das Leben, / Siehst du das Eine recht,
sichst du das andere auch.” [StA 1, 305]) oder mit der Formulierung, es
komme ,alles darauf an, daB die Vortreflichen das Inferieure, die
Schénern das Barbarische nicht zu sehr von sich ausschlieBen.“ (FHA
14, 71) Bei Hegel fiihrt der Weg einer gerade auch Zsthetischen und
religidsen Anerkennung und Annahme der Endlichkeit iiber die Jenaer
Zeit hinweg hin zur ‘Phinomenologie des Geistes’, in der es dann heiBt:

Die kraftlose Schonheit [...] haBt den Verstand, weil er ihr dies
zumutet, was sie nicht vermag. Aber nicht das Leben, das sich vor dem
Tode scheut und von der Verwiistung rein bewahrt, sondern das ihn
ertrigt, und in ihm sich ethilt, ist das Leben des Geistes.

Hier reformuliert Hegel die Einsicht von Holderlins Notiz: ,, — denn der
hat viel gewonnen, der das Leben verstehen kann, ohne zu trauern.”
Neben die ,,Andacht” der ,,Schwirmerei und Leidenschaft [...] die das
Leben nicht beriihren, nicht etkennen mag* tritt die ,,Verzweiflung,
wenn das Leben selber aus seiner Unendlichkeit hervorgeht* (FHA 14,
71).% Soll sich begreifen lassen, ,,daB mehr als Maschinengang, da8 ein

*! Hegel, Entwiirfe iiber Religion und Liebe, Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 246.
— Zu dem sich dem Gesprich mit Héldetlin verdankenden Wandel bei Hegel, der
sich in diesen Entwiirfen vollzieht, vgl. Dieter Henrich, Historische Voraussetzun-
gen von Hegels System [wie Anm. 1], 63 ff.

%2 Vgl. Phinomenologie des Geistes (Vorrede) [wie Anm. 21], 26.

** Hier klingt das proklische Theorem der Trias von ,urspriinglich Einem-
Hervorgang-Riickgang® an (vgl. Werner Beierwaltes, Proklos. Grundziige seiner
Metaphysik, Frankfurt/M. 21979, 119-164). Bei der Diskussion dieses Theorems
geht es um die Antwort auf die Frage, ob der Riickgang der ,epistrophé als
Verschwinden des Verschiedenen in der Einheit aufgefaBt wird (Schellings
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Geist, ein Gott, ist in der Welt* (FHA 14, 45), wie Holderlin im
‘Fragment philosophischer Briefe’ notiert, so setzt das die Verzweiflung
daran, das Faktum des BewuBtseins in seiner empirischen Endlichkeit in
der Theorie iiberwinden oder auf eine absolute Einheit zuriickfiihren zu
wollen, voraus. Soll begriffen werden, dafB} ein ,Geist, ein Gott ist in der
Welt, so darf die Trias von ,Einheit-Entzweiung-Riickgang in Einheit’
nicht mehr nur als iibergeschichtlich-invariante BewuBtseinstrias gefal3t
werden. Die Struktur von ,Einheit-Hervorgang-Riickkehr mufB3 viel-
mehr als innergeschichtliche Erfahrung gedacht werden konnen. Das
erfordert die von Holdetlin angemahnte ,,hohere Aufklirung®, die die
religidsen Verhiltnisse ,,aus dem Geiste betrachten® miisse, ,,der in der
Sphire herrscht, in der sie stattfinden. (FHA 14, 48) Mit der reli-
gionsphilosophischen Studie ‘Der Geist des Christentums und sein
Schiksal’ hat Hegel ein Beispiel dieser ,,h6heren Aufklirung® zu geben
versucht. In diesem Zusammenhang erkennt er, dal das Pathos der
Vereinigung der Liebe nicht als Auflésung der Entgegensetzungen
gelebter Wirklichkeit zu begreifen ist, sondern als Ausdruck dieser
Entgegensetzung selbst — und zwar in gewisser Weise als deren
umfassendster, weil in der Erhebung iiber die Endlichkeit die
Verzweiflung an ihr nur kontetkariert wird. Der ,Empfindung der
Liebe* ist ,,die Objektivitit der groBte Feind*, sie macht den ,,Triebe
nach Religion [...] zu einem unendlichen, unausloschlichen und
ungestillten Sehnen®, in dem Verschnung zu einem Jenseits der
Erwartung wird, so daB ,,dieser Grundcharakter der Entgegensetzung in
dem Gottlichen, das allein im BewuBtsein, nie im Leben vorhanden sein
soll,*>* ruht. Wird die Vereinigung der Liebe zum Gegensatz der Sphire
der Endlichkeit, dann wird sie gerade in der Form der Endlichkeit, der
der Entgegensetzung, gedacht.

Einheit als Gegensatz (der Sphire des Endlichen) zu denken, ist ein
logischer Selbstwiderspruch. Hegel geht iiber ihn in den ‘Entwiirfen
iiber Religion und Liebe’ an folgender Stelle hinaus: ,Wahre Vereini-

,absolute Thesis*) oder als Begreifen (der prozeShafien Erscheinung) des Einen
im Vielen. Letzteres ist Holdetlins Antwort, die er sich in der Auseinandersetzung
mit dem Grundton des tragischen Gedichts erarbeitet (FHA 14, 370-372). Vgl

auch Anm. 37.
% Hegel, ‘Der Geist des Christentums und sein Schiksal’, Theorie-

Werkausgabe, Bd. 1, 404, 417 £,
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gung®, das heifit eine solche, die den Unterschied des Vereinten nicht
negiert,

cigentliche Liebe findet nur unter Lebendigen statt, die an Macht sich
gleich und also durchaus fiireinander Lebendige [...] sind; [...] in der
Liebe [...] findet sich das Leben selbst, als eine Verdoppelung seiner
selbst, und Einigkeit desselben.’

Die Einigkeit des Selbstgefithls des Lebendigen schlieBt Entgegenset-
zung und Differenz nicht nur nicht aus, sondern setzt sie voraus.
Freilich spricht Hegel schon hier davon, daB8 das Leben ,,von der
unentwickelten Einigkeit aus, durch die Bildung den Kreis zu einer
vollendeten Einigkeit durchlaufen® hat. Dieses Motiv der Geschlos-
senheit des Kreises wird Hegels ,System‘ von der offenen Dialektik
Héldetlins unterscheiden. Doch zuriick zum gemeinsamen Anfang, Der
Zweifel daran, daf3 die Entgegensetzungen, die wir als und als die wir
faktisches Dasein erfahren, auf eine ,Einheit* zuriickgefithrt oder
tberschritten werden miilten, die entweder vor oder nach dieser
Endlichkeit faktischen und empirischen Daseins anzusiedeln wire,
einigt Holderlin und Hegel. DaB3 die ,,Identitit* eines Subjekts sich erst
in der Beziehung zum Anderen als Anderen erhalten kann, ist die
logische Form dieser Einsicht. Aus ihr folgt, daB die Einigkeit des
Selbstgefiihls des Lebendigen keinen Gegensatz zur Entgegensetzungs-
struktur faktischen Daseins bildet. Hegel deshalb im ‘Systemfragment
von 1800’

.. absolute Entgegensetzung gilt. Eine Art der Entgegensetzungen ist
die Vielheit Lebendiger; [...] Der Begriff der Individualitit schlieBt
Entgegensetzung gegen unendliche Mannigfaltigkeit und Verbindung
mit demselben in sich.”

A.n die Stelle des Verschwindens von Endlichkeit in objektloser Ver-
einigung (Schellings ,Zernichtung?) tritt die Einsicht in die Unhintergeh-
barkeit von Entgegensetzung als Struktur bewuBter Endlichkeit.

%5 Hegel, “Entwiitfe iiber Religion und Liebe’, ebd., 245 f.
% Ebd., 246.
7 Hegel, ‘Systemfragment von 1800’, ebd., 419.
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Es ist der Grundgedanke der Anetkennung bzw. Versshnung, der im
direkten Gesprich zwischen Holderlin und Hegel jene Kontur
gewonnen haben diirfte, die beider Denken und Werk bestimmen wird
— bei Hegel zunichst in der erneuten Zuwendung zur praktischen
Philosophie, bei Hélderlin in der Aufgabe der Arbeit am ‘Empedokles’
Projekt, die kein Scheitern, sondern die Riicknahme einer ,klassizisti-
schen Projektion bedeutet.®® Sowohl in praktisch-realphilosophischer
wie in isthetisch-poetologischer Hinsicht hat der Gedanke der
Anerkennung bzw. Versshnung mit dem Begriff konkreter Individua-
litit zu tun, die empirisch zu verstehen ist und den Widerstreit des
Endlichen in sich trigt. Deshalb hilt Hegel fest: ,,das Leben kann eben
nicht als Vereinigung, Bezichung allein, sondern muf zugleich als
Entgegensetzung betrachtet werden®, worauf dann im ‘Systemfragment
von 1800’ die bekannte Fassung von Hegels spekulativer Grundformel
,das Leben sei die Verbindung der Verbindung und der Nichtverbin-
dung* folgt.® Im Kontext dieses Grundgedankens der VersShnung
eflangt der #sthetische Sinn seine Bedeutung. Er hingt mit dem
erinnernden Dank zusammen, der als Religion objektiv wird. Daf3 der
isthetische Sinn mit dem etinnernden Dank der Religion zusammenge-
hort, diirfte eines der Zentren der Gespriche in Frankfurt gebildet
haben. Das zeigt sich in Hegels ‘Systemfragment’, wenn es heif}t, daf3
Religion die ,,Ethebung des Menschen, nicht vom Endlichen zum
Unendlichen [...], sondern vom endlichen Leben zum unendlichen
Leben® ist.® Und es zeigt sich in Holderlins ‘Fragment philosophischer
Briefe’, in dem die Erinnerung als jener Sinn fungiert, der die Ethebung
iiber die Endlichkeit (qua ”Dank”) gerade mit dieser verbindet."" Die
Transzendenz (Ethebung), die als Schénheit erfahren wird, verlangt (so

8 Zu Hegel vgl. Ludwig Siep, Anerkennung als Prinzip der praktischen
Philosophie. Untersuchungen zu Hegels Jenaer Philosophie des Geistes, Frei-
burg/Miinchen 1979; zu Hoéldetlins ‘Empedokles’-Projekt vgl. Theresia Bitken-
hauer, Legende und Dichtung. Der Tod des Philosophen und Hélderlins
Empedokles, Berlin 1996, insbes. 560-588.

59 ‘Systemfragment von 1800°, Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 422.

% Ebd., 421.

6t Vgl. Helmut Hithn, Erinnerung und Dankbarkeit. Holdetlins Briefe ‘Uber
Religion’. In: Mnemosyne. Zeit und Erinnerung in Holderlins Denken, Stuttgart/
Weimar 1997, 67-116. :
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Hoéldetlin in den bereits zitierten ‘Aphotismen’ aus der Frankfurter Zeit)
die

Schwerkraft, die in niichternem Besinnen liegt. |[...] deswegen obne Verstand, oder

obne ein durch und durch organisirtes Gefiibl keine Vortreflichkeit, kein Leben.
(FHA 14, 69 £)

Von diesem isthetischen Sinn eines durch und durch organisierten
Gefiihls heiBt es im ‘Altesten Systemprogramm des deutschen Idea-
lismus’: ,,Der Philosoph muB} ebensoviel dsthetische Kraft besitzen als
der Dichter. [...] Die Philosophie des Geistes ist eine isthetische
Philosophie.“? Hier findet sich von Hegels Hand die groBte Nihe
seines Denkens zu dem Holderlins formuliert. Zugleich protokolliert
das ‘Systemprogramm’ jene temporire Grundiibereinstimmung zwi-
schen Holderlin, Hegel und Schelling, die den datgestellten Dissens
zwischen Holderlin und Schelling iiberspielt haben diirfte.

Doch zuriick zu Hoélderlin. Gerade in der Frankfurter Zeit gewinnt
der Sinn fiir die unhintergehbare Endlichkeit individuellen Daseins
immer grofleres Gewicht. Das hat seine biographischen und zeitge-
schichtlichen Hintergriinde. Letztere benennt der Brief an Ebel vom
November 1799:

Manche Erfabrungen [...] haben mein Zutranen u allem, was mir sonst vorzdiglich
Freude and Hofnung gab, [...] so zgemlich erschiittert [...] ich begreife nicht, wie
manche grofie reine Formen im Einzelnen und Gangen so wenig heilen und helfen,
und diff ists vorsiglich, was mich oft so stille und demiithig vor der allméchtigen alles
beberrschenden Noth macht. Ist diese einmal entschieden wund  durchgingig
wirksamer, als die Wirksambkeit reiner selbststindiger Menschen, dann muff es
tragisch und todtlich enden, mit Mebreren oder Eingelnen, die darinnen leben.
Gliiklich sind wir dann, wenn uns noch eine andere Hofnung bleibt! Wie finden Sie
denn die nese Generation, in der Welt, die Sie umgiebt? (Nr. 201, StA VI, 378)

Diese Enttiuschung betrifft auch und gerade den Sinn Zsthetischer

Erfahrung — jene Form der Transzendenz (oder Begeisterung oder des
Gliicks), die sich ,,in diesem Kreise der Menschennatur und der Dinge*

€ ‘Pas ilteste Systemprogramm des deutschen Idealismus’, zit. nach: Hegel,
Theorie-Werkausgabe, Bd. 1, 235.
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(wie es im ‘Hyperion’ heifit, s.0)) findet. Die Schonheit, von der sich
sinnvoller Weise sprechen liBt, meint nicht Uberwindung des End-
lichen. Holderlin notiert:

Deswegen sollte alles Erkennen vom Studium des Schinen anfangen — denn der hat
viel gewonnen, der das Leben verstehen kann, obne 34 tranern. [-..] Das tiefe
Gefiibl der Sterblichkeit, des Verdnderns, seiner eitlichen  Beschrinkungen
entflammt den Menschen, daff er viel versucht. (FHA 14, 71)

In dem Relativsatz ,,der das Leben vetstehen kann, ohne zu trauern®
zittert ein Reflex jener Einsicht nach, die im nachantiken Denken am
schirfsten von Augustinus formuliert worden ist.® Die Endlichkeit
kreatiitlichen Daseins bedeutet, daB Zeit dasjenige ist, was ,zum
Nichtsein strebt“$* Kommt es auf das Individuelle bewuf3ten Daseins
an, dann gilt, daB das Leben ein ,,cursus ad mortem™ ist. Asthetische
Erfahrung suspendiert diese zeitliche Beschrinkung endlichen Daseins
nicht. Durch sie wird das ,tiefe Gefithl der Sterblichkeit” nicht
iiberwunden. Asthetische Erfahrung li8t uns vielmehr unsere Endlich-
keit sinnvoll erscheinen.

v

Nicht Uberwindung, sondern von Erinnerung durchdrungene Endlich-
keit ist es, was als 4sthetische Erfahrung immer von neuem der Sprache

63 Auf ihn, den ,,Afrikaner®, weist Holderlin im ‘Hyperion® (vgl. StA III, 154)
und in ‘Der Einzige’ (vgl. StA 11, 159, v. 80) hin.

¢ non vere dicamus tempus esse, nisi quia tendit non esse” (Confessiones
X1,14,17, hrsg. v. Luc Verheijen, Turnhout 1981 [=CCL 27], 203). Im Hinblick
darauf, was wir als Grund der Verinderlichkeit kreatiirlichen Daseins denken,
heiflt es vorher: ,,Was ist es, was mir aufblitzt und mein Herz durchbohrt, ohne es
su verletzen? Und ich erschrecke und entbrenne: erschrecke, sofern ich ihm
ungleich bin, entbrenne, sofern ich ihm gleiche.” — ,,Quid est illud, quod interluc'ct
mihi et percutit cor meum sine laesione? Et inhorresco et inardesco: inhotresco, in
quantum dissimilis ei sum, inardesco, in quantum similis ei sum.” (X1,9,11, ebfl.,
199 £) — Zum Ganzen vgl. V£, Pulchritudo. Vom Erkennen Gottes bei Augustin,
Miinchen 1995.

6 Vgl. Augustinus, De civitate dei 13,10. — Vgl. V£., Augustinus. Reihe
Campus. Einfiihrungen, Bd. 1088, Frankfurt/M.-New York 1995, insbes. 120-157.
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bedarf.* Das ist fiir Holdetlin das Ergebnis des Gesprichs (u.a.) mit
Hegel und Schelling in der Frankfurter Zeit.

% Sprache, wie Holdetlin in ‘Das untergehende Vaterland...” feststellt, ist
»Ausdruk Zeichen Darstellung eines lebendigen aber besondern Ganzen, welches
eben wieder in seinen Witkungen dazu wird“ (FHA 14, 174), deshalb vermag die
schopferische Reflexion der Sprache, wie es in ‘Wenn der Dichter einmal des
Geistes michtig ...” heiBt, ,,dem Geistigen sein Leben, dem Lebendigen seine
Gestalt, dem Menschen seine Liebe und sein Herz und seiner Welt den Dank
wiederzubringen” (FHA 14, 319). Diese Sprachwerdung der Erinnerung — die
Frage, ob ,,Der Gesang [...] glitkt“ (vgl. StA I, 119, v. 49) — ist freilich durch
keine theoretische Konstruktion ersetzbar oder gesichert.
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Anmerkungen zu Hélderlin und Hegel in Frankfurt
Von

Stanley Corngold

Dem als Moderator bei der Diskussion der Beitrige von Michael Franz
und Christoph Jamme Ausersehenen erwuchs durch das unvermutete
Ausbleiben des letzteren unversehens die Aufgabe, zu umreilen, was er
vermutlich angesprochen hitte, und dazu Stellung zu nehmen. Von den
Herausgebern des Hoélderlin-Jahtbuchs gebeten, versuche ich mir
nachtriglich die Hauptpunkte meiner Ausfiihrungen ins Gedichtnis zu
rufen.

Christoph Jamme hatte im Vorfeld der Tagung zu erkennen gegeben,
er sehe Holderlins Denkarbeit in Frankfurt im Zusammenhang mit
Aporien, die durch ‘Urteil und Sein’ entstanden seien. ,,Es muBl Griinde
dafiir geben, daB Holderlin ab Homburg die Schonheit als tragisches
Geschehen zu verstehen lernt, und dies 148t sich mit Fichte nicht mehr
in Einklang bringen. So sehe ich etwa einen Wechsel in der ver-
einigungsphilosophischen Konzeption zwischen dem etsten und dem
zweiten Band des ‘Hyperion’.“ So Jamme in einer Passage seines
Briefes, die ich vorlas und zu deren Erliuterung ich den Abschnitt
»eyn...“ aus ‘Urteil und Sein’ und den SchluB der Vorrede zur
Vorletzten Fassung des ‘Hyperion’ zitierte. Wenn ,,die Identitit nicht =
dem absoluten Seyn® (IV, 217), folglich auch Selbstbewufltsein nicht
= dem Sein ist, zeichnet sich schon hier das tragische Schicksal der
Erfahrung von Schonheit ab; Schonheit ist als Vorhandensein des
,Seyns schlechthin“ definiert, und ,,Erfahrung® ist ohne Beteiligung
cines bewuflten Subjekts nicht denkbar. Sofern Fichte die ,.intellectuale
Anschauung® als Attribut eines (absoluten) Ich betrachtet, kann man
mit Jamme sagen, Holderlin sei von Fichte abgewichen. Sofern jedoch
Fichte schon annimmt, das absolute Ich gehe der Ur-Teilung voraus,
stimmt Holderlins Kritik mit Fichtes Einsicht iberein.

Gegen Ende der neunziger Jahre unterschied Hoélderlin sich von
Hegel dadurch, daB er von einem Augenblick der Empfindung von
Seinsfiille her dachte, wobei wir diesen Anfangspunkt fiir den Weg des
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Geistes begrifflich nicht fassen konnen, denn dies wiirde entweder
Verdinglichung von ,,Schénheit oder Negation des BewuBtseins
implizieren. Die Konzeption eines Empfindungs-Ereignisses, das mit
der GewiB3heit des Wirklichen fiir Holderlin und , fiir uns® auftritt, ist
seine originire Leistung; die Auflosung dieses Moments mufl als
tragisch betrachtet werden.

Die Momente der Seinsfiille im ‘Hypetion” weisen auf Hélderlins
Fihigkeit zu ekstatischer Begeisterung. Diese Begeisterung kommt
bedeutungsgeladen: sie ist der unmittelbare Ausflufl einer Seinsfiille, die
das Subjekt iibersteigt und den Status eines Prinzips gegeniiber einer
kontingenten Sache hat. Die erfahrbare Manifestation dieses anderen
Prinzips nennt Holdetlin ,,.Schénheit; einen erfahrbaren AusfluBl des
Seins. '

In seinem Buch ‘Hoélderlin — Rousseau: retour inventif® betont Jiirgen
Link Holderlins korperliche Befihigung zur Begeisterung und stellt sie
in den geistigen Kontext Rousseaus. Holderlin konnte eine Beglaubi-
gung solcher privilegierten Augenblicke in ‘La nouvelle Héloise’ und
den ‘Réveries du promeneur solitaire’ finden. Er gibt diesen Momenten
chiliastische Bedeutung. Sie sind nicht blo8 ,,Zeichen® einer dauerhaften
Fiille des Lebens einer Gesellschaft, einer erfiillten Gemeinschaft: sie
geben Zeugnis, sind Teil davon. Aber auf vielfache Weise seelisch
zermiirbt (er nennt korperliche, gesellschaftliche, intellektuelle Griinde),
mufl Hoélderlin mit dem Verlust solcher Momente zurechtkommen.
Auch ein solcher personlicher Verlust konnte tragisch genannt werden.
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Schelling und Hélderlin — ihre schwierige Freundschaft und
der Unterschied ihrer philosophischen Position um 1796

Von

Michael Franz

1

Es gibt ein immer noch nicht sehr bekanntes Zeugnis des 72jihrigen
Schelling, in dem der greise Philosoph sich weniger vorsichtig-
zuriickhaltend iiber Holderlin duBert, als in den seit langem bekannten
Reminiszenzen (StA VII 2, 252 f; VII 3, 453), die er den beiden
Schwabs, den ersten Herausgebern von Holderlins Werken, hat zuteil
werden lassen. Der franzosische Schelling-Forscher Xavier Tilliette hat
die Tagebiicher des Schelling-Schiilers und -Verehrers Melchior Meyr
ausgewertet, der 1830 als zwanzigjihriger Student in Miinchen den
Philosophen kennengelernt hatte, durch die Freundschaft mit einem
gleichaltrigen Schelling-Sohn Zugang in die Familie Schelling gefunden
hatte und dem ,,Alten”, wie er ihn bald kammerdienerhaft zu nennen
beginnt, bis zu dessen Tod treu verbunden blieb.! Durch Meyr lernen
wir einen Schelling im Negligé seines biedermeierlichen Alltagsgewands
kennen, einen »Schelling en pantoufles, wie Tilliette treffend bemerkt.?
Meyr, der sich zum Dichter berufen fiihlte, meistens aber sich mit
journalistischen Arbeiten durchschlagen mufte, war wohl durch die
erste Werkausgabe Hoéldetlins, die von Christoph Theodor Schwab
besorgten ‘Simmtlichen Werke’” von 1846, auf den Jugendfreund seines
Meisters aufmerksam geworden und plante im Friihjahr 1847 einige
Artikel iiber den Dichter Holdetlin. Meyr notiert an einem Aschermitt-
woch, dem 17. Februar 1847, in sein Tagebuch:

Am 1. Februar oder frither noch [...] Besuch (sc. bei Schelling)
angesagt wegen Notizen iiber Holderlin. Als ich einige Tage darauf zu

! Schelling im Spiegel seiner Zeitgenossen. Erginzungsband: Melchior Meyr
iiber Schelling, hrsg. v. Xavier Tilliette, Torino 1981, Einleitung.
2 Ebd., 309.
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thm gehe, dauert’s lange, bis zu mir dch den Bedienten die
Entscheidung kommt: zur gnidigen Frau; obwohl ich bei ihm mich
melden liess. Er vermeidet also hartnickig, mit mir allein zu sein! Ich
lasse mir die Heiterkeit nicht rauben, unterhalte mich mit ihr und dem
Filius. Zum Thee der Alte gerufen, ich etwas kiihl. »Sie beschiftigen
sich jetzt mit H6ld. Nachlass?« Ich: ja; wiinschte sehr, zu wissen, was s.
Freunde iiber ihn geurtheilt, ob man ihm anfiihlte, dass er so enden
konnte. Sch.: »das nicht: nachher freilich hat man sich erinnert, dass
etwas in ihm lag, was Besorgnis erregen konnte.

Ich war s. Mitschiiler in Niirtingen, kam fiinf Jahre jiinger in die Klasse;
er der erste, nahm sich meiner an, lehrte mich die lat. Worte, die ich
auswendig wusste, richtig schreiben, vertheidigte mich gegen die
anderen. Seine Mutter hielt ihn zu zirtlich; einsam, er wurde immer wie
ein Juwel betrachtet. In Tiibingen traf ich ihn wieder, voller Schénheit
und Anmuth, aber mit sr. Poesie konnt’ ich mich nicht recht
befreunden, da sollte nichts gelten, als die Griechen, mit dem
Volksleben kniipfte er nicht an (etwas wie »unter uns«): Schiller hat
einen schlimmen Einfluss auf ihn gehabt. Ich: aber Hold. war’s ernst
mit den Griechen. Schell.: gewiss! Sch.: nach s. Zuriickkunft v.
Bordeaux hatt” ich ihn noch gesehen; er kam von Niirtingen zu meinen
Eltern, in sehr kurzer Zeit, war querfeldein gegangen; trotz seines
Irrsinns war er aber ganz ruhig, man bestellte nachts einen Wichter,
aber es war nicht n6thig. er war ganz liebenswiirdig, an ihn hab ich
gedacht, als ich in der Rede iiber das Verhiltnis der bildenden Kunst
etc. iiber die Anmuth schrieb. Uber den Hyperion: kann ihm nicht viel

abgewinnen.?

In den nichsten Monaten hat Meyr dann offensichtlich ein paar
Zeitungsartikel iiber Holderlin zu Papier gebracht, die er am 7. April an
Schelling schickt. Unter dem 9.-10. April notiert er dann von einem
,»Abend bei Schelling” das folgende Gesprich, in dem Schelling auf die
Artikel und Hoélderlin zu sprechen kommt:

»Sie haben mir die Aufsitze iiber Holderlin zugeschickt, ich habe sie
nicht recht lesen kdnnen, es war mir eine schmerzliche Erinnerung an
die Zeit in Tibingen, wo ich 3 Jahre mit ihm war, wo er mir seine
Poesien zeigte und ich sah, wie er sich umsonst abmiihte« sonst ein
vortrefflicher Mensch, er sang sehr schon; wir hatten damals wahre

3 Ebd., 437.
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attische Gelage, aber das Dichten ging ihm nicht leicht, er brauchte sehr
lang (Fr. v. Sch.: »das ist schon ein Zeichen, dass er kein wahres Talent
hattedl), feilte immer«. Als er von Jena zuriickkam, sagte er mir, Schiller
habe zu ihm gedussert, Goethe mache seine Sache, wie ein Kartoffelak-
ker Kartoffeln bringt; Sch. hat einen schlimmen Eindruck auf ihn
geiibt; auffallend ist der ginzliche Mangel an Popularitit; dazu glaubte
er zu hoch zu stehen«. ich: doch einzelne seht schone Gedichte, 12
etwa. Sch.: ja, aber man muss in der Stimmung fiir sie sein, wenn sie
Eindruck machen sollen; ein Gedicht hat er mir in Tibingen
vorgelesen, das er an seine Geliebte in Maulbronn gedichtet, das ist
schon; ich weiss nicht, ob Sie’s ausgezeichnet haben. Er lisst das Buch
suchen, liest’s pathetisch vor, >Abbittec. ich: das hab’ ich auch
hervorgehoben! — *

Obwohl sich Schelling héchstwahrscheinlich geirrt hat in Bezug auf das
zuletzt erwihnte Gedicht ‘Abbitte’ — es wurde nicht in Tiibingen,
sondern 1798 in Frankfurt geschrieben, gilt deshalb auch nicht der
Maulbronner Jugendliebe Louise Nast und kann Schelling daher nicht
schon im Stift etwa im Jahr 1790 vorgelesen worden sein —, brauchen
wir die ibrigen Erinnerungen Schellings keineswegs historisch in
Zweifel zu ziehen. Im Gegenteil, sie bieten einige neue, bisher nicht
bekannt gewesene biographische Details, die durchaus einen authenti-
schen Eindruck machen. So etwa die schulische Nachhilfe Holderlins
fir Schelling in Niirtingen, die Verzirtelung und Verwdhnung
Hélderlins durch seine Mutter, die abfillige Bemerkung Schillers iiber
Goethe, die Holderlin Schelling im Sommer 1795 mitteilt, der Wichter,
den die frischverheirateten Schellings 1803 beim ungeladenen Hochzeitsbe-
such Holderlins des nachts vor dessen Zimmer postierten. Daneben
bringen diese Notizen Meyrs aber zum ersten mal etwas von Schellings
personlichem Verhiltnis zu Holderlin zur Sprache, sie lassen etwas
ahnen von den Gefiihlen, die Schelling Holderlin gegeniiber hegte.
Diese Gefiihle waren — um das mindeste zu sagen — nicht sehr positiv.

Nun mufl man sich allerdings fragen, ob diese umstands- und
verstindnislose Geringschitzung Héldetlins vielleicht erst sich im Alter
eingestellt hat bei Schelling, ob sie also etwa nur eine nachtrigliche
Entstellung von Schellings Verhiltnis zu Holderlin ist, die dann eine

4 Ebd., 439 £.
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Folge von Holderlins Entstellung durch die Verriicktheit wire. Es 6t
sich, glaube ich, zeigen, daB3 dem nicht so ist. Die Beziehungen zwischen
Schelling und Héldetlin waren schon sehr friih angespannt und in
gewisser Weise verstimmt. Das liBt sich schon beim Weggang
Hoéldetlins und Hegels von Tiibingen zeigen.

Hegel, Héldetlin und Schelling waren als Tiibinger Studenten zwar
Freunde, aber nicht, wie das oft unterstellt wird, nach Art eines
dreiblittrigen Kleeblatts, in dem jedes Blatt an der selben Stelle mit den
andern verbunden und in gleicher Nihe zu den anderen gehalten ist.
Vielmehr 148t sich aus manchem erschlieBen, daB zwar Hegel ein gleich
gutes Verhiltnis zu Hélderlin wie zu Schelling hatte, daB aber das
Verhiltnis zwischen Holderlin und Schelling nicht ohne Spannungen
wat. Die drei Tibinger Freunde haben ihren freundschaftlichen
Verbindungen auch auf unterschiedliche Art rituelle Formen gegeben.
So hat Hélderlin beim Abschied von Tiibingen 1793 mit Hegel einen
,Bund‘ geschlossen, dem er die Losung ,,Reich Gottes* gegeben hatte
(Nr. 84, StA VI, 126); Hegel seinerseits stellte seinen ,Bund‘ mit
Schelling unter die Losung ,,Vernunft und Freiheit“’ Diese beiden
Losungen werden uns gleich noch niher beschiftigen. Zuerst fillt
jedoch in die Augen: einen solchen ,Bund gibt es zwischen Holdetlin
und Schelling nicht. Das ist ein deutliches Anzeichen fiir die zwischen
diesen beiden hetrschende Spannung, die vermutlich zuriickzufithren ist
auf eine latente Rivalitit zwischen ihnen. Vermutlich hat Héldetlin den
finf Jahre jingeren Schelling wie schon auf der Niirtinger Lateinschule
so auch wieder im Stift ein wenig als seinen Schutzbefohlenen
betrachtet, wihrend das vermeintliche Miindel bald selbstbewuBt den
fritheren Tutor hinter sich gelassen zu haben wihnen konnte: im ganzen
also ein personliches Verhiltnis, das nicht harmonisch genug war, um
auch die Ebene von rituellen Freundschaftsbezeigungen und Stamm-
bucheintrigen einzuschlieBen.

Dariiber hinaus charakterisieren aber auch die vereinbarten Losun-
gen der Bundesschliisse zwischen Hegel und Hoélderlin einerseits,
zwischen Hegel und Schelling andererseits, die unterschiedlichen
gemeinsamen Interessen der beiden Paare. Zwar kann das , Reich

® Vgl. Hegel an Schelling, Ende Januar 1795. In: Briefe von und 2an Hegel,
hrsg. v. Johannes Hoffmeister, 4 Bde., Hamburg 1952, (1969), Bd. I, 18.
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Gottes nach dem Verstindnis der beiden jungen Theologen Holderlin
und Hegel durchaus auch massive Auswirkungen auf die irdischen
Dinge haben, es bleibt aber dennoch das Symbol einer transzendenten
Hoffnung. Auf der anderen Seite wird die Losung ,»Vernunft und
Freiheit in Hegels Brief an Schelling (vom Ende Januar 1795) zwar
durch den ,Vereinigungspunkt etldutert, der ,unsichtbare Kirche®
heiflt, und damit auf religiése Vorstellungen Bezug nimmt; Schelling
selbst erginzt die Formel jedoch 1797 in seinen ‘Ideen zu einer
Philosophie der Natut’ durch den bemerkenswerten Zusatz, dal dem
Menschen ,,mit Vernunft und Freyheit zugleich® auch die ,,rechtmiflige
Herrschaft iiber die todte Matetie* ,,iibertragen wurde®.® , Vernunft und
Freiheit* sind dabei vollig sikulare Instanzen, deren Stattfinden — im
Gegensatz zum erwihnten ,,Reich Gottes” — nicht von géttlicher Gnade
abhiingig ist. ,,Vernunft und Freiheit zu verwirklichen liegt nach
Schellings Uberzeugung ohne weiteres in den Kriften des Menschen.
Vom ,,Reich Gottes* kann dagegen auch Hegel nur beten, es moge
kommen, ,,und unsre Hinde seien nicht miifig im SchoBle®, wie er
Schelling mitteilt.” In der Gemeinsamkeit mit Holderlin 148t Hegel
gelten, daB es Dinge gibt, die nicht in unserer Macht stehen; mit
Schelling dagegen wei} et sich beziiglich dessen einig, was man glaubt,
fordern zu konnen.

Die Unstimmigkeit zwischen Holderlin und Schelling zeigt sich
schon bald nach Hélderlins Weggang aus Tiibingen. Nachdem Hegel an
Weihnachten 1794 — nach mehr als einem Jahr der Abwesenheit von
Tiibingen — den Briefwechsel mit dem noch im Stift studierenden
Schelling erdffnet hat, und dabei sich nach Renz, dem Primus von
seinem und Holderlins Magistetjahrgang erkundigt hat, antwortet
Schelling: ,,Du erinnerst Dich also noch deiner alten Freunde? Beinahe
glaubte ich mich und uns alle von Dir vergessen. Ueberhaupt scheinen
unsre alte Bekannte uns nimmer zu kennen. Renz ist in unsrer Nihe,
wir sehen und héren nichts von ihm, und — Holdetlin? — Ich vergeb’ es
seiner Laune, daB er unsrer noch nie gedacht hat.*® :

¢ Friedrich Wilhelm Joseph Schelling, Ideen zu einer Philosophie der Natur,
Erstes, zweytes Buch, Leipzig 1797, 3.

" Hegel an Schelling [wie Anm. 5}, ebd.

# Schelling an Hegel, Dreikénigsabend 1795. In: Gustav Leonhard Plitt (Hrsg.),
Aus Schellings Leben. In Briefen, 3 Bde., Leipzig 1869 ff., Bd. I, 71.
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Offenkundig kennt Schelling Holdetlin bereits als einen Menschen,
dessen Verhalten er sich hiufig nur als launisch erkliren kann. Daraus
spricht ein schon verletzter Stolz. Entsprechend hat es auch Hegel
aufgefaBit, denn er antwortet Ende Januar 1795: ,,Holderlin schreibt mir
zuweilen aus Jena; ich werde ihm wegen Deiner Vorwiirfe machen. Er
hort Fichte’n und spricht mit Begeisterung von ihm als einem Titanen,
der fiir die Menschheit kimpfe und dessen Wirkungskreis gewif3 nicht
innerhalb der Winde des Auditoriums bleiben werde. Daraus, da83 er
Dir nicht schreibt, darfst Du nicht auf Kilte in der Freundschaft
schlieBen, denn diese hat bei ihm gewil nicht abgenommen, und sein
Interesse fiir weltbiirgerliche Ideen nimmt, wie mir’s scheint, immer
zu.?

Die ,,Vorwiitfe“ Hegels im Auftrag Schellings sind, wenn es sie
gegeben hat, mit dem einzigen Brief Hegels an Holderlin aus dieser
Periode, der sich nicht erhalten hat", verloren gegangen. Sie haben aber
jedenfalls nicht gefruchtet, denn Holderlin hat Schelling aus Jena nicht
geschrieben, und das, obwohl er wissen mufite, wie neugierig dieser auf
einen Bericht iiber den ,,Titanen® Fichte gewesen wire. Ja, selbst, als
Holderlin Anfang Juni 1795 iibereilt aus Jena zuriick nach Wiirttemberg
reist, nimmt er zunichst noch keinen Kontakt mit Schelling auf. Sechs
Wochen spiter, am 21. Juli 1795, beschwert sich Schelling bei Hegel:
,,JHolderlin ist, wie ich hére, zuriickgekommen. Hier haben wir noch
nichts von ihm gesehen.“!

Ende Juli oder Anfang August besucht Holderlin dann endlich
Schelling und die Freunde in Tiibingen. Uber die philosophischen
Gespriche, die dabei stattgefunden haben, gibt es einen etwas
merkwiirdigen Bericht, den Christoph Schwab in seiner Halderlin-
Biographie von 1846 iibetliefert, und der, in deutlich zugunsten
Schellings abgewandelter Form, von Schellings Sohn in seiner 1869 erst
erschienenen Biographie seines Vaters wiederholt wird.

Schwab schreibt iiber Holdetlin: ,,Hie und da machte er auch einen
kleinen Ausflug. So kam er nach Tiibingen, wo er mit (...) Schelling
zusammen war. (...) Das Wiedersehen der beiden Freunde gewann an

? Hegel an Schelling [wie Anm. 5], ebd.

10 Eg ist der Brief, den Holderlin bei seinem ,,zweiten Eintritt in Jena* dort
schon vorfand: vgl. Nr. 94, 26.1.1795, StA VI, 154.

1 Aus Schellings Leben [wie Anm. 8], 80.
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Interesse durch die Erfahrungen, welche Héldetlin in Jena gesammelt
hatte und, als Schelling dariiber klagte, daB es ihm nicht méglich sey, auf
dem Gebiete der Philosophie durchzudringen zur Klarheit, trostete ihn
Holderlin mit der Versicherung, daB er eben so weit sey, als Fichte.”
(Nr. 166, StA VII 2, 47)

Bei Schellings Sohn liest sich das so: ,,Es war ein vergniigter Tag fiir
ihn [Schelling], als bald nach Ostern 1795 Hélderlin, von Jena, wo et
Fichte gehort hatte, zuriickgekommen, ihn in Tiibingen besuchte. Auf
dem Heimweg nach Niirtingen begleitete ihn Schelling; sie sprachen
von Philosophie und Schelling klagte, wie weit er noch darin zuriick sei.
Da trdstete ihn Holderlin mit den Worten: »Sei du nur ruhig, du bist
grad’ so weit als Fichte, ich habe ihn ja gehort.« (Nr. 166, StA VII
2, 47)

Der Bericht Schwabs mutet uns zu, uns vorzustellen, daB3 Schelling
Anfang August 1795, — zu einem Zeitpunkt, da er schon zwei
beachtliche Verdffentlichungen zur aktuellen nachkantischen philoso-
phischen Debatte vorgelegt hatte, deren zweite den gewil nicht
anspruchslosen Titel fiihrte “‘Vom Ich als Princip der Philosophie oder
iiber das Unbedingte im menschlichen Wissen’, — daB also Schelling zu
diesem Zeitpunkt, da man in Jena bereits auf den neuen Parteiginger
Fichtes aufmerksam zu werden beginnt und ihn zur Mitarbeit an dem
die neue philosophische Richtung vertretenden Philosophischen Jour-
nal’ aufgefordert hat'?, — daf also zu diesem Zeitpunkt Schelling ge-
duBert haben soll, daB ,,es ihm nicht moglich sey, auf dem Gebiete der
Philosophie zur Klarheit durchzudringen®.

Schellings Sohn hat deshalb — neben anderen Verschlimmbesserun-
gen, die z. B. das Datum des Ausflugs betreffen — diesen Passus aus
Schwabs Bericht verindert und verharmlost; nach ihm hat sein Vater
dariiber geklagt, ,,wie weit er darin — in der Philosophie nimlich — noch
zuriick sei. Diese pietitvolle Abinderung des Schelling-Sohns spricht
freilich nur fiir die Urspriinglichkeit von Schwabs Bericht.

Das von Schellings Sohn empfundene Argernis Ii6t sich also in der
zweifelnden Frage zusammenfassen: wer solche Titel anzumelden hatte,
,das Prinzip der Philosophie* betreffend, der sollte etwa nicht in der
Lage sein, ,auf dem Gebiete der Philosophie durchzudringen zur

12 Vgl. Friedrich Wilhelm Joseph Schelling, Briefe und Dokumente, hrsg. v.
Horst Fuhrmans, 3 Bde., Bonn 1962; Bd. I, 32.
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Klarheit“? In der Tat: die Hirte dieses Widerspruchs begriindet gewisse
Zweifel an der Authentizitit der Schwab’schen Geschichte.

Nun ist aber Christoph Schwab in seiner Biographie ansonsten ein
~ beim damaligen Wissensstand — zuvetlissiger, nicht zu eigenen
Spekulationen oder Historchen neigender Forscher gewesen, so dal
diese Zweifel vorerst nicht austeichen, um seinen Bericht als erfunden
zuriickzuweisen. Wenn man daher also dennoch die Authentizitit des
Dialogs annehmen diirfte, wiirde sich das folgende Bild ergeben:
Schelling klagt, in einer sonst — z. B. im Briefwechsel mit Hegel — nicht
bezeugten, fast demiitig zu nennenden Weise, daf3 er in der Philosophie
nicht ,zur Klarheit durchzudringen vermoge. Holderlin antwortet
darauf mit einer ,trostenden® Erwiderung, die aber, recht besehen,
impliziert, da} auch Fichte noch nicht zur Klarheit vorgedrungen ist.

Unabhingig davon, ob Schelling diesen angeblichen Trost nicht
vielleicht als Spott auffassen muBte, wirft die AuBerung Holdetlins ein
Licht auf seine Einschitzung der theoretischen Philosophie Fichtes im
August 1795, zwei Monate nach dem Abschied von Jena. Sie zeigt —
wenn sie authentisch ist —, dal Holderlins negatives Urteil iiber Fichtes
theoretische Philosophie, das er schon im Oktober 1794 und zu Anfang
des Jahres 1795 Hegel mitgeteilt hat (Nr. 94, StA VI, 155 £), auch nach
dem Abschied von Jena, also nach der erneut intensiven philo-

sophischen Auseinandersetzung mit Fichte im April und Mai 1795 -

weitethin Bestand hatte. Aus seinen Briefen (an Neuffer vom
November 1794 und an Hegel vom 26. Januar 1795) wissen wir ja, dafl
Holderlin von Anfang an in Jena sich fiir die entstehende Rechtsphiloso-
phie Fichtes begeistern konnte, in Fragen der theoretischen Philosophie
oder Metaphysik aber eben denselben Fichte des Dogmatismus verdich-
tigte, — und diesen Verdacht offenbar mehr und mehr bestitigt fand. Im
Hochsommer 1795 hitte Hélderlin dann, — wenn die Geschichte
Schwabs wahr ist —, auch dem sich Fichte anlehnenden Schelling sein
abschlieBendes Urteil {iberbracht, daf3 die theoretische Philosophie im
Stil Fichtes ihr Ziel verfehle.

Ich werde hier nicht weiter eingehen auf Holderlins Auseinanderset-
zung mit der Fichteschen Philosophie. Dazu miilte man Hélderlins
Text iiber ‘Utrtheil und Seyn’ (alias ‘Seyn, Urtheil, Modalitit’) mit

1 So habe ich den Text in der ‘Miinchener Ausgabe’ betitelt: vgl. MA 11, 59 £.
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heranzichen, der aber wegen seiner Kiirze stundenlange Erdrterungen
notig machen wiirde, fiir die hier nicht der Platz ist. Ich werde
Hélderlins philosophische Position im Teil II anhand der Vorrede zur
Votletzten Fassung’ des ‘Hyperion’ entwickeln.

Die Gespriche Hélderlins mit Schelling im Sommer 1795 haben ein
halbes Jahr spiter auch einen Nachhall gefunden in zwei Briefen
Holderlins an Niethammer, denen jedoch nichts Klares zu entnehmen
ist, was den Inhalt der Meinungsverschiedenheiten zwischen Holderlin
und Schelling betrifft. Holderlin spricht hier ganz allgemein von
Schellings »Uberzeugungen® und unterscheidet nur zwischen den
ersten und den , neuen®.* Auch in einem spiteren Brief aus Frankfurt
an seine Mutter spricht er pauschal von Schellings ,,Meinungen®, bzw.
geradezu von seinen ,.irrigen Behauptungen®.” Diese nicht ins Einzelne
gehenden Abwertungen Schellings sprechen dafiir, da8 Hélderlin
wihrend seines Frankfurter Aufenthalts sich in irgendeiner Weise
Schelling ebenbiirtig, wenn nicht gar iiberlegen fiihlte.

Wieder ein Jahr spiter sieht sich Holderlin gendtigt, fiir seinen
Journal-Plan prominente Autoren zu gewinnen, und er schreibt in dieser
Absicht an seinen alten Stiftskameraden Schelling. Leider ist von
Holdetlins Brief nur ein Entwurf erhalten, der natiitlich nicht erkennen
148t, ob der tatsichlich abgeschickte Brief an Schelling unverindert dem
Wortlaut des Entwurfes entsprach. In der Hauptsache erklirt Holdetlin
dem Freund Absicht und Anlage des Journals und den Gesichtspunkt
der ,Humanitit", der fiir es leitend sein soll. In einzelnen Passagen dhnelt
der Brief demjenigen an Goethe, den Héldetlin in eben jenen Junitagen
1799 abgefaBt hat; den ,,Ruhm® (Nr. 186, StA VI, 345)'¢ des Freundes
erwihnt Holderlin eingangs nur ganz knapp; die Thematik der
naturphilosophischen Schriften Schellings, die hrem Autor immethin
die Professur in Jena eingebracht haben, greift er mit keinem Wort auf.

Kennzeichnend fiir das persénliche Verhiltnis zwischen Hélderlin
und Schelling ist die Gewundenheit des Tons, den Holderlin findet.
Hélderlin entschuldigt sich selbst fiir seine ,,schwerfillige Vorrede (StA

4 Nr. 111, 22.12.1795, StA VI, 191, Z. 37 und Nr. 117, 24.2.1796, StA VI, 203,
Z. 44,

15 Nr. 164, 1.9.1798, StA VI, 280.

16 Vgl. im Brief an die Mutter [wie Anm. 15]: ,,da sein Ruhm jezt frisch ist...%,
ebd.
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VI, 347, Z. 41) und man merkt, wie schwer ihm dieser Brief gefallen ist.
Aber es ist doch andererseits hinreichend deutlich, da8 Hélderlin sich
nicht als Schiiler oder Anhinger von Schellings Philosophie darstellen
méchte. Er driickt Hochachtung aus gegeniiber dem ,,Freund [s]einer
Jugend®, der ihm ,,s0 viel und immer mehr bedeute” (StA VI, 346, Z.
6), und den er ,,wie immer und immer mehr [...] geachtet habe®, (StA
VI, 349, Z. 127 ) Am klarsten ist die Distanz, die Holderlin gleichwohl
zwischen sich und Schelling sieht, in dem durchaus nicht schiichternen
Anfangssatz des Textes ausgedriickt, der den Adressaten an das
»Daseyn® des Absenders ,,mahnen* soll, womit Holdetlin natiitlich auf
die Tatsache Bezug nehmen will, daB Schelling ihm seit ihrem letzten
Treffen in Frankfurt nicht geschrieben hat: ,,Ich habe indef3 zu treu und
zu ernst an Deiner Sache und an Deinem Ruhme Theil genommen, als
daB ich es mir nicht génnen sollte, Dich einmal wieder an mein Daseyn
zu mahnen [...]% (StA VI, 345)

»[+--] an Deiner Sache [...]* sagt Holderlin und das ist in einem vom
Freundschaftskult durchtrinkten Milieu, in dem es den Freundschafts-
biinden jeglicher Couleur immer um eine ,,gemeinsame Sache* ging, um
so auffilliger. Aber es ist nun offensichtlich auch nicht als ein Affront
gegen den Freund gemeint. Es stellt nur klar: die Sachen, um die es uns
geht, sind verschieden, ich nehme an Deiner , Theil“, nimm Du an
meiner ,, Theil*,

Schelling antwortet umgehend und auBerordentlich freundschaftlich.
Der Brief ist leider nur zum Teil und in Form eines Regests iiberliefert.
Jedenfalls sagt Schelling seine Teilnahme zu und iiberbringt Mitarbeits-
versprechen von Friedrich Schlegel und Sophie Mereau. Allerdings fiigt
er eine bedauetlicherweise nicht wortlich erhaltene Bitte an, ,,sich des
durch Herder so in MiBkredit gekommenen Wortes Humanitit zu
enthalten®, was immer dieser Wink bedeuten mag. Nach einem an-
deutenden Hinweis auf die Anspannung der eigenen ,Lage und
Stimmung® und die augenblicklichen Unsicherheiten seiner Bestim-
mung beschlieBt Schelling den Brief mit dem Ausdruck seiner Hoffnung
darauf, dem Freund bald ,als ein anderer begegnen zu konnen.“ Er
unterschreibt: ,,Ich umarme Dich. Dein treuer Freund Schelling.*!’

Wir kénnen mit dem Bild dieser Umarmung unsere historische

' Aus Schellings Leben [wie Anm. 8], Bd. II, 23 f£; vgl. StA VII 2, 296.

84

Riickblende hier beenden, es bleibt ja nur nachzutragen, dafl sich
Hoéldetlin und Schelling noch zweimal begegnet sind, beide Male nach
Holderlins Riickkunft aus Bordeaux, das eine Mal, wie schon erwihnt,
bei Schellings Hochzeit mit Caroline Schlegel, und noch einmal ein Jahr
spiter, nimlich 1804 in Wiirzburg, als Holdetlin mit Sinclair zu seinem
letzten Aufenthalt in Homburg reiste. Beide Male war es Holdetlin, der
Schelling ,,als ein anderer begegnete®, als der ihn gekannt hatte; und wir
wissen, daB der Anblick dieses verinderten Holderlin fiir Schelling
unerfreulich war. '

Dieser Riickblick auf die petsonlichen Beziehungen zwischen
Holderlin und Schelling hat, so meine ich, geniigend Belege erbracht fiir
die eingangs aufgestellte These von den nur schlecht verhohlenen
Spannungen in diesem Verhiltnis. Es ist eine gewisse Gereiztheit
zwischen den beiden schon gleich nach der gemeinsamen Stiftszeit, eine
Gereiztheit, die Holderlin mehr durch lissiges Ubetlegenheitsgehabe,
Schelling eher durch iiberspielte Empfindlichkeiten zu Tage bringt. Der
Hohepunkt des Aufeinanderprallens dieser gegensitzlichen Affekt-
Ladungen fand vielleicht im Sommer 1795 statt, als Holdetlin Schelling
seinen désaccord beziiglich der philosophischen Theotie mitteilte.

7

Ich will jetzt versuchen, den Unterschied in den grundlegenden
philosophischen Auffassungen Hélderlins und Schellings systematisch
darzustellen und gehe dabei davon aus, dal Héldetlins philosophisches
Projekt mit dem philosophischen Projekt Schellings insofern konkur-
rierte, als beide den Versuch machen wollten, den Kantischen Ansatz zu
einer kritischen Metaphysik mit Hilfe einer transformierten Platonischen
Prinzipienlehre fundamentieren zu kénnen. Fiir Holdetlin ist durch das
Zeugnis seines Freundes Neuffer das Bestreben, ,,abstracte Ideen,
besondets von Plato und Kant, ins Gewand der Dichtkunst zu hiillen®,
schon fiir vor 1792, also sehr frith, belegt — Neuffer vetlieB das Stift
schon 1792. (StA VII 1, 457) Bei Schelling beginnen entsprechend
tastende Versuche erst seit Anfang des Jahres 1794, obwohl er sich mit
Platon schon seit dem Sommer 1792 beschiftigt hat.’®

18 Vgl. Vf., Schellings Tiibinger Platon-Studien, Gdttingen 1996.
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Erst gegen Ende des Jahres 1794 macht Schelling tatsichlich
Anstalten, das Projekt einer die Ergebnisse der Kantischen Kiitik
fundamentierenden Elementarphilosophie unter Riickgriff auf die
Platonische Prinzipientheorie zu erneuern. Es muf} thm — wie anderen ~
klar geworden sein, daf3 die Art und Weise, wie Reinhold versucht hatte,
der Kantischen Kritik ein Fundament zu verschaffen, als gescheitert zu
betrachten war. Reinhold hatte zu diesem Zweck einen (oder mehrere)
Grundsitze ausfindig machen wollen, die den fundamentalen Tatsachen
jeder bewuBten Vorstellung entsprechen sollten. (Daher ,,Satz des
BewuBtseins“.) Dieser Grundsatz (tesp. diese Grundsitze) sollten zwar
in Bezug auf die je verschiedenen Vorstellungsarten, die sie fundamen-
tieren sollten, die Kraft von Axiomen haben, aus denen, wie in der
Euklidischen Geometrie, alle Sitze der jeweiligen Vorstellungsart
ableitbar sein sollten; anderetseits aber sollten sie, anders als die Axiome
der Euklidischen Geometrie, empitisch aufweisbare Tatsachen beschrei-
ben. Dieser Widerspruch ist nur einer der vielen Defekte, unter denen
das Reinholdsche Projekt einer Elementarphilosophie zusammenzubte-
chen drohte. Fichte nahm sich mit einem eigenen Ansatz, der nicht vom
GegenstandsbewuBtsein, sondern vom SelbstbewufBtsein, vom Ich,
ausging, des Havaristen an, inderte aber zunichst noch nichts an dem
Modell der Grundlegung der Metaphysik durch Grundsitze. Bei ihm
sollte an die Stelle von Reinholds ,,Satz des BewuBtseins“ ein Ensemble
von drei Grundsitzen treten: Das Ich setzt sich erstens schlechthin
selbst, es setzt sich zweitens ein Nicht-Ich entgegen, und es begrenzt
sich drittens selbst durch dieses Nicht-Ich. Noch die ‘Grundlage der
gesammten Wissenschaftslehre’, die Fichte 1794 bis 1795 fiir seine
Votlesungen in Jena schrieb, geht von diesem Grundsatzmodell aus. In
den Augen anderer Philosophen war dieses Grundsatzmodell jedoch
schon (spitestens) 1794 obsolet geworden.! Zu ihnen gehérte der junge
Schelling.

Fiir Schelling schien klar zu sein: die Philosophie konnte nicht auf
noch so grundlegenden oder empirisch belegten Urteilen aufbauen. Das

¥ Vgl. vorliufig die Ausfithrungen von Marcelo Stamm, Ein Brief Reinholds
iiber Diez und die Reorganisation der Elementarphilosophie. In: Immanuel Carl
Diez. Briefwechsel und Kantische Schriften. Wissensbegriindung in der Glaubens-
lgul'i:e Tiibingen — Jena (1790-1792), hrsg. v. Dieter Henrich, Miinchen 1997, 898-
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aber waren diese Grundsitze ja nur, Urteile des gemeinen Verstandes.
SchlieBlich war Kants Ausgangsfrage tiefer gegangen: wie sind
iiberhaupt Urteile méglich? und Kant hatte, da viele Fille von Utteilen
scheinbar unproblematisch sind, den schwierigsten Fall herausgegriffen
und zum experimentum crucis der Metaphysik gemacht, die Frage
nimlich: wie sind synthetische Utteile a priori moglich?

Dieser Kantschen Frage hat Schelling eine neue Interpretation
gegeben, die es ihm schon Anfang 1795 erméglicht hat, aus der Grund-
satzphilosophie des Reinhold-Fichte-schen Typs heraus und zu einer
dynamischen Datstellung des Absoluten zu finden. Den ersten Ansatz
dazu macht Schelling in einer Anmerkung zum § 5 seines Buchs Vom
Ich als Princip der Philosophie oder iiber das Unbedingte im
menschlichen Wissen’. Hier kommt er auf Reinhold zu sprechen, dessen
Verdienste er durchaus wiirdigt, freilich von dem Standpunkt einer
Philosophie aus, die schon ,,weiter vorgeriikt” ist. ,,Reinhold, schreibt

Schelling

war nicht dazu bestimmt, das eigentliche Problem der Philosophie zu
l6sen, aber dazu, es auf die bestimmteste Art vorzustellen, und wer
weif3 nicht, welche grosse Wirkung eine solche bestimmte Vorstellung
des eigentlichen Streitpunkts gerade in der Philosophie hervorbringen
muB, wo diese Bestimmung gewdhnlich nur durch einen gliiklichen
Vorblik auf die zu entdekende Wahrheit selbst moglich wird. Auch der
Verfasser der Kritik der reinen Vernunft wuBte bey seiner Absicht,
endlich den Streit der Philosophen nicht nur, sondern sogar der
Philosophie selbst zu schlichten, nichts eher zu thun, als den
eigentlichen Streitpunkt, der ihm zu Grunde lag, in einer allesbefassen-
den Frage zu bestimmen, die er so ausdriikte: wie sind synthetische
Urtheile a priori méglich? Es wird sich im Verlauf dieser Untersuchung
zeigen, da3 diese Frage in ihrer héchsten Abstraktion vorgestellt keine
andere, als diese ist, wie kommt das absolute Ich dazu, aus sich selbst
herauszugehen, und sich ein Nicht-Ich schlechthin entgegenzusezen?”

Indem die Frage nach der Moglichkeit (von synthetischen Urteilen a
prior)) zur Frage nach der Genese, der Entstehung solcher Urteile

® Friedrich Wilhelm Joseph Schelling, Historisch-kritische Ausgabe [= AA],
hrsg. v. Hans Michael Baumgartner, Wilhelm G. Jacobs, Hermann Krings und
Hermann Zeltner, Stuttgart 1976 ff,; Bd. L. 2, 99.
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umgedeutet wird, folgt Schelling noch durchaus der Kantischen
Selbstinterpretation. Er fragt: Wie kann Erkenntnis entstehen, die uns
Neues gewinnt nicht (wie im Fall der analytischen Urteile) aus den
Bedeutungen der Worte, die wir verwenden, sondern aus den Regeln
des Verstandes, den wir gebrauchen. Also: wie funktioniert Erkenntnis,
die mit Hilfe der Kategorien des Verstandes zustande kommt? Die
Antwort darauf, die Schelling jetzt im Vorgriff auf die zu entwickelnde
Philosophie gibt, hért sich noch etwas mythologisch an: das absolute
Ich geht aus sich hetaus und sezt sich schlechthin ein Nicht-Ich
entgegen. Diese Rede vom ,,Herausgehen® des absoluten Ichs aus sich
hat den Inhalt der ersten beiden Fichteschen Grundsitze aufgenom-
men, ihn aber gewissermaBen durch die metaphorische Rede transfor-
miert zu einem ProzeB, einem Vorgang. Diese Interpretation der
Kantischen Frage und der Fichteschen Antwort bleibt jedenfalls
erklirungsbediirftig und Schelling greift sie in seiner nichsten Schrift, in
den ‘Philosophischen Briefen iiber Dogmatismus und Kriticismus’
wieder auf. Die Philosophie, sagt er dort, ,soll den Gang des
menschlichen Geistes selbst, nicht nur den Gang eines Individuums
darstellen®, und fihrt fort:

Hitten wir blo8 mit dem Absoluten zu thun, so wire niemals ein Streit
verschiedner Systeme entstanden. Nur dadurch, da8 wir aus dem
Absoluten heraustreten, entsteht der Widerstreit gegen dasselbe, und
nur durch diesen wrpringlichen Widerstreit im menschlichen Geiste
selbst der Streit der Philosophen.[... / ...] Wem es also zuerst darum
zu thun ist, den Streit der Philosgphen zu schlichten, der muB gerade von
dem Punkt ausgehen, von dem der Streit der Philosophie selbst, oder, was
eben so viel ist, der arspringliche Widerstreit im menschlichen Geiste,
ausgieng. Dieser Punkt aber ist kein anderer, als das Heraustreten aus dem
Absoluten; denn iiber das Absolute wiirden wir alle einig sein, wenn wir
seine Sphire niemals verlieBen; und triten wir nie aus derselben, so
hitten wir kein andres Gebiet zum Streiten.

Die Kritik der reinen Vernunft begann auch witklich ihren Kampf nur
von jenem Punkte aus. Wie kommen wir jiberbaupt dagn, synthetisch u
urtheilen? fragt Kant gleich im Anfang seines Werks, und diese Frage
liegt seiner ganzen Philosophie zu Grunde, als ein Problem, das den
eigentlichen gemeinschaftlichen Punkt affer Philosophie trifft. Denn
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anders ausgedriickt lautet die Frage so: Wie komme ich iiberbanpt dazu, ans
521

dem Absoluten heraus, und auf ein Entgegengeset3tes 4 geben:

Hier haben wir also wieder die gleiche Interpretation der Kantischen
Frage nach der Méglichkeit der synthetischen Urteile a priori durch die
Frage nach dem ,Heraustreten aus dem Absoluten®. Wobei dieses
,Heraustreten aus dem Absoluten® jetzt niher bestimmt wird als der
Punkt, an dem der ,,urspriingliche Widerstreit im menschlichen Geiste*
entsteht. Durch das ,,Heraustreten® entsteht ein Zwist, eine Zweiteilung
des menschlichen Geistes. Der Vorgang gewinnt durch diese nihere
Bestimmung bereits an Konturen.

An einer dritten Stelle??, an einem spiteren Ort der ‘Philosophischen
Briefe’ Schellings, steht nun der entscheidende Hinweis, der den
Schliissel fiir die Metaphorik Schellings enthilt. Dort erwihnt Schelling
einen , franzésischen Philosophen® — gemeint ist Condillac —, der gesagt
habe, ,,seit dem Siindenfall hitten die Menschen ,,aufgehort, die Dinge
an sich anzuschauen.” Schelling kommentiert das mit den Worten: ,,Soll
dieser Ausspruch einigen verniinftigen Sinn haben, so muflte er Siinden-
fall im Platonischen Sinn, als das Heraustreten aus dem absoluten
Zustande, denken.” Das ,,Heraustreten aus dem absoluten Zustande®
stellt also eine Art von ,,Siindenfall* dar, und zwar einen ,,Siindenfall im
Platonischen Sinn“, Was meint Schelling damit?

Nun, vermutlich hat Schelling hier ein Theorem der neuplatonischen
Philosophie im Sinn, das zu seiner Zeit {iblicherweise mit dem Namen
,Emanationstheorie” belegt wurde. Die ,,Emanationstheorie heilt so,
weil nach ihr das Seiende insgesamt aus dem urspriinglichen Einen
shervorgeflossen®, ,,emaniert* sein soll. Tatsichlich gibt es diese meta-
phorische Ausdrucksweise bei dem Neuplatoniker Plotin® an einer
wichtigen Stelle; andere Metaphern, die er und seine Nachfolger
gebraucht haben, sind aber durchaus besser geeignet, den gemeinten
Sachverhalt des Hervorgehens des Vielen, oder mindestens der. Zwei,
aus dem Einen zu kennzeichnen. Denn es ist wichtig hinzuzufiigen, dal3
die Quelle, aus der hier alles hervorgeht, nie versiegt und durch ihr
Verstromen nicht abnimmt. Und dies 14t sich tatsichlich besser

21 Schelling, AA L 3, 59 £.
2 Ebd., 95.
2 Plotin, Enneaden V 1, 6, Z. 7.
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ausdriicken durch die Metapher des Lichts, das an einem andern Licht
angeziindet wird, ohne daf3 dieses dadurch an Kraft vetlre 2

Dieser Votgang des Hervorstrdmens, der Emanation ist im Rahmen
der neuplatonischen Theoriebildung freilich nur die eine Seite einer
dynamischen Konzeption der intelligiblen Welt. Denn auf dieses
Ausstrémen, dieses Hervorgehen, folgt auch wieder eine Riickkehr zu
ciner neuen Einheit. So ist das Schema der neuplatonischen Konzeption
des geistigen Seins insgesamt dreigliedrig; und als ein solches
»triadisches Schema® ist es dann von dem Systematiker der neuplatoni-
schen Schule, Proklos, terminologisch festgelegt worden: Proklos
spricht von drei ,,Hypostasen® des Seins, nimlich von dem Einen als
der Moné, dem In-sich-bleiben, sodann von der Prd-hodos, dem
Herausgehen, und schliefllich von der Epistrophé, der Riickkehr.?

Offensichtlich spielt Schelling auf dieses neuplatonische Schema an.
Denn in ihm vollziecht sich der Ubergang vom ersten zum zweiten
Stadium tatsiichlich als eine Art Abstieg, gewissermaBen als ein
»emanatorischer Stindenfall“. Und eben so war ja der Vorgang des
Heraustretens aus dem Absoluten von Schelling bereits beschtieben
worden, nimlich als die Wurzel allen Ubels, als der Beginn des
Widerstreits im menschlichen Geist.

Das Thema dieser ,,Wurzel allen Ubels* war ihm freilich nicht erst
anlifllich seiner Auseinandersetzung mit dem ,,Streit der Philosophen
nicht nur, sondern der Philosophie selbst“ in “Vom Ich’ wichtig
geworden, sondern hatte ihn schon zwei Jahre zuvor in seiner
Dissertation vom Herbst 1792 beschiftigt. Schelling legt darin eine
Interpretation des ,,Philosophems iiber den ersten Utsprung der
menschlichen Ubel“ vor, das seiner Ansicht nach in der biblischen
Schopfungsgeschichte in mythischer Ausdrucksweise dargelegt ist. Es
geht also um die Geschichte von Paradies, Siindenfall und Vertreibung
aus dem Paradies, die aber nicht als historische Aussage iiber Ereignisse
einer fernen Vergangenheit, sondern als philosophische Aussage tiber

2 Plotin, ebd., Z. 28-31 und schon Numenios, zitiert bei dem Kirchenvater
Eusebius, ‘Praeparatio evangelica’, Buch XI, 18, 15-19 (= Fragment 14 Des
Places).

% Den Terminus ,triadisches Schema® benutzt Proklos in seiner “Theologia
Platonica’, IV 37; zu moné, préhodos und epistrophé vgl. Werner Beierwaltes,
Proklos. Grundziige seiner Metaphysik, Frankfurt/M. 21979, 118 ff.
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den Ursprung der ,,menschlichen Ubel“ verstanden werden soll. Den
Kern dieser philosophischen Aussage formuliert Schelling dahingehend,
daB ,in diesem einzigartigen Philosophem die Abweichung von der
urspriinglichen Einfalt, der erste Abfall vom seligen Reich der Natur selbst, der erste
Ubertritt ans dem goldenen Zeitalter und von daber die allerersten Urspriinge der
menschlichen Ubel beschrieben werden®?

In diesen Formulierungen von der ,,Abweichung von der urspriingli-
chen Einfalt“, auf die Schelling in der Abhandlung immer und immer
wieder zuriickgreift”, finden wir nun eine bemerkenswerte Ahnlichkeit
mit dem Hauptaspekt des Emanationsschemas der neuplatonischen
Spekulationen, das hier allerdings in das mythologische Gewand der
hesiodischen Weltalterfolge gekleidet ist, die wir auch aus dem Anfang
von Ovids ‘Metamorphosen’ kennen.”® Insbesondere den anfinglichen
Zustand beschreibt Schelling noch an einer anderen Stelle der
Dissertation mit Worten, die an die Mythen vom Goldenen Zeitalter
ankniipfen: wir ,.etblicken in der Schilderung der Genesis, sagt
Schelling an dieser zweiten Stelle, ,,den ethabenen goldenen Frieden am
allerersten Anfang der Welt, die Eintracht des Menschen mit der
gesamten Natur und den Zustand sicherer Ruhe®? Entsprechend
beginnen dann mit dem ersten spontanen und freien Akt der
Menschheit auch die ,,;Ubel“ der Entzweiung des Menschen mit sich
und seiner Natur. Am Ende der Dissertation gibt es dann schlieSlich als
Rechtfertigung der notwendigen Ubel menschlichen Lebens, die in der
spontanen, d.h. freien Willensregung des ersten Menschen, vom Baum der
Erkenntnis genieBen zu wollen, ihren Ursprung hatten, den eschatologi-
schen Ausblick auf das , letzte Ziel der gesamten Menschheitsgeschich-
te: die Erlosung von den Ubeln nimlich, die darin besteht, daf3 ,,alles
Menschliche zuriickgeht auf die Alleinherrschaft der Vernunft“* So
wird auch im Weltbild des ganz jungen Schelling ,der urspriingliche
Widerstreit im menschlichen Geiste®, der ,,Zwist, in den wir durch das
Werk unserer Vernunft und unserer Freiheit hineingeraten sind,

% Schelling, AA 1. 1, 78, Z. 20-22 (eigene Ubersetzung).

7 Ebd., 86 f. und 90.

2 Hesiod, Theogonie, v. 116 ff. und Ovid, Metamorphosen I, 1 ff.
» Schelling, AA L. 1, 90 (eigene Ubersetzung).

» Ebd,, 147.
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iberwunden, freilich in einer letztendlich durch eben diese Vernunft
und Freiheit wiederhergestellten und garantierten Einheit.

Man kann also durchaus dafiir Indizien finden, da Schelling das
dx:eigliedrige Schema der dynamisierten Platonischen Prinzipienlehre,
wie es in der neuplatonischen Hypostasenspekulation ausgearbeitet
worden war, in gewissen Umrissen schon im Sommer 1792 bekannt
gewesen ist.”! Dennoch, als ein solches ,,Platonisches® Philosophem
nimlich den ,,Stindenfall im platonischen Sinne®, erwihnt er es zum’
ersfcnrnal in den ‘Philosophischen Briefen iiber Dogmatismus und
Knt'icisrnus’, deren erste Hilfte im November 1795 erschienen ist, die
zweite im Aptil 1796 Inzwischen hat er das neuplatonische Schema
nimlich als Antwort auf Kants Frage nach dem Ursprung  der
(synthetischen) Urteile (a ptioti) zu verstehen gelernt. Frage: Wie sind
synthetische Urteile a priori méglich, wie kommt es, daB8 wir durch die
Anwendung unserer Kategorien tatsichlich Neues entdecken konnen?
Antwort: Dadurch, daB der menschliche Geist aus dem absoluten
heraustritt und sich in einen. Widerstreit mit einem Nicht-Ich setzt.
Dadurch, daB3 der absolute Geist den Zustand seines Identisch-seins
vetlifit und in die Differenz und Endlichkeit heraustritt. Dies ist der
»oundenfall im Platonischen Sinne* als Entstehungsgrund der syntheti-
schen Urteile a priori. Er ist gewissermaBen das Kennzeichen der
Dynamik des Absoluten in der Schellingschen Konzeption von
Philosophie seit der Jahreswende 1795/96. Und er ist zugleich das
Leitfossil, aus dem auf das Vorhandensein eines kompletten dynami-
schen Hypostasenschemas geschlossen werden datf.

In der einleitenden Abhandlung zu seinen ‘Ideen zu einer
Philosophie der Natur’ (1797) hat Schelling das Schema der dynami-
schen Abfolge der drei Stadien der geistigen Welt noch einmal in
Worten zusammengefalt, die zum Vergleich mit Hoélderlins Thesen in
dc; V.(E))rrcde zur “‘Vorletzten Fassung’ des ‘Hyperion’ einladen. Schelling
schreibt:

Wie ein.e Welt auBer uns, wie eine Natur und mit ihr Erfahrung méglich
seye? diese Frage verdanken wir der Philosophie, oder vielmehr mit dieser
Frage erst entstand Philosophie. Vorher hatten die Menschen im

3 Vgl VE. [wie Anm. 18], 269 ff,
¥ Vgl. Schelling, AA 1. 3, 7 (editorischer Bericht von Annemarie Picper).
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(philosophischen) Naturstande gelebt. Damals war der Mensch noch
einig mit sich selbst und der ihn umgebenden Welt. [...] Es wire [...]
nicht zu begreifen, | wie der Mensch je jenen Zustand vetlassen hitte,
wiiBten wir nicht, daB er einen Geist in sich hat, der, weil sein Element
Freyheit ist, sich selbst frey zu machen strebt, sich den Fesseln der Natur
und ihrer Vorsorge entwinden [...] muBte, um einst als Sieger und
durch eignes Verdienst in jenen Zustand zuriickzukehren, in welchem
er unwissend iiber sich selbst die Kindheit seiner Vernunft verlebte.”*

Nach Schelling ist es also der Philosoph, der die urspriingliche
L Idendtit von Vorstellung und Gegenstand®, das ,,Gleichgewicht des
BewuBtseyns [...], in welchem Subjekt und Objekt innigst vereinigt
sind®, ,,aufhebt”, indem er nach dem Grund dafiir fragt, daf3 {ibethaupt
eine Natur auBer uns, bzw. ,Vorstellungen #ullerer Dinge in uns®
existieren. Die Freiheit aber, mit der der Philosoph sich durch diese
Frage ,,iber den Zusammenhang der Dinge ethebt®, ist eben jenes
Mittel, durch das jener Zwiespalt zwischen Subjekt und Objekt,
zwischen Vorstellung und Gegenstand auch wieder riickgingig gemacht
wird. Der Geist, der sich aus den ,,Fesseln der Natur® entwunden hat,
ist der garantierte Sieger, der ,durch eigenes Verdienst in jenen
Zustand*“ der ,Identitit von Vorstellung und Gegenstand®, in jenen
Zustand des ,,Gleichgewichts des BewuBtseyns” dann auch wieder
,zuriickzukehren® vermag. Die ,,Natur® ist also fiir Schelling eine Art
des Gleichgewichts oder der Identitit von Subjekt und Objekt, der
,Geist eine andere Art eines solchen Gleichgewichtszustands. Zwi-
schen dem philosophischen Naturzustand und dem sich am Ende durch
den Geist verwirklichenden Zustand der Freiheit liegt jener Zustand
,bloBer Spekulation®, der aber eigentlich nur ein Zustand der
_Geisteskrankheit ist, von der wir freilich genesen kénnen. Wir haben
in diesem Schema also drei verschiedene Zustinde, den anfinglichen
der ,,Natur® im Gleichgewicht von Subjekt und Objekt, den zwischen-
zeitlichen Zustand der Geisteskrankheit der Spekulation, und schlieBlich
den Endzustand des wiederhergestellten Gleichgewichts. Allerdings
muB in Erinnerung gerufen werden: Natur und Geist sind letztlich nur
zwei Datbietungsformen des einen Identischen* Der Weg geht also

33 ders., Ideen zu einer Philosophie der Natur. (Einleitung) [wie Anm. 6], XVI f.

3 Ebd., LXIV: , Die Natur soll der sichtbare Geist, der Geist die unsichtbare
Natur seyn.”
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von der naturhaften Identitit iiber den »Widerstreit zur geistigen
‘Identitéit. Die Abfolge demnach: Identitit — Differenz — Identitit. Oder
in den symbolischen Zahlen der Platonischen Prinzipienlehre ausge-,
driickt: 1 -2 — 1,

Insofern das Schellingsche Schema sich als eines begreifen Lifit, in
dem die Abfolge von Identitit, Differenz und neuer Identitit als
Storung, bzw. Wiedetherstellung eines Gleichgewichts gedeutet wird
wird auch verstindlich, daB die Differenz zwischen Natur und Gcis;
angesichts ihrer iberwiegenden Identitit nur als eine Art Zwischenstadi-
um angesehen werden kann. Das Interesse der Konstruktion dieser
Abfolge liegt in der Identitit. Die vernunftgeleitete Aktvitit der
Wiederherstellung der Identitit beseitigt die entstandene Entzweiung
restlos. —

Auch Holdetlin hat in dieser Zeit des Hinausgehens iiber die
Grundsatzphilosophie ein dynamisches Prinzipienschema ausgebaut,
das sich durch die Platonische Prinzipienlehre in ihrer neuplatonischen
Prozessualisierung hatte inspirieren lassen. Und auch er hat den Hinweis
auf den Urheber dieser Gedanken betont, wenn er am Ende seiner
Datlegungen den , heiligen Plato anruft. Ich zitiere die entsprechenden

Passagen in der Vorrede zur “Votletzten Fassung’ des ‘Hyperion’. Dort
heifBt es:

Wir durchlaufen alle eine exzentrische Babn, und es ist kein anderer Weg miglich
von der Kindheit gur Vollendung,

Die seelige Einigkeit, das Seyn, im einzigen Sinne des Worts, ist fiir uns verloren
und wir muften es verlieren, wenn wir es erstreben, erringen sollien. Wir reifien uns
los vom friedlichen Ev au Ilav der Welt, um es herzustellen, durch uns Selbst.
Wir sind gerfallen mit der Natur, und was einst, wie man Glanben kann, Eins
war, widerstreitet sich jest, und Herrschaft und Knechtschaft wechselt auf beiden
Seiten. [...] :
Jenen ewigen Widerstreit spischen unserem Selbst und der Welt g endigen, den
Frieden alles Friedens, der hiber ist, denn alle Vernanfl, den wiedergubringen, uns
mit der Natur 3u vereinigen u Einem unendlichen Ganzgen, das ist das Ziel all’
unseres Strebens [...].
Aber weder unser Wissen noch unser Flandeln gelangt in irgend einer Periode des
Daseyns dahin, wo aller Widerstrest anfhirt, wo Alles Eins ist; die bestimmte Linie
vereiniget sich mit der unbestimmten nur in unendlicher Annéherung,

Wir hitten auch keine Abndung von jenem unendlichen Frieden, von jenem Seyn,
im einzigen Sinne des Worts, wir sirebten gar nicht, die Natur mit uns 7u
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vereinigen, wir dichten und wir handelten nicht, [...] wenn nicht dennoch jene
unendliche Vereinigung, jenes Seyn, im einzigen Sinne des Worls vorbanden wire.
Es ist vorhanden — als Schinheit; es wartet [...] ein neses Reich auf uns, wo die
Schonkeit Konigin ist. (FHA 10, 276 £.)

Die friedliche Einheit des Anfangs ist auch in diesem dynamischen
Schema eine vergangene, ja vetlorene Welt, die sich in die Herrschaft
von Entzweiungen differenziert hat. Das ist der Schellingsche LStinden-
fall im Platonischen Sinne“. Soweit sind Holderlin und Schelling sich
also einig, daB diese Platonische Figur, nach der die Einheit eine
Zweiheit aus sich hervorgehen 1iBt, grundlegend fiir den Anfang ist.
Freilich ist in Holderlins Schema das erste, die Einheit, kein bewuf3tes
Sein, nicht das SelbstbewuBtsein oder seine Identitit. Das erste in
Holdetlins Schema ist vor-bewuBt. Es erhilt den Namen ,,Seyn“ in
jenem ,einzigen Sinn des Worts®, der mit seiner Verwendung fiir
Existenzaussagen einerseits oder fiir Aussagen iiber Substanzen
andererseits nichts zu tun hat. Der ,einzige Sinn“ des Wortes ,,Sein®,
den Holdetlin hervorhebt, besteht nimlich in dem Eins-sein, besteht
darin, ,,Eines zu seyn mit Allem, was lebt“.*® Fiir Holderlin heilt ,,Sein
nicht Objekt-sein, sondern Einig-sein ,,mit Allem, was lebt®, d.h.
lebendig sein. ,,Seyn“ bedeutet also ,,Lebendig-sein“. Bzw. ,,Lebendig-
sein® ist jener emphatische Sinn, den Holderlin fiir seinen Ausdruck
»oeyn®“ in Anspruch nehmen will. Wichtig fiir den Unterschied zu
Schellings AnfangsgroBe, der Identitiit des gottlichen SelbstbewuB3tseins:
Holderlins ,,Seyn® ist kein ,,bewuflt-sein‘.

Aber auch Hélderlins Lésung des Problems der gegenwirtigen
Entzweiung sieht anders aus als diejenige Schellings. Fiir Holdetlin 1406t
sich die Entzweiung zwischen selbstbewuBtem Mensch und Welt nicht
riickgingig machen. Die Uberbriickung der Gegensitze steht nicht in
der Macht der Menschen, weder in der Macht der Metaphysiker, noch in
der Macht der Moralisten, auch nicht in der Macht der Techniker oder
der Kiinstler. Die Entzweiung ist iiberwunden in der ,,Schonheit, die
nicht einfach das Werk des Kiinstlers ist, sondern die — wie der zitierte
Text sagt — ,,vothanden® ist. Sie ist vorhanden gewissermaflen ,,gratis®,
als gnidiges Zuvorkommen, und das ,,Reich”, das auf uns ,,wartet®, ,,in

3 Vgl StAIILL 9;1,10,Z. 13 und I, 11, Z. 1.
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dem die Schonheit Konigin ist*, hitte so auch den leibnizischen Namen
»Reich der Gnade® bekommen kénnen.

Héldetlins ,,Schénheit” hat den Grund ihres ,,vorhanden“-seins (ihre
ratio essendi) also in der Gnade, der Charis, der Grazie. Thre Struktur
(thre ratio cognoscendi) beschreibt Hélderlins Hyperion in seiner Rede
liber die Athener als jenes ,,Ev diadegov eawte®, ,das Eine in sich
selber unterschiedne®, das nur die Griechen als das ,Wesen der
Schénheit” entdecken konnten.*® Dieses ,Eine in sich selber unter-
schiedne® muB also eine Einheit von zwei unterschiedlichen Aspekten
sein. Die unterschiedlichen Aspekte aber diitfen nicht mehr ihrerseits
materialiter unterschieden sein. Wenn das Eine in sich selber*
unterschieden sein soll, dann datf es nicht durch e anderes (ein drittes)
unterschieden, dann muB es durch sei# Anderes unterschieden sein, also
durch sein formales Gegenteil. Das hei3t: das Eine wird unterschieden
hinsichtlich des Eins- oder Einheit-seins auf der einen und des Nicht-
Eins- bzw. Unterschieden-seins auf der anderen Seite. Auf diese Weise
wire das ,,Eine in sich selber unterschiedne® strukturell zu beschreiben
als die Einheit von Einheit und Unterschiedenheit.

Wenn man diese Struktur nach der Notationsart unserer ,,Prinzipien-
zahlen“ berechnen wollte, kénnte man so verfahren: Einheit und
Unterschiedenheit werden durch 1 und 2 dargestellt und ihre Einheit
durch ihre Summierung. Dann erhalten wir: (1 + 2). Und das ,,ist* eben
3. Wir hitten dann im triadischen Schema Hélderlins die Abfolge 1 —2
— (1+2), bzw. 3.

Mit andern Worten: Holderlin 16st das Problem der Entzweiung
nicht durch den Versuch ihrer Aufhebung oder Riickgingigmachung.
Sondern dadurch, daB sie als ein Aspekt des lebendigen Prozesses
verstanden wird, der positiv aufzunehmen, zu ,,integtieren® ist. Bei ihm
wird die Entzweiung aufgehoben nicht nur im Sinne von ,beendet®,
sondern ,,aufgehoben auch im Sinn von ,,aufbewahrt*. Sein triadisches
Schema lautet also nicht, wie das Schellings, 1 —2 — 1 ; sondern: 1 —
2-3.

Das fiihrt Holderlin bei der Ausarbeitung theoretischer Zusammen-
hinge darauf, daf3 seine Klassifikationen prinzipiell dreigliedrig sein
werden. Auf diese Weise ethoht sich natiitlich die Komplexitit der

% StA I, 81; 1, 145, Z. 13 £.
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entsprechenden  Konstellationen. Entsprechend werden Holderlins
Beschreibungen der Invention des Schonen in den sogenannten
Hombusger Aufsitzen zwangsliufig von triadischen und trinitarischen
Strukturen beherrscht, bzw. von Strukturen, die aus Triaden von
Triaden bestehen. Am elementarsten ist natiitlich die Kombination der
,drei Tone®, oder besser: det ,,drei Tonarten®. In ihrer grundlegenden
Reihenfolge reprisentieren sie selber eine Kurzform des Neuplatoni-
schen ,,Dramas® insgesamt: auf die Einfalt des naiven Tons folgt die von
der Entzweiung geprigte hervische Tonart und der idealische Ton stellt die
vermittelnde Vereinigung der anderen beiden Tonarten dar.

Das Herausragende an dieser Art von trinitarischer Konstruktion ist,
das sie nicht reduktionistisch ist. Die Entzweiung wird, wie gesagt,
integriert in den neuen Zusammenhang und nur so entstcht ja
iiberhaupt die Notwendigkeit einer trinitarischen Struktur. Der Zwie-
spalt im menschlichen Geist wird bei Holderlin also nicht monistisch
reduziert, sondern in einen nicht beliebigen, sondern eben trinitarischen
Pluralismus aufgehoben.

Dieses Holderlinsche triadische Schema, das durch die trinitarische
Fassung seines Zielpunkts gekennzeichnet ist (1 — 2 — 3), konnte von
Héldetlins Freund Hegel, der noch als ziemlicher Schellingianer Betn
verlassen hatte, in Frankfurt aufgenommen und in seine Bemiithungen
eingearbeitet werden, sich den Religionsbegriff als den Begriff der
»Ethebung® zum Absoluten zu verdeutlichen. In einem Text, den Hegel
am Ende scines Aufenthalts in Frankfurt geschrieben hat, spricht er
zum erstenmal von dieser Formel des Absoluten. Er findet nimlich:
,ich miite mich ausdriicken, das Leben sei die Vetbindung der
Vetbindung und der Nichtverbindung...“”” Ein dreiviertel Jahr spiter
legt er diese Formel in Jena seinem Freund Schelling vor: ,,Das Absolute
selbst aber ist darum die Identitit der Identitit und der Nichtident-
tit“® Und so sollte am Ende Holdetlins trinitarische Analyse des
Schénheitsbegriffs auf Umwegen das entscheidende logische Grundmo-
dell fiir die Jenaer Identititsphilosophie von Hegel und Schelling liefern.

% Geotg Wilhelm Friedrich Hegel. Theologische Jugendschriften, hrsg. v.
Herman Nohl, Tiibingen 1907, 348.

% Differenz des Fichteschen und Schellingschen Systems der Philosophie’
(1801). In: Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Wetke in zwanzig Binden. Theotie-
Werkausgabe, Bd. 2, Frankfurt/M. 1986, 96.
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Postscriptum:

Die Passagen im Briefwechsel Holdetlins an Schelling vom Juli 1799
die ich oben als besonders individuell auf Schelling bezogene Aussagen,
hervorgehoben habe, finden sich fast wortwortlich in dem neuaufgefun-
denen Brief Holdetlins an Ebel vom 6. Juli 1799 (vgl. in diesem Band

S. 7tf.). Das gibt mir zu denken, und ich hoffe, mich dazu im nichsten
Jahrbuch duBlern zu kénnen.
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,,50 kam ich unter die Deutschen.
Hyperions Weg in die Heimat

Von

Lawrence Ryan

So kommt er ,unter die Deutschen®, der Neugtrieche Hyperion, in die
Fremde eben, als ,,Fremdling” (StA III, 156), wie et ausdriicklich sagt.
Wihrend der Freund Alabanda, ,zertrimmert® und ,verwittert und
offenbar am Ende seiner Tage angelangt, auf eine letzte Reise ,,nach
Osten® hinausfihrt, wendet sich Hypetion, da ihm die Heimat von
Grund auf verleidet ist, ,nach Nordwest, weil es die Gelegenheit so
haben will* (StA III, 152). Und zwar in #hnlicher Verfassung wie der
lebensmiide Alabanda, nimlich in verzweifelter Abschiedsstimmung:
Llebt wohl, Thr Alle! all’ ihr Theuern [...] und ihr lieben Griechen all’,
ihr Leidenden®. Abschied nimmt er von den ,,Liifte[n]®, den ,Lorbeet-
wilder[n]“, den ,,majestitische[n] Gewisser[n], von den ,,Trauerbilder[n]*
der zu Schutt gewordenen ,,Heldenstidte* (StA 1II, 152) der Antike,
auch von Diotima und den Stitten der Liebe. Als ein ,,Bettler (StA II1,
156), der auf einem Tiefpunkt der Desillusionierung angelangt ist,
kommt er nach Deutschland.

Woas erwartet thn nun dort? Offenbar wenig, und er findet noch
weniger. Seine Diagnose ist bekannt: es 148t sich kein Volk denken, das
yzerriBner® (StA III, 153) wire als die Deutschen, ,,diese allberechnen-
den Barbaren® (StA 1II, 154), bei denen man ,keine Menschen® (StA
111, 153) trifft, sondern zerstiickelte Bruchstiicke von Menschen. Mit
der Fragmentierung geht die Einengung auf ,,Zwek* und ,,Nuzen des
,Handwerks* einher, die ,,Tugenden der Deutschen® sind ,,Nothwerk*
(StA 111, 154). Ein ,allgemeiner Geist* (StA 11, 156), der in ,edleren
Naturen® einen ,heiligen Zusammenklang® (StA III, 154) hergestellt
hitte, fehlt bei ihnen. Dieser ist aber nur dort gegeben, wo ,,ein Volk
das Schéne liebt* (StA 11, 156), wo ,,jede reine Seele [...] von Schénem
gern sich nihrt (StA 11, 154). Letzter Orientierungspunkt der Kiritik an
den Deutschen ist deren Verleugnung der Schonheit, jener Wesensei-
genschaft insbesondere der alten Athener, die Hypetion zum Leitbild
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dient, als er sich zur Erneuerung seines Volkes aufgerufen sieht. Im
Zeichen der ,,Eine[n] Schénheit* hitten ,,Menschheit und Natur® sich
»in Eine allumfassende Gottheit* (StA III, 90) zu vereinen, wie es auf
dem Hohepunkt von Hyperions iiberfliegenden Hoffnungen heiBit.
Deutschland ist ihm also zunichst einmal Nicht-Gtiechenland, genauer:
die Negation der griechischen Antike, wo der ,,Moment der Schénheit
[...] kund geworden® und ,in des Geistes mannigfaltigen Gebieten*
(StA III, 82) zum Gesetz geworden wat.

Im Hinblick auf die Gesamtkomposition des Romans geniigt es aber
nicht, es bei dieser schroffen Entgegensetzung bewenden zu lassen.
Warum hat es denn Holderlin éberhaupt fiir nétig befunden, diese
Episode einzufiigen? Doch wohl nicht nur, um zur Darstellung der in
der athenischen Kultur beispiethaft verkérperten Schonheit, in der der
erste Band des Romans gipfelt, eine kontrastierende Folie zu schaffen.
Man greift auch zu kurz, wenn man die im zweitletzten Brief des
Romans enthaltene Kiritik an den Deutschen und auch den abschlieBen-
den Brief aus der ,,fiktionalen Geschlossenheit” des Romans ausgliedert
und die ,,Kontinuitit der Person*! Hyperions nicht mehr gewahrt sicht.
Die sogenannte ‘Scheltrede’ hat sehr wohl im Zusammenhang der
Erzihlfiktion des Romans einen entscheidenden Stellenwert. Sie ist ein
wesentlicher Bestandteil der Romanstruktur, der als wichtiger Schritt, ja
als Wendung in der Entwicklung Hypetions in die Deutung des
Romanschlusses einbezogen werden mul.

Es ist ferner zu bedenken, dal Hyperion in Deutschland sich nicht
nur in den schon angefithrten Invektiven ergeht, sondern auch — im
letzten Brief des Romans — bei der Abreise aus dem ihn so unerbittlich
beleidigenden Land vom ,himmlische[n] Friihling“ (StA III, 157)

! Die Interpretation von Ulrich Gaier, Holdetlin. Eine Einfiihrung, Tibingen
1993, bes. 216-220 (Zitate 216, 218) wird dem kompositionellen Sinn der beiden
letzten Briefe — also der ,Scheltrede’ iiber die Deutschen und der im SchluBibrief
mit den Worten der verstorbenen Diotima aus der Erinnerung wiedergegebenen
,Vision‘ — nicht gerecht. Gaier reiBt beide Briefe aus dem Erzihlzusammenhang
heraus, der durch die Kontinuitit des ,erlebenden® und des erzihlenden Hyperion
gegeben ist. In der ,Scheltrede’ trete im ,Zerbrechen der Fiktionalitit* der
HAutor (Hélderlin) unmittelbar hervor; und die SchluBvision sei als ,,reine
Sprache, Monolog, momentane Anwesenheit des Logos“ jenseits der Subjektivitit

[T

des Hyperion auf unerklirliche Weise ,,nur ,da*.
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aufgehalten wird und sich der ,,seeligen Natur® (StA III, 158) in einer
visioniren Schau hingibt, die, sicht man von der doppelten Schluf-
formel (,,So dacht’ ich. Nichstens mehr. [StA 111, 160]) ab, duBerlich
— allerdings nur #uBerlich — den Roman beendet. Die begeisterte
SchluBrede geht nicht zufillig aus den deutschen Erfahrungen hervor,
so daB der Gedanke nahe liegt, der SchluB} des Romans sei durch die
Erfahrungen in Deutschland mitbedingt. Wenn der letzte Teil des
Romans (das zweite Buch des zweiten Bandes) mit Hyperions
Ankiindigung anfingt, den Leser (bzw. den Briefadressaten) ,,hinab bis
in die tiefste Tiefe [s]einer Laiden, dann aber an die Stelle zu fiihren,
,wo ein neuer Tag uns anglinzt (StA III, 124), so wire schon zu
fragen, ob der neue Tag nicht vielleicht ein deutscher Tag sein konnte.

Warum soll denn dieser deutsch sein? Als Diotima Hyperion zum
Erzieher unsers [scil: des griechischen] Volks ausruft, schwebt ihr
cine vorbereitende Reise nicht nur nach Deutschland, sondern auch
nach Italien und Frankreich vor (StA III, 89). Der engere Bezug auf
Deutschland hingt wohl mit dem Briefpartner Bellarmin zusammen.
Uber ihn erfahren wir wenig, auBler daBl er Deutscher ist. Dal Hyperion
sich aber nur einer , reinen freien Seele, wie die [s]eine ist* (StA III, 69),
anvertrauen mochte, lift auf eine Ahnlichkeit in der Gesinnung
schlieBen, die Hyperion gerade bei seiner Philippika gegen die
Deutschen vorauszusetzen scheint: ,Ich sprach in deinem Nahmen
auch, ich sprach fiir alle, die in diesem Lande sind und leiden, wie ich
dort gelitten™ (StA III, 156). Bellarmin ist es aber auch, der Hyperion
den AnstoB zum Erzihlen gibt und auch dessen Ausrichtung
mitbestimmt, indem er Hyperion bittet, von sich zu erzihlen, und ihn
veranlafBt, sich ,.die vorigen Zeiten [...] in’s Geddchtni3* (StA 111, 10)
zu rufen. Durch sein Erzihlen legt Hyperion gegeniiber dem deutschen
Freund Rechenschaft iiber sich ab. So wite zu vermuten, da3 er die
Verpflichtung verspiirt, eine Briicke der Verstindigung zwischen
Griechenland und Deutschland zu schlagen. Wenn es von den
deutschen ,,Musenjiinglinge[n]“ heiBt, daf} sie ,wie Fremdlinge im
cigenen HauBe* (StA III, 155) leben, so scheint sich ihnen der
,JFremdling* Hyperion, der ,,zu solchem Volke kémmt“ (StA 111, 156),
mit seiner Verurteilung der Deutschen zuzugesellen. Es wird sich
zeigen, daB in der Tat eine Verbindung hergestellt wird zwischen
Griechischem und Deutschem, so dafl Hyperion am Schluf3 nicht nur
die ,,Barbaren® geiBlelt, sondern gleichsam auch und gerade fiir jene
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Il)seg;tschen spricht, die ,,das Schéne liecben und es pflegen (StA III,
Eine solche ,vaterlindische‘ Wendung liBt sich als SchluBpunkt einer
mehrere Stadien durchlaufenden Besinnung auf die Schonheit verste-
hen: jenes das alte Griechenland durchwaltende, im neueren Deutsch-
land schmerzlich vermifite Prinzip der Einigkeit. Ich mochte auf die
philosophische Auseinandersetzung zuriickgreifen, die Hélderlin insbe-
sondere mit Fichte auf der einen Seite, Platon auf der anderen Seite
fiihrte und die im ‘Hyperion® ihren Niederschlag gefunden hat. In den
letzten Jahren ist die Frage nach Holderlins Anteil an der Entstehung
des deutschen Idealismus in den Mittelpunkt insbesondere der phi-
losophisch ausgerichteten Hélderlin-Forschung geriickt: er habe den
chemaligen Stiftsgenossen Schelling und Hegel entscheidende Impulse
geliefert, ja auch dem Lehrer Fichte Anregungen zur Revision von
dessen ‘Wissenschaftslehre’ gegeben? Man kann sich freilich des
Eindrucks nicht erwehren, daB3 manche es offenbar mit dem bekannten
Spruch des amerikanischen Weisheitslehrers Andy Warhol halten
wonach jeder auf seine , fifteen minutes of fame* Anspruch habe, chX;
§ic Hélderlins philosophischen Ruhm dadurch begriinden, daB er etwa
im Jahre 1795 fiir einen kurzen, wenn auch philosophiegeschichtlich
bedeutsamen Augenblick den philosophisch eher versierten Zeitgenos-
sen um ein Schrittchen voraus gewesen sei. Es wire mifilich, wenn der
Eindruck entstiinde, die fliichtigen Skizzen ‘Urtheil und Seyn’ und die in
den ZMschensmfen des Romans dargelegte Lehre von der ,,Liebe als
Vereinigung des ,,Widerstreit[s] der Triebe“ (StA III, 195) stellten
Hélderlins philosophische Hauptleistung dar. Ob er schon in diesen
Schriften eine ,Wende im Denken der Neuzeit® eingeleitet hat, sei
dflhingestellt. Auf jeden Fall hat er aber iiber die hier erreichte Position
hl.naus. weitergedacht. Auf seine reiferen philosophischen Uberlegungen,
wie sie etwa in der Abhandlung ‘Uber die Verfahrungsweise des
p.oénschcn Geistes’ ihren Niederschlag finden, kann ich hier nicht
eingehen; die erste Fortsetzung von Holderlins expliziter Auseinander-

2 .Zu nennen sind insbesondere die intensiven Forschungen von Dieter
Henrich, deren umfassender Ertrag in dem Band vorliegt: Der Grund zum
BewuBitsein. Untersuchungen zu Hélderlins Denken (1794-1795), Stuttgart 1992,

> So Manfred Frank, >Unendliche Anniherung:. Die Anfinge der philosophi-
schen Frithromantik, Frankfurt a.M. 1997, 739.
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setzung mit den genannten philosophischen Positionen ist aber im
Roman ‘Hyperion’ zu finden.

Die Namen Platon und Fichte kénnen fiir die beiden Denkrichtun-
gen stehen, zwischen die Holderlins Denken eingespannt ist. An
mehreren Stellen kniipft Holderlin an die Platonische Vorstellung des
Aufstiegs von der Schonheit der Erscheinung zu der hochsten
Schonheit, dem Bereich der Ideen an. Nach Holderlins Lesart der
Platonischen Philosophie wird die ,,Schonheit in der Utgestalt* (StA I,
149, 152) immer wieder im Bild der Sonne geschen, die — wie es in der
‘Hymne an die Schonheit’ heif}t — als ,,Ko6nigin im Lichtgewand™ (StA I,
153) zur Erde niedersteigt. In einem Brief an Neuffer vom Juli 1793
(Nr. 60, StA VI, 85-88), in dem von seinem ,,griechischen Roman® die
Rede ist, entwirft Holdetlin ein begeistertes Bild von den ,,Goétterstun-
den, in denen er das alte Griechenland heraufbeschwdrt und sich selige
Stunden im ,,Schoose der beseeligenden Natur® oder im ,,Platanenhaine
am Ilissus* ausmalt, wo et

unter Schiilern Platons hingelagers, dem Fluge des Herrlichen nachsab, wie er die
duntkeln Fernen der Urwelt durchstreift, oder schwindelnd ibm folgte in die Tiefe der
Tiefen, in die entlegensten Enden des Geisterlands, wo die Seele der Welt ihr Leben
versendet in die tausend Pulse der Natur, wobin die ausgestromten Krifte
zuriikkebren nach ibrem unermefSlichen Kreislauf |[... J. (StA VI, 806)

Hier sind die Gedankenfliige des Philosophen und ein fast pantheistisch
gedachtes Mitschwingen im Kreislanf der Natur eine Verbindung
cingegangen, die eine eigene Entwicklung der Platonischen Ideenlehre
darstellt. Auch der fiir GroBes ausersehene Hyperion soll nach den
Worten scines ersten Lehrers Adamas die Bahn der Sonne (mit der ja
schon der Name Hyperion eine innige Verwandtschaft trigt) gleichsam
zum Vorbild nehmen:

Sei, wie dieser! rief mir Adamas 2, ergriff mich bei der Fland und bielt sie dem
Gott entgegen, und mir war, als trigen uns die Morgenwinde mit sich fort, und
Briichten uns in’s Geleite des beiligen Wesens, das nun binanfstieg auf den Gipfel des
Himmels, freundlich und groff, und wunderbar mit seiner Kraft und seinem Geist
die Welt und uns erfiillte. (StA 111, 16)

Hyperion soll demnach nicht nur im Geleit der Sonne aufsteigen,
sondern gleich dieser auch ,,mit seiner Kraft und seinem Geist die Welt
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und uns® etfiillen. Auch in dem Gedicht ‘Diotima’ — um nur ein Beispiel
zu nennen — wird die Titigkeit des zum Dichten Entschlossenen durch
den Gang der in der Hohe wandelnden und herableuchtenden Sonne
begtiir.ldet: wie der Sonnengott ,,dort in lichter Hohe geht” und ,klar
und"st;lll herunterschaut®, so soll er ,,aus Gétterhohen, / Neu gcwei,l’u in
zfll;zlx:‘ ‘rczngGi:ﬂ;,z g).Froh zu singen und zu sehen, / Nun zu Sterblichen

.AIs Folge des Aufenthalts in Jena und insbesondere der Begegnun

mit der.vo'n Fichte vorgenommenen Riickfiihrung der Philosophie au%
einen einzigen Grundsatz, die Einheit des BewuBtseins, wurde Hol-
derlin veranlafit, seine ‘platonische’, metaphysisch-ontologische Vor-
stellung der Schonheit zu revidieren. Erste Bedenken hatte er schon vor
der Begegnung mit Fichte in einem Brief an Hegel geduBlert (Nr. 94

26.1.1795, StA VI, 154-156), wo er Fichte im Verdacht eines an Spinoz;
gemahnenden Dogmatismus hat: dessen absolutes Ich enthalte alles, es
geb.e also fiir ein solches Ich kein BewuBtsein, da BewuBtscin ’cin
Ol.)']ekt. voraussetze. Hier zeichnet sich schon der Einwand ab, der
spater im Entwurf ‘Urtheil und Seyn’ (StA IV, 216 £) ausgefiihrt W,UtdC:
Sein - »Seyn schlechthin® — driickt eine absolute Vereinigung aus, an
der keine Teilung vorgenommen werden kann, ohne deren Weser; zu
Verle'tzen; mithin wire dieses Sein von der ,,Identitit* zu unterscheiden

da die Identitit — etwa von Subjekt und Objekt im SelbstbewuBtsein —’
nur als Zusammenfallen von vother Getrenntem denkbar ist, also eine

vorangegangene Teilung voraussetzt. Das heiit: ein absolutes Ich ist

nicht dchbar, da das Absolute — das Sein schlechthin — das Selbst-

be_wuBtscm ausschlie3t, wihrend das Ich sich eben durch SelbstbewuBt-

sein konstituiert.

Abcr.schon im zitierten Brief an Hegel macht Héldetlin deutlich
daB3 er 31c.h manche Gedankengiinge Fichtes zu eigen macht. Ohnehin’
b.eruht seine Kritik weitgehend auf einem MiBverstindnis — oder auf
einer unvollstindigen Kenntnis — der noch im Entstehen begriffenen
Fichteschen Lehre, der er in manchem recht nahe stand. Im Brief an
Hegel spricht er von der »Wechselbestimmung des Ich und Nicht-Ich*
sowle von der Idee des ,,Strebens®, die er »gewis merkwiirdig® findet.
Bf:ldc Bestimmungen hingen miteinander zusammen. Wenn nach
Fl.chtc das Ich sich selbst setzt, setzt es sich als bestimmt durch das
Nlc.ht-I.ch; das heiBt, das dem Ich eigene Prinzip der Selbstreflexion ist
als in sich zuriickgehende Titigkeit einerseits ,,zentripetal®, insofern es
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,dasjenige ist, worauf reflektiert wird; andererseits ist es zugleich
,zentrifugal, und zwar zentrifugal in die Unendlichkeit hinaus®*
Dadurch ist das Prinzip des gehemmten Strebens — eben der
Wechselwitkung — gesetzt, da das Ich sich in einem Prozef der

unendlichen Anniherung an die nur denkbare Totalitit seiner selbst

befindet.
Bei der Beatbeitung des ‘Hyperion’-Stoffes nimmt Héldetlin solche

Gedankenginge auf. Das zeigt sich in einer bemerkenswerten, vielleicht
nicht ganz zu Ende gedachten Vermischung der Standpunkte gerade bei
der Wiedergabe der in Platons Dialog ‘Symposion’ von der Priesterin
Diotima entwickelten Liebesvorstellung, wonach der Eros als Streben
der Diirftigkeit (‘penia’) nach der Fiille (‘poros’) verstanden wird. Im
Gegenzug heifit es aber nun, daB auch da, ,,wo uns die schonen Formen
der Natur / Die Gegenwart des Géttlichen verkiinden®, eigentlich wir
,mit unsrem Geiste nur die Welt beseelen* (StA 1I1, 193). Wenn also
die Liebe (zum Géttlichen) sich arm vorkommt und zum Reichtum des
Géttlichen strebt, so ,,vergiBt“ sie, daB ,,nur von ihr die Dimmerung
entspringt, / Die heilig ihr und hold entgegenkémmt® (StA III, 196):
auch die im platonischen Bild dargestellte Schonheit wird auf den

* Johann Gottlieb Fichte, Grundlage der gesamten Wissenschaftslehre. In:
Simmtliche Werke, hrsg. v. LH. Fichte, Bd. 1.1, Betlin 1845, 273 f. Von diesem
Fichteschen Gegensatz des Zentripetalen und des Zentrifugalen liele sich eine
Briicke schlagen zu Holderlins Vorstellung der Exzentrizitit. Allerdings mit dem
bezeichnenden Unterschied, daf8 beide Begriffe in einem gewissen Sinne in ihr
Gegenteil verkehrt sind. Dieser Unterschied erklirt sich aber konsequent aus dem
jeweiligen Ausgangspunkt. Da Fichte von dem sich selbst setzenden Ich ausgeht,
das er als in sich zuriickgehende Titigkeit versteht, witd die reflektierende, in sich
zuriickgehende Richtung ,zentripetal® und die Gegenrichtung, die Ausgerichtetheit
auf ein unendliches Ziel zentrifugal‘ genannt (wobei allerdings die Rede von den
beiden Richtungen nicht dariiber hinwegtiuschen soll, daB sie ,,nach der duflersten
Strenge genommen® im Ich zusammenfallen, da ,,das Bild des Ich ein [...] sich
durch sich selbst konstituierender Punkt ist* [I, 273]). Demgegeniiber ist bei
Héldetlin von einer ,exzentrischen Bahn‘ die Rede, also weniger von der
transzendentalen Definition als von der Lebensform des Ich: dieses konstituiert
sich ,zentrifugal im Abfall vom ,friedlichen er kai pan der Welt, um es
herzustellen, durch [sich] Selbst* (die damit gegebenen ,,Verirrungen™ [StA III,
236] fithren auf eine ,exzentrische” Bahn), erfihrt aber immer wieder eine
Zurechtweisung® (StA 1II, 163), die es ,zentripetal® auf das Sein zuriicklenkt

(etwa in der Offenbarung der Schénheit oder der Alleinheit der Natur).
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(Fichtesch gedachten) SelbstkonstituierungsprozeB des menschlichen
Geistes zuriickgefiithrt und somit vom reflexionsphilosophischen Ansatz
liberformt.

In der Vorrede zur vorletzten Fassung (StA III, 235-237) wird diese
an Fichte angelehnte Vorstellung wieder revidiert. Die Wechselbestim-
mung des Menschseins (hier als Wechsel zwischen ,,Herrschaft und
Knechtschaft®, zwischen Freiheit und Notwendigkeit, Aus-sich-heraus-
Gehen und In-sich-Zuriickgehen gefaBt) wird nun verstanden als
Zustand des Zerfallenseins mit der Natur, also als Verlust der
u.rspriinglich gegebenen ,,seelige[n] Einigkeit“ des ,,Seyn[s], im einzigen
Sinne des Worts® (236). Nun heilt es aber, dal die Wiedergewinnung
jener Einigkeit nicht vom Menschen erstrebt werden kann: weder in
seiner theoretischen Titigkeit (Wissen) noch im Praktischen (Handeln)
kommt er tber den in jhm angelegten Widerstreit hinaus. Jene
unendliche Vereinigung, so der neue Ansatz, ist jedoch ,,vorhanden®,
und zwar in der unvermittelten Gegenwart der Schonheit. Die
Schénheit ist also nicht nur das Ideal des Strebens, sondern eine
bewuBtseinsunabhingige, ‘gottliche’ Prisenz, die unvermittelte Gegen-
wart jenes an sich verlorenen ,,Seyn[s], im einzigen Sinne des Worts®,
das sich der Mensch sonst nur als das unendlich ferne Ziel vorstellt, sich
»mit der Natur zu vereinigen zu Einem unendlichen Ganzen® (236).

Wenn das BewuBtsein nicht in seiner Selbstmichtigkeit definiert
wird, sondern im Hinblick auf das Sein, von dem es in der Selbst-
konstituierung abfillt, so ist das Sein, das sich in der Schénheit
manifestiert, Grund und Voraussetzung des BewuBtseins. Es ist also nur
kf)nsequent, daB die Vorrede zur votletzten Fassung des ‘Hypetion’ in
ein erneutes Bekenntnis zu Platon auskiuft, zu einem Platon, den
Hélderlin nach dem Durchgang durch die Reflexionsphilosophie des
Idealismus neu in seine Rechte einsetzen will: ,,Ich glaube, wir werden
am Ende alle sagen: heiliger Plato, vergieb! man hat schwer an dir
gesiindigt.“ (237)

Insofern nun das in der Schonheit sich offenbarende Sein den
transzendenten Grund des BewuBtseins bildet, schligt die bewuBtseins-
begriindende Reflexion in eine Art Mythos um, der als seinssetzendes,
die menschlichen Geschicke bestimmendes Ereignis sich dem Reflexi-
onsprozel3 entzieht. Der Riickgriff auf einen transzendenten Grund des
BewuBtseins kommt einer Rehabilitierung — oder einer Neugriindung —
des Mythos gleich, die auf die Endfassung des ‘Hyperion’-Romans
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ausstrahlt. Dieser Gegensatz zwischen den Prinzipien der ,mythischen
Schénheit und der BewuBtseinsphilosophie, der den Roman weitgehend
triigt, wird allerdings einer Entwicklung unterzogen. Deren Tendenz —
die Entwicklung vom Griechischen zum Hesperisch-Deutschen — gilt es

nun aufzuzeigen.
An Hyperions Erfahrung und Darstellung der Natur 148t sich diese

Entwicklung aufzeigen. Als Ausgangspunkt moge cine Stelle aus dem
ersten Buch des ersten Bandes (StA III, 20-22)° dienen, wo der von
jugendlichen Hoffnungen getragene Hyperion ,,in die Welt* will.

Er geht nach Smyrna, wo er im Laufe seiner Wanderungen auf den
Berg Tmolus steigt. Er steigt von einer ,,freundlichen Hiitte“, die ,,am
FuBe des Bergs* liegt, auf die ,,Hohe des Gebitgs hinauf:

Daurch tansend bliihende Gebiische wuchs mein Pfad nun anfwirts. [...] Ich war
des Morgens ansgegangen. Um Mittag war ich anf der Flohe des Gebirgs. Ich stand,
sab friblich vor mich hin, genoff der reineren Liifie des Himmels. Es waren seelige

Stunden. (StA 111, 21)

Die Erklimmung der Hohe bringt nun einen Perspektivenwechsel mit
sich, die Erreichung eines Standpunkts, wo das Land offen liegt vor
dem Betrachter, der an dem von der Sonne ausgelosten Farbenspiel
mitschauend teilhat: ,Wie ein Meer, lag das Land, wovon ich
heraufkam, vor mir da, jugendlich, voll lebendiger Freude; es war ein
himmlisch unendlich Farbenspiel, womit der Frithling mein Herz
begriiBite.” Genau genommen steht er auf einer Hohe, wo er noch nicht
(gottlich) die Erde tiberstiegen hat, wo er aber dem Ursprung der
gestaltenden Naturkrifte nahe ist, diese allerdings nicht als fremde
Macht, sondern in friedlicher Eintracht erlebt und wo der befreite Blick

sich in die Ferne ausbreitet:

5 Zur Deutung dieser Stelle wie zu Holdeslins Landschaftsdarstellung
allgemein verweise ich auf folgende Arbeiten: Jiirgen Soring, Zur Poetologie von
Naturerfahrung in Holderlins ‘Hyperion’. In: Jahrbuch des Freien Deutschen
Hochstifts 56, 1994, 82-107; Manfred Engel, Der Roman der Goethezeit, Band 1:
Anfinge in Klassik und Frithromantik, Stuttgart 1993, 372-378 (Landschaften im
‘Hyperion’); Ute Guzzoni, ,,Ich liebe dif3 Griechenland iiberall. Es trigt die Farbe
meines Herzens.” Einige Bemerkungen zu Himmel und Natur im ‘Hyperion’. In:
‘Hyperion’ — Terra incognita. Expeditionen in Hélderlins Roman, hrsg. von

Hansjorg Bay, Opladen 1998, 116-134.
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Zur Linken stiirzt’ und janchte, wie ein Riese, der Strom in die Wilder hinab,
vom Marniorfelsen, der diber mir hieng, wo der Adler spielte mit seinen Jungen, wo

die Schneegipfel hinauf in den blanen Aether glingten; [...] (StA 111, 21)

Von dem Kcriftespiel der Elemente scheint er unberiihtt zu sein: ,,rechts
wilzten Wetterwolken sich her iiber den Wildern des Sipylus; ich fiihlte
nicht den Sturm, der sie trug, ich fiihlte nur ein Liiftchen in den Loken®;
Donner und Blitzschlag sind ihm nicht gegenwirtig Elementares,
sondern Zeichen einer Gottheit, die durch Raum und Zeit nicht
begrenzt ist und an deren Zeitlosigkeit er teilhat: ,ihren Donner hért’
ich, wie man die Stimme der Zukunft hort, und ihre Flammen sah ich,
wie das ferne Licht der geahneten Gottheit. Die Phantasie des
Betrachters, von der Schénheit befliigelt, schweift ungebunden umher:
»Wie die Zephyre, irrte mein Geist von Schénheit zu Schénheit seelig
umher®. So kommt er ,nach Smyrna zuriik, wie ein Trunkener vom
Gastmahl: nicht aber in der mit ekstatischem Selbstverlust einherge-
henden Begeisterung, wie sie etwa der aus spiterer, eremitenhafter
Perspektive berichtende Hyperion in den Anfangsbriefen des Romans
erlebt, sondern in wacher Verbundenheit mit der von oben strahlenden
und beseelenden Sonnengottheit, die im irdischen Bereich zu sich selbst
kommt und sich somit auch als Bild des Geistes erweist, der sich im
andern wiedetfindet:

wie z'ﬁe Sonne des Himmels sich wiederfand im tausendfachen Wechsel des Lichts,
dz.l.f ihr die Erde gurdickgab, so erkannte mein Geist sich in der Fiille des Lebens,
die thn umfieng, von allen Seiten ihn #berfiel. (StA 111, 21)

Die Seins- und Wirkungsweise der Sonne wird gleichsam dem
Betrachter zu eigen. So dringt es ihn, den ganzen Reichtum seiner
neugewonnenen Seelenfiille auf die Menschen zu tibertragen:

Mein :Herz war des Woblgefilligen su voll, um nicht von seinem Uberflusse der
Sterblichkeit zu leihen. Ich hatte zu gliiklich in mich die Schinbeit der Natur
erbentet, um nicht die Liiken des Menschenlebens damit auszufiillen. (StA 111, 21)

Fast als Bote des Sonnenlichts will er die Menschenwelt erleuchten; nur

ist er von der Helle des Lichts noch so verblendet, daB3 er nur mit Licht
auszufiillende Liicken und nicht die Widerstindigkeit einer im Trotz
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gegen die freundliche Einwirkung der Natur verharrenden Welt erkennt.
Die ,bessergezognen Leute lachen nur, ,,wenn von Geistesschonheit
die Rede“ ist. So scheitert der von der immerwihrenden griechischen
Natur angeregte Begeisterungsflug, der — nicht mehr zeitgemilB — die
aligriechische Einheit von Natur und Kultur in die Gegenwart hin-
iiberretten will, an den modernen Vethiltnissen — die ihrer Tendenz
nach eben deutsche Verhiltnisse sind.

Diese Episode aus dem ersten Buch des ersten Bandes, die der
Begegnung mit Diotima und der in ihrem Wesen angelegten, noch
gesteigerten Schonheit der alten Athener vorausliegt, gehort in das
Stadium von Hyperions Entwicklung, in dem die immer wieder
aufflammende Begeisterungsfihigkeit eben mangels Verwurzelung in
der Gegenwart der Schonheit stindig in sich zusammenfillt die
Unendlichkeit in der Brust des Menschen etlischt wie der am Fels des
Schicksals brechende Schaum, und ,mit ihm unsre Gétter und ihr
Himmel“ (StA III, 41), so daB die Begeisterung in Verzweiflung
umschligt:

Sonst lag oft, wie das ewigleere Faf§ der Danaiden, vor meinem Sinne diff
Jabrbundert, und mit verschwenderischer Liebe gof§ meine Seele sich anus, die Liiken
anszufiillen; nun sab ich keine Liike mebr [...]. (StA 111, 42)

Im zweiten Buch gewinnt die Begeisterung eine neue Qualitit, da sie
sich an der Gegenwart der Schonheit entfaltet: die fliichtige Erfahrung
der sich verfliichtigenden Subjektivitit wird in einem objektiven Grund
verankert. Zwar sind Parallelen zwischen der erstgenannten Episode
und dem Besuch in Athen (StA III, 76-90) nicht zu verkennen: wie sich
dort die Sonne des Himmels im tausendfachen Wechsel des Lichts
wiederfindet, so etkennt sich der athenische Geist in der Fiille des
Lebens, die ihn umfingt; auch hier bricht Hyperion gleichsam im
,Geleite des heiligen Wesens“ (StA III, 16) auf: ,,Man braucht die ewige
Sonne und das Leben der unsterblichen Erde zu solcher Wallfahrt®,
nimlich zur imaginativen Versetzung in den mythischen Ursprung, bei
dem die Beteiligten in sich ein ,Leben® verspiiren ,,wie das Leben einer
neugebornen Insel des Oceans, worauf der erste Frithling beginnt® (StA
I11, 77). Hier geht es aber nicht mehr um die fliichtige Begeisterung der
,Kinder des Augenbliks (StA III, 46), sondern um die imaginative
Versetzung in den mythischen Utsprung (,,im Anfang war der Mensch
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und seine Gétter Eins“ [StA 111, 79]), dem der athenische Mensch bei
aller Differenzierung der sich in ihm ausprigenden Schénheit nahe
bleibt. So griindet sich die Philosophie nicht auf die Reflexion, auf die
Selbstkonstituierung des BewuBtseins, sondern ist von den Auswitkun-
gen des einmal vergegenwirtigten Moments der Schénheit umfangen
und getragen. Das von Heraklit verkiindete Prinzip ,,Ev Siagegov
gavt“ — ,,das Eine in sich selber unterschiedne* (StA II1, 81) — ist als
Proze3 der Selbstentfaltung des bei sich selbst bleibenden Einen zu
verstehen, das zu keiner Zeit in Widerspruch zu sich selbst tritt. Damit
ist ein unvordenkliches ‘Mystetium’ (,,ich spreche Mysterien, aber sie
sind“ [StA III, 79]) nunmehr ,kund geworden unter den Menschen*
(StA III, 82). Oder anders gesagt: die Schénheit der Natur ist zur
»Geistesschonheit (StA III, 80, 83) geworden, ohne daB die
urspriingliche ,,Harmonie der mangellosen Schonheit (StA III, 81)
vetloren geht — im Gegensatz zum Schicksal der Menschen der neueren
Zeit, die von jener ,seelige[n] Einigkeit abfallen, sobald sie sie
werstreben, erringen (StA III, 236) wollen. Fiir die modernen
Menschen — die Kinder des Augenblicks — ist die ,,Allmacht der un-
getheilten Begeisterung™ (StA III, 14) an den Augenblick gebunden und
wird schon von einem Moment des Besinnens aufgehoben. So wie dem
Athener bei seinem ganzen Tun die sein Geschift beseelende ,,Sonne
des Schonen® (StA III, 83) scheint, soll Hypetion in seiner Begeisterung
und in der Erfillung seines auf die Umwandlung seines Volkes aus-
gerichteten Erziehungsauftrags als ,Lichtstral® herab, soll er ,etleuch-
ten, wie Apoll“ (StA III, 88).

Der erste Band des Romans gipfelt in der Ankiindigung Hyperions,
die in Athen einmal verwirklichte Schénheit neu ins Leben rufen zu
wollen: ,,Es wird nur Eine Schonheit seyn; und Menschheit und Natur
wird sich vereinen in Eine allumfassende Gottheit* (StA III, 90). Dieser
Erneuerungsversuch schligt aber fehl, da es sich als aussichtslos erweist,
in einem ,,wilde[n] Kampf™, in dem die Freiheitskimpfer ,,erobern* und
»vergessen, wofiir®, und sich aufs Pliindern und Morden verlegen, die
,»heilige Theokratie des Schonen® (StA 111, 96) zu verwitklichen: ,,In der
That! es war ein aulerordentlich Project, durch eine Riuberbande mein
Elysium zu pflanzen (StA III, 117). Dadurch ist auch Alabandas
Existenzberechtigung in Frage gestellt. Dessen ureigenes ‘Mysterium’
(»jeder hat seine Mysterien) ist nimlich nicht die (antike) Schonheit,
sondern die (moderne) Freiheit: ,,Ich glaube, daB wir durch uns selber
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sind, und nur aus freier Lust so innig mit dem All verbunden®; ,,weil ich
frei im hochsten Sinne, weil ich anfangslos mich fiihle™ (StA II1, 141).
Nachdem die Einseitigkeit dieses Prinzips deutlich geworden ist (als
Mittel zur Realisierung der Schénheit hebt sich das politische Handeln
auf), opfert sich Alabanda freiwillig. Auch Diotima stirbt, nachdem sie,
von dem ,Feuer des Geistes ,,verzehrt* (StA III, 144), das durch die
Einwirkung Hyperions auf den Frieden der natiirlichen Harmonie
iibergegriffen hat, nur noch als ,,Fremdlingin unter den Knospen des
Mais“ (StA III, 145) geht und dahinwelkt. Im Zusammenhang des
Romans gesehen, gehen beide Gestalten in ihrer jeweiligen Einseitigkeit
gleichsam in der weiteren Entwicklung Hyperions auf, die in die
angekiindigte Versshnung der Dissonanzen einmiindet. Zuniichst aber
— unter dem unmittelbaren Eindruck des Verlusts, also auf dem
Tiefpunkt der Niedergeschlagenheit und ,von groflem Schmerz
getrieben® (StA II1, 156) ~ kommt Hyperion unter die Deutschen.
Womit wir wieder am Ausgangspunkt angelangt sind. So konnen wit
erncut die Frage stellen, wie sich Hyperions Erfahrungen mit
Deutschland in den Zusammenhang des Romans einfiigen. Daf3 er bei
den Deutschen den Mangel an Sinn fiir Schénheit beklagt, wurde schon
gesagt. Aber auch die nérdlichen deutschen Breitengrade kennen die
regelmiBige Wiedetkehr des Friihjahrs, und in Deutschland gerit
Hypetion in den unwiderstehlichen Sog des schonen Friihlings (StA III,
157-160). Nur fragt sich, ob nun, da er in tiefes Leid versunken ist, seine
Erfahrung der Natur in Deutschland anders ist als in Griechenland.
Schon die Wendung: ,,So gab ich mehr und mehr der seeligen Natur
mich hin und fast zu endlos* (StA III, 158), liBt aufhorchen. Hatte er
sich frither in der Natur mitschwingen lassen, sich ,in der Fiille des
Lebens* wiedererkannt, die seinen Geist ,,umfieng, von allen Seiten ihn
tiberfiel (StA 111, 21), so steht Hyperion nun als einsamer Trauernder,
auf sich selbst Zuriickgeworfener, eben als Fremder der Natur
gegeniiber. Der Satz ,,So gab ich mehr und mehr der seeligen Natur
mich hin, und fast zu endlos® setzt die Erkenntnis voraus, daB er als
Einzelner der Natur gegeniibersteht, in die er nur unter Aufgabe seiner
menschlichen Erfahrungen, des im menschlichen Leben Gelernten und
Gewordenen eingehen konnte: er wire ,gerne doch zum Kinde
geworden, um ihr niher zu seyn®, er wire ,,wie der reine Lichtstral®
geworden, ,um ihr niher zu seyn“, um ,einen Augenblik in ihrem
Frieden, ihrer Schone [s]ich zu fiihlen“ (StA III, 158). ,,Ausgetriumt®
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hat er »von Menschendingen den Traum* (StA III, 159), nur mit der
Sonne und den Liiften, die ihm ,,den Kummer aus dem Busen* (StA III
157) treiben, méchte er jetzt leben; er méchte gleichsam neu anfangen’
um die verlorene Innigkeit wiederherzustellen. Dies ist ihm abcr’
Yerwchrt, da seine ganzen menschlichen Erfahrungen sowie die Er-
innerungen an die einst stolzen ,,Entwiirfe der Jugend und die toten
' T,I.leben“ (StA II1, 158) ihm die Einigkeit mit der Natur versperren, die
ihm nur unter Ausschluf dieser Erinnerungen méglich wire. Die friiher
fraglos gegebene Verwandtschaft mit dem Werden und Witken der
Natur (genauer: der Sonne: ,,Sei, wie dieser! [StA III, 16]) ist Hyperion
nunmehr fern geriickt, ist ihm in Deutschland, wo ,,belaidigt witd die
gottliche Natur (StA III, 156), gleichsam ausgetrieben worden.
Insofern er der Natur in neuer Fremdheit gegeniibersteht, ist er aber
gerade deswegen in der Lage, sie als Ganzes zu erfassen.

Diese verinderte Einstellung hat sich in einzelnen Episoden schon
gezeigt. Wie schon so oft steigt Hyperion ,,auf den Gipfel des Gebirgs*
— und zwar ,oft des Morgens”, wie es heillt, wobei schon die
Wiederholung des Vorgangs diesem die Einmaligkeit, die erhebende
Transzendenz des begnadeten Augenblicks nimmt. Und in der Tat:
Hyperion steigt nicht mehr in freudigem Aufbruch herauf, sondern ,;wie
die Kranken zum Heilquell (StA III, 157):

wenn ich oft des Morgens, wie die Kranken gum Heilguell, auf den Gipfel des
Gebirgs stieg, durch die schlafenden Blumen, aber vom siifien Schlummer gesittiges,
neben mir die licben Vigel ans dem Busche flogen, im Zwielicht tanmelnd und
begierig nach dem Tag, und die regere Luft nun schon die Gebete der Thiler, die
Stimmen der Heerde und die Tone der Morgengloken heraufirug, und jegt das hobe
Licht, das gottlichheitre den gewobnten Pfad daberkam, die Erde beganbernd mit
unsterblichem Leben, daff ihr Her erwarmt’ und all’ ibre Kinder wieder sich
Siiblten — (StA 111, 157)

Das Licht verbreitet also Seligkeit und Erfiillung, nur erstreckt sich
seine begliickende Einwitkung offenbar auf den ,kranken® Betrachter
nicht. Hier bricht der Satz mit einem Gedankenstrich ab, um neu
anzusetzen: das Anakoluth signalisiert genau den Bruch. Um es
vielleicht zugespitzt auszudriicken, wire der die beiden Satzhilften
trennende und vetbindende Gedankenstrich der Wendepunkt des
Romans:
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0 wie der Mond, der noch am Himmel blieb, die Lust des Tags u theilen, so stand
jch Einsamer dann anch iiber den Ebnen und weinte Licbesthrinen 3u den Ufern
binab und den glinzenden Gewdssern und konnte lange das Auge nicht wenden.

(StA TII, 157 £)

Nicht wie die Sonne, wie der Mond: ,,Wie der Mond* — ,,ich Einsamer®.
Was besagt nun der Vergleich mit dem Mond? Der Mond strahlt ja ein
reflektiertes, ein nicht wirmendes, nicht teilnehmendes Licht aus. Wie
der Mond, ,,der noch am Himmel blieb, die Lust des Tags zu theilen®,
so sehnt sich der Betrachter nach Teilnahme an dem Lichtschein, der
achtlos an ihm voriibergeht: er ist einsam; trotzdem kann er, wenn er
auf die Ufer und die ,glinzenden Gewisser® (StA 111, 158) hinabschaut,
in seiner Gebanntheit das Auge von dem nicht abwenden, woran et
eben nicht teilhat, dem er aber in neuer Weise verbunden ist: er weint
,Liebesthrinen® (StA III, 157).

So ,,des Morgens®. Und ,,des Abends“ (StA III, 158)? (Auch hier
handelt es sich um eine wiederholte, keine einmalige Erfahrung mehr.)

[D]es Abends, wenn ich fern ins Thal hinein gerieth, zur Wiege des Quells, wo
rings die dunkeln Eichhobn [in Deutschland alsol] mich umrauschten, mich, wie
einen Heiligsterbenden, in ihren Frieden die Natur begrub [.-.] (StA 1II, 158)

Nicht geht er also in die Stille eines umfassenden, alle Gegensitze
iibersteigenden Friedens ein, sondern wie ein Heiligsterbender in den
Tod:

[...] wenn nun die Erd’ ein Schatte war, und unsichtbares Leben durch die Ziweige
siuselte, durch die Gipfel, und iiber den Gifeln still die Abendwolke stand, ein
glinzend Gebirg, wovon herab zu mir des Himmels Stralen, wie die Wasserbiche
flossen, um den durstigen Wanderer 3u trinken — (StA III, 158)

Hier wird ein bisher ungewohntes Bild verwendet. Nicht der helle
Schein des Sonnenlichts herrscht, sondern ein dunkles, sich im Schatten
abspielendes Leben, das beleuchtet wird durch den blassen, von dem
,glinzend Gebirg™ der Abendwolke noch gerade aufgefangenen Schein
der untergehenden Sonne. Dieser regt nicht zum begeisterten Mitwirken
an, sondern trinkt allenfalls den ,,durstigen Wanderer®.
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Brennpunkt der neuen Etlebnisweise ist das im Bild des Mondes
geschene einsame Ich® Das Bild des Mondes kommt ofter in
Zusammenhingen vor, die die Assoziation mit dem ,einsamen Ich
verstirken. Auffillig ist, da3 das Mondlicht gerade mit dem der Natur
entfremdeten Freund Alabanda, der sich zu dem unsterblichen Prinzip
der Freiheit bekennt, assoziiert wird: bei der ersten Begegnung
Hyperions mit ihm ist der Mond ,,eben aufgegangen iiber den finstern
Biaumen®, so dal3 das Mondlicht ,,jhm [Alabanda] hell in’s Gesicht (StA
I1I, 25) schien; beim spiteren Wiedersehen sitzt er ,,in einer mondhellen
Eke am Fenster* (StA III, 106); auch seine Verbiindeten, die Mitglieder
des Bundes der Nemesis, erscheinen ,,im Mondlicht* (StA III, 32). Die
spiter hervortretende Assoziierung Hyperions mit dem Bilde des
Mondes deutet auf das Leiden der Abgetrenntheit, dann auch auf die
Selbstindigkeit des Subjekts, den Gegenpol zu der von der Sonne
ausgehenden Schénheit hin . :

. Hyperion wird nun eine letzte, umfassende Vision der Natur
eingegeben, die von der wie aus dem Jenseits kommenden Stimme der
toten Diotima inspiriert wird und Trauer und Freude vereint, indem sie
den Tod in die Ganzheit des Lebens aufnimmt: wenn er, der toten
Diotima gedenkend, zugleich schauernd und selig, ,,in die kalte Nacht
der Menschen® zuriickblickt, weint er ,,vor Freuden®. Es ,entschlum-
n.lert“ sein Denken, und die Worte, die er spricht, sind ihm fliichtig
eingegeben, sind ,,wie des Feuers Rauschen, wenn es auffliegt und die
Asche hinter sich liBt“. Es dringt sich ihm der Wunsch auf, zu der
»Wurzel” der Natur wiederzukehren und mit dem ,,Baum des Lebens*
(StA 1II, 159) wieder zu griinen. Thm schwebt das Aufgehen im ewigen

) 6.chn auch Diotima einmal im Bilde des Mondes gesehen wird, dann zeigt
sie sich eben nicht in ihrer urspriinglichen Naturhaftigkeit und Unbediirftigkeit,
sondern in einer Anwandlung von Wehmut, die durch den Anblick der Triimmer
von Athen ausgel6st wird: wenn Diotima einen ,hertlichen Kampf* besteht und
sich auch angesichts des ,heiligen Chaos von Athen zur stillen Betrachtung der
athenischen Schonheit durchringt, erhebt sich damit ,,wie der Mond aus zartem
Gewolke [..] ihr Geist aus schénem Leiden empor*: ,,das himmlische Midchen
stand in seiner Wehmuth da, wie die Blume, die in der Nacht am lieblichsten
duftet (StA III, 86). Hier zeichnet sich schon der Gegensatz zwischen der
urspriinglichen himmlischen Ruhe Diotimas und dem ,Feuer* des Geistes ab, von
dem sie schlieBlich ,verzehrt wird. k
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Kreislauf von Leben und Tod vor, die nun auch den Menschen
umschlieBen soll: ,,Es fallen die Menschen, wie faule Friichte von dit, o
1aB sie untergehn, so kehren sie zu deiner Wurzel wieder* (StA III, 159).
Ging es in den ersten Teilen des Romans gerade um den Ausschluf3 des
Menschen von der Teilnahme am Rhythmus der Natur, so wird jetzt in
der neu gefaBten Liebe zur Natur (,,wie alt und neu ist unsere Liebe!®)
eine andere Art von Einigkeit etreicht: der Tod ist die Riickkehr zu den
Waurzeln, und das Leben des Menschen wie der Natur ist von einem
gemeinsamen ProzeB des Werdens und Wachsens bestimmt (,,friedlich
und innig, denn alle wuchsen wir aus dem goldnen Saamkorn herauf®),
kraft dessen Mensch und Natur sich ,,innigst im Innersten gleichen®. So
werden auch die Trinen um die tote Diotima in einer héheren Einigkeit
der Natur aufgehoben (auch wir sind nicht geschieden®), werden im
Wechselspiel von Leben und Tod als einzelne Tone in den ,,Wohllaut*
(StA TII, 159) der Natur aufgenommen. Daraus entsteht der Lobpreis
der unzerstorbaren Schonheit der Welt, in der alles Getrennte sich
wiederfindet in einer ,die Dissonanzen der Welt“ umfassenden
Versshnung (StA ITI, 160). Diese Vorstellung beriihrt sich eng mit dem
im letzten Brief der Diotima stehenden Bekenntnis zum ewigen
Kreislauf des ,Leben[s] der Natur, kraft dessen sie sich iiber den Tod
hinwegsetzt (sie kann sich nicht ,vetlieren aus der Sphire des Lebens*
[StA 1II, 148]) und auch die ,allesversuchenden Menschen®, die
,Fliichtlinge®, in die ,,Gotterfamilie®, in die ,,Heimath der Natur“ (StA
ITI, 147) aufgenommen weif}. Fiir Diotima gibt es schlieBlich nur ,ein
Leben*: ,,und darum ist sich alles gleich, was nur ein Leben ist, in der
gottlichen Welt“. Die dem zeitlichen Wandel unterwotfenen Menschen
mildern mit ihrem ,fliichtigen Lebensliede” den ,,seeligen Ernst des
Sonnengotts®, bereichern somit den grandiosen Siegeszug des Lebens,
gehoren also letztlich dem ,,Bunde, der die Wesen alle verkniipft“ (StA
111, 148).

Diese ganze Vision wird — wie gesagt — Hyperion eingegeben. Das
heiBt, es handelt sich um einen jener ekstatischen Augenblicke der
Begeisterung, zu denen er immer wieder hingerissen wird, die aber der
erniichternden  Reflexion nicht standhalten. Die Wiedergabe des
Eingegebenen steht ja in Anfiihrungszeichen, ist mit der Berichterstat-
tung schon iiberholt, und mit der abschlieBenden Formel ,,So dacht’
ich* (StA III, 160) stelit der Erzihler — wie auch sonst dfter — deren
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Abstand zu seinem gegenwirtigen Denken heraus.” Dazwischen liegt
nimlich der ganze ErzihlprozeB des Romans, der nach Hyperions
Riickkehr nach Deutschland seinen Anfang nimmt und dessen
Entwicklungsstadien immer wieder insbesondete an den Stellen zu
erkennen sind, an denen er den Briefpartner Bellarmin direkt anredet.
Der ProzeB findet seinen AbschluB bekanntlich an der Stelle, wo der
.Briefschreiber auf die Frage Bellarmins, wie ihm »jezt“ beim iirzéihlcn
ist, die Antwort gibt, er sei ,,ruhig* (StA III, 150) geworden. Diese Ruhe
als Eigenschaft des Erzihlers ist zu unterscheiden von dem im letzten
Brief dargelegten Aufgehen im ,,Wohllaut* der , Natur* (StA III, 159)
da sie den Schmerz als stindigen Gefihrten des Menschen kennt: ,

werth ist der Schmers, am Herzen der Menschen u liggen, und dein Vertranter qu
seyn, 0 Natur! Denn er nar fiihrt von einer Wonne zur andern, und es ist kein
andrer Gefibrte, denn er. — (StA 111, 150)

Zwar ,leidet” die ,,heilige Natur (StA III, 150), die ja auch den Tod
kennt, dieser ist aber letztlich aufgehoben im ewigen Rhythmus des
Wachsens und Werdens (die ,,faule[n] Friichte“ kehren ja zur ,,Wurzel
[StA III, 159] wieder). Der nunmehr ,,ruhig® Blickende nimmt anderes
fiir den Menschen in Anspruch, nimlich eine andere Art von
Zeitlichkeit, ein anderes Verhalten zum zeitlich Untergehenden:
»Solltest du [...] den Sieg entbehren? nicht die Vollendungen alle
durchlaufen?* (StA III, 150). Wurde Hyperion im ersten Buch des
_Romans von der Frage umgetrieben: ,,Bestehet ja das Leben der Welt
im Wechsel des Entfaltens und VerschlieBens, in Ausflug und in
Riikkehr zu sich selbst, warum nicht auch das Herz des Menschen?*
(StA III, 38), so erhilt diese Frage nun eine Antwort: der Mensch ist
zwar dem Rhythmus der Natur, des Lebens und Sterbens unterworfen,
scj,in Etleben gewinnt aber durch die bewuBte Erfahrung der Zeitlichkeit
d.le zusiitzliche Dimension der Geschichtlichkeit. Damit sind zwei je
eigene und individuelle Erfahrungsmomente verbunden: einmal der am
Herzen erlittene Schmerz, sodann die durchlaufenen Siege und
Vollendungen; der Zusammenhang dieser beiden Momente wird durch

7 D_aran scheitern die verschiedentlichen, vielleicht durch die iiberfliegende
Rhetox‘1k vetleiteten Interpretationsversuche, die im letzten Brief den abschlieBen-
den Gipfelpunkt des Romans sehen wollen.
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die Kontinuitit der Erinnerung hergestellt, die sich eben im Erzihlen
auspriigt. Die natuthaft-organische Metaphorik des letzten Briefes (,Es
scheiden und kehren im Herzen die Adern und einiges, ewiges,
glihendes Leben ist Alles [StA I, 160]) gibt einen jetzt iiberholten
Standpunkt wieder, indem sie den Menschen im Kreislauf der Natur
aufgehen LiBt (oder hochstens als dessen Bereicherung ansieht) und die
dem Menschen eigene Art von Zeitlichkeit noch nicht einbezieht.
Daran wird deutlich, daB die Vision, mit der duBlerlich der Roman
schlieBt, nicht den eigentlichen SchluB, nicht den Endpunkt des
Erzihlprozesses bildet. Sie ist mit den fritheren ekstatischen Erfahrun-
gen der Einheit mit der Natur (,,Eines zu seyn mit Allem, was lebt“ [StA
111, 9]) insofern vergleichbar, als sie eine Fiille der Begeisterung enthilt,
die dann unvermeidlich in Reflexion iibergeht. Dem Eremiten ist noch
aufgegeben, im Licht der Vision von der Einheit der Natur die eigene
Vergangenheit, die eigenen Esfahrungen und Enttiuschungen, Siege
und Schmerzen, neu zu reflektieren: eben zu erzihlen. Im ersten Brief
des Romans steht dieser ProzeB noch im wesentlichen bevor. Die am
Ende des Romans abbrechende Handlung setzt sich hier fort, als
Hyperion den ,liebe[n] Vaterlandsboden® (StA 111, 7) wieder betritt und
als Einsamer vor der Natur steht. Vor dem ,,Schmerz der Einsamkeit*
(StA 111, 9) fliichtet er sich ,,in die Arme der Natur, der wandellosen,
stillen und schonen (StA III, 8). Auch hier wird er von dem
,Wonnegesang des Frithlings* (StA III, 8) angesprochen, und ihm ist,
als , 16ste der Schmerz der Einsamkeit sich auf in’s Leben der Gottheit™
(StA 111, 9). Thm schwebt im zweiten Brief ein Einssein mit ,,Allem, was
lebt*, vor, eine Teilnahme am Leben der Gottheit, die das Schicksal und
den Tod bannt (,,aus dem Bunde der Wesen schwindet der Tod*“ — das
ist der im letzten Brief genannte Bund, ,,der die Wesen alle verkniipft
[StA III, 148]). Nun tritt aber unvermeidlich ein erniichternder Moment
ein, da er nur kurz auf dieser Hohe stehen kann, von der ihn ein
Moment des Besinnens herabwirft: dann verschlieBt die Natur die
Arme, und er steht ,,wie ein Fremdling, vor ihr* (StA III, 9): nach wie
vor eben als ‘Einsamer’.

Dann wird er aber nun zum Erzihlen, zur rekapitulierenden
Wiedervergegenwirtigung der eigenen Vergangenheit und deren Inte-
grierung in eine Vorstellung des Zusammenhangs von Mensch und
Natur bewegt. Bezeichnenderweise ist es der deutsche Brieffreund
Bellarmin, mit dem sich Hypetion einig weil in der Beurteilung
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Deutschlands und der Deutschen, es ist Bellarmin, der ihn dazu aufruft:

,,Icl‘n danke dir, daf3 du mich bittest, dir von mir zu erzihlen, da8 du die

vorigen Zeiten mir in’s Gedichtnif bringst* (StA III, 10). i\'ﬁt dem so

begriindeten Erzihlansatz, mit dem der Erzihler gerade vor dem
deutschen Brieffreund Rechenschaft iiber sich ablegt (warum ist denn
sonst der Briefpartner eben Deutscher?), tut Hypetion den entscheiden-
den .Sf:hritt tiber die Denkweise hinaus, die Griechenland und dessen

Tradition verhaftet ist, indem er nicht mehr die untergegangene

Scl?iinheit wieder zu vergegenwirtigen versucht (denn ,die Sonne des

Gc:lsts, die schénere Welt ist hinunter [StA I, 231]), auch nicht mehr

beim Eingehen des Menschen in den Naturrhythmus von Leben und

Stetben verharrt, sondern in der erzihlerischen Wiedergabe der

Wechselfaﬂlc seines Lebens die einzelnen Vollendungen und Schmerzen
in der Kontinuitit des eigenen Werdens erfaBt und diese somit in eine
neu gefafite, sich in der Erinnerung herstellende Einigkeit einbindet. Es
gght um das sich in der Erinnerung konstituicrende einzelne BewuBt-
sein, nicht mehr um jenes Leben der Natur, von dem eine Diotima
sagen kann: ,wenn ich auch zur Pflanze wiirde, wire denn der Schade
so grof3?* (StA III, 148), und in dessen ,,Wohllaut der Schmerz des
Menschen wie nichts ist: ,,was ist denn der Tod und alles Wehe der
McnSf:hcn?“ (StA IIT, 159). Die aus dem Riickblick auf die Geschichte
des eigenen Lebens zustande kommende Ruhe wird eben im Erzihlen
und durch das Erzihlen gewonnen (»indem ich dif3 erzihle* [StA III
150]., sagt Hyperion ja). Es geht nicht um die Offenbarung de;
Alleinheit der Natur (wie im letzten Brief), sondern um den sich im
Erzihlen stabilisierenden Blick des Einzelnen auf das Ganze. Hier
erreicht der Roman sein Telos.

. Welches Fazit ist nun aus Hypetions Besuch in Deutschland zu
zichen? Weit davon entfernt, Vorwand fiir eine zeitgebundene, aus der
Erzihlfiktion ausbrechende Polemik zu sein, ist er ein wcs::nth'cher
Angelpunkt des Romans, ja er stellt geradezu die Weichen fiir Hol-
. detlins weiteres Werk, im Grunde genommen fiir die Ausarbeitung der
Vcrf.ahmngsweise des hesperischen, nicht mehr antik-griechischen
poetischen Geistes, die das Hauptthema des spiteren Werks bildet. Und
zwar in mehrfacher Hinsicht:

(@) Die beiden letzten Briefe des Romans vollziehen den Bruch mit
de.m (platonisch geprigten) Mythos, sie weisen auf das Erreichen cines
Dichtungsverstindnisses vor, das nicht von der Teilnahme am
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griechischen Mythos, sondern vom etinnernden Riickblick des einzel-
nen Menschen ausgeht. Die Erinnerung bildet die Grundlage der
spiteren Lyrik Holderlins, die zwar auf eine neue vatetlindische
Einigung gerichtet ist, diese aber aus dem Blickpunkt des einsamen
Verkiinders darstellt: ,,Statt offner Gemeine sing’ ih [Hervorhebung
vom Vf] Gesang® (StA II, 123) heilit es im Gedicht ‘Der Mutter Erde’.
Fir die Entstehung jener anderen, nicht mehr ausschlicfilich am
Griechischen orientierten Art des Dichtens, ja fiir Holderlins Konzepti-
on der poetischen Sprache als Produkt einer »schopfetischen Reflexion®
(StA IV, 263) witd im ‘Hypetion’ der Grund gelegt. In der Abhandlung
‘Uber die Verfahrungsweise des poétischen Geistes’ heifit es dement-
sprechend, die ,jintellectuale Anschauung und ihr mythisches bildliches
Subject, Object reicht als Grundlage der poetischen Verfahrungsweise
nicht aus, weil ihrer ,,bloBe[n] Harmonie* (StA IV, 259) das Bewultsein
abgeht, das Bewufltsein des Unterschieds, die Reflexion? Die von
Holderlin zum Zielbegriff seiner Dichtungstheorie ethobene ,,Vollen-
dung des Genie und der Kunst“ in der »poétische[n] Individualitit®
(StA III, 251) steht nun gerade in ihrem historischen Charakter dem
Mythos entgegen. In ihr wird die platonisch inspirierte Schonheitsvor-
stellung durch die von Fichte ausgehende Reflexionsphilosophie
iibetlagert, die auf die Begrindung der Selbsterkenntnis in der
Wechselbestimmung abhebt. Im Sinne einer geliufigen, wenn auch
etymologisch falschen Ableitung des Namens Hypetion — verstanden als
der Hiniiber-Gehende, Transzendierende — ordnet Hyperion nunmehr
die (platonische) Sonnenhaftigkeit in die Dynamik des (von Hoélderlin so
genannten) ‘hyperbolischen’ poetischen Verfahrens ein, so wie Hyper-
ion in sich die selige Unbediirftigkeit der Diotima mit dem ins
Unendliche gerichteten Freiheitsstreben Alabandas veteint. Das aller-
letzte Wort des Romans — , Nichstens mehr* — weist nicht auf eine

8 So ist die Behauptung Gaiers (wie Anm. 1, 219) schwer nachvollziehbar, daB
schon ,Mit [Hervorhebung des V] dieser intellektualen Anschauung [so versteht
er den SchluBbsief] [..] sich [..] der schreibende Hyperion seiner Individualitit
und Geschichtlichkeit bewuBt wird“. Die intellektuale Anschauung zeichnet sich
aber durch Unmittelbarkeit aus, schlieBt Individualitit und Geschichtlichkeit eben
nicht ein. Durch die Priposition ‘mit’ wird also die noch lange nicht
abgeschlossene erzihlerische Vermittlung unterschlagen, aus der der Roman zum
grofien Teil besteht.
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ctwaige‘ Fortsetzung der Romanhandlung hin, sondern hilt in einem
allgemeinen Sinne die geschichtliche Zukunft offen; es hilt auch das
Moment der unendlichen Anniherung fest, die bei aller ‘Ruhe’ jhren
‘hypefbolischen’ Charakter bewahrt und nie einen Stillstand der
Ent\mcli:lung erreicht’: ist doch die im reflektierenden Blick auf das
(bewegliche) Ganze sich fassende Subjektivitit in einem nicht abschlieG-
baFen Pfozeﬁ begriffen. Wenn also die Hyperion in Aussicht gestellten
»dichterischen Tage (StA III, 149) als die eigentliche Fortsetzung des
R(')'mans. zu betrachten sind, so sind sie in den spiteren Dichtungen
Hélderlins wiederzufinden (von denen man beim besten Willen nicht
sagen kann, daB sie alle Dissonanzen verséhnen): der in der Vorrede des
Romans genannte ,,gewisse Karakter bitgt in sich noch Spannungen
genug.

(b) Holdetlin ordnet die ,,ungeschriebeneln] gottliche[n] Geseze“
(StA 1V, 276), an die sich Antigone hilt, einer ,,hhere[n] Aufklirung*
(StA 1V, 277) zu, die darin besteht, daB man Pflichten, etwa moralische

’ Ncu? Ubetlegungen zu der von Hélderlin fiir den RomanschluB angekiindig-
.tcn ,,Auﬂosgng der Dissonanzen in einem gewissen Karakter stellt Hansj6rg Bay
in dm? von ihm herausgegebenen Sammelband an: ‘Hyperion’ — Terra incognita.
E?(p.cdmt')ncn in Holderlins Roman (Opladen 1998), und zwar im Vorwort (-15)
wie im eigenen Beitrag: ‘Hyperion” ambivalent (66-93). Von der Absicht geleitet,
im ‘Hypetion’ nach Moglichkeit Widerspriiche, Ambivalenzen, Spaltungen,
Umkehrungen, Paradoxe, Aporien, Verwerfungen und Abgriinde des Textes
(a.a.q., 12) aufzuzeigen, um Hyperions ,halt- und grundloses, modernes
SC!’erlen“ (2.2.0., 15) zu veranschaulichen, stellt Bay in den let;ten beiden
Bneﬂfcn des Romans eine ,massive Ambivalenz* fest, ,,in der auch der
ErzihlprozeB Hyperions endet: ,Eine auf psychologischer Ebene mit der
Bekundung von Ruhe einhergehende ontologische Konzeption steht unvermittelt
neben der in héchster Erregung vorgebrachten Zeitkritik® (2.2.0., 85). Die
Dcumx')g krankt daran, daB Bay die fiir den RomanschluB angekiindigte’Auﬂésung
der D1§sonanzen in einem gewissen Charakter allzu undifferenziert als alle
G.cgcnszit'zc versdhnende, ,,iibergreifende Harmonie* (a.a.O., 83) verstanden
Wlﬁscﬂ @, so daf er es leicht hat, noch ausstehende ungeloste Dissonanzen als
B‘ruchc hinzustellen. Gerade die SchluBformel (,Nichstens mehr*) deutet aber auf
einen nf)ch nicht abgeschlossenen EntwicklungsprozeB, die in Hélderlins
Konzepn.on der poetischen Verfahrungsweise einmiindet: von dieser lieBe sich
SChOI‘l zeigen, dafl sie nie frei sein kann von den unlésbaren Spannungen, die der
(poetischen) Sprache innewohnen, und daB sie dem von Bay vermiSten
gesellschaftlich-politischen Moment auch Rechnung trigt.
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Pflichten, nicht an und fiir sich betrachten soll, sondetn ,aus dem
Geiste [...], der in der Sphire herrscht* (StA IV, 277 £), in der solche
Verhiltnisse stattfinden. Aber die in dem Aufsatz ‘Uber Religion’
definierte ,hohere Sphire™ bezeichnet eben nicht den urspriinglichen
Mythos (die Denkweise der Antigone ist cben im Zeitalter der
Aufklirung nicht mehr gegeben), sondern eine neu zu fassende ,Sphire®,
die in der jeweiligen histotischen Situation des Vatetlandes an die Stelle
des antiken Mythos tritt. Dieser Ubergang wird im ‘Hyperion’ be-
grindet. Schon der Satz: ,So wire alle Religion ihrem Wesen nach
poétisch® (StA IV, 281) deutet auf die Neugriindung der Religion in der
poetischen Individualitit hin; er liuft tibrigens dem auch in neuerer Zeit
immer wieder aufflackernden Obskurantismus zuwider, der sich
beharrlich auf Hélderlins vermeintliches Wiederauflebenlassen der
,mythischen‘ Dichtung beruft.

(©) Es bahnt sich hier auch die spitere Unterscheidung Holderlins
zwischen der gtiechischen und der hesperischen, das hei}t, modernen
Dichtung an, welche Kategorien aufnimmt, die im ‘Hypetion® vorgebil-
det sind. Ist den Griechen laut Zeugnis des Briefes an Bohlendorff vom
4. Dezember 1801 (Nr. 236, StA VI 425-428) das ,,Feuer vom Himmel*
als Urspriingliches, als unmittelbare gottliche Einwirkung, als ,,heilige[s]
Pathos* (StA VI, 426) — das heif3t wohl, als Méchtigkeit des Mythos —
eigen, so ist der Ausgangspunkt des Hesperischen eben die vereinsa-
mende Reflexion, die allzugroBe Niichternheit — das heilt wohl, der
Verlust des umgreifenden mythischen Zusammenhangs und die Be-
grenzung auf die Selbstbezogenheit des ‘einsamen Ich’. Die Mittelbar-
keit des Wortes, die Holdetlin in seinen ‘Sophokles™Anmerkungen der
Moderne zuspricht, geht auf den ‘Hyperion” zuriick.

Als Hyperion unter die Deutschen kommt, fordert et nicht viel und ist
darauf gefait, noch weniger zu finden. Er meint, sich mit dem
,heimathlose[n] blinde[n] Oedipus* nicht vergleichen zu kénnen, der in
dem ‘Oedipus auf Kolonos’ des Sophokles ,,demiithig zum ,,Thore
von Athen® kommt, dem aber dort ein unerwarteter Segen zuteil wird.
Letztlich ergeht es Hyperion aber ihnlich, auch wenn er gerade nicht
(wie Odipus) — nach Hélderlins Formulierung — von ,»schone[n] Seelen®
(StA 1II, 153) empfangen wird. Als er — ebenfalls ;heimatlos® — nach
Deutschland kommt, wird ihm diese Erfahrung, so sehr sie ihn zunichst
enttiuscht, zum Ausgangspunkt einer Wendung, die ihm zu neuer
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Erfillung verhilft. Zwar kehtt er in seine griechische Heimat zuriick,
aber die durch die neue Etfahrung der Vereinsamung erméglichte
Abrechnung mit seinem bisherigen Lebensgang eroffnet die Entwick-
lung' zu einem gewandelten Lebens- und Dichtungsverstindnis, eben zu
demjenigen, das Holdetlin ,hesperisch® nennt. In diesem Sinne ist
HyPerions Weg nach Deutschland der Weg in ein Land, in dem er ein
Heimatrecht erwirbt, gleichsam ecine neue, geistige Heimat findet, eben

jene, die der durch Hyperion zu sich selbst als Dichter findend
Hélderlin als die seine erkennen wird. o
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Natur‘ und ,Ideal im ‘Hyperion’

Zum Klassizismus der Romanisthetik vor dem Hintergrund
ilterer und zeitgendssischer Kunsttheotien

Von

Ulrich Port

Das Thema der Arbeitsgruppe bildeten einige zentrale im ‘Hyperion’
verarbeitete Theoreme und Topoi klassizistischer Kunstlehre. Im
AnschluB an eine kurze begriffs- und problemgeschichtliche Explikation
der leitenden Begriffe aus dem Arbeitstitel sollten die Mimesis- und
Nachahmungstradition, die Debatte um einen isthetischen Vorrang von
Natur oder Kunst, eine doppelte Frontbildung gegenitber manieristi-
schen und naturalistischen Kunstauffassungen, das (klassizistische?)
Paradigma antiker Kunst sowie die Brechung dieser theoretischen
Positionen im Ganzen des Romans diskutiert werden. Textgrundlage
waren die Vorrede zur vorletzten Fassung des ‘Hyperion’ und die sog.
Athenerrede‘ am Ende des zweiten Buchs. Die intensivsten Bemiihun-
gen bei der gemeinsamen statarischen Lektiire galten dabei einem
ungemein dichten und schwierigen Passus aus der Votrede zur
vorletzten Romanfassung:

Ich wiinschte um alles nicht, daff es originell wire. Originalitit ist uns ja Neubeit;
und mir ist nichts lieher, als was so alt ist, wie die Welt. / Mir ist Originalitit
Innigheit, Tiefe des Herzens und des Geistes. Aber davon scheint man jet gerade,
wenigstens in der Kunst, sebr wenig wissen 3u wollen; und wenn nicht andere siegen,
so0 wird es neuester Geschmak werden, von der Natur 3u sprechen, wie eine sprode
Schine von den Minnern, and seinen Stoff u bebandeln, wie ein geschworner
Berichterstatter; wo man dann am Ende recht gut weifs, daff ein Haase iiber den
Weg lief und kein anderes Thier, aber biemit sich auch begniigen mufl. Es wiire
iibrigens grober Misverstand, wenn man dichte, ich spreche bier von den treflichen
Menschen, die uns das schine Detail der Natur mit so unverkenbarer Liebe
vergegenwirtigen. — (StA 111, 235)

Aufgrund des konzentrierten Textes und der finalen argumentativen
Wendung gegen einen ,Misverstand® dieser AuBerungen erwies sich
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beteits die schlichte Bestimmung dessen, was hier eigentlich Thema ist,
al.s ausgesprochen schwierig. Was meint ,,Originalitit®, wie ist die
Elgena_rt. der genannten , Kunst“, deren Einstellung zu; Natur pro-
b¥emat1s1<?r‘t wird, zu umreiBen, und wer ist der historische Adressat
dlese'r Kiritik? Warum spricht der ,,Herausgeber* von einem schone]n)
Detail der Natur, und was genau meint der Vollzug, di,;scs dann
kiinstlerisch zu ,,vergegenwirtigen‘? ’
) antrovers wurde der Interpretationsvorschlag diskutiert, diese
4sthetische Position von einer Doppelfrontstellung her begreifbar zu
mach.en,. die sich gegen subjektivistisch-manieristische wie naturalistisch-
desknptlv'istische Tendenzen richtet, obwoh!l explizit nur eine ,neue
Kur'l.st‘ (Singular) angegtiffen wird. LaBt sich die Polemik gegen s;:rédc
Scho'm'e“ und ,,geschworne Berichterstatter* in einer historischc;; Topik
klassles'u'scher Kunsttheorien verorten, die — um an dieser Stelle eine
Formulierung Hyperions aus der ,Athenerrede zu interpolieren — im
SPamungsfeld von manieristischen und naturalistischen Tendenzen
eine ,.,schc'ine Mitte* zwischen den ,,Extremen des Ubersinnlichen und
des Sinnlichen zu wahren versuchen (StA III, 80)? Oder impliziert die
Wendung vom ,geschwornen Berichterstatter nicht vielmehr eine
Kant-Kritik, die an das Bild vom ,,bestallten Richter* ankniipft, der die
I\.Iatu? notigt, auf seine Fragen zu antworten (KrV B XIID)? Zielt
v.lellelcht: die Bemerkung: ,,Haase [...] und kein anderes Thiet* auf
einen fiir problematisch befundenen klassifikatorischen Umgang mit der
I\?atu.r a la Linné? Es zeigt sich, daB die abbreviatorische Argumentation,
die dichte Syntax und die komplexe Metaphorik der Passage jeden Ver-
suc}'} untetlaufen, eine eindeutige Referenz ausfindig machen zu wollen.

Ahn.lich bestellt ist es mit dem gewihlten Terminus ,Vergegenwirti-
gen’. Hiermit scheint ein mimetischer Vollzug angedeutet zu sein, da das
Vfrb die Titigkeit einer Darstellung bezeichnet, die gerade durch den
Rucl.cbezug auf eine nicht in dieser Prisentation aufgehende GroBe
be'surn.mt ist (im konkreten Falle: auf , das schéne Detail der Natur").
Wle. sich dieses ,Vergegenwirtigen‘ zu anderen kunsttheoretischen
Aktionsbegriffen, etwa dem ,Nachahmen®, ,Idealisieren, ,Vervollkomm-
nen‘ oder ,Verschénern verhilt, lieBe sich facettenreich und mit
AnschluBméglichkeit an die meisten Kunsttheorien des 18. Jahrhun-
derts erortern.

Den Ubergang zum zweiten Text der Arbeitsgruppe bildete das Pro-
blem, wie denn die Relation zwischen dem ,,schénen Detail der Natur
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als einem Gegenstand der Kunst und dem emphatischen ,JIdeal der
Schonheit zu bestimmen ist, das Hyperion in der sog. ,Athenerrede
auch metaphotisch mit ,,des Kiinstlers Werkstatt® verklammert (StA II1,
83). Die Bemiihungen, das kunsttheoretische Geprige des ‘Hyperion’
noch von diesen elegischen Meditationen iiber die ,JKunst“ der Athener
und ihr ,JIdeal der Schénheit her zu konturieten (StA III, 79-83),
muBten sich jedoch dem gnadenlosen Tagungs- und Zeitgott Chronos
ebenso beugen wie die weiterfiihrenden Erdrterungen zur Frage, in
welchem Vethiltnis denn die kunstprogrammatischen AuBerungen auf
der expositotischen Ebene des Textes zum artistischen Duktus des
Romans stehen, wenn man den Blick schlieBlich auf das Bildgedichtnis
des Erzihlers, den Stil seiner Kunstbeschreibungen oder Landschafts-

darstellungen lenkt.
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Hélderlins Briefe ‘Uber Religion’ — theologische und
religionsphilosophische Fragen

Von

Helmut Hithn

Wer von einer Theologie oder Religionsphilosophie Holdetlins spricht,
muf} sich erkliren. Holderlins Theologie ist die Theologie eines Dichters,
d.h. ,.,sie hat sich®, wie Wolfgang Binder formuliert, ,,an seiner Dichtung
— wie diese an ihr — entwickelt.! Der Dichter iiberfiihrt religise
Erfahrungen in das Werk der Kunst. Der ,,Go# der Mythe (FHA 14, 49),
von dem die fragmentarisch iiberlieferten Religionsbriefe primiar
poetologisch sprechen, ist das dichterisch hervorgebrachte Bild des in
der jeweiligen Lebenswelt erfahrenen Géttlichen. Erst im Vollzug des
Kunstwerks erhilt es seine eigene Gestalt.

Von den Anfingen seines Dichtens iiber die Tiibinger? bis zu den
spiten Hymnen greift Holdetlin auf Theologoumena zuriick, deutet sie
um und entfaltet in der dichterischen Produktion Denkformen, die sich
ihrerseits in die Sprache der Theologie iibersetzen und theologisch
bcschrfiben lassen. Aber auch Hélderlins theoretische Arbeiten und
seine Ubersetzungen zeigen theologische Ziige. Schon die Auswahl der
iibersetzten Pindarischen Oden ist moglicherweise, wie vermutet
worden ist’, theologisch motiviert. Die Ubersetzungen exponieren, wie

! Wolfgang Binder, Artikel ‘Hélderlin, Friedrich (1770-1843). In: Theologi-
sche Realenzyklopidie, Bd. 15, hrsg. v. Gerhard Miiller, Berlin/New York 1986,
4%1-44.4. Der vorliegende Text gibt die Kurzfassung des Referates, mit dem ich
die gleichnamige Arbeitsgruppe auf der Jahrestagung der Héldetlin-Gesellschaft in
Frankfurt am Main vom 5. bis 8. Juni 1998 eréffnet habe.

Z.Vgl. Wolfgang Binder, Die Tiibinger Hymnen. In: Friedrich Holderin.
Studien von Wolfgang Binder, hrsg. v. Elisabeth Binder und Klaus Weimar,
Frankfurt a. M. 1987, 135-156, bes. 138 f.

28132;7gl. Robin B. Harrison, Hélderlin and Greek Literature, Oxford 1975,
284,
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Bernhard Béschenstein gezeigt hat*, die theologischen Instanzen, die
Pindars Gedichte leiten. Die spite Theorie des Tragischen, die
Holderlin im Zusammenhang der Sophokles-Ubersetzungen entwitft,
kann, wie ich herausgearbeitet habe, als eine Theologie tragischer
Gottesmanifestation verstanden werden.> Wenn ich also hier von
Hélderlins Theologie spreche, dann kniipfe ich an das urspriingliche
antike Verstindnis des Wortes an® und stelle Holderlin in die Tradition
der poetischen oder mythischen Theologie. Wie der Dichter vom
Géttlichen reden kann, das ist die Ausgangsfrage der Briefe.” Holdetlin
reflektiert die poetische Praxis und ihre religise Bedeutung, indem er
zugleich zu zeigen unternimmt, dafB} ,alle Religion ihrem Wesen nach
poétisch“ (FHA 14, 49) ist.®

,Leben® ist vielleicht der spekulative Grundbegriff der Briefe ‘Uber
Religion’ und der in ihnen anvisierten Theologie. Holdetlin operiert mit
einem Begriff des Lebens, ohne ihn eigens thematisch zu machen.
Leben umfaBt und trigt die Religion. Religiose Empfindung ist sein
unmittelbarer, religiose Vorstellung und Darstellung sind sein mittelba-
rer Ausdruck. Religion griindet in Esfahrungen gelingenden Lebens und
geht vornehmlich aus dem Gefithl der Dankbarkeit hetvor. Dankbar
werden kann das Individuum durch das etinnernde Innewerden seines
Lebensvollzuges im ganzen. Weil sich das Individuum dankbar und
spricht es diesen Dank aus, dann kommt in ihm gleichsam das Leben
der Natur zu sich. Erinnerung wird genealogisch verstindlich gemacht
aus dem ,,Stillstand des wirklichen Lebens (FHA 14, 46). Er besteht in
einer produktiven Wiedetholung einer urspriinglich prireflexiven
Erfahrung praktischen Gelingens, die Selbst und Lebenswelt vereint.

4 Bernhard Béschenstein, Gottliche Instanz und irdische Antwort in
Hélderlins drei Ubersetzungsmodellen. Pindar: Hymnen — Sophokles — Pindar:
Fragmente. In: HJb 29, 1994/95, 47-63.

5 Helmut Hiihn, Mnemosyne. Zeit und Erinnerung in Holderlins Denken,
Stuttgart/Weimar 1997, 165-248.

¢ Vgl. Oswald Bayer, Theologie. In: Handbuch Systematischer Theologie
(HST), Bd. 1, hrsg. v. Carl Heinz Ratschow, Giitersloh 1994, 22-24.

7 Die Edition der FHA geht recht in der Annahme, daB der Text mit dem
Segment A beginnt. Hierin besteht der einzige Fortschritt gegeniiber der Edition
der StA IV, 275-281.

& Zur Interpretation der Briefe und zu den Fragen der Datierung vgl. Hiihn,
Mnemosyne, 67-116.
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Produktiv ist diese Wiedetholung, weil erst in ihr das ,menschlich
hé.shere Leben®, der ,,hohere Zusammenhang® (FHA 14 46”) etkennbar
wird, den die Religion vorstellt und den die dichter,ische Mythe“
darste]lt.. Erinnerung, die selber als eine Form der Trans,;endenz
n'xensc.hhcher »Nothdurft” (vgl. FHA 14, 45) gedacht ist, ist poietisch.
§1e bringt eine Vorstellung von Géttlichem hervor. Diese Vorstellung
ist notwendig beschrinkt, weil sie abhingt von der beschrinkten
Lebensweise des Individuums in seiner Sphire. Erst durch den
A.ustausch dichterischer Mythen, die zum Ausdruck btingen, was den
einzelnen ,,ihr heiligstes (FHA 14, 46) ist, kann eine Gesellschaft sich

v.errmtteln. Die ‘Winke zur Fortsezung’ entwerfen die soziale Utopie
eines Festes,

wo jeder seinen Gott und alle einen gemeinschaftlichen in dichterischen
Vorstellungen ehren [...]. (FHA 14, 49)

Ind?viduclle Sphiren wie Prozesse der Sphirenerweiterung sind Manife-
stationen der konstitutiven Prinzipien des Lebens: seiner Tendenz zur
Sell?stdifferenzienmg und seiner Tendenz zur Vereinigung des Unter-
schiedenen. Die poetische Religion, die Hélderlin in den Brefen
konzipiert, feiert ,,die Feier des Lebens mythisch® (FHA 14, 49).
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Neubegriindung der Lyrik auf Heinses Musiktheorie
Von

Ulrich Gaier

In der Arbeitsgruppe sollte nahegelegt werden, dal die radikale
Umstellung der Dichtung Holderlins in Frankfurt auf das Gesprich mit
Wilhelm Heinse zuriickgeht, dessen er ja noch spit als ,,dort driiben, in
Westphalen, / Mein ehrlich Meister gedenkt (StA II, 252). Als er im
Januar 1796 die Stelle im Hause Gontard antrat, kam dort gerade der
zweite Band der ‘Hildegard von Hohenthal’ ins Gesprich, den Heinse
der befreundeten ,Madam Gondar® widmete', und als mit Ausnahme
des Hausherrn die Familie Gontard vor den anriickenden Franzosen am
10. Juli 1796 nach Kassel und Bad Driburg floh, stiefl am 25. Juli Heinse
dazu und begleitete die kleine Gesellschaft wahtscheinlich bis zum 6.
Oktober? Holderlin hatte in diesen fast zweieinhalb Monaten &fter
Gelegenheit, mit Heinse tiefer ins Gespriich zu kommen; so finden sich
2.B. identische Formulierungen bei beiden iiber ,,das Thal, wo Herr-
mann die Legionen des Varus schlug® und wohin eine gemeinsame
FuBwanderung sie gefiihrt hatte. Nach der Begegnung mit Heinse stellt
Hoéldeslin in vier Hinsichten seine Poetik um: Compendien-Charakter
des ‘Hyperion’, Neue Mythologie, Metrik, Tonlehre.

Schon im ‘Ardinghello’, nun wieder in der ‘Hildegard von Hohen-
thal’ hatte Heinse ausgedehnte theoretische und Beispiele analysierender
Gespriche in die Romanhandiung eingebaut, die gelegentlich nur
Anlisse fiir diese Gespriiche zu schaffen hat. Im ‘Ardinghello’ sind es
die Gespriche iiber Malerei, Skulptur, Architektur und eine diesen

1 Wilhelm Heinse, Simmtliche Werke, Bd. 10, hrsg. v. Carl Schiiddekopf
[SW], Leipzig 1910, 288.

2 §o Erich Hock, ,,dott driiben, in Westphalen. Holderlins Reise nach Bad
Driburg mit Wilhelm Heinse und Susette Gontard, Stuttgart/ Weimar 1995, 20.

3 Nr. 126, 13.10.1796, StA VI, 217; Heinse SW 7, (1909), 334 £; Nachweise
in Ulrich Gaier, ,,Mein ehrlich Meister*; Hélderlin im Gesprich mit Heinse. In:
Gert Theile (Hrsg), Das MaBl des Bacchanten. Wilhelm Heinses Ubet-
Lebenskunst, Miinchen 1998, 25-54.
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Diskurs begriindende Metaphysik. In ‘Hildegard von Hohenthal’ sind es
Qpern, Oratorien, Kantaten, Komponisten, Singer und Gesang und
w1edcrt'1m cine die Welt der Téne begriindende Metaphysik. Heinse war
Agnosnker und entfaltete in jedem seiner Romane einen Diskurs und
seine .zugeh('irige Welt — Leib, Auge, Ohr, Verstand* — gewissermallen
als die ) Mythologien, die durch die physiologisch vorgegebenen
Wcltzugange gebildet werden. Vergleicht man die Endfassung des
Hyperion’, deren ersten Band Hélderlin von Herbst 1796 bis Friihjahr
1797 fertiggestellt hat, mit den friiheren Fassungen, so fallen die
Gespriche iiber onto- und phylogenetische Entwicklung, Geschichts-
und Kulturphilosophie auf, die nun in den Text eingestreut sind
vc'r%ihrend sie bis dahin als Theorie auf den knappen Raum der Vorrcdcn,
e{nge.schrﬁnkt warenl. Der Roman wird als ,,Compendium® lesbar, eine
el'nseltige Lektiire, vor der Holderlin zu Recht warnt (StA III, 5) ’da er
die Pehren etwa an Hyperions tatsichlichem Handeln ﬁber}’)rﬁ;’t und
damit weit {iber Heinse hinausgeht. DaB ‘Hildegard von Hohenthal’ auf
den ‘Hyperion’ gewirkt haben muB, hat von ganz anderer Seite
kor.nmend Hans Joachim Kreutzer an der drastischen Zunahme musi-
kalischer Metaphetn, 2.T. direkt in Heinses Formulierung, iiberzeugend
nachgewiesen.’ ’

Der Vergleich zwischen der visuellen Diskurswelt des ‘Ardinghello’
und .de.r auditiven der ‘Hildegard’ mag Héldetlin auch einen wichtigen
Sf:hntt in Richtung der ,,Neuen Mythologie* weitergebracht haben, iiber
dlf: er Anfang 1797 mit Hegel verhandelte — aus dieser Zeit stammen
mit hoher Wahrscheinlichkeit der in der StA Uber Religion’ genannte
Aufsatz wie auch das von Hegel niedergeschriebene ‘Alteste Systempro-
gr.amm’.6 An Heinses Diskurswelten wird Hélderlin iiberzeugt haben,
wie sich aus einem Blickpunkt, einem Weltzugang eine Welt, ein
Diskurs, eine »vVorstellungsart (so der zeitgenossische  Ausdruck)

: Niheres in dem genannten Aufsatz [wie Anm. 3], 29-32.

i Hans Joachim Kreutzer, Obertone: Literatur und Musik. Neun Abhandlun-
gen iiber das Zusammenspiel der Kiinste, Wiirzburg 1994, 93, 96.

¢ Ausfithrlicher begriindet in Ulrich Gaier, Valérie Lawitschka, Stefan
Metzger, Wolfgang Rapp, Violetta Waibel, Holderlin Texturen 3. ,,Gestalten der
Welt“. Frankfurt 1796-1798, hrsg. v. der Hélderlin-Gesellschaft Tiibingen in

ZZ;;?;;gxenarbeit mit der Deutschen Schillergesellschaft Marbach, Tiibingen 1996,
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entwickeln 148t. Gefehlt hat ihm sicher das Subjekt dieses Blickes, tritt
doch weder im ‘Ardinghello’ noch in der ‘Hildegard’ das erzihlende Ich
konstitutiv in Erscheinung. Holdetlin war im ‘Hyperion’ dagegen gerade
dabei, dem erzihlenden Ich eine kaum zu steigetnde Rolle zu geben,
indem er das Erzihlen als Heilungsprozefl gestaltete, durch den ein
Erzihler die ,Dissonanzen® auflést, in die er sich als Handelnder
gebracht hat. Fiihrte er jedoch in Heinses Diskurswelt ein konstitutives
Subjekt ein, so ergab sich die Antwort auf die religionsphilosophische
Frage, warum die Menschen sich iber die unvorstellbare und un-
denkbare Gottheit iiberhaupt und so viele verschiedene Vorstellungen
machen. Diese Antwort mufite im Gedankenzusammenhang der
,Neuen Briefe iiber die dsthetische Erziehung des Menschen* gefunden
werden, in denen Holderlin im Sinne einer Volkserzichung unter
Einschluf} der Religion iiber Schiller hinauszukommen suchte (Nr. 117,
24.2.1796, StA VI, 203 und Nr. 94, 26.1.1795, StA VI, 156), der ja nur
die Erzichung schoner Individualitit hergeleitet hatte und damit an
seiner eigentlich vorgesetzten Aufgabe einer Nationalerzichung geschei-
tert war. Die Gottheit ist aber nur als ,,héherer Zusammenhang® einer
Welt und Lebenssphire eines individuellen Subjekts empfindbar, der
den jeweils spezifischen mechanischen Raum-Zeit-Zusammenhang und
die darin geltenden rechtlichen, moralischen, intellektuellen Zusammen-
hiinge iibersteigt und aufhebt. Schon die Empfindung ist an die Sphire
gebunden, noch mehr muf3 die Erinnerung und der Dank sich der
Elemente dieser spezifischen Sphire bedienen, um den Moment
behalten zu konnen, in dem der hohere Zusammenhang plotzlich das
Physische beseelte und das Ideelle konkret und witklich sein lieB. Aus
diesen Elementen in ihrer so wunderbar verwandelten Gestalt bildet
sich die Neue Mythologie und poetische Religion: da aber und sofern
Individuen eine gemeinschaftliche Lebenssphire haben und darin
gemeinsam die Momente des hoheren Zusammenhangs erfahren
konnen, ist eine Vergesellschaftung der Religion moglich, und sie zu
fordern wird Aufgabe des Dichters. Was hier aus dem Aufsatz ‘Uber
Religion’ zusammengefaBt ist’, liBt sich aus der im Sinne des
konstitutiven Subjekts kritisch iiberwundenen und erginzten Diskurs-
welt der ,,Vorstellungsart Heinses entwickeln. Es 140t sich dann auch

7 Vgl auch Texturen 3 [wie Anm. 6], 231-242.
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unschwer an Holderlins Dichtung ablesen: Die Sphire »Heidelberg®
zum Beispiel ,,schenkt” dem FluB Quellen, die Ufer sehen ihm nach,
df:r FluB} wirft sich, liebend unterzugehen, in die Fluten der Zeit und tut
dies analog dem traurigfrohen Herzen. Die Beseelung der physisch-
mechanischen Zusammenhinge und die konkrete Vorzeichnung des
seelischen Wegs durch den FluB sind evident; es ist der Zauber, der das
voriibergehende Ich auf der Briicke anfesselte und dessen Empfindung
nur in solchen mythisch-kontrafaktischen Vorstellungen erinnert wer-
den kann. Holdetlins Ansitze schon in den Tiibinger Hymnen, gemiB
der Forderung Herders neue Mythologie oder wenigstens neu gebrauch-
te Mythologie poetisch zu etfinden, erhalten durch die Weiterentwick-
lung von Heinses Diskurswelt-Gedanken neuen Auftrieb und neue
Richtung; man sieht das bereits an den im unmittelbaren Umkreis dieser
Begegnung entstandenen Entwiirfen wie ‘Die MuBe’, ‘Die Vélker
schwiegen, schlummerten...” oder an einer Reflexion iiber die Un-
moglichkeit des Mythos wie in ‘Buonapatte’.

‘Hildegard von Hohenthal’ ist ein Musikroman; endlose Besprechun-
gen heute nicht mehr gespielter Opern verfithren zum ,,diagonalen
Lesen* und verbergen die musikisthetischen Neuerungen, die bei den
Zeitgenossen und noch im 19. Jh. betrichtlich gewirkt haben. Heinse
entwickelt die musikalische Affektenlehre® des Barock weiter, die die
Darstellung und Erregung weniger Grundaffekte und ihrer Mischungen
durch die mittels Schallwellen sich dem Ohr mitteilenden Schwingungs-
verhiltnisse, Lautstirken und Tondauer, Rhythmen und Takte gelehrt
hatte. Er reduziert die an der Rhetorik der einzelnen Affekte
interessierte Musikisthetik auf ein Grundprinzip: das der Lebensenergie
}md ihrer Spannungszustinde Normal-, An- und Abspannung, die er bis
in die physiologisch-organischen Befindlichkeiten des Korpers hinein
herrschen sieht, auf die dann auch die physiologischen Wirkungen der
Schallwellen von der gespannten Saite her moglich werden. Man
erkennt hier, warum sowohl Heinse wie Holdetlin sich fiir Soemmer-
rings ,,Seelenorgan® und die Annahme einer physiologischen Direktein-

8 Dazu vgl. Ulrich Thieme, Die Affektenlehre im philosophischen und
musikalischen Denken des Barock. Vorgeschichte, Asthetik, Physiologie, Celle
1984 (Sonderdruck aus TIBIA, Magazin fiir Freunde alter und neuer Blisermusik)
und Rolf Dammann, Der Musikbegriff im deutschen Barock, Koéln 1967, 215 ff.
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wirkung auf die Seele und von der Seele auf den Leib interessiert haben.
DaB Takt und Rhythmus als bewegte Existenz und Lebensenergie Leib
und Seele zugleich bewegen, ist eine alte Erkenntnis der Musiktheorte,
Heinse fithrt sie auch in die Dichtung hiniiber:

Die [Vers] FiiBe insgesammt sind die mannigfaltigen Formen der
Bewegung in ihrer Reinheit von der Materie abgesondert. Die Mittel,
wodurch sie sich dem Gehor duBern, sind Tone und Worte; und durch
Téne und Worte stellt die Kunst die Wirklichkeit in der Natur selbst
dar. Wir wollen also zum Beyspiel nur die Wirklichkeit aufsuchen, die
der allgemeinste FuB in allen Sprachen, der Jambos, darstellt U —: und
dieB am Menschen. Er bewegt sich am éftesten mit Hinden, Armen,
Fiien und Beinen. Wir finden gleich die Form, wenn er mit der
Rechten aushohlt und zuschligt. Die kurze Sylbe driickt die Bewegung
aus, und die lange die auffallende Kraft. An den Beinen ist sie ein
Sprung, ein rasch fortgesetzter Doppelschritt. Wollen wir noch andre
Theile des Kérpers nehmen? Ein zum Kusse gehaschter Midchenkopf.
Nun die Worte, welche diese Handlung ausdriicken: ich schlug, ich sprang,
ich schritt, ich kifte sie. Die Form kommt ganz mit der Bewegung

iberein.’

Die leiernden deutschen Metren mit SchluBreimen zerstdten nach
Heinse die unglaubliche Vielfalt des metrisch Méglichen, das die
Griechen mit ihren variabel komponierten Versen in den Chorliedern
der Tragddien und bei Pindar meisterhaft ausgeschopft hatten. Heinse
empfiehlt die Ubersetzung aus diesen Chorliedern; in seinen Tagebii-
chern finden sich solche Ubersetzungen. Auch Hoélderlin ibersetzt
wahrscheinlich sogleich ein Chotlied aus dem ‘Odipus auf Kolonos’,
und auf demselben Blatt, sozusagen dem Griindungsblatt der neuen
Poetik, findet sich der erste Entwurf zu dem Gedicht ‘Die Schlacht™™ in
freimetrischen Versen. Heinse bringt auch eine lange Liste von sog.
Wortfiilen, lingeren metrischen Kombinationen, wie Klopstock sie in
seiner Abhandlung ‘Vom deutschen Hexameter’ angegeben hatte'!;

9 Heinse SW 5, 357.
10 Abgebildet Texturen 3 [wie Anm. 6], 207. ‘Die Schlacht’ tragt spater den

Titel ‘Der Tod fiirs Vaterland’.
1 Kiopstock Simmtliche Werke. Bd. 10. Leipzig 1857, 140.
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eines der Beispiele Klopstocks fiir einen wheftigen WortfuB3, nimlich
»zu der vertilgenden” bringt Heinse in erweiterter Form: ,,;ron dem
Gebirg’ in das Thal herab zu der vertilgenden Schlacht*'?, und das war
wohl' die Ausgangsidee Holdetlins fiir ‘Die Schlacht’, die damit aus der
quasi biographischen Aktualitit, in die man die spitere Ode ‘Der Tod
fiirs Vatetland” geriickt hat, in die fiktive Rede eines der singenden
B.arden in Klopstocks Bardiet ‘Hermanns Schlacht’ distanziert wird
einem wichtigen Gesprichsgegenstand zwischen Heinse und Hélderlin’
bei ihrer Wanderung im Teutoburger Wald, denn Heinse hatte in der
‘Hildegard’ immer wieder auf Klopstocks Bardiet und die Absicht des
Komponisten Gluck, ihn zu vertonen, angespielt. Legt man die
Charakterisierungen Klopstocks und Heinses an die Wortfiille des
Entwutfs ‘Die Schlacht’ an, so erhilt man:

O Schlacht fiirs Vaterland U--,-uU- stark, ernst
Flammendes blutendes Morgenroth -UU-uUu, -u -stark, ernst
Des Deutschen, der, wie die Sonn, erwacht U- U, U UV - U -sanft, heftig

Der nun nimmer igert, der nun U U - U, - U U -munter, stark
X3 . - - 4
Liénger das Kind nicht ist -UuU-uU- munter

Denn die sich Viter ilm nannten U U UV - U, U - Uheftig, sanft

Diebe sind sie ~UuU- stark
Die den Dentschen das Kind uuU-uUuU- heftig
Aus der Wiege gestoblen -U-U,u-u  sanft, sanft

Und das fromme Herg des Kindes betrogen,- U - U - , U - U U - U sanft, sanft
Wie ein gabmes Tier, gum Dienste gebrancht. - - U - , U - U U -sanft, heftig

Hier ist zweifellos noch vieles unsicher: Ob Hoéldetlin so skandiert hat,
wie ich es vorschlage, ob er iiberhaupt dem WortfuB-Prinzip Klop-
stocks, das Heinse wieder empfahl, folgte und, wenn ja, dann auch die
Charakterisierungen der ,,Beschaffenheit” dieser WortfiiBe iibernahm,
ist offen und bedarf der Untersuchung an allen freimetrischen Texten
Holderlins. Aber schon der Ubertragungsversuch der Klopstockschen
Beschaffenheiten auf Holdetlins Verse ergibt bestimmte prosodische
Kombinationen in der Zeile und zwischen den Zeilen, Wiederholungen,
prosodische Muster, die dem Inhalt nicht nur entsprechen, sondern ihm

2 Heinse SW 5, 358.
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auch bestimmte Kontur durch die auszudriickenden Stimmungen
vetleihen. Da die fritheren Versuche zur Anniherung an Hélderlins
Prosodie’® ganz andere methodische Ansitze verfolgen, scheint sich
hier ein neues Forschungsgebiet aufzutun, das einen prosodischen
Wechsel der Tone erschlieBt und die freimetrischen Dichtungen
Holderlins bis in die spitesten Gesinge hinein, unter Umstinden auch
die Prosa des ‘Hyperion’, in neuem Sinne hotbar, rezitierbar und
verstindlich macht. Auch verstindlich, denn der affektive Beiklang, den
die Beschaffenheiten der WortfiiBe dem Gesprochenen mitteilen, gibt
dem Sinn erst die Bedeutung, die Unter- und Oberténe und Be-
wertungen, die ja miindliche Rede jedem Satz vetleiht und die Klop-
stock mit seiner WortfuB-Theotie auch der schriftlichen Partitur
einschreiben wollte. Holderlin hat vielleicht Klopstocks und Heinses
Anregungen auch fiir seine Oden, Hexameter- und Distichengedichte
ibernommen, denn die WortfiiBe lassen sich selbstverstindlich auch in
votgeschriebene Metren einfiigen, und viele von Hoéldetlins textlichen
Uberarbeitungen kénnten nicht nur semantische, sondern prosodische
Griinde haben — eins ist sicher: Holdetlin hat nach der Begegnung mit
Heinse bis zu den Gedichten der Turmzeit praktisch keine Reimstro-
phen mehr geschrieben.

Héldeslins Lehre vom Wechsel der Tone ist offenbar in wesentlichen
Punkten von Heinses Etliuterungen zu den Intervallen des Dreiklangs
inspiriert; eine grobe Skizze soll vorliufigen Eindruck verschaffen. Nach
Heinse driicken die verschiedenen Dreiklinge verschiedene Fiille der
Existenz aus, Dur ,,volle Existenz*, Moll ,,zeigt an, daB uns etwas fehlt;
und dariiber Zirtlichkeit, Rithrung, Traurigkeit aller Art®, der vermin-
derte Dreiklang ,.einen so grofien Mangel der Existenz in dem Wesen,
daB es damit nicht bestehen kann®; der iibermiBige Dreiklang ,,ist nur
ein plétzlicher Ubergang“.!* Heinse konzipiert also ,drey Arten von
Existenz®, Fiille, Mangel und zwei Formen von ,,Ubergang®, dhnlich
wie Hélderlin. Die drei Téne dieser Dreiklinge entsprechen anschei-
nend Holderlins Ténen naiv, heroisch, idealisch:

Alle drey Arten von Existenz entwickeln sich aus einem Grundton, und
werden durch die Melodie zu Leben und Handlung. [...] Die Terz ist

13 7B. Dietrich Seckel, Holderlins Sprachthythmus, Leipzig 1937.
14 Heinse SW 5, 59 f.
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gleichsam das Herz, der Sitz der Leidenschaft; und die Quinte d
leichs: . ; er
hlmrrnlhsche Gelsvt, den der Schépfer dem Menschen einhauchte. Sie
vertrigt gar wenig Verinderung, wenn sie nicht aus einem Engel des
Lichts zum Teufel, oder zur elenden, kranken Kreatur werden soll.

Yon Verinderung der Intervalle kann Heinse reden, da er sich nicht in
einer temperierten Stimmung bewegt; beim Spielen auf einem nicht
,,WoMtempeﬁenen Klavier” werden, je hoher im Quintenzirkel man in
die Kreuztonarten kommt, die Terzen und Quinten erhoht und
aggressivet, je tiefer in die B-Tonarten, die Terzen und Quinten matter
melancholischer, triibsinniger. Daraus plausibilisieren sich die Van'atio—,
nen der Toncharaktere bei Hélderlin, sowohl die der Grundstimmun-
gen, woraus sich die Wahl einer Stilart ergibt (vgl. StA IV, 266-270), wie
auch die Variationen im Charakter des Naiven, Heroischen und
Idealischen. Da es sich um Intervalle (Terz, Quinte) relativ zum
Grundton handel, ist die Doppeltonigkeit z.B. naividealisch, wie sie die
Tontabellen vorsehen, sinnvoll und kann sich im Vokabular des
Dichtets ,,akkordisch* ausdriicken — »traurigfroh® — oder melodisch als
Folge verschiedentoniger, einander qualifizierender Vorstellungen. Die
Qde ‘Heidelberg’ (StA II, 14 f)) beginnt: »Lange lieb’ ich dich schon*:
Lieben ist eine Beziehung, die nicht iiber den Augenblick ihrer
gliicklichen Erfiillung hinausschaut und -strebt, also ,,naiv*; wlange ...
schon® dagegen eroffnet den Blick in eine tiefe Vergangenheit,
gegebenenfalls mit der sehnenden Erinnerung an den Beginn oder
besonders bedeutende Momente dieser Beziehung und steht zur
Genitigsamkeit des Liebens im Intervallverhiltnis der ,»Quint®, die den
naiven Grundton idealisch qualifiziert. Ahnlich ,Mutter — nennen®,
»kunstlos — Lied*, ,lindlich — schonste®, , Vaterlands — stidte®. Die
erste Strophe ist aus solchen naivIdealischen semantischen Kombinatio-
nen gebaut; ein Gliicklich-Zufriedenes geht aus sich heraus, teilt sich
mit, bezieht sich auf GroBeres. Dieser Figur stellt die zweite Strophe die
Figur der Uberwindung entgegen: fliegen — iiber die Gipfel, schwingen
— iiber den Strom, vorbeiglinzen — der Stadt, ténen — die Briicke. Der
FluB zieht an der Stadt vorbei, die Briicke geht iiber den FluB, die
Menschen iiber die Briicke, der Vogel fliegt iiber die Gipfel. Das
Uberwindende, heroisch im Grundton, blickt zuriick auf das, was es

5 Heinse SW 5, 60.
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unter und hinter sich liBt und das damit als Untitigeres, Naives
erscheint. Und so weiter durch die Strophen des Gedichts hindurch.

Erkennbar wird hier, aber auch aus den theoretischen Erérterungen,
daB Holderlin die Vorstellungen Heinses von den Arten der Existenz,
von den An- und Abspannungsverhiltnissen der Lebensenergie auch
auf die geistigen Titigkeiten, das Denken und Vorstellen, angewandt
hat. Eine Stadt, in der man gern ist, ,,Mutter nennen® zu wollen, weicht
von dem ab, was der gute Menschenverstand und gar das sich auf
rational iiberpriifbare Tatsachen begriindende Urteil als tiblich akzeptie-
ren wiirden. Der Affekt, die Liebe (und das Vorbild Sophokles’) treibt
die rational zulissige Bezeichnung iiber das Ma hinaus und fingiert
idealisch, es gibe kein faktisches Hindernis weder im Sprecher (dessen
Mutter die Stadt nicht ist), noch in der Stadt (die er nicht um Erlaubnis
fragt), dieser Stadt einen fiir ihn giiltigen neuen Namen zu geben, einen
Namen, der ein licbendes Gegeniiber zu der kindlichen Liebe des
Sprechers konstituiert. In diesem Sinne sind auch die anderen in dem
Gedicht verwendeten Sprachverfahren zu analysieren: nach dem
Nennen der ersten Strophe die Strukturanalogie Vogel/Briicke usw. in
der Uberwindungs-Figur der zweiten Strophe, das als-ob-Verfahren der
dritten, die Mehrfach-Metaphorisierung zwischen Jiingling, Strom und
Herz in der vierten und damit der Ansatz zum erzihlbaren Landschafts-
mythos in den restlichen Strophen.

Dies alles sind, nimmt man z.B. die prosaische Rede des common sense
als MaBstab, Abweichungen, Spannungszustinde des Denkens, Vorstel-
lens und Empfindens, die die ,,Arten der Existenz* im sprechenden Ich
symptomatisch abbilden und zugleich, der musikalischen Ubertragungs-
theotie entsprechend, dem Denken, Vorstellen und Empfinden des
Rezipienten als Energiezustinde und -prozesse mitteilen. Es geht hier ja
nicht um die inhaltliche Aussage eines Gedankens, sondern um die
Gewalt der Tropisierung und Metaphorisierung, die einem zugrundelie-
genden Gedanken die erscheinende Formulierung gibt. Es ist ein
Musizieren mit Gedanken, Vorstellungen und Empfindungen, jeweils
zwei- oder mehrstimmig, wie vorhin besprochen, was Héldetlins
Dichtung seit der Auseinandersetzung mit Heinses Musiktheorie
bestimmt. Ton ist im urspriinglichen Sinne fomus, Spannungszustand;
Wechsel der Tone ist der geregelte Wechsel von Spannungszustinden in
Gedanke, Vorstellung oder Empfindung relativ zu wechselnden
Grundzustinden in Gedanke, Vorstellung und Empfindung. Denkt man
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an die vorhin skizzierte Lehre von der Neuen Mythologie, der
Idealisierung des Physischen und der Konkretisierung des Ideell’en in
der mythischen Rede der Empfindung, der Etinnerung und des Dankes
zuriick, so ist diese Theorie der Tropisierung von Gedanke, Vorstellung
u.nd Empfindung im Wechsel der existenziellen Spannungszustinde eine
sinnvolle Konsequenz, denn in der Rede des prosaischen common sense
oder des rationalen Urteils liBt sich iiber diese Etfahrungen und
Erinnerungen nicht mehr reden.

Die skizzierten und im einzelnen sehr viel weiterauszufithrenden
Neuerungen in Holdetlins Poetik — Compendium-Lesart des ‘Hypetior’,
Neue Mythologie, neue Metrik und Prosodie, Wechsel der Téne —
treten unmittelbar nach dem Symphilosophieren mit Heinse im Herbst
1796 in Erscheinung. Holdetlin hat von Heinse nichts {ibernommen,
sondern auf allen genannten Gebieten dessen Ansitze weitergedacht,
aus der Musik auf die Poesie iibertragen und zu einer in sich
konsistenten anthropologischen Poetik geformt, von der er in den
Homburger Aufsatzfragmenten Teilaspekte zu formulieren suchte und
die seine Dichtung bis in die Spitzeit bestimmt. Wegen der tief-
greifenden Verinderungen seiner Ansitze hat Heinse den Jiingeren
nicht verstanden und nicht geschitzt. Aber Hélderlin widmete ihm
‘Brod und Wein’ und zunichst auch den ‘Rhein’ Heinse blieb fiir ihn
»dort driiben, in Westphalen, / Mein ehrlich Meister®.
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Holderlin und Hegel in Frankfurt:
Hegels ‘Dissertatio’ iiber die Planetenbahn
und Holdetlins Dichtungstheorie

Von

Sieglinde Grimm

Am Anfang stand ein Referat iiber das gemeinsame Interesse Holderlins
und Hegels an der Astronomie. Entscheidend hietfiir war Johannes
Keplers Riickfihrung der exzentrischen Planetenbahnen auf ein ge-
meinsames Gesetz zwischen der ,géttlichen‘ Sonne und den Planeten,
woraus die Ebenbiirtigkeit von irdischem und himmlischem Kosmos
abgeleitet wurde. Hélderlin und Hegel verteidigen Keplers Position
gegen die Newtonsche Mechanik, in der die Krifte der Materie
duBerlich bleiben. Dies geschieht, indem sie den irdischen Bereich det
materiellen, stofflichen Ausdehnung aufwerten und mit der geistig-
intelligiblen, dem Géttlichen korrespondierenden Komponente in ein
Verhiltnis setzen, was methodisch dem idealistischen Dreischritt’
zuzuordnen ist.

Vor diesem Hintergrund wurde Hegels Einfluf auf Holderlins
Dichtungstheorie diskutiert. Bei beiden geschieht die Aufwertung des
Materiellen, indem diesem ein Gegensatz beigegeben wird. Spricht
Hegel von einem der Materie innewohnenden ,,Unterschied von
Kriften® (Diss 11/97)!, so konzipiert Holdetlin den ,poetischen
Wirkungskreis‘, woraus der Dichter seinen Stoff rekrutiert (StA IV, 244,
Z.19 — 245 Z. 22), mittels einer ,Tendenz', die im Stoff einen gegen den
Geist gerichteten Gegensatz bewirkt.

Hegel zufolge werden Zentrifugal- und Zentripetalkrifte, die die
Planetenbahnen bestimmen, ,,unter einem Winkel entgegengesetzt [... ],

! Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Dissertatio Philosophica de Orbitis
Planetarum. Philosophische Erérterung iiber die Planetenbahn. Ubersetzt,
eingeleitet und kommentiert v. Wolfgang Neuser [= Schriften zur Naturphiloso-
phie, Bd.2, hrsg. v. Reinhard Léw], Weinheim 1986, im folgenden als Diss
angegeben wird die Seite des Textes von Hegel und die Seite des fortlaufenden
Buchtextes.
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der die gerade Linie einer Entgegensetzung in zwei aufspaltet” (Diss
23/ 121), woraus sich schlieBlich ,,zwei Gedoppeltheiten [... ] oder vier
We:ltgegenden“ ergeben (Diss 11/97). Ahnlich fordert das Verhiltnis
zwischen poetischem Stoff (Materie) und Geist (Form) einen »geradent-
gegeflgesezten“ Zustand (StA 1V, 246, Z. 25). Insofern ,,der Geist, das
idealische, wie auch der Stoff, die Darstellung, zweierlei heilen (StA
1V, 2_44, Z.13 £), gcichnet sich dabei ebenso eine Vierheit ab.

Eine weitere Ubereinstimmung beruht auf dem Konzept der
;Wechselwirkung® die bedingt, daB ,,eine der entgegengesetzten Krifte
vstﬁchst“, wihrend die andere abnimmt (Diss 14/103). Dem korrespon-
diert das Wechselverhiltnis zwischen poetischem Stoff und Geist,
wonach beide Komponenten Funktionen der anderen iibernehmen und
ersetzen kénnen (vgl. StA IV, 241, Z. 3 — 243, Z. 20).

Fordert Hegel fiir die Vereinigung der Gegensitze eine ,,dritte
Ktaf-t“. (Diss 15/105), so bindet auch Hélderlin Entgegensetzung und
Verefmgung des poetischen Ich an ,.cin drittes* (StA IV, 254, Z. 1). Die
Vgemigung findet in beiden Fillen im ,Punkt statt, der als ungeteilte
Einheit am Geistigen teil hat und zugleich im Raum einen Gegensatz
bewirkt (vgl Diss 26 £./127 f. und StA IV, 249, Z. 33 — 250, Z. 26).2
Der Vorgang der Vereinigung geschieht bei Hegel ,,negativ durch den
Begriff des Unendlichen (Diss 5/85); ebenso vollzieht sich in
Hélderlins Poetologie die Einheit »hegativpositiv, und zwar dann,
wenn der Geist in der ,,Unendlichkeit fiihlbar* wird (StA 1V, 250, Z. 1
und 17 £).

.Ahn]jch wie Hegels spekulativer Ansatz mittels einer an der Physik
or.lcntierten Geometrie ,,das Ganze setzt und daraus die Beziehungen
seiner Teile ableitet (Diss 12/99), legt Holdetlin dem poetologischen
Verfahren ein ,,Ganzes iiberhaupt® (StA IV, 246, Z. 6) zugrunde, aus
dem sich das Verhiltnis der Teile entfaltet.

Zuletzt wurde nach der Bedeutung der erarbeiteten Strukturen fiir
Héldetlins ‘Hyperion® gefragt. Bereits die Voraussetzung eines in der
Natux: gegebenen Ganzen wiederholt sich in der anfangs gegebenen
Primisse ,,Eines zu seyn mit Allem* (StA III, 9). Das Konzept einer

z Vgl .dazu die Ausfiihrungen zur ,Metaphysik des Punkts* bei Wilhelm
Sc}.mndt-Blggemann, Geistige ProzeBnatur. Schellings spirituelle Naturphilosophie
zwischen 1800 und 1810. In: HJb 30, 1996/97, 42-57; 49.
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Entgegensetzung der Krifte zeichnet sich im Verhiltnis zwischen

Diotima und Alabanda ab; Diotima verkérpert dabei die ans Irdische

gebundene Schonheit, Alabanda hingegen eine Tatkraft, die sich aus

dem Geist herleitet. Dabei ergibt sich die Konstruktion einer Vietheit,

insofern Diotima durch die Liebe zu Hyperion das geistige Moment

aufnimmt (vgl. ,,dein Geist war in mich iibergegangen®, StA III, 146),

wihrend sich Alabanda umgekehrt von Diotimas Schénheit angezogen
fiihlt (vgl. ,es ist ein kindischer Versuch, dil Wesen sehn zu wollen
ohne Liebe®, StA III, 136). Zugleich wird in dieser Konstellation eine
Wechselwirkung® manifest: in dem MaBe, in dem Diotimas Einflu auf
Hypetion wichst, wird derjenige Alabandas geringer (1. Band) und
umgekehrt (2. Band). Hyperion fungiert dabei als das die Gegensitze
vereinigende ,Dritte; insofern sich mit Diotima und Alabanda
anschaubare Schénheit und geistige Tatkraft in ihm kreuzen, beschreibt
sein Lebensweg eine ,exzentrische Bahn im Sinne der Keplerschen
Planetenbahn, die sich im Zusammenwirken irdischer und zOlestischer
Krifte bestimmt. DaB sich die Einheit ,negativ' im Unendlichen
manifestiert, JiBt sich auf Diotimas Aussage — ,,Wir stellen im Wechsel
das Vollendete dar* (StA III, 148) — beziehen, sofern eine ,Vollendung'
UnabschlieBbarkeit impliziert; die Negation wire dabei dem Tod
Diotimas zuzuordnen.

Als Ergebnis der Diskussion wurde festgehalten, dafl sowohl der
Dichtungstheotie als auch dem Roman Héldetlins ein kosmologisches
Konzept zugrunde liegt. Holderlin folgt dabei der dichterischen
Primisse einer ,Nachahmung der Natur!, wobei ,Natur® im Sinne der
Antke als Ordnung des Kosmos zu verstehen ist.
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Emilie — Susette — Bonaparte
Von -

Jean-Pierre Lefebvre

Holderlins ‘Emilie vor ihrem Brauttag’ wird oft unter die weniger
wichtigen Werke Holderlins eingereiht und blieb lange Zeit kaum
beriicksichtigt. Diese mindete Beachtung liegt wohl am Werk selber,
wahrscheinlich aber auch daran, daBl es eine Auftragsarbeit ist, iiber die
Héldetlin sich nachtriglich mit einer gewissen Distanz geiuBert hat:
»Emilie, die auch leichtsinnig genug hingewotfen ist, aus Nothwendig-
keit und Dienstfertigkeit (StA VI, 380).

Dieses sechshundertdrei Vetse lange, im Juni-Juli 1799 entstandene
Briefgedicht ist sogar in die Kategotie der Fehlleistungen gefallen: man
solle eher vermeiden, diese MiBgeburt zu lesen, sie konnte einen
enttduschen und Holderlins Bild irgendwie schaden. Die Entstehungs-
geschichte selbst, die MiBverstindnisse zwischen Hélderlin und dem
Herausgeber des “Taschenbuchs fiir Frauenzimmer von Bildung, auf das
Jahr 1800’, wo es gedruckt wurde, seien ein objektives Indiz dafiir, daB
es nicht anders ausgehen konnte: das Werk entstand im Zeichen der
notwendigen Ubereilung, der dienstfertigen Anpassung an fremde
Forderungen. Zeitnot, Unfreiheit, das sind keine Arbeitsbedingungen
fiir Holderlin.

Nun interessiert mich heute an diesem Werk gerade dieses
MiBlingen, das Verpfuschte, das Unbehagen des Lesers: a) weil diese
Auftragsarbeit fiir sich nicht so schlecht ist, b) weil ‘Emilie’ Hélderlins
letztes lingeres Werk ist, das zu Ende geschrieben wurde. Danach
beginnt die Ara der nicht vollendeten Werke: so zB. die in derselben
Zeit und zum groBten Teil im selben fiinfhebig-jambischen Versma$l
geschriebene, nie vollendete Empedokles-Tragédie. Danach beginnt die
Fragmentation. Letztendlich aber auch gerade weil Hélderlin, der groB3e
Zauderer und Verzogerer, dieses lange Gedicht in einer solch knappen
Zeit (weniger als einem Monat), mit ,Eilfertigkeit*, wie er selber
schreibt, ausarbeitete. ‘Emilie’ dokumentiert insofern die poetischen,
aber auch die ideologischen Reflexe des Dichters: die wenigen
Wissenschaftler, die sich mit diesem Text befat haben — Emil
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Lehmann 1925, Christoph Prignitz 1992 und Sabine Doering 1996 —
fanden da reiches Material zur besseren Kenntnis des Dichtets.

Ich muB auch — notwendig dienst- und eilfertig — vereinfachen:
Lehmann unterstreicht und kommentiert die Beziehung des Textes zur
Frankfurter Konstellation um Susette Gontard und erinnert an die
groBe Ahnlichkeit von Hélderlin und von Susettes Bruder, wobei er auf
die wohl im Herbst 1800 entstandene, erst 1853 von Morike
verdffentlichte Ode ‘An eine Vetlobte’ verweist. Prignitz, der hier
philologisch am ausfiihrlichsten verfihrt, interessiert vor allem die
historisch-politische Dimension des Textes, der ein erstes, frithes
Dokument der Hoéldetlinschen Wende, einen ersten Bruch mit der
Sympathie fiir die gewalttitige Revolution darstelle: er zicht zur
Aufklirung dieses Aspektes die Gedichte ‘An die Deutschen’, ‘Gesang
des Deutschen’ und ‘Germanien’ heran. Sabine Doering, deren Studie
,Heroische Midchenbildung® betitelt ist, entwickelt ihrerseits die
Problematik der Midchenbildung und analysiert das Gedicht als Prozel3
einer allmihlichen Emanzipation der jungen Emilie. Riszard Fryderyk
Forys Aufsatz von 1968 zur Gattungsproblematik der Idylle konnte ich
bis heute leider nicht einsehen.

Ich mochte heute nur versuchen, diese drei Komponenten zu
,totalisieren, die 603 Verse (StA 1, 277-297) aus einer synthetischen
Perspektive neu zu lesen.

Ein gewisser Konsens herrscht in der Lektiire des Textes in Sachen
Vornamen und Gestalten — nur bei Lehmann nicht ganz, wenn ich mich
recht erinnere: Emilie ist eine Deutsche, ihr auf der Insel Korsika
gefallener Bruder Eduard ist ein Deutscher und irgendwie mit den
anderen eduartistischen Gestalten verwandt, also mit dem irischen
Revoluzzer und Freiheitskimpfer Sinclair, der im folgenden Herbst
desselben Jahres, in der Ode ‘An Eduard’, unter dieser Benennung
wiederum angesprochen wird. Nicht uninteressant dabei ist die
Variation um diese Benennung: ,,Bundestreue. / An Sinklair*, dann ,,An
Bellarmin®, dann ,,An Arminius®, dann ,,An Philokles* (vgl. StA II, 462-
464). Holderlin befand sich sogar in Homburg bei Sinclair, von dem
Bohlendorff zur selben Zeit schreibt, er sei ein ,,Republikaner mit Leib
und Leben“ (StA VII 2, 136). Aber von diesem deutschen Eduard
wissen wir nur, dal er — wie ein Internationaler Brigadist vom
Spanischen Biirgerkrieg — nach Korsika gezogen ist und dort unter der
Fiihrung des korsischen Patrioten Pasquale Paoli fiir die Unabhingigkeit
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d(?r IrTsel den Genueser Besatzer bekimpft hat. Der Vater heiBt Vater
wir wissen also nicht, wie er heit. Und der dritte Mann, den Emilie u;
den nichsten Tagen heiraten soll, heit Armenion, ein Hinweis auf den
Cherusker Arminius, aber auch auf den durchsichtigen Briefempfinger
B'ellarmin, also bello Arminio, nur daf3 diesmal die Zusammensetzung
nicht rémisch-germanisch, sondern griechisch-germanisch klingt. Auf
diese Namen kommen wir noch zu sprechen.

‘ Vielleicht sollten wir davor noch einmal versuchen, iiber diese
immanenten Identititen hinaus zu kommen.

Emilies Adressatin hei3t Klara und entspricht in dieser lateinischen
Transparenz dem Adressaten von Hyperion, Bellarmin. Von ihren
Briefen an Emilie ist nie die Rede. Das soll aber die weibliche
Leserschaft nicht storen: Klara ist hauptsichlich ein Requisit der
Gattung Brief-Roman, und insofern so gut wie anonym, zumal es der
deutschen Literatur des 18ten Jahrhunderts keineswegs an Klaras und
Klirchen fehlt. Die Benennung ist hier weniger kryptisch als die von
Bellarmin. Es gibt hier kein Spiel mit der Etymologie noch mit der
Geschichte. Man stellt sich aber Klara jung, freundlich, helliugig,
hellhaarig, vor allem aber hellhérig vor, wie die deutschen Leserinnen
d.es Taschenbuchs es auch waren. Die bellarminische Funktion entzweit
sich hier: der Freundin Klara kommt die postalische Funktion zu, der
fnéinnlichen Gestalt Armenion entspringt das symbolische Etymon,
irgendwie also die dadurch bedeutete Botschaft. Es ist auch anzuneh-
men, daf} der protestantische Stiftler Héldetlin vom 1609 gestorbenen
protestantischen Theologen Arminius gehért hatte, vom Begriinder also
des sogenannten Arminianismus, einer Lehre, die sich dem striktobser-
vanten Calvinismus widersetzte und der Gesinnung der republikani-
schen niedetlindischen Bourgeoisie eher entsprach als der konkurrie-
rende Gomarismus. Sabine Doering stellt mit Recht fest, daB eines der
Zeichen, die Emilies politische und intellektuelle Emanzipation belegen,
g.eradc die Tatsache ist, da Emilie im dritten Brief den Wunsch duBert,
die Dinge selber mit ,eignen Nahmen*“ zu bezeichnen (v. 331). Sie
mochte auch Namengeberin werden wie die minnlichen Eroberer und
Wissenschaftler, aber auch wie die Dichter. Das blofle gegenseitige
Aussprechen der Vornamen sowie das Unterschreiben mit dem
Vornamen spielen im Ablauf der Geschichte eine entscheidende Rolle.
Armenion wird zunichst von Emilie mit dem Bruder verwechselt. Aber
Armenion bedeutet auch ,Bruder (lat. germanus): der geliebte, in
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Deutschland gebliebene Bruder wird zum Briefschreiber, trennt sich
damit endgiiltig vom Wahn, nennt seinen Namen, wird dann zum
Verlobten, zum Mann, wihrend die Schwester des verstorbenen Sohns,
also die Tochter des namenlosen Jahweh-Vaters, zur Braut, zur Frau
wird. Mitten in dieser Vornamen-Topik spielt sich wie bei Hegel die
Dialektik der Sittlichkeit ab. Soviel also zu Armenion...

Ist aber Emiliec nur der Vorname derjenigen, die Armenion
(Nominativ-Akkusativ) lieben soll? Dieser Vorname ist ein Teil der
Bestellung. Der Herausgeber und Vetleger hatte nimlich in der
vorangehenden Ausgabe des Taschenbuches die Leserschaft mit
folgenden Worten zu kodern gesucht: ,,Das Titelkupfer stellt Emiliens
BildniB vor, deren Geschichte im nichsten Jahre erzihlt werden so S
(StA 1, 599). Dieses Bildnis war also das einzige ,,sinnliche Muster* fiir
die Figur Emiliens, det auBerdem, nach den Anforderungen von
Neuffer und Steinkopf, ,,der Charakter eines techt edlen, vortrefflichen
Midchens gegeben werden mufite. (StA VII 1, 131). Dies geschah
tatsichlich, indem die erzihlte Geschichte geradezu geschichtlich,
historisch wurde.

Aus der Vorgeschichte des Gedichtes, also aus dem Inhalt der
Verhandlungen zwischen Steinkopf, Neuffer und Holdetlin, ist auch die
Annahme abzuleiten, daB diese Arbeit einen Teil der poetischen,
politischen und philosophischen Substanz reflexartig iibernimmt, die
der Stoff der projektierten Zeitschrift ‘Iduna’ sein sollte. Darauf spielt
ganz eindeutig die Erscheinung des altgermanischen Gottes Braga im
Vers 207 an. Dieser Gott, der auch ein Gott der Poesie war, ist der
Gatte von Iduna, Gottin der ewigen Jugend. Die zeitgendssischen
Herder-Leser, die wohl Herders Aufsatz Iduna, oder der Apfel der
Verjiingung’ kannten, konnten dabei den Hinweis auf den ideologischen
Hintergrund dieser Mythe nicht iiberlesen, wenn sie auch von
Holdetlins bestimmtem Iduna-Projekt nichts wuf3ten.

Emilie: wenig zu tun mit der Aemilia tertia, Gattin des Scipio,
miitterlicher GroBmutter der Gracchen, obwohl Kleidung und Frisut
auf dem Bildnis ein cher romisches Bild von ihr geben.

Emilie, ein Gliick irgendwie, weibliche Form von ‘Emile, ou de
P’Education’. Es gibt sogar in Rousseaus ‘Emile’ eine Stelle, die heiBen
kénnte: ,,Sophie vor ihrem Brauttag®. Holderlins Emilie macht, wie
Rousseaus Julie im Briefroman ‘La nouvelle Heloise’, einen ganzen
ErziehungsprozeB durch. Nur dafB} sie am Ende nicht das eher traurige
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Los der Frauen bei Rousseau erfahren soll. Wie bei Emile beginnt ihr
L.eben m}t der Natur und endet mit Politik und Gesellschaft. Emilie
nimmt vielleicht die Ziige und die Bedeutung auf, die Héldetlins und
Susette Gontards reaktive Rezeption der rousseauistischen Lehre war
AuBerdem ist das Verfahren der Erziehungsgeschichte irgendwié
parall.el bei Rousseau und Héldetlin. Im ‘Emile’ kennt man zunichst
Sophie nur als Bild, als Bildnis, als Vorstellung: erst danach wird das
Bild mit der realen Sophie ausgefiilit.

. Ein weiteter, diesmal aber nicht vorgegebener Hinweis auf Rousseau
in Holdetlins Briefgedicht wire die korsische Seite der Geschichte.
BonaPartes leidenschaftliche Rousseau-Lektiiren gehérten 1799 schon
zu seinet Legende. AuBlerdem war Rousseaus politisches Interesse fiir
die selige Insel Korsika wohlbekannt: Prignitz erinnert ausfithrlich
daran, wie Rousseau mit einem Verfassungs-Projekt fiir die korsische
Republik beauftragt worden war. In Hoéldetlins Frankfurter Zeit war
Korsika wieder franzosisch geworden (das hieB auch republikanisch).
D%e Geschichte der Insel ist nicht nur poetisch, sondern auch witklich
mit der griechischen Geschichte verbunden. Insofern ist ‘Hyperion’
selb§t indirekt ein korsisches Buch, wihrend das hochst rousseauistisch
bestimmte Tragddien-Fragment ‘Empedokles’ auf die korsische Proble-
matik hinweist.

Nun gibt es noch eine andere Emilie, die die Deutschen, und ganz
.besonders die Hofmeister und sonstigen Pidagogen, gut kennen: die
junge Mitsprecherin der Madame d’Epinay in den dank Diderot bei
FIrusms in Leipzig 1774 und 1787 erschienenen, damals schon dreimal
in deutscher Ubersetzung vorhandenen ‘Conversations d’Emilie’. Diese
Emilie ist die 1767 geborene Enkelin der Madame .d’Epinay, einer
franzosischen Schriftstellerin, die hauptsichlich dank ihrer Memoiren
beriihmt geworden war und Jean-Jacques Rousseau in La Chevrette
untergebracht hatte. Sie, die GroBmutter, hatte das Kind wortwortlich
entfiihrt in der Absicht, es richtig zu erziehen, das heiBt zu befreien. Die
Gespriche der ‘Conversations’ inszenieren das Gegeniiber von Grof-
mutter und Kind. Die unbefangenen, naiv-frechen, meistens héchst
pertinenten Fragen der kleinen Emilie werden beantwortet und lehrend
kommentiert. Der Erfolg des Werkes war ungeheuer. In den 70er
Jahren — wie das die Rezension in ‘Le Journal des Dames’ von 1774
belegt — war diese pidagogische Gattung sehr verbreitet. Zum Buch von
Madame d’Epinay erschienen mehrere sehr lobreiche Artikel in den
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bekanntesten Zeitschriften, ‘Mercure de France’, ‘Journal des Savants’,
Journal Encyclopédique’. Obwohl Emilie tatsichlich der Vorname der
kleinen war, ist der Einflu von Rousseau manifest und wurde sofort
etkannt. Vielleicht verdankte ihm das Kind sogar den eignen
Taufnamen. Man hob aber auch den Einfluf} von Locke und Fénelon
hervor. Der Geist dieser Huldigungen sowie des Werks selbst war der
moderne Gedanke, da man die Frauen erziehen soll, das heif3t also
ausbilden, iibethaupt bilden. Rousseaus Originalitit bestand zum Teil
datin, daB man dabei die korperliche Komponente nicht tiberschen
durfte. Madame d’Epinay ist aber in dieser Beziehung viel kithner als
Rousseau und erinnert eher an diesbeziigliche Thesen von Condorcet.
Auch spricht sie nie von Gott, sondern vom ,auteur de la nature”. Im
Grunde erweiterte sie rein egalitir fiir die Frauen die Gesamtheit der
den Minnern vorbehaltenen Eroberungen der rousseauistischen Pad-
agogik.

Also war die wirkliche Emilie 32 Jahre alt, als Holdetlins ‘Emilie’
erschien. Dank der Vermittlung von Friedrich-Melchior von Grimm —
des Geliebten von Frau d’Epinay — war sie von der Kaisetin Katharina
der Zweiten in Schutz genommen worden. Sie sprach und schrieb
deutsch. Im August 1789 war ihr Bruder in Caen getétet worden: ein
frithes Opfer der franzosischen Revolution also. Ein anderer Bruder
von ihr war 1796 auf der Insel Sankt Domingo gestorben. Sie selbst
lebte zunichst in Koblenz mit ihrem Mann. Im Sommer 1792 war sie in
Aachen, dann in Diisseldorf und Gotha. Thre Tochter Katrinka war
ganz deutschsprachig. Emilie verkehrte mit den Prominenten der Szene:
Goethe, Herder, Wieland. 1797 erscheint ein Roman von Isabelle de
Charriére, ‘Trois femmes’, deren eine — wahrscheinlich nicht von
ungefihr — Emilie heif}t.

Diese Emilie war also die bekanntere Emilie in der europiischen
Literatur, als Neuffer beschlo den Titel seiner Publikation mit dem
anscheinend franzésischen Kupferstich von D’Argent zu illustrieren. In
derselben Nummer des Taschenbuchs sind auch Radierungen des
beriihmten polnischen Kupferstechers Chodowiecki zu sehen. Emilie ist
also eine nicht besonders schéne junge Dame mit langem dunklem Haar
und rémischer Kleidung, Der Name Emilie ist kursiv gestochen. Das
geschichtslose Bild behiclten die Leser, oder besser gesagt die
Leserinnen, ein ganzes Jahr im Gedichtnis. Als ménnlicher Leser durfte
aber auch Hélderlin selber lange mitphantasieren: in Abwesenheit der
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Geliebten, d{e :.mch so romisch-griechisch portritiert worden war
strahlte v‘vom(.jghch eine andete Frau durch: die abwesende Diotimaj
Das Gedicht ist auch eine Abhandlung iiber Abwesenheit und Prisenz
des geliebten Wesens.
Mit was fiir einer Geschichte, was fiir einem Gedich

dies Gesicht belebt? ety wrde alo
. Antwort: rn_it sieben Briefen an Klara, in denen Emilie erzihlt von
ihrem Leben bisher und vom vorliufigen happy end desselben.

7

Im ersten Brief an Klara — iibrigens, auch bei Rousseau heifit eine
C?estalt Klara: die Kusine von Julie — ist von einem Brauttag noch nicht
die Rede. Der Brauttag, die Heirat, wird erst in der letzten
erzihletischen Episode der Geschichte angekiindigt. Diese beginnt in
der Gesellschaft des Vaters, mitten in einer angenehmen Naturland-
schaft. Die Fiille des Frithlings empfindet aber Emilie als unertrigliche
Leere. Dieser Frithling erinnert nimlich an den Friihling vom letzten
Jaht: der helle Tag wird ihr zur Ddmmerung und diese charakterisiert ihr
Wesen, ibr stetes Hinausschnen, wohin? Bevor sie den Hauptgrund
ihres traurigen Zustandes angibt (den Tod des Bruders), stellt sie sich
vor als eine sehnende, aber besser gesagt: als einen Sehnenden. Sie
gt?braucht nimlich die Metaphorik des Stromes, die bei Holdetlin den
Bildungsweg des Jiinglings konnotiert. Dieses Bild vollendet die erste
Strophe: das klare fliichtige Wasser quillt, dann wird es zum Bach, dann
zum Strom. Eine solche klare Quelle des Anfangs ist wahrscheinlich
auch Klara: diesem weiblichen Vornamen Klara entspricht kein
minnliches Pendant (mit Ausnahme vielleicht von Sinclairl). Klara
konnotiert die Frau als Quelle, die mit diesem ,,Quellhaften®, mit der
bloBen Natur vorlieb nimmt. Dafiir gibt es aber fiir ,Jiingling” im
Grunde keine weibliche Form. Diese Sequenz finden wir in der letzten
Strophe des Werkes wieder.

Im Grund ist also die erste Seite eine komplexe Befragung ihres
seelischen Zustandes, insofern dieser Zustand eben mit ihrer Erziehung
zusammenhingt: Zwar ist es gut, in der Sicherheit der Obhut einer
vertrauten Gewalt zu bleiben und zu leben (Stichworte: ,,waltet®, ,,um
uns schlieBt®, , licben Gegenwart®, v. 21-25), doch ist das Zugestindnis
eher rhetorisch-sittlicher Art, nachdem die ernste, schmerzliche Frage
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ihrer Fihigkeit zur Liebe aufgeworfen ist. ,Lieblos [...] Gott! ich
lieblos?“ Sie rebelliert gegen die Frage, und dieses Rebellieren bestimmt
dann die ganze Argumentation. Das sonnenhelle Griin der Eichenbii-
sche, das sie iiberschattet, das ist die Gestalt, die griine Gestalt des
Vaters, dieses quasi gottlichen Vormunds (Stichworte: ,,Den Heiligju-
gendlichen, Vielerfahrnen®, ,ein stiller Gott®, ,,ein Hohers* wissend,
,des Mannes Geist*, den ich ,,nur ahnen kann“, der ,,mich seine Freu-
de* nennt, v. 27-34). Emilie wird erdriickt unter dieser Herrschaft. Gibt
ihr das Wort des Vaters eine neue Seele, so hat ¢r sie ihr eingegeben: er
ist der Gebende, das geistige Prinzip, der Prinz der Erneuerung, das
hei3t die Differenz, der Wechsel. Ein Ausdruck hat zuvor schon das
ganze Verhiltnis zusammengefaBt: ,,waltet iiber uns® (v. 23).

Aus diesen Vater-Strophen kommt sie doch heraus, nicht iiber ein
negatives Doch, doch iiber ein Dann: ,,Giebt eine neue Seele mir sein
Wort. / Dann mécht’ ich wohl den Seegen, den er gab, / Mit einem, das
ich liebte, gerne theilen® (v. 35-37). Dieses Das ist merkwiirdig und
dieses Jiebte ist zweideutig — handelt es sich um den Bruder, dann ist es
Indikativ Imperfekt. Handelt es sich um den andern, den sie noch nicht
kennt, den sie treffen wird und nach dem sie sich schon sehnt, dann ist
es Konjunktiv II, der Modus des Wunsches. Im Augenblick bleibt sie
aber im Unentschiedenen, in der Einsamkeit im Schatten det viterlichen
Gewnalt.

Exst dann evoziert sie die Gestalt des Bruders, den Klara im letzten
Sommer kennen gelernt hat. Vielleicht hat sich auch die klare Quelle
Clara in diesen holden Jiingling narzitisch verliebt. Bei Rousseau ist der
Bruder von Julie auch gestorben, heit aber nicht Eduard. Edouard,
Milord Edouard ist ein andrer, der Génner von Saint-Preux.

Dieser Bruder ist eine holderlinische Gestalt: ein Held, aber auch ein
Singer mit der Zither, ein ziirnender Soldat im Freiheitskrieg der
Menschheit, der aber an die Schwester liebe Briefe schreibt.

Erste Bemerkung: sie spricht von ihm wie von einem Geliebten. Sie
steckt noch in der inzestuésen Beziehung, die Rousseau im ‘Essai sur
I'Origine des Langues’ als natiitliche Vermihlung des Bruders und der
Schwester kennzeichnet.! In der abstrakten Gleichheit der Bruder-
Schwester Bezichung liebt sie nicht sich, sondern die Differenz.

! Jean-Jacques Rousseau, Essai sur Porigine des langues, hrsg.v. Charles Porset,
Bordeaux 1970, 125.
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Zweite Bemerkung: es ist von keinem Brief an den Vater die Rede.
Man darf sogar vermuten, er sei gegen des Vaters Willen nach Korsika
gezogen, nicht nur gegen seinen Willen, sondern ganz einfach gegen die
Ordnung, die der Vater reprisentert, gegen den Vater. Die Schwester
unterrichtet er iiber seine Erfahrungen auf der Insel. Und die ersten
Worte seines Briefes sind eindeutig politisch: ,,Ein edel Volk ist hier auf
Korsika® (v. 69). Zwar herrscht doch das Gesetz der Minner: ,,Briider,
»Minnerkrieg” heiBt es. Auf dieser seligen Insel méchte er Schwester
und Vater wiedersehen: daB sie ihre Bleibe an dem Ort haben, den er
gewihlt hat, will sagen: in einer Landschaft des ewigen Friihlings, die
Freiheit und Unabhingigkeit symbolisiert, auf dieser ,,guten Insel“, von
der Rousseau im ‘Contrat Social’ sagt: ,.elle étonnera 'Europe? Kaum
hat er diese fromme, doch vatetfeindliche Einladung formuliert, hebt er
deren politisch-aktuelle Bedeutung heraus: ,,Ich lobe mir den Feld-
herrn® (v. 81). Nicht also ,,gelobet sei der Herr wie in einem Gebet
oder einem Choral von Bach. Sondern den Feld-Herrn, der in der Tat
auf dieser Erde, in diesem jetzigen Europa den Traum des Jiinglings
verkorpert: Paoli konnotiert selbstverstindlich Bonaparte, und dies um
so mehr, als jeder im Juli 1799 wullte, dal Pasquale Paoli, der noch am
Leben war und einst gegen die Genueser, dann gegen die Franzosen
gekidmpft hatte, fiir Unabhingigkeit, Demokratie und Kultur, seitdem
versucht hatte, die Insel den Englindern zu verkaufen. Der Paoli-Bezug
konnotiert auch mehr oder weniger die Moglichkeit des politischen
Fehlurteils, der Selbsttiuschung. Eduard starb vor der Enttiuschung.
1799 haben aber viele deutsche Jakobiner und Triumer einer
Schwibischen Republik die bitter-notwendige Etfahrung der Enttiu-
schung gemacht. Bonaparte ist aber davon noch nicht getroffen:

irgendwo im fernen Agypten wartet er auf seine Stunde.

Eduard besingt also fiir seine Schwester eine Realitit, die nicht
unbedingt dem entspricht, was sie ,,wesentlich wiinscht: daB3 er in Paoli
einen andern, wiederum einen Vater, wiedergefunden hat. Er lobt den
Kirieg, die Waffen: ,,arma virumque cano®. Die Stelle ist duBlerst kitschig,
aber nicht so wesentlich. Wichtig ist, daf3 er die Schwester zu einer Art
politischem Verrat einlidt: verlasse deine Heimat, diese tote Natur,
komm zu mir, zu den Lebenden. So nimmt es auch nicht wunder, daf3

2 Jean-Jacques Rousseau, Du contrat social. In: Oeuvres complétes,
Bibliothéque de la Pléiade, Paris 1964, Bd. III, 391.
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er unmittelbar den Tod des Vaters anspricht (v. 108) und sogar
programmiert, das heiBt also den Tod eines gewissen gestrigen,
ebenfalls toten Deutschlands. Der Dichter, den er heraufbeschwort, um
dieses Abenteuer zu besingen (v. 109-126), ist aber nicht Homer,
sondern der altkluge Rémer Horaz in seiner 16. Epode. Das heilit, daf
der Sohn irgendwie den Kriterien des Vatets getreu und unterworfen
bleibt. Demgegeniiber witd Armenion eine andere Deutung vorschla-
gen, da er ein hellenischeres Deutschland anklingen 1aBt. Eber.xfa]ls
besingt der Sohn, iiber den minnlichen Krieg hinaus, eine arkadische
Utopie aus Wein, Feigen, Oliven, Honig und kastalischem Wasser:
vielleicht ist er in Holderlins Augen — mehr oder weniger bewuf3t — nur
das, was Hegel die bloBe Negation des Vaters nennen wiirde. D.ie
bestimmte Negation hingegen, dic Negation dieser Negation, ist
weiblich-schwestetlicher Art: sie erfolgt spiter.

Hiermit lieBe sich der Beginn des Epilogs des ersten Briefes in der
zweiten Potenz deuten: Emilie sagt nimlich: ,,In deinem Schoose ruht /
Er, schénes Korsikal“, Dieses Wesen, das vorhin wie ich lauter Unruhe
und bloBe Negation der altdeutschen, unertriglichen Ruhe des
Bestehenden war, ist jetzt zur bloBen Negation seiner selbst geworden.
Was von ihm bleibt: gerade ich, die Unverniinftige, die aber weiblich an
dieser Unvernunft nicht gestorben ist. Ich reise nicht nach Korsika.
Suchte ich ihn, wire ich bloB siichtig, pathologisch. Dem Lebendigen an
ihm bin ich treu, indem ich hier weiter denke und bleibe.

Letzte Bemerkung: Emilie spricht von keiner menschlichen Mutter.
Der Vater, den hat sie, aber er ist eine geliebte Unterdriickungsinstanz,
eine Negation ihrer selbst. Der geliebte Bruder, den gibt es nicht mehr:
von ihm hat sie nur noch die Idee, der selber bloBe Idee war. Selbst die
Vertraute ist nicht gegenwirtig: Klara ist nicht mehr hier. Der erste
Brief ist der Brief der Leere.

Vi

So erscheint der zweite Brief als der Brief der Fiille, aber einer Fiille, die
zunichst nur die bloBe Negation des Leeren ist, das Gespenst des
gestorbenen Bruders. Er ist fast so lang wie der erste, des§en
Fortsetzung er auch formal ist. Also beginnt er wieder mit dem an sich
schon toten Vater, dies aber nur, um zu ihr Giberzugehen, zu ihrer
Trauer. Hier ist von Holderlins Trauer die Rede: ,,noch trieb ich mein
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?g:ls?l;éift, doch leblos, / Bis in die Seele stamm in meiner Trauer.* (v.

Dieser personliche Hinweis wird hier von dem fast autobiographi-
sshen Reisebericht bekriftigt. Emilie und ihr Vater unternehmen, um
d'1c Trauer zu bekidmpfen, eine innerdeutsche Reise. Innerdcutsche?, Wir
sind zu dir gereist, Klara, die du am Neckar wohnst, irgendwo zwischen
Tibingen und Heidelberg. Gegen den Schmerz hilft nur die Reise.
Danr'l wird die Reise selber zum Weh, wogegen nur die Heimkehr hilft:
da_s 1st unsere — menschlich allzumenschliche — Animalitit. — Also
reisten Emilie und ihr Vater nach einem Land, das nicht ihr Land ist,
und dann immer weiter nach dem Norden hin. Wo stammen sie denn
her? Vom Bodensee, aus der Schweiz, wie Rousseau? Das soll unklar
bleiben: Emilie, Eduard, das sind auch keine typisch germanischen
Embleme. ‘

Wichtiger doch: unterwegs werden die Fliisse: Neckar, Main, Rhein
zu richtigen Freunden der Emilie. Und diese metaphotische Freund-
schaft, die auch auf ihr Reifwerden hinweist, macht die Trauer
ertriglich.

Dieser neue Zustand mag auch retrospektiv von der Freude her
beschrieben werden, iiber die Zusammenkunft mit demjenigen, den sie
noch nicht Armenion nennt. Kurz vor diesem Treffen geschicht
Dialektisch-Wichtiges, die Reise fiihrt zum Varusfelsen in Westfalen,
zum Teutoburger Wald. In dieser héchst deutsch-altviterlichen Land-
sc'haft findet man selbstverstindlich die Eichen der ersten Strophe
wieder. Das Neue aber sind die Worte, die Vater und Tochter
austauschen: ,,wir [...] sprachen gern / Von Helden, die daselbst
g(?wohnt, und Géttern.” (v. 192-194) Der viterliche Diskurs integriert
die Werte des Sohns und der Tochter. Die Freien, die hier die Romer
einst bekimpften, haben sich seither mit denselben, mit den Welterobe-
rern, versohnt. Die Freien haben sich mit ihren Unterdriickern
versbhnt. Der Vater besingt die romisch-germanische Ordnung, mu3
aber feststellen, daf3 dies alles gestorben ist: die Natur, die ewige Zeugin,
die dies alles gesehen hat, ist noch da, die ,,Heldenbilder, find’ ich
nicht.” (v. 211) Kaum hat der Vater diese nicht mehr da-seienden
Helden, darunter den eigenen, fiir Freiheit und Republik gefallenen
Sohn, evoziert, da erscheint der zweite Jiingling, der erst als bloBe
gespenstische Gestalt des ersten wahrgenommen wird. Wie der
gestorbene Sohn und Bruder ist dieser Jiingling ,,Stolz und groB, / Voll
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Macht*, dem andern mit ,,Aug und Stirn’ und Loke® sehr dhnlich —
selbst eine richtige Mutter wiirde da ihren Augen nicht trauen —. Aber et
blickt ,,schirfer”, seine ,,seelenvolle Miene® ist ,,schirfer, sein Gesicht
ist von einem stillen Ernst verschleiert (v. 223-228). ,,Seelenvoll* weist
auf ,seellos” in dem ersten Brief. Dieser Jiingling besitzt also tiber die
Minnlichkeit hinaus Eigenschaften, die weder die des Bruders noch des
Vaters sind, sondern autonome Eigenschaften, die sich nur mit Emilies
Eigenschaften vergleichen lassen. Er ist derjenige, der ihren Mangel
kompensiert. Deswegen scheint er ihr auch zu sagen: »gehe nur auch
du® und vervollstindigt das mit einem politisch-existentiellen Pro-
gramm, das ihn vom Bruder unterscheidet: ,,s0 geht / Mir alles hin,
doch duld’ ich aus und bleibe. (v. 229 f))

Die ganze Fortsetzung der Reise ist alsdann von diesem Treffen
determiniert sowie von dem, was es verheiBt: von der Differenz, die da
in dieser Identitit erkannt wurde, von der Ethebung durch die Liebe
zum Andern. Das Gebirge wird unwegsam, es regnet und nebelt, die
Bilder sind dunkel, der Traum ist dumpf und schmerzlich: doch der
unangenehme Traum, den sie hat, wird selber von der Trost bringenden
Wirklichkeit unterbrochen: der Strom ist schon, das Boot ist breit, die
sonst widerspenstigen Pferde sind folgsam. ,,Und ruhig schifften wit.”
(v. 243) Alles ist friedlich. Selbst das sonst gefihrliche Einschiffen geht
sorglos vonstatten. Der Augenblick ist magisch, weil er wirklich ist. Da
passiert mit ihrer Seele eine Verwandlung, die Emilic mit grolem
psychologischem Scharfsinn beobachtet: die Seele ihrer Jugend ist
verloren: ,,Ach! ich fiihlt’ / Es izt, wie es geworden war mit mit“ (v. 251
f): eine schlichte Umbenennung dessen, was der Philosoph Selbstbe-
wuBtsein nennt. Noch spricht sie der Vater bei der Frage, ob sie gut
geschlafen, mit ,,mein Kind“ an, worauf sie aber nicht antwortet.

Das Ende des zweiten Briefes ist dialogischer: es wird mit Clara von
ernsten Dingen gesprochen. Die Worte befrachten sich mit tiefem
Denken und Nachdenken iiber die Geschichte ihres Lebens. Oft hat sie
gemeint: ,,wir leben nur, zu sterben, / Uns opfernd hinzugeben fiir ein
Anders.” (v. 267 £) Die Ausdrucksweise ist fast philosophisch. Dieses
Andre, dieses Neutrum ist keineswegs die blofe miitterliche Reproduk-
tion des Gleichen, also der Gattung. Auch das darauf folgende Adjektiv
Jfruchtlos® ist nicht so gemeint. Es enthilt eine Kritk an dem Leben
ohne Ideal und Liebe, ohne Gefihrdung. Jetzt ist sie dem Schénen
offen, und was sie liebt, sind keine Schatten. Dieses Schone, das kein
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Schatten ist, ist das Schone des dsthetisch-politischen Programms.
SchlieBllich nennt sie diesen Wert mit einem minnlichen Namen: , edler
Genius®, und bestitigt dann in den letzten sechs Zeilen des Briefes die
Eigenschaften, die sie liebt und fiir sich beansprucht: Stolz, Zorn,
Geduld, obwohl sie auch zugeben muB, daB dies alles, diese ganze
Entwicklung ziemlich viel, vielleicht zu viel fiir den heutigen Tag
darstellt: ,,nicht oft / Aus meinem Munde kémmt ein Minnerwort.* (v.
291 f) Das ist auch ein Grundmotiv der Rousseauistischen Lehte:
Ubereilung ist gefihrlich.

Kurz also: die Fiille gibt es, aber sie ist noch nicht ,,fiir sich“. Das
Volle ist noch Chimire, konnte noch eine weitere Form der Leere sein,
eine Wirkung des Sehnens, also des Mangels, das heiBt: eine negative
Nachwitkung der vitetlichen Gewalt. Mitten im duBerlichen Abenteuer
der innerdeutschen Reise hat sich dennoch eine groBe, wirkliche
Innenreise vollzogen. Emilie gelangt zu einem SelbstbewuBtsein, das
weniger empfindsam-passiv, weniger (im Sinne Kants) pathologisch ist.

i/

Was sie im zweiten Brief erzihlt, das war ein Geheimnis. Die Thematik
des befreienden ausgesprochenen Geheimnisses bildet den formalen
Ubergang zum dritten Brief. Sie gehort aber auch zu dem Inhalt selbst
ithrer Geschichte: noch lebt sie in den Tagen, wo sie manches
verschweigen muf. Was dann folgt, ist eben das erste Moment des
Ausgangs aus dem Geheimnis. Nach der Aufregung der Begegnung mit
Armenion im zweiten Brief klingt der dritte Brief etwas ruhiger. Dieser
Brief ist eine kurze philosophische Elegie, eine Riickkehr in sich selbst,
wo der Bruder auch zuriickkehrt, nur nicht mehr in phantasierender
Form, nicht mehr in der Halluzination, sondern als Objekt einer
Reflexion. Nun bin ich ruhiger, sagt sie. Sie denkt an die schonen Tage,
spricht aus einer hoheren Perspektive. Emilie vollfiihrt eine Art
Anamnese ihrer Hoffnungen, ihrer hoffenden Natur: Sie lauert auf den
Wendepunkt des Bruchs mit dem Naturzustand. Der Text zeigt hier
einige erstaunliche Merkwiirdigkeiten. Wir haben festgestellt, daB sie
mutterlos ist. Von ihrer natiitlichen Mutter sagt sie uns iiberhaupt
nichts. Wir wissen nicht, ob diese noch am Leben ist, noch weniger, wie
sie heiBt! Hier spricht sie lediglich vom ,,Schlummersang® unsrer Miitter
(v. 311). Die Mutter lost sich also anonym in einer Vielheit von Miittern
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auf, die sie bewuBt an einem Versende der andern Mutter entgegenstellt,
die als die gute Mutter Natur bezeichnet wird, als ob die andere, die
natiitliche menschliche Mutter die bose sei. Und der Vorteil dieser
guten, ,,wunderbaren® Mutter Natur ist folgender: sie weckt beim Kind
die siien VerheiBungen, also das Universum der moralischen und
politischen Kultur, Etwas weiter unten im Gedicht taucht eine andere
miitterlich-natiirliche Gestalt in derselben gedanklichen Konstellation
auf: die Sonne (das heiit auch Apoll). Die gute Mutter Natur erzeugt
also im jungen Menschen den Wunsch nach der Flucht aus der Natur.
Heute, schreibt Emilie in diesem dritten Brief, mdcht ich lieber von
dieser Natur Abschied nehmen, mich von ihr befreien: ,, zu nahe* sind
Emilie ihre Baume gewachsen, die Natur ist ihr zu einem ,freundlichen
/ Gefingni“ geworden (v. 326 f). Wenn auch die Natur singt, so will
doch der Mensch selber selbstindig singen und den Blumen und Végeln
selber ,.cigne Nahmen [...] geben (v. 331 £). Es ist das Paradoxe an
der Natur, daB dieser Wunsch zur Befreiung ihr eigenes Gesetz ist, daB3
alles , seiner Reife sich entgegen freut (v. 336), daf also alles miindig
werden will. Die Natur ist giitig, weil sie zur Frucht forttrigt und nihrt
(v. 342). Eine Mutter also, wie Holderlins Mutter eine ist, die das Kind
fiir sich als eine Gestalt der Vergangenheit behalten will, ist keine
liecbende Mutter. Liebe Mutter Gok in Niirtingen, die du vielleicht das
Taschenbuch fiir Frauenzimmer abonniert hast, lies nur weiter...
Auch das Ende des Briefes macht einen zusitzlichen Schritt aus der
elterlichen Ordnung heraus. Emilie méchte jetzt Blumen holen, ,die
drunten in dem Garten, / Und die der Bach erzog® (v.352 f)). Diese
Verbindung ist ein doppelter Hinweis auf die Emanzipation: einmal
symbolisch, weil den ordentlichen Blumen des viterlichen Gehofts die
freien wandernden Blumen des Bachs beigefiigt sind, zweitens
umgekehrt und raffinierterweise, indem derselbe Garten auch die freie
selbstgeregelte Menschheit konnotiert, im Gegensatze zum Gefingnis
Natur, wovon vorhin die Rede war. So kann man auch ihre
kommentierende Bemerkung verstehen: ,,ich will’s schon richten, / DaB
ihm’s gefallen soll“ (v. 353 £.). Indem sie diese Blumen der Freiheit holt
(zu diesem Thema gibt es eine Menge mehr oder weniger erotische
Volkslieder), soll sie gerade denjenigen treffen, dessen Begriff sie nur
kennt (als Identitit und Differenz), dessen Namen sie aber noch nicht
gehort hat: den schénen Armenion. Das heiBt also, daB8 der Frihling
endlich zu dem wird, was er bedeutet, nicht mehr ein Zeichen der
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Wiederholung der Jahreszeiten in der Natur (Nichts Neues unter dieser
Sonne), sondern der Friihling 7hres Lebens, die Wende, die Ent-deckung,
das einmalige HervorsprieBen des rein Neuen. ,,Nun! leb wohl in-
dessen! (v. 358).

v

Der vierte Brief beginnt wie ein Auftritt in einem biirgerlichen Lustspiel.
»lht Himmlischen! [...]“, worauf die elliptisch-erzihletische Erklirung
des Ausrufes folgt: ,,das war er”. Fast hitte sie, die Blinde, ihn nicht
gesehen. Die Begegnung beginnt im Zeichen der pathologischen
Wiederholung: sie nennt ihn ,,den Briiderlichen®, gibt ihm aber auch ein
griechisches Epitheton: ,,Heroé” (v. 371 £), als ob sie ihn trotz der
tiuschenden Verwechslung doch als den andern erkennen wiirde. In der
ganzen Episode geht es iiberhaupt wieder um Benennung und Namen:
wo ihr Vater sie immer als Kind oder Midchen anspricht, spricht
Armenion ihren Namen aus, genau so wie Emile, bei Rousseau, Sophie
insgeheim beim Namen ruft und dadurch zu erkennen gibt, daB er sie
liebt. Den eignen Namen hort sie zunichst noch in der Modalitit des
Wiederh6rens vom ,,goldnen Ton* der Stimme des Bruders, das heifit,
wie die Natur es auch tut: ,,Als wenn die Biume wieder bliihn, und
Quellen / Von neuem frshlich rauschen® (v. 385 £). Es ist genau die
Mitte des vierten, also des Mittelbriefes, der Wendepunkt des ganzen
Gedichts. Deswegen war eine letzte Wiederkehr des Gleichen, eine
letzte T4Auschung notig. Jetzt aber findet die Ent-scheidung statt: Emilie
reflektiert diese Wiederholung selber, liefert ihre eigene Erklirung dafiir,
daB3 sie ihren toten Bruder zu héren vermeinte: ,Die Bilder der
Gespielen, [...] Sie dimmern ja um meine Seele mir“ (v. 389-391).
Gleichzeitig kann man auch nicht umhin, die Frage zu stellen, ob dieser
Wunsch nach dem Wiedersehen keine geheime Botschaft an Susette
Gontard ist, als Nachklang des Vergangenen einerseits, als Feststellung
der Scheidung auf der andern Seite. Um so wichtiger also der Bruch mit
der Vergangenheit. Die letzte Strophe besiegelt den Bruch. Nachdem sie
die vermeintliche Wiederkehr des Gleichen gedeutet hat, was schon det
Anfang einer Distanzierung war, betritt sie die Realitit der Differenz

von dem, was lebt, und von dem, was tot ist: der Unterschied ist

folgender: Eduard wird nicht heiraten ,,Hinunter muBtest, Lieber! ehe

[...] dich die frohe Braut / Zum Minnerruhme seegnete!l (v. 399-401)
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Die Trauerarbeit ist zu Ende, eine Liebe hebt die andere auf. Ein andrer
ist da: ,,Nimmermehr vergeB ich dich, / Und ehten soll er dich. Dein
Bild will ich / Thm zeigen, wenn er kdmmt* (v. 405-407). Thm werde ich
also sagen, daB} falls er bei mir einen andern findet, daB3 er ihn lieben
soll. Das heiBt: an mir soll er auch meine Liebe zu meinem Bruder
lieben, nicht zu meinem natiirlichen Ebenbild, sondern zu dieser
Verkorperung meiner Gedanken und Wiinsche. Armenion ist noch
nicht beim Namen genannt. Die Fiirwdrter sind aber schon an Ort und

Stelle.

|4

Im finften Brief findet eine erste Auflosung der entstandenen
Spannung statt. Eine erste Symmetrie schlieBt sich zugleich. Was noch
irgendwie in Frage stand, wird von einem Dokument witklich gemacht:
Armenions Brief an Emilie entspricht dem im ersten Gedicht zitierten
Brief des Bruders an Emilie. Beide Vornamen werden genannt: es findet
etwas wie eine briefliche Trauung statt. Armenion schreibt seinen
Namen neben den Namen Emilies, den er bisher nur gehért, dann
ausgesprochen hatte. ,,So bist du’s wieder (v. 414) soll aber nicht als
bloB erzihlerischer Hinweis auf die Wiederbegegnung gedeutet werden,
sondern macht sie zur unmittelbaren Metapher ecines tieferen idealen
Sinnes derselben. Und dieser platonische Hintergrund ist wiederum ein
Hinweis auf die Liebe fiir Susette Gontard. ,,Wir sind’s, / Die Lingst-
verwandten® (v. 418 f) ist dann als Parole, als Schibboleth zu héren. In
einem ‘Diotima’~Gedicht heil3t es :

Unergriindlich sich verwandt
Hat, noch eb’ wir ans gesehen
Unser Wesen sich gekannt. (StA 1, 213)

Auch nennt er sie ,,schéne Seele” und erklirt ihr dann, wie diese neue
Affinitiit gar nicht dem entspricht, was er gelemnt hat. Diese neue Melodie
ist ,,ein anders Lied®. Das ist vielleicht die platonisch-dcmokradsche
Komponente ihrer Liebe: die Gleichheit. In keiner Beziehung ist er ihr
iiberlegen. Zwar hatte er gefiihlt, wie ihre fromme Ruhe von ihm gestirs
ist, aber er muB selber bekennen, daf er dieselbe Erfahrung macht —
sein Brief symmetrisiert die Beziehung ,,Dein Schiiler bin ich dann [...]

157



Von deinem Munde nehm’ ich [...] Des Uberredens siile Gaabe mir*
(v. 441-443). Das sind hier keine barocken blumigen Floskeln, die
iibrigens auch den korperlichen Rest einbeziehen wiirden. Mund
konnotiert hier miindig. Armenion lobt Emilies Wor?: durch sie iiber-
windet er sein eigenes Ziirnen, das also, worin er ein bloBes Ebenbild
Eduards bliebe.

Die letzten Verse des sechsten Briefes thematisieren dann die
Verwandtschaft weiter, doch auf eine faktisch erzihletische Erklirung
hin, die die um Kohirenz besorgten Leser befriedigen soll — soviel fiir
den Roman... Aber: ein deutsch-griechischer Name. Mein Wesen steckt
darin, meine Ideen, meine Zwecke. Ich weil3, daB3 du sie erkennst und

liebst.
| 74

Sechster Brief: Die Realitit ist aber auch die Negation, die realistisch
negative Hypothese, daB} der ziirnende Vater ,,nein sagen konnte. Vater
Gontard war auch eine solche Frankfurter Instanz, die nein sagte — der
Vater will ihn sprechen, ,,und er schien nicht freundlich (v. 463) — die
Moglichkeit der Unméglichkeit der Liebe verursacht einen radikalen
Schmerz, den die Natur nicht mehr lindern kann. Fast wiirde sie sich
selbst nicht mehr lieben: ,,Auch die Worte [...] lieb’ / Ich nicht, und
was ich sonst von ihm geschrieben® (v. 477-479). Thr Sprachduktus wird
hart und stolpernd ,,Ich bin betriibt, [...] Ich bin nicht gut, und seellos
bin ich auch.“ (v. 483-486) Etwas wie die Moglichkeit des Wahnsinns
schwebt am Horizont des sechsten Briefes — die ganze Geschichte
konnte zur antiken Tragddie werden. Doch die letzten Verse bedeuten
keine Resignation. Sie ist klug geworden (der Vater hatte gesagt: du bist
nicht klug). Sie ,,will / Geduldig seyn“ (v. 489 £, was nicht gleich-
bedeutend ist mit dulden.

vir

Sonntag. Der Tag darauf verscheucht die bésen Triume der angstvollen
Nacht. Das happy end ist aber nicht nur technisch-erzihlerischer Art:
,»Das Volk“ bestaunt ,,den fremden Herrlichen (v. 500 £)) — genau das
hat man frither von Bonaparte gesagt. Ihr Gliick ist also kein bloB
ptivates: es integtiert die politischen Vorstellungen und Werte der Zeit.
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Auf dieselbe Weise rebelliert sie noch gegen die Ordnung der Viter, die
ihr Los weitetbesimmt: ,,und ich sollte / Wie eine Dienerinn von ferne
lauschen, / Ob sie vieleicht mich refen, diese Ménner.” (v. 530-532)
Dementsprechend spricht sie der Vater als die Zimende an und
wiedetholt die Bezeichnung: ,,Thn hast du nun. Er mag die Ziirnende /
Mit mir versdhnen® (v. 542 f). Wie bei Rousseau reichen alle drei
einander die Hinde — und iiber diesem Bund waltet das minnlich-
weibliche Paar ,Dank und Hoffnung’ Hoffnung: das Ideal, die
Erwartung, der fortschrittliche Aktivismus — Dank: das Anerkennen, die
Tradition. Am Brauttag paaren sich wohl auch diese Prinzipien — es
kénnten dann philosophische Gedichte von Schiller gesungen werden.
Vertonung: Pergolese.

So kann nun Emilie nach diesem ganzen Zyklus auf das erste Bild
zuriickkommen., Sie ist keine z6gernde Quelle mehr. Sie irrt nicht mehr:
der schéne Strom hat die Fliichtige genommen — die Ferne, wonach sie
sich sehnte, ist kein banges Wohin? mehr.

Das wire also der innere Verlauf des Zyklus: eine Art Losung seiner
cigenen Widerspriiche im Juli 1799. Wenn eine Gestalt hier Holderlin
nah ist, dann weder Armenion noch Eduard, geschweige denn der
Vater, sondern Emilie. Selbstverstindlich ist es nicht so einseitig. In
diesem langen Liebeskassiber an Diotima {ibernimmt Emilie Ziige von
Susette Gontard. Der namenlose Vater konnte auch Heinse sein.

Die Identifikation ist vielleicht nicht so wichtig. Hauptsache: die
Liebe hat sich trotz Tauschungen und Hindernissen durchgesetzt. Es
passiert hier keine Revolution: kein Vater-Kénig wird gekopft. Aber
Emilie erreicht symbolisch das, was die dreifarbige Parole bezweckt:
Liberté (sie befreit sich), Egalité (sie bleibt nicht wie Rousseaus Sophie
dem Bruder unterlegen), Fraternité (sie liebt den Bruder, sie liebt den
Nicht-Bruder, der dennoch Ammenion heilt, was auch ,Bruder®
bedeutet). Thre Geschichte entwickelt sich im Lichte und im Schatten
einer zwiefach modernen Geschichte. Dies war auch fiir ihn zwei Jahre
davor der Fall gewesen: Erst das Vordringen der franzésischen Armeen
hatte den schonsten Sommer seines Lebens, die Reise nach Bad
Driburg, méglich gemacht. Damit méchte ich also schlieBen. In keinem
andern Werk erscheint die fiir Hélderlin so bestimmende Konstellation
Liebe-Geschichte mit groBerer Kohirenz: es geht hier um die Gewalt
der Waffen und um die Gewalt der Trinen.
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Susette Gontards Holderlin

Zur Bedeutung des fragmentarisch iiberlieferten
Briefwechsels Gontard — Holderlin

Von

Margarete Kohlenbach

Im Ausgang vom Text des Briefwechsels sollten zwei Deutungstypen
der Bezichung Gontard — Héldetlin in ihren Leistungen und Mingeln
erértert werden, nimlich die einfluBreiche Idealisierung Gontards durch
Héldetlin selbst und das feministische Schema, das die Frau vorwiegend
in der Rolle des Opfers solcher Idealisierung kennt. Der Gruppe lagen
folgende Einzelfragen vor:

1. Was 148t sich iiber den aktiven Anteil Gontards an der Gestaltung
der Beziehung ausmachen? 2. In welchem Verhiltnis zueinander stehen
dieser Anteil, Holderlins Idealisierung der Frau und das Leid, das
spitestens seit der Ubersiedlung nach Homburg im September 1798
erfahren wird? 3. Welche Aufschliisse ergeben sich aus dem letzten
Briefentwurf Hoélderlins (Nr. 198, Oktober oder Anfang November
1799, StA VI, 370 f)) und seiner Konstruktion der Beziehung als einer
Art double bind ? 4. Ist der lebensgeschichtliche Hintergrund, den der
Briefwechsel erdffnet, in irgendeiner Weise relevant fiir die Beurteilung
der Werke, in denen Holderlin mit der Gestalt ,.Diotima‘ arbeitet?

Die letzte Frage wurde aus Zeitgriinden nicht behandelt. Bei der
Erdrterung der ersten drei Fragen wurden mannigfaltige, konkurrieren-
de Deutungsansitze entwickelt. Diese schlossen das Modell einer
tragischen Kollision von wahrer Liebe und gesellschaftlicher Reglemen-
tierung ein, ferner das Verstindnis der intrigenhaften Ziige der Be-
ziehung als Ausdruck heiliger Pflichterfiillung oder als Folge patriarcha-
lischer Unterdriickung, sowie die Auffassung des Briefwechsels als
todzentrierter Substitution unmittelbaren Erlebens durch die Schriftlich-
keit des Mediums selbst.

Bei der Behandlung der ersten Frage zeigte sich, wie schwer es ist,
den Textbefund etwa des ersten Briefes Gontards an Hélderlin von
groBflichigen kulturellen Bewertungsmustern zunichst einmal freizuhal-
ten. DaB8 Gontard den Briefverkehr unter groem Rechtfertigungsdruck
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etdffnet und lenkt, nachdem sie gerade erst den Auszug Holdetlins
befiirwortet hat, kam unabhingig von supplementiren Rechtfertigungen
(Pflichterfiillung, Frauenunterdriickung) kaum als Problem in den Blick.
Entsprechend galt die Behandlung der zweiten Frage weniger den
textuellen Befunden als einer Thematisierung der diversen Vorannah-
men der Teilnehmer. Die strittigen Punkte waren hier vor allem zwei:
Ist die Konzeption der Atbeitsgruppe zu germanistisch, intellektuali-
stisch oder anmaBend, da sie die wahre, unmittelbare Liebe einer
ungebildeten Frau bemikelt? Und: Sind mit Gontards Wahl der
Briefgattung und ihren Ubernahmen Holderlinscher Sprache und
Gedanken nicht bereits vielfiltige, auch bildungsrelevante Vorgaben
verkniipft, die einen unmittelbaren Gefithlsausdruck zweifelhaft erschei-
nen lassen? Bei der Erérterung der dritten Frage blieb die einleitende
Behauptung unwidersprochen, da8 Holdetlins Briefentwutf von einer
Kraft menschlicher Einsicht zeuge, die etwa manchen ,Diotima‘-Passagen
in seiner Dichtung abgehe. Angesichts der vorausgegangenen Diskussi-
on bedeutet das aber noch keinen Konsensus datiiber, da3 solche
Einsicht im Widerspruch zum Idealisierungsmodell steht. Holderlin
selbst mag zwar in dem Briefentwurf den Selbstverlust der Liebenden
und insbesondere auch den Verlust eigener Minnlichkeit aus der
Absicht erkliren, Susette Gontard eine ,,Ruhe® allererst zu gewinnen,
iiber die sie als ,Diotima‘ doch immer schon verfiigen miifite. Das mag
eine Kritik des Schreibenden an sich und der Geliebten einschlieBen,
wie sie durch das vergleichbare Prokrustesbild im Zweiten Band des
‘Hypetion’ (FHA 11, 771) dem Jahrhundert schlechthin angelastet wird.
Aber grundsitzlich kann das Idealisierungsmodell eine solche Selbstkri-
tik geschichtsphilosophisch noch nach dem Motto auffangen: Je groBer
die Selbstentfremdung der grofien Liebenden, um so schlimmer fiir die
Zeit. Ob im letzten Briefentwurf an Gontard eine Uberwindung des
Idealisierungsmodells durch Holderlin ausgemacht wird, hingt deshalb
auch davon ab, wie man selbst zu diesem Modell steht.

Die Ergebnisse der Arbeitsgruppe sind nicht rein wissenschaftlicher
Art. Die engagierte und lebhafte Diskussion zeigte vor allem, daB die
Probleme, die der Briefwechsel Gontard — Holderlin aufwirft, Teil
unserer Gegenwart sind. Mich personlich hat es tiberrascht, in welchem
MaBe das auch fiir die post-traditionellen, religiosen Implikationen zu
gelten scheint, die Hélderlins Konstruktion des Weiblichen m. E.
kennzeichnen.
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‘Oedipus auf Kolonos’ in Hélderlins Dichtung, Ubersetzung
und Tragtdientheorie*

Von

Bernhard Boschenstein

Im 3. Band der “Texturen’ hat Christiane Lehle das Handschriftenblatt
mit Héldetlins Ubersetzung des zweiten Standlieds des ‘Oedipus auf
Kolonos’ von 1796 in einen genauen biographischen und literaturge-
schichtlichen Kontext eingebaut. Insbesondere hat sie sich bemiiht, die
iibrigen Texte auf demselben Handschriftenblatt, nimlich den Entwurf
zur Ode ‘Die Schlacht’ und einige Entwiirfe zu Epigrammen, in einen
e.ntstehungsgeschichtlichen Zusammenhang zu bringen, bei dem Heinse
eine wichtige Mentorenrolle zukommt.! Auf diese hat dann besonders
Ulrich Gaier hingewiesen.? Ich bin fiir diese Situierungen dankbar und
verweise nachdriicklich auf diese neue Einbindung der Ubersetzungs-
handschrift in groBere Zusammenhinge. Mein heutiges Ziel ist
allerdings ein anderes: Ich méchte Beziige zwischen dieser frithen Uber-
setzung und einigen spiter entstandenen Hauptwerken Hélderlins sowie
deren Quellen herstellen, die eine Vertiefung in nachfolgenden Dis-
kussionen ermdéglichen sollten.

Holderlin hat also vielleicht schon im Sommer 1796, vielleicht nach
der Ankunft in Bad Driburg, wie die Frankfurter Ausgabe® und die
Autoren des entsprechenden Kapitels der “Texturen’ vermuten, die zwei
ersten Strophen des zweiten Standlieds aus Sophokles’ letztem Drama
‘Oedipus auf Kolonos’ iibersetzt, das 401 v. Chr., vier Jahre nach dem
Tod des 89jihrigen Sophokles, in Athen uraufgefithrt wurde. Diese 29

199; Gestraffte Fassung des Einleitungsreferats zur Arbeitsgruppe des 6. Juni

! Ulrich Gaier, Valérie Lawitschka, Stefan Metzger, Wolfgang Rapp, Violetta
Waibel, Holderlin Textuten 3. ,,Gestalten der Welt®, Frankfurt 1796-1798, hrsg. v.
der Holdetlin-Gesellschaft Tiibingen in Zusammenarbeit mit der Deutschen
Schillergesellschaft Marbach, Tiibingen 1996, 208-216.

2 Ebd,, 217-223.

* FHA 16, 37.
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Verse beschreiben den Ort von Oedipus’ kiinftigem Grab. Fir

Holdetlins eigene Dichtung bedeutsam ist die Anrede ,,Fremdling®, die
Klage der Nachtigall, das Gewolbe von ,,dunklem Epheu® (StA'V, 32, v.
5 und v. 9), die Rebenblitter voller Trauben, die vor der Sonne
geschiitzt sind, die Gegenwart des Dionysos, der Demeter als einer
Gestalt der Mutter Erde und ihrer Tochter Persephone.

Es lassen sich von diesen Strophen aus Briicken zum Anfang und
zur 11. Strophe der Hymne ‘Der Rhein’ herstellen: ,,Im dunklen Epheu
saB} ich* und ,,Die Sohne der Erde sind, wie die Mutter, / Allliebend

[--.] und vor allem zu den Versen:

Dann scheint ibm oft das Beste,

Fast gang, vergessen da,

Wo der Stral nicht brennt,

Im Schatten des Walds

Am Bielersee in frischer Griine 3u seyn,

Und sorglosarm an Tonen,

Anfiingern gleich, bei Nachtigallen zu lernen. (StA 11, 147, v. 159-165)

Diese Verse bezogen sich zunichst auf Heinse, mit dem Héldetlin ja in
Bad Driburg sich aufhielt, dann auf Rousseau, den er Vers 149 als ,,den
Fremden® bezeichnet. Der Ausdruck ,,Sohne der Erde® ist fiir einen in
den Bezirk der Erdgottheiten Demeter und Persephone Einkehrenden

besonders sprechend.
Von Oedipus’ Tod héren wir v. 1661 und 1662:

[...] die Erde tat
Sich auf und nahm ihn sanft in ihren SchoB.*

Vorher hatte Zeus aus dem Ather gedrohnt und Blitze gesandt, um

Oedipus’ Ende anzukiindigen.

So entstehen Beziehungen zum Fremdling Rousseau, der zu Beginn
der ersten ‘Réverie du promeneur solitaire’ (es ist dies sein letztes,
postum erschienenes Werk) sich als einhellig von den Menschen
Verbannten schildert. Er spricht vom Sprung vom Leben in den Tod,

4 Sophokles, Oidipus auf Kolonos. Ubersetzung und Nachwort von Ernst
Buschor, Stuttgart 1954, 77.
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den er gemacht habe. Er gelte den Menschen als Mérder, als Abscheu
menschlichen Geschlechts, er sei ein Lebendigbegrabener. Zuletzt habe
er sich, resigniert, in sein Schicksal ergeben und Ruhe gefunden. Angst
und Schrecken seien von ihm gewichen.® (Die Parallelen zum ‘Oedipus
auf Kolonos’ sind mannigfach.) In der 3. ‘Promenade’ spricht Rousseau
von seinem offenen und vertrauenden Herzen und von den Verritern
die insgeheim in der Hélle geschmiedete Fesseln um ihn warfen®, genali
wie es in der 7. Strophe des ‘Rheins’ heiB3t:

Wer war es, der guerst
Die Liebesbande verderbt
Und Strike von ihnen gemacht hat? (StA 11, 145, v. 96-98)

Das in der 5. ‘Promenade’ beschriebene Asyl am Bielersee im Schatten
des Buschwalds (im Hetbst 1765) verbindet Holderlin mit diesen
Strophen aus dem ‘Oedipus auf Kolonos’. Der mit seinem Schicksal am
Ende seines Lebens Einverstandene glaubt den Ort gefunden zu haben,
den er nie mehr verlassen méchte. Héldetlins 11. Strophe des ‘Rheins’
vetbindet diese Schilderung Rousseaus mit der hier vorliegenden des
Sophokles zu einer Einheit. ,,Wo der Stral nicht brennt* entspricht
Sophokles” Wort avaMov, auch die Nachtigall kommt von dort.
Dieser verbannte Rousseau gleicht in Héldetlins Augen dem
verbannten Oedipus. Rousseaus Blick auf sein Lebensende gleicht
Oedipus’ Bereitschaft zu stetben. Auf die Todesart des Oedipus
schlieBlich wird am Ende der 3. Fassung des “Todes des Empedokles’
angespielt.” Wie Oedipus und Rousseau ist auch Empedokles ein

Verbannter, der dem Ruf des Gottes folgt, wie Oedipus dem Donner
des Zeus.

[-..] denn heute
Bereitet er, der Herr der Zeit, gur Feier
Zum Zeichen ein Gewitter miir und sich. (StA 1V, 138, v. 465-467)

9955f];:an-_]acques Rousseau, Oecuvres complétes. Bibliothéque de la Pléiade, Bd. 1,

¢ Ebd., 1019.

” Theresia Bitkenhauer, Legende und Dichtung. Der Tod des Philosophen und
Holdetlins Empedokles, Betlin 1996, 569-588, entwickelt neue, differenzierte
Thesen zum Zusammenhang zwischen Hélderlins 1. und 3. Fassung des “Todes
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Zu diesen vier Texten — dem votliegenden Chotlied, der Hymne ‘Der
Rhein’, Rousseaus ‘Réveries du promeneur solitaite’ und dem Schlufl
der letzten Fassung des Dramas ‘Der Tod des Empedokles” — tritt ein
fiinfter, sie erginzender hinzu: die 1802 oder 1803 tibersetzten Verse
aus dem Anfang des ‘Oedipus auf Kolonos’. Dort wird in Sophokles’
Drama erstmals det Ort, an den Antigone mit ihrem Vater gelangt ist,
niher beschrieben. Wieder ist vom ,,Weinstok®, wieder von ,,Nachtigal-
len die Rede, wieder von Gottinnen der Erde — diesmal sind es die
Eumeniden. Im Erdinnern wohnt der ,,feuerbringende [...] der Titan /
Prometheus. (StA V, 276, v. 56 £) Auch diese Stelle hatte Holdetlin
wohl im Sinn, als er Empedokles in das Feuer der Erde hinabsteigen
lieB. Explizit sagt er in den ‘Anmerkungen zur Antigoni’ zur
,vaterlindischen® Kunstform, ,im Geschmake des Oedipus auf
Kolonos® sei ,,das Wort aus begeistertem Munde schreklich [...] und
todtet, nicht griechisch faBlich, in athletischem und plastischem Geiste,
wo das Wort den Korper ergreift, dafl dieser todtet.” (StA 'V, 270, Z. 16-
19) Diese Stelle bezieht sich zuniichst auf die Verfluchung des Sohnes
Polyneikes durch Oedipus. Dann aber meint Holderlin wohl iiberhaupt,
daB dieses letzte Drama des Sophokles der vaterlindischen, also
hespetischen tragischen Darstellung entspreche, da es keine korpetlich
beglaubigte Vereinigung und spitere Scheidung des Menschen mit und
vom Gott enthalte, vielmehr eine Form der Vergeistigung, die der
korperlichen Konfrontation nicht mehr bedarf, da hier ein vom Gott
gesetztes Programm den Tod gestalte. Ein solches Programm ist
Oedipus’ vothetbestimmte Todesart. Er selber braucht den Ausdruck
,meines Todes Losungswort” (v. 46), in Holderlins Ubersetzung
_meines Schiksaals Innbegriff.“ (StA V, 276, v. 46) Dieses apriorisch
gewuite Todesprogramm entspticht auch der letzten Fassung des
“Todes des Empedokles’, wo es heift:

wenn [...]
eingedenk
Der alten Einigkeit die dunkle Mutter
Zum Aether aus die Fenerarme breitet

des Empedokles’ und Sophokles’ ‘Oedipus auf Kolonos’, die den neuesten Stand
der Erforschung dieser antiken Tragbdie aufgenommen haben. Sie fiihren aus
dem hier behandelten Problemkreis hinaus zu gewichtigen Fragestellungen.
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Und izt der Herrscher kimt in seinem Stral,
Dann folgen wir, zum Zeichen, daff wir ihm
Verwandte sing, binab in heil’ge Flammen. (StA IV, 139, v. 474-480)

Hélderlin hat wohl schon in Bad Driburg die Verse des zweiten
Standlieds iibersetzt, vielleicht auch, weil er Heinses Flucht vor den
Franzosen in das westfilische Exil im Zusammenhang mit Oedipus’
Fliichtlingsschicksal sah. Jedenfalls ist der spitere Bezug auf Heinse und
den Fliichtling Rousseau in der Hymne ‘Der Rhein’ ein Indiz fiir diese
Auffassung. In diesen Frankfurter Jahren entstand auch der erste Plan
zum ‘Tod des Empedokles’. Dessen Bezug zum ‘Oedipus auf Kolonos’
hat sich schon in der 1. Fassung artikuliert, wie Thetesia Bitkenhauer
zeigt.? Das Licht, das von all diesen Beziigen auf den ‘Rhein’ fillt, ist
vielfaltig.

. Nu.n aber zuriick zu unsern Versen von 1796. In ihnen dominieren
die Dionysos- und Demeterbeziige, in Gestalt einer gottbewohnten
St%itte. Um Dionysos’ und Demeters Sphire geht es zuallererst.
Dionysos heifit im ‘Einzigen’ ,,der Erde Gott* (StA II, 162, v. 57). Die
Etde als kiinftige Grabstitte ist hier mit der Dichtung — ,,Nachtigall“ —
ut?d mit ,Epheu” und Reben, den in Brod und Wein’ gefeierten
Dionysos-Emblemen, ausgestattet, dann auch noch mit den Blumen der
Erdgottheit: der ,,schontraubigten Narcisse und dem ,,goldglinzenden
Krocus“. Der ,,uralte Kranz*“ ist auch ein Todeszeichen, wie es auch
diese Blumen sind. Im ‘Rhein’ wird die 11. Strophe in den Schlaf der 12.
miinden und damit in Rousseaus, des Vorbereiters des Brautfests,
unmerklichen Tod. Oedipus, Rousseau, Empedokles, — schlieBlich auch
Hblderlin selbst: alle sind Vorbereiter einer neuen Zeit, alle stehen sie an
einer Schwelle, die den Tod als Ubergang in eine andere politische,
gesellschaftliche, poetische Welt etkennbar macht. Diesen Ort nennt
Qedipus in Holderlins Worten: ,,Meines Schiksaals Innbegriff.“ Auch
dfese spiter iibersetzten Worte aus dem Anfang des Dramas evozieren
die gottbewohnte Grabstitte, wieder mit dem Weinstock und den
Nachtigallen sowie den Erdgottheiten, den Eumeniden, die ja aus den
richenden Erinyen zu Athens Wohltiterinnen geworden waren, wie der
Sc%lluB der ‘Orestie’ des Aischylos beweist. ,,Die ganze Gegend hier ist
heilig”. Dieser Vers ist wohl entscheidend gewesen fiir die Wahl der

8 Ebd., 573-581.
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iibersetzten Ausschnitte. Heilig wird dann auch der Tod sein, den
Oedipus dem Theseus andeutet und den das Zeugnis des Theseus am
SchluB des Dramas bestitigt, wenngleich das Geheimnis um den Ort
und um diesen Tod nicht ganz geliiftet werden darf.

Das gleiche Gewicht der gottbewohnten Heiligkeit des Orts kommt
in gewissem Sinn auch dem Ruheort Rousseaus in der 11. Strophe des
‘Rheins’ zu. Holdetlin hat seine eigene Zugehorigkeit zum Exil-
Schicksal von Oedipus, Empedokles und Rousseau in dieser Uberset-
zung und in den damit verbundenen Dichtungen vorweggenommen.
Um die Kithnheit dieser Antizipation von 1796 zu skizzieren, habe ich
das Thema dieser Arbeitsgruppe vorgeschlagen.

In der anschlieBenden lebhaften Diskussion wurde, insbesondere
von Ulrich Gaier, die negativ-positive Erwihltheit der Pharmakos-
Funktion auch des Rheins hervorgehoben. Die Prisenz Rousseaus
wurde von ihm anhand der Ode ‘Dichtermuth’ (1. Fassung) neu
beleuchtet. Uberhaupt wurde der gleitende Ubetgang von Heinse (der in
der 10. und 11. Strophe zuerst angesprochen war) zu Rousseau durch
verschiedene Beispiele illustriert. Die erst spit Sinclair zugesprochene
SchluBstrophe wurde, mit Berufung auf das Ausrufezeichen, als

Aufforderung zur Verinderung gedeutet.
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Erziehungserfahrung und pidagogische Reflexion
bei Holdetlin

Von

Ulrich Herrmann

Nach den ,,grausam fehlgeschlagenen Bemithungen® als Erzieher Fritz
von Kalbs (StA VI, 177) schrieb Hélderlin an Johann Gottfried Ebel
cinen Brief, der sein neues pidagogisches Programm darlegt. Seine
Prinzipien lassen sich so zusammenfassen':

(1) Erziehung und Bildung sind erfolgreich, wenn sie eine bestimmte
Form des Umgangs mit Kindern und Heranwachsenden beachten. Der
gundlegende Fehler im Umgang mit Kindern und Heranwachsenden ist
die Ungeduld. Entwicklung und Entfaltung sind Verinderungs- und
Lefnprozesse in der Zeit, die auch ihren jeweiligen lebensgeschichtlichen
Zeitranm und Zeitpunkt beanspruchen.

. (2) Erziechung und Unterricht kénnen in der Praxis nicht nach
bildungstheoretischen allgemeinen Grundsitzen (regulativen Prinzipi-
en), sondern sie miissen nach dem Grundsatz der Kindgemiifheit
(»Gerechtigkeit”) organisiert werden: altersgerecht, entwicklungsge-
rec':ht, individualisiert. (Datin liegt iibrigens die besondere Chance der
Privaterziehung; denn iiber entsprechende Differenzierungsmoglichkei-
ten verfiigt ein Lehrer in der 6ffentlichen Schule ja nichtl)

(3) Fiir gelingende Erziehungs- und Bildungsprozesse miissen
Vor'am.retzungeﬂ geschaffen werden, sie passieren nicht von allein. Der
Erzieher und Lehrer muf} eine pidagogische Umgebung schaffen, eine
pidagogische Atmosphire, um die Aufmerksamkeit der Kinder und
Heranwachsenden zu wecken und um sie zu faszinieren, um ihre
Interessen zu stimulieren und zu stabilisieren.2

1

Auszug aus Ulrich Herrmann, Erzichungserf: i i

) ug aus X gserfahrung und pid sche
Rcﬂexn:;n bei Friedrich Holdetlin. In: Gerhard Kurz, Valérie Lawitschﬁgi;rgcn
\X{cr‘thenner (Hrsg), Holderlin und die Modeme. Eine Bestandsaufnahme,
Tiibingen 1995, 209-212.

> Holderdlin stimmt hier ganz mit den zeitgenossischen Konzepten der
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(4) Erziehen und Bilden kann nicht bedeuten, der Selbstentwicklung
und -entfaltung der ,,Natur” des Kindes zuzuschauen — Rousseaus
Konzept der éducation négative, wovon Holderlin sich ausdriicklich
distanziert —, sondern Entwicklung und Entfaltung aktiv zu gestalten:
durch antizipierende Anforderungen und Herausforderungen, dadurch,
daB das Kind mit einer ,,andern bessern Welt [...] umgeben® wird, weil
nur so ,hohere Bediirfnisse* geweckt und wahrgenommen werden
kénnen und weil nur so, mit Hilfe der Kultur moralischer Gefiible,
moralische Urteilskraft gelernt und — im Anschluf daran, so lautet die
padagogische Hoffnung — Moralitit als Bewnfiisein von Begriindung und
Verbindlichkeit ethischer Normen sich einstellt.’

(5) Erziehung und Bildung sind Prozesse, die ihr eigentliches Ziel
— Selbsterziehung und Selbsiildung — nur dann erreichen, wenn sie im
kulturellen, geistigen, moralischen Sinne als Enpeckungsprozesse initiiert
werden* Eine pidagogische Technologie, solche Bewuftseinsformen
mit Sicherheit herbeizufiihren, kann es nicht geben: der Erzieher ist

pidagogischen Psychologie, der Bildung der Triebe usw. iiberein. Die wissen-
schaftsgeschichtlichen Zusammenhinge im Rahmen der Anthropologie in der
Epoche der europiischen Aufklirung sind erst neuerdings in zwei vorziiglichen
Arbeiten analysiert und dargestellt worden: Christa Kersting, Die Genese der
Pidagogik im 18. Jahrhundert. Campes »Allgemeine Revision« im Kontext der
neuzeitlichen Wissenschaft, Weinheim 1992. — Heikki Lempa, Bildung der Triebe.
Der deutsche Philanthropismus (1768-1788), Tutku 1993 [= Annales Universitatis
Turkuensis, Serie B, Bd. 203].

3 Das Verhiltnis det erzichungstheoretischen Prinzipien Holderlins zu jenen
von Rousseau und Kant hat Clemens Menze im zweiten Teil folgender
Abhandlung skizziert: Hélderlins padagogische Entwiirfe aus sciner Hofmeister-
zeit 1794/95. In: Christoph Jamme, Otto Poggeler (Hrsg,), ,,Frankfurt aber ist der
Nabel dieser Erde. (Deutscher Idealismus. Philosophie und Wirkungsgeschichte
in Quellen und Studien, Bd. 8), Stuttgart 1983, 261-293. ~ Detaillierte Quellen-
nachweise dazu bei Gérard Raynal-Mony, Holdetlin et Rousseau. Thése Université
de Paris — Sotbonne 1975 (maschinenschriftlich; im Héldetlin-Archiv der Landes-
bibliothek Stuttgart). — Jacques Mounier, La fortune des écrits de Jean-Jacques
Rousseau dans les pays de langue allemande de 1782 4 1813, Paris (PUF) 1980
(Register) [= Publications de la Sorbonne, Série »NS Recherches, Bd. 38].

4 Das ist einc Metapher, die dem Theologen Holderlin sicherlich geldufig war:
dieser Brief an Ebel sagt ja ausdriicklich, daf3 Vernunft ,,erwekt” werden muB. Ein
Brief an die Mutter (Nr. 92, vom 16. Januar 1795) spricht davon, daf es
gelegentlich den Anschein hatte, er habe Fritz von Kalb ,aus seinem Schlafe
gewekt®,
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nicht der ,,Schépfer seines Zoglings, héchstens insofern — wie das
Zitat aus der Nowvelle Héloise zeigt —, als der Erzieher die ganz
unersetzbare Aufgabe hat, Voraussetzungen dafiir zu schaffen, daB
Erziehung und Selbsterziehung (Bildung) erfolgreich und witkungsvoll
in Gang kommen. Der heranwachsende Mensch muB seinen Bediirfnis-
sen und Moglichkeiten erst erschlossen werden. —

(6) Aber eben deswegen mufl Unterticht nicht auf Wissensvermittiung

ausgehen, sondern auf das Erzielen von intellektuellen und moralischen
Wirkungen, letztere bezogen auf das ,Herz“ des Zoglings. Unterricht —
so wird Herbart spiter formulieren — mull ergiebend wirken, das ist sein
pddagogischer Sinn. Das ist auch Holdetlins Auffassung, wie er am
Beispiel des Unterrichts im Rechnen zeigt: Arithmetik-Unterricht
vermittelt Fertigkeit im Rechnen, vor allem aber die Einsicht in
mathematische Ordnungsprinzipien. In dieser Perspektive ist — wie man
spiter in der Pidagogik formulieren wird — der Weg das Zzel: det
erziehliche und bildende Sinn ist in der Form der Aneignung der
Unterrichtsgegenstinde se/bst enthalten und ergibt sich nicht aus einem
spiteren Verwendungszusammenhang der Wissensinhalte. So verhilt es
sich auch bei der moralischen Erziehung: innere Anschauung und
innere Erfahrung (,,Etlebnisse®) ethischer Dimensionen des menschli-
chen Lebens sollen erméglicht werden im Nachetleben menschlicher
Schicksale; bei Holderlin sollte dies mit Livius und Plutarch geschehen;
Rousseau wollte als Lektiire zunichst nur Fénelons Télmague zulassen,
Herbart lieber die Odyssee als die l/ias. (Das erklirt iibrigens auch die
hohe Wirkung der biblischen Geschichte, der Heiligenlegenden und
heute — des Kinderfernsehens!) Die d@sthetische Darstellung der Welt — so
Herbart in seiner grundlegenden Abhandlung zur moralischen Erzie-
hung von 1804 — ist das Medium der sittlichen Erziehung; denn
moralisches Lernen vollzieht sich in der Kultur moralischer Gefiible.

*

Hoélderlins Einsichten und Formulierungen erweisen ihn als jemanden,
der in die Geschichte der Pidagogik als ,,Klassiker” hitte eingehen
konnen: bildungsphilosephisch und bildungstheoretisch, lerntheoretisch und
unterrichtspraktisch war er auf der Hohe der Zeit. Insofern war
Holderlin modern. Seine Reflektiertheit in bezug auf seine Lebensge-
schichte ist der beste Beweis dafiir.
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Deus seu Natura

Wissensgeschichtliche Motive einer religionsgeschichtlichen
Wende — im Blick auf Holderlin

Von

Wolfgang Riedel

Die folgende Skizze (und mehr kann es nicht seinl) basiert auf den
Thesen, die ich auf der Jahrestagung 1996 der Holderlin-Gesellschaft in
Bad Homburg v.d.H. meinem Seminar ‘Organismus-Vorstellungen um
1800° zugrunde gelegt habe. Sie waren erwachsen aus dem Diskussions-
zusammenhang der Arbeitsgruppe ‘Kulturgeschichte der Natur’ am
Kulturwissenschaftlichen Institut Essen/Wissenschaftszentram Nord-
thein-Westfalen, dem ich damals als Fellow angehérte, und wurden in
Gastvortrigen an den Universititen Mainz (1997) und Gieflen (1999,
vor dem Graduiertenkolleg ‘Klassizismus und Romantik)) prizisiert.
Thren vorliufigen, explorierenden Charakter konnen sie desungeachtet
nicht verleugnen; sie versuchen, eine interdiskursive (meint hier:
Wissenschaft, Philosophie, Religion und Dichtung gleichermalen
betreffende) Problemkonstellation um 1800, deren Darstellung cigent-
lich eines Buches bediirfte, in groben Ziigen zu fixieren. Dies kann nur
holzschnittartig geschehen; die heute in der ideengeschichtlichen
Erforschung der 1790er Jahre etreichten Standards mikrophilologischer
Rekonstruktion muBte ich daher beherzt unterschreiten. Auch wird der
einschligig spezialisierte Leser auf manches ihm aus der jeweiligen
Fachhistoriographie schon Bekannte stoBen, welches hier aber, um die
fachiibergreifenden Verflechtungen deutlich werden zu lassen, noch
einmal exponiert werden mufite. Mein Aufrifl entwickelt sieben Thesen
in drei Kapiteln: 1. Henosis tellurisch, 1. Epigenese, III. Holderlin.

1. Henosis tellurisch
Der neuplatonische Begriff Henosis (;Einung), philosophisches Pen-

dant des theologischen Ausdrucks unio mystica, benennt den Skopus
der Plotinischen Metaphysik und vor allem — ihrer ,Bestimmung des
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Menschen®! Es ist dies inhaltlich eine animistische und formal eine
narrative Bestimmunyg; sie fa3t den Menschen als Seelenwesen und das
Schicksal dieses Wesens als Reise. Das psychisch-pneumatische mensch-
liche Selbst, dutch Individuation aus dem ,Einen‘ (;hen?), dem
ungeteilten Bei-sich-bleiben (;mone‘ [das Verbleiben/die Bleibe]) als
gottlichem Ursprung allen Seins, entlassen (,prohodos?) und als
solchermallen individuiertes nun dem Anderen des Einen, der ,Vielheit*
(;polla’), zugehoérend, sehnt sich kraft des ,Geistes (;nous‘), an dem es
teilhat und iiber den es die ,Spur des Einen noch in der Trennung von
ihm bewahrt, nach Aufhebung der Individuation; es wendet sich um
(:epistrophef), um zum géttlich-einen Ursprung zuriickzukehren und die
ungeteilte Einheit mit ihm wiedetherzustellen (;henosis®).? Die metaphy-
sische Topographie, die diesem Seelenroman die Biihne stellt, besitzt ein
klares Wertgefille. Das Eine markiert als das Gottliche und Vollkomme-
ne (;Gute’) den absoluten Wertgipfel, das Viele hingegen die Niederun-
gen des Minderwerten, ja des Unwerts; die Seelenreise folgt daher dem
Schema von Ab- und Wiederaufstieg, von Sturz und Ethebung?In
diesem Wertgefille macht sich die dualistische Mitgift im Platonismus
geltend, die Trennung (,chorismos‘) von intelligibler und sinnlicher Welt
(kosmos noetos*/ kosmos aisthetos?).* In diesem Dual gehodrt das

! Vgl. Werner Beierwaltes, Henosis. In: W.B., Denken des Einen. Studien zur
neuplatonischen Philosophie und ihrer Wirkungsgeschichte, Frankfurt/M. 1985,
123-154. :

2 Vgl. Plotin, Enneaden, I, 6, Das Schéne; II1, 8, Die Natur, die Betrachtung
und das Eine; IV, 8, Der Abstieg der Seele in die Leibeswelt; VI, 9, Das Gute (das
Eine). — ,Animistisch® hier im religionswissenschaftlichen Sinne, im AnschluB an
E. B. Tylors klassische Definition von Animismus als ,the belief in Spiritual
Beings® (wobei dieser Begriff nach Tylor ausdriicklich nicht nur ,primitive’,
sondern auch ,,civilisirte, also theologisch und philosophisch profilierte Formen
des Seelenglaubens umfaBt); vgl. Karl-Heinz Kohl, Edward Burnett Tylor (1832-
1917). In: Axel Michaels (Hrsg), Klassiker der Religionswissenschaft, Miinchen
1997, 41-59, hier 52 ff.

3 Plotin, Enneaden, I, 6, 5-8.

4 Hierzu knapp: Werer Beierwaltes, Mundus intelligibilis/sensibilis. In:
Historisches Wérterbuch der Philosophie, hrsg. v. Joachim Ritter, Karlfried
Griinder, Bd. 6, Basel 1984, 236-241; in extenso: Hans Joachim Krimer, Der
Ursprung der Geistmetaphysik. Untersuchungen zur Geschichte des Platonismus
zwischen Platon und Plotin, Amsterdam 1964 (1967).
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menschliche Selbst — es heiBe Seele oder Geist — wesensmiBig zum
intelligiblen, zum Einheitspol. Die empirische Welt (,Vielheit’, ,Materie®)
hingegen ist als negativer Gegenpol dasjenige, was das Selbst wesentlich
nicht ist, wovon es sich vielmehr abkehren muf3 (;aphairesis), aus dem
als aus einer Fremde es flichen muB (phyge), um wieder in das ihm
GemiBe, seine ,Heimat’, zu gelangen, in das Eine und Gute als das
,ganz Andere® aller Sinnlichkeit und Naturalitiit.®

Unvetkennbar steht hier sehr viel mehr als das, was wir heute
Philosophie nennen, auf dem Spiel. Die neuplatonische Seelenteise ist
cin Heilsweg, es geht um Heimkehr aus der Entfremdung, um Rettung
aus dem Falschen, um Erlésung. Die spekulative Energie der
plotinischen Metaphysik ist zugleich eine genuin religiose. DaBl das
neuplatonische Henosis-Ideal, sobald die patristische Platonismusadap-
tion fiir das ,Welt‘-ferne Eine den welttranszendenten Gott einsetzte, im
Christentum als Heilsidee der Unio mystica eine so gewaltige Karriere
machen konnte, nimmt nicht wunder.> Auch christliche Erlésungsvor-
stellungen legen sich ja im Modell der Seclenteise aus (itineratio®,
Jperegrinatio’).” Hienieden, in der gefallenen Schopfung, im feindlichen
Milieu der Gottesferne, ist die Christenseele eine Fremdin; wie der
Gottessohn selbst ist sie ,,in die Welt gekommen* zwar, doch wie dieser
ist“ sie ,,nicht von dieser Welt* (Joh. 18,36-37). Der Ort der Erlosung,
jin Gott", ist das Nicht-Hier. ,Fuga‘ und ,regressus‘ nur, und letztlich erst
das finale Abtun der Welt im Tod, fithren sie dorthin, in die ,patria
animae’, zuriick.® Das Heil (;status glotiae®) erwartet die Seele erst hinter
dem Empyreum, welches in der metaphysischen Topographie des
Christentums die irdische Sinnenwelt vom noetischen Reich Gottes

5 Plotin, Enneaden, V, 3, 17, 38 (,,aphele panta“/ ,,Tu alles weg™); VI, 9, 11, 51
(-»phyge pros monon*/,,Flucht zum Einen®).

6 Vgl. grundlegend jetzt: Kurt Ruh, Geschichte der abendlindischen Mystik,
Miinchen 1990 ff. (bisher ersch.: Bd. 1-4). — Zum Begriff Mystik: Alois Maria
Hazs, Was ist Mystik?. In: AM.H., Gottleiden — Gottlieben. Zur volkssprachli-
chen Mystk im Mittelalter, Frankfurt/M. 1989, 23-44; Hans Urs von Balthasar
u.a., Grundfragen der Mystik, Einsiedeln 1974. — Zum neuplatonischen Einflul
zuletzt: Werner Beierwaltes, Platonismus im Christentum, Frankfurt/M. 1998.

7 Paradigmatisch: Bonaventura, Itineratium mentis in Deum.

8 Fugiamus ergo in patriam verissimam® (Ambrosius, De Isaac vel anima, 8,
78); vgl. Porphyrios, De regressu animae; Plotin, Enneaden, I, 6, 8, 8; 1, 6,8,16f.
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trennt. Vor ihm, ,in statu viae!, ist ,Sein in Gott® grundsitzlich
problematisch und allenfalls méglich als Geschenk der ,Gnade’? Als
eine Theologie der Ungeduld indes hat der mystische Zweig der
christlichen Theologie und Religionsausiibung solchen ,status glotiae in
statu viae‘ jedoch immer wieder zu erlangen und zu rechtfertigen
gesucht. Der ungeheure (und langanhaltende) Appeal des Heilswegs der
Unio mystica griindet im Versprechen vorgezogener Etlésungen. Der
Mystiker in seinem ,raptus‘ ist ,hier* fiir Augenblicke ,dort‘ und erlebt
schon jetzt, ,in der Zeit!, einen ,Vorgeschmack’ der nachzeitlichen
Einswerdung mit seinem Gott."’ In seinem Auflersichsein ist er zugleich
auBBer der Welt — und in diesem doppelten ,weg‘-sein wahrhaft bei sich,
,;wesentlich®, nimlich im Wesen aller Wesen, auch seiner selbst, in Gott.

Neuplatonische Henosis und christliche Unio mystica inszenieren
,EBinung mit dem Einen als transzendentes, Welt-fernes Ereignis, auch —
und das war hier wichtig zu sehen — in den von den Mystikern
erstrebten Gottesunionen zu Lebzeiten. Das Heil der Einheit wird
etlangt im Opfer (,Aufgabe’/ resignatio) der Welt (wie auch, soweit zur
Welt gehorend, des eigenen Ich). Hier, in der intensivsten Erlosungs-
pragmatik des Christentums, macht sich (wie schon bei Plotin selbst)
gnostisches Erbe als Grundschicht der europiischen Religionsgeschich-
te geltend. Sowohl die neuplatonische wie auch die christliche
Seelenreise aktualisieren den Archetypus ,Gold im Kot‘, mit dem die
spitantike Gnosis den Stand der Menschenseele in der Welt und ihre
Bestimmung zur Flucht aus ihr beschrieben hatte."! Bis ins achtzehnte

® Biindig dazu: Alois M. Haas, Deutsche Mystik. In: Geschichte der deutschen
Literatur, begr. v. Helmut de Boor, Richard Newald, Bd. 3.2, Miinchen 1987, 234-
305, hier 234 f.

¥ Vom ,,VorgenuB der gottlichen SiiBigkeit™ spricht etwa Eckhart (Haas [wie
Anm. 6], 39); ‘Vorsmak des &wigen lebennes’ lautet der Titel einer Traktatenfolge
aus seinem Umkeeis (Ruh [wie Anm. 6], Bd. 3, 358 ff.).

! Hierzu Werner Foerster, Einleitung (1969). In: W.F. w.a. (Hrsg.), Die Gnosis
[Textsammlung], 3 Bde., ND Ziirich 1997, Bd. 1, 7-37. Ich stiitze mich ferner auft
Jacob Taubes, Der dogmatische Mythos der Gnosis (1971). In: J.T., Vom Kult zur
Kultur, Miinchen 1996, 99-113; Kurt Rudolph, Die Gnosis (1977), Gottingen
31997; Peter Sloterdijk, Die wahre Irrlehre. Uber die Weltreligion der Weltlosig-
keit. In: P.S., Thomas H. Macho (Hrsg.), Weltrevolution der Seele. Ein Lese- und
Arbeitsbuch der Gnosis von der Spitantike bis zur Gegenwart, Ziirich 1993, 17-
54; Carsten Colpe, Kleine Schriften, Bd. 6, Gnostica und Manichaica, Betlin 1996.
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Jahrhundert hinein 148t sich diese gnostische Spur verfolgen, und zwar
in den vitalsten Frommigkeitsbewegungen dieser Epoche, den katholi-
schen sowie (jetzt dominanten) protestantischen Spitformen der
christlichen Mystik: Quietismus und Pietismus.? Die Kultur der
,Absonderung’, wie sie im Jahrhundert der Aufklirung die ,Stillen im
Lande* (= ,Gold im Kot pflegten, zielte ja unmittelbar darauf, jhier
schon ,dort‘ zu sein. Die Schilderungen der guionistischen Aphairese-
techniken (Vereinigung mit Gott durch ,,Ertotun “ des irdischen Ich,
seiner Sinnlichkeit und seiner Weltbeziige) aus dem ‘Anton Reiser’
mogen hietfiir als prominenter Beleg geniigen.”

Die Tatsache indes, daB dieser Roman die quietistischen und
pietistischen ,Buflkampf- und Erldsungstechniken aus kritischem
Abstand und aus der Perspektive eines ginzlich sikularen Psychologis-
mus wiedergibt, indiziert freilich auch bereits die Kirise, in die
alteuropiische Religiositit in der Spitaufklirung geraten war. Tatsich-
lich matkiert diese Epoche vor und um 1800 — auch sonst die ,Sattelzeit"
der Moderne — einen religionsgeschichtlichen Einschnitt. Er besteht —
dies meine erste These — darin, daB das ,Gold im Kot*-Modell obsolet
wird. Ich suche damit von ferne einen Anschluf an Hans Blumenberg,
der, gegen die iltere Theologiegeschichte sich wendend, die sidkulare
Neuzeit (und nicht schon das Christentum seit der Gnosiskritik der
Kirchenviter) als Uberwindung der Gnosis beschrieb.!* Die Geschichte
der Henosis-Vorstellungen jedenfalls scheint dies zu bestitigen. In der
Riickschau schrumpfen die Differenzen zwischen den gnostischen,
neuplatonischen und christlichen Heimkeht- gleich Einkeht-in-Gott-
Phantasien auf gleichsam konfessionelle Varianten desselben Konzepts
zusammen, welches die erlésende Wiedervereinigung mit dem Ursprung
als Ausreise der Seele aus dem Kosmos begreift.

— Plotin und die Gnosis: Enneaden, II, 9, Gegen die Gnostiker; dazu Hans Jonas,
Gnosis und spitantiker Geist, T1. 2, Gottingen 1993, 224-327.

12 Vgl. Gerhard Kaiser, Pietismus und Patriotismus im literarischen Deutsch-
land. Ein Beitrag zum Problem der Sikularisation (1961), Frankfurt/M. 21973;
Martin Schmidt, Pietismus (1972), Stuttgart u.a. 21978.

13 Karl Philipp Moritz, Anton Reiser. Ein psychologischer Roman (1785-90),
hrsg. v. Wolfgang Martens, Stuttgart 1972 u.g., 7 ff.

4 Hans Blumenberg, Die Legitimitit der Neuzeit (1966), Frankfurt/M. 31997,
138 u. ff.
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Just dies aber, bemerkenswert genug, indert sich ab 1800; und nur
hundert Jahre spiter geht die Saat dieser Sattelzeit auf und aus den
Trimmern der christlichen Glaubenskultur sprieBen Einheits-Phantas-
men neuen Gepriges, gruppiert um Begriffe wie ,,Gottlose Mystik und
»ozeanisches Gefiihl“."® Diskursiver Ort dieser Phantasmen ist jetzt
allerdings nicht mehr die (bereits marginalisierte) geistliche Literatur,
sondern die schone, die Dichtung. Es ist die poetische Einbildungskraft,
die die Ubersetzung der ,Triume der Metaphysik® in die Traumstile des
nachmetaphysischen Zeitalters leistet. Was einst Henosis oder Unio
mystica war, kehrt in der Dichtung um 1900 wieder — und zwar in
epidemischer Verbreitung — als ,All-Einheits-Gefiihl’, jedoch mit dem
entscheidenden Unterschied, daBl dieses sich nicht mehr auf ein
transzendentes Eines (respektive Gott) als das Andere der Welt bezieht,
sondern, wie schon der Name sagt, auf das All, sprich die Welt/
Natur*/ Vielheit* selbst, in gnostischer Optik also — auf den ,Kot".

Hier hat offenkundig eine Umwertung der Werte stattgefunden, eine
Verwerfung der metaphysischen Topographie. Man hat, diese Umkeh-
rung zu beschreiben, von ,,Lebensmystik* gesprochen, in Analogie zur
zeitgleichen ,,Lebensphilosophie®.’ In der Tat ist mit dem Begriff
,JLeben® die fiir diese Inversion entscheidende ideengeschichtliche Spur
gelegt. Sie fithrt (ich kiirze das ab, da ich diese Zusammenhinge in
meinem Buch ‘Homo Natura’ breit entwickelt habe) direkt auf die
biologische Revolution des Natur- und Menschenbildes im neunzehnten

Jahrhundert. Denn es ist die biologisch, von ihren organischen
Phinomenen her, aufgefaite Natur, die unter dem Titel ,Leben‘ in der
Lebensphilosophie metaphysisch (wenn man so will, ,metabiologisch)
reflektiert und in der Lebensmystik sozusagen heilig (;numinos® im
Sinne Ottos')) gestellt wird. Das All-Einheits-Pathos der Jahrhundert-

5 Fritz Mauthner, Gottlose Mystik, Dresden 1925; Sigmund Freud, Das
Unbehagen in der Kultur (1930). In: S.F., Studienausgabe, hrsg. v. Alexander
Mitschetlich u.a., Frankfurt/M. 1989, Bd. 9, 191-270, hier 197 ff. — En detail zum
folgenden: Vf.,, ,Homo Natura“. Literarische Anthropologie um 1900, Berlin,
New York 1996; Uwe Spotl, Gottlose Mystik in der deutschen Literatur um die
Jahrhundertwende, Paderborn w.a. 1997.

16 Wolfdietrich Rasch, Aspekte der deutschen Literatur um 1900. In: W.R.,, Zur
deutschen Literatur seit der Jahrhundertwende. Gesammelte Aufsitze, Stuttgart
1967, 1-48.

Y Rudolf Otto, Das Heilige (1917), Miinchen 1987, 5 ff.
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wende griindet in einem erst durch die moderne Biologie ermdglichten
Naturbegriff. Als zweite — vorbereitende — These formuliert: Indem
Natur‘ zu ,Leben‘ wurde, wurde sie mystikfihig (oder noch einmal in
gnostischer Metaphorik, wurde Kot zu Gold).

Ich gebe nur ein Beispiel, Hofmannsthals ‘Brief’ des Lord Chandos,
eines exemplarischen ,Mystikers ohne Gott* oder, so Hofmannsthal
selbst, ,,Mystikers ohne Mystik®. Wo der christliche Mystiker den
Ubergang in die transzendente Einheit Gottes erfuhr, erfihrt Chandos
ein ,,HiniiberflieBen® in die mannigfachen Individuationen des telluri-
schen Lebens, zumal des animalischen.® Es sind ja vor allem Tiere
(Ratten), die seine Verschmelzungsekstasen ausldsen, ,ethéhte Augen-
blicke* ginzlich ungnostischer Offenbarungen seiner Identitit mit der
Natur, die ihn mit der ganzen Wucht des eigenleiblichen Etlebens
fiihlen lassen, daf3, wie es an anderer Stelle bei Hofmannsthal einmal
hei}t, ,,wir und die Welt nichts verschiedenes sind“.'? Der elisabethani-
sche ,Lebensmystiker* Chandos, der kraft seines Autors die biologische
Kehre im Begreifen von Natur und Mensch bereits hintet sich hat, sieht
sich so in puncto ,Heimat‘ auf den naturalen Kosmos (,,Welt“) selbst
verwiesen und in puncto ,Einheit‘ auf die ,,ewige physische Kontinuitit*
seiner Evolution: ,,Den Gedanken schatf fassen: wir sind eins mit allem,
was ist, und was je war, kein Nebending, von #ichis ausgeschlossen®.?’

In den tellurischen Henosen der Jahrhundertwende wird der ani-
mistische Roman der Seelenteise physiologisch (biologisch) umgeschrie-
ben. Mone, prohodos, epistrophe und henosis verwandeln sich in
Stationen des menschlichen Kerperschicksals. In diesem Sinne imaginie-
ren etwa Arno Holz im ‘Phantasus’ oder Robert Miiller in den “Tropen’
die Stufen des Evolutionsprozesses als Hypostasen der Herkunft
(prohodos): ,,Sieben Billionen Jahre vor meiner Geburt / war ich eine
Schwertlilie — ,Die Tropen bin ich“? In diesem Sinne werden seit

18 Hugo von Hofmannsthal, Ein Brief (1902). In: H.v.H., Gesammelte Werke,
hrsg. v. Bernd Schoeller, Frankfurt/M. 21986, Bd. [8], 461-472, hier 468. Dazu
ausfiihrlich V£. [wie Anm. 15], 1-39. — Chandos als »Mystiker ohne Mystik®:
Hofmannsthal, Ad me ipsum, Werke [10], 601.

19 Hofmannsthal, Das Gesprich iiber Gedichte (1903), Werke [8], 495-509,
hier 503.

» Hofmannsthal, Aufzeichnungen aus dem NachlaB, Werke [10], 376 (1 894).

21 Arno Holz, Phantasus (1898/99), hrsg. v. Gerhard Schulz, Stuttgart 1968
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Walt Whitman und in Nachahmung seines Natuthymnus ‘Leaves of
Grass’ Tod und Verwesung als Riickkehr und Wiedervereinigung mit
dem Proteus Leben gefeiert, wenn man so will, als ins Physiologische
libersetzte ,mors mystica® ,,I bequeath myself to the dirt to grow from
the grass I love™. ‘De bono mortis’ biologisch, oder: ,,it is just lucky to
die“.? Und auch wo solche ,mystischen Tode® als poetische Ekstasen zu
Lebzeiten provoziert werden, sind sie nun physiologisch konnotiert:
,»Thalassale Regression.?

Man erkennt — nicht nur an diesem Benn-Zitat — unschwer, wieviel,
was heute ,Regression‘ heillt, mit dem altreligiosen ,regressus‘ zu tun
hat. Die etymologische Verwandtschaft der Begriffe weist hier durchaus
auf eine sachliche der ihnen zugehérigen Theotien, der theologischen
Metaphysik dort und der biologisch (genauer embryologisch) gestiitzten
Psychoanalyse hier. Beide liefern ihren Zeitaltern die Kommentare zu
ihren Ekstasen. Beide diskursivieren daher das ,ttemendum fascinans®
des Einen, einmal als transphysisches ,hen‘ und einmal als physisimma-
nente ,Monade‘ (gemeint ist der psychoanalytische Terminus!). Auch
hier also die Verwandlung des Metaphysischen in Physiologie, und zwar
als Ubersetzung des theologischen Modells der Herkunft des Menschen
(qua Seele) aus dem Einen Gottes in das ontogenetische der Herkunft
(qua Kotpet) aus der biologischen Einheit von Embryo und Mutterleib.
In der ,Koenesthesie‘ oder ,Monade‘ von Fétus und Uterus, in welcher
noch keine Scheidung von ,Subjekt’ und ,Objekt’, ,Ich‘ und ,Welt‘

w.d., [59]. Dazu V£, [wie Anm. 15), 132-134, Anm. 211; Peter Sprengel, Darwin in
der Poesie. Spuren der Evolutionslehre in der deutschsprachigen Literatur des 19.
und 20. Jahrhunderts, Wiirzburg 1998, 72-75. — Robert Miiller, Tropen (1915),
hrsg. v. Giinter Helmes, Stuttgart 1993, 402. Dazu Vf,, ,,Whats the difference?*
Robert Miillers “Tropen’. In: Nicholas Saul, Frank Mébus u.a. (Hrsg.), Schwellen.
Germanistische Erkundungen einer Metapher, Wiirzburg 1999, 62-76.

2 Walt Whitman, Leaves of Grass (1891-92), hrsg. v. Sculley Bradley, Harold
W. Blodgett, New York, London 1973 u.6., 89 u. 35 (Song of Myself, 52,1339;
7,131). Dazu V{. [wie Anm. 15], 126-150; zum Topos des ,seligen Todes® um 1900
ebd., 111 £, 113 £, 126. — ‘De bono mortis’ ist der Titel eines einschligigen
,Urtextes‘ von Ambrosius von Mailand.

B Gottfried Benn, Regressiv (1927). In: G.B., Simtliche Werke. Stuttgarter
Ausgabe, hrsg. v. Gerhard Schuster, Stuttgart 1986 ff., Bd. 1, 126. Der zitierte
Vers ist seinerseits Zitat und spielt auf Ferenczis Theorie des ,thalassalen
Regressionszugs* an (Vf. [wie Anm. 15], 289, Anm. 325; s. folgende Anm.).
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statthat, erkennt die nachmetaphysische Anthropologie die prinatale
Matrix aller postnatalen Henosen und — vor allem — den kirpergeschicht-
lichen Grund des Verlangens nach ihnen. Die tellurische Transkription
des metaphysischen Seclenromans endet so in der Psychophysiologie
des Regressionswunsches: Erlosung durch Einung im Einen erkennt
(und anerkennt) sich in biologischer Umschrift als eine aus prinataler
Erinnerung gespeiste Utopie sprachbegabter Siugetiere, induziert durch
das speziesspezifische ,Trauma der Geburt‘*

II. Epigenese

Die Urtexte der ,modernen’, auf Natur und tellurisches Leben
gerichteten Vercinigungspoesie wurden um 1800 geschrieben, von
Hélderlin, im ‘Hyperion’ und im ‘Empedokles’. Was als ,ozeanisches’
oder ,All-Einheits-Gefiihl um 1900 den Zeitgeist breit eroberte, hat
gleichwohl in diesen Jahrzehnten selbst kaum einmal wieder so
betorenden Ausdruck gefunden wie in jenen beiden Texten der
Jahrhundertwende zuvor:

2 Hauptquellen zur Psychoanalyse der pri- und perinatalen Phase: Lou
Andreas-Salomé, Psychosexualitit (1915). In: L.A.-S., Das ,,zweideutige® Licheln
der Erotik. Texte zur Psychoanalyse, Freiburg/Br. 1990, 145-171; Narziimus als
Doppelrichtung (1921), ebd., 191-222; dies., Lebensriickblick (1951), Frankfurt/
M. 91993, 151-164, Das Erlebnis Freud. Vgl. Vf. [wie Anm. 15], 279-286, 92-94. —
Sandor Ferenczi, Versuch einer Genitaltheorie (1924). In: S.F., Schriften zur
Psychoanalyse, Frankfurt/M. 21982, Bd. 2, 317-400. — Otto Rank, Das Trauma der
Geburt und seine Bedeutung fiir die Psychoanalyse (1924), Gielen 1998. — Gustav
H. Graber, Die Ambivalenz des Kindes (1924),°1970 (u.d.T. ‘Ursprung, Zwiespalt
und Einheit der Seele. Vor- und nachgeburtliche Entwicklung des Seelenlebens)).
In: G.H.G., Gesammelte Schriften, Bd. 1, Miinchen 1975, 17-189. — Aus jiingerer
Zeit: Béla Grunberger, Narzi8 und Anubis. Die Psychoanalyse jenseits der
Triebtheorie, 2 Bde., Miinchen, Wien 1988, bes. Bd. 2, 189-205, Uber die Monade
(1985), sowie pass. zum Begriff der »prinatalen Koenesthesie®; Ludwig Janus,
Wie die Seele entsteht. Unser psychisches Leben vor und nach der Geburt,
Heidelberg 21997. — Philosophische und kulturwissenschaftliche Konsequenzen
aus der bio-psychologischen Pri- und Perinatalititsforschung ziehen heute etwa:
Lloyd de Mause, Grundlagen der Psychohistorie, Frankfurt/M. 1989, bes. 230-
349, Die fotalen Urspriinge der Geschichte; Hans Saner, Geburt und Phantasie,
Basel 1995; Peter Sloterdijk, Sphiren, Bd. 1, Blasen, Frankfurt/M. 1998.
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Eines zu sein mit Allem, das ist Leben der Gottheit, das ist der Himmel des
Menschen.

Eines zu sein mit Allem, was lebs, in seliger Selbstvergessenbeit wiedergukebren in’s
All der Natur, das ist der Gipfel der Gedanken und Freuden, das ist die heilige
Berygeshibe, der Ort der ewigen Rube, wo der Mittag seine Schwiile und der Donner
seine Stimme verliert und das kochende Meer der Woge des Kornfelds gleichs.,
(KA 1I, 16)

Hyperions zweiter Brief an Bellarmin muf3 nach dem im vorigen Kapitel
Gesagten nicht noch einmal kommentiert werden. Schon der erste Satz,
der sich, wire nicht von , Allem* die Rede, fast wie ein Plotin-Zitat
anhoren konnte (Leben im Einen als ,bios theon*/,Leben der
Gotter"®), erweist die Zugehorigkeit zum hier verhandelten Kontext.
Regressus ins ,,All der Natur*: die Wendung vom Einen zum Vielen
und damit die Umwertung des ,Kots‘ ist hier bereits vollzogen. Das
thanatale Pendant zu dieser vital-expansiven, auf die Ubiquitit des
Lebens zielenden Henosis hilt das ‘Empedokles’Drama mit der ,mors
mystica‘ seines Helden parat. In dessen ,,EntschluB3®, ,,durch freiwilligen
Tod sich mit der unendlichen Natur zu vereinen® (KA II, 423 f,
Frankfurter Plan), und zwar durch Sturz in den Atna, ist auch die
Physiologisierung der Todespassage, ihre Umwendung zur Riick- und
Heimkeht 7# die Natar (also wiederum in den ,Kot9) bereits prignant
prifiguriert.

Die Frage, die diese Texte uns stellen, lautet: Was erméglichte es um
1800 einem Dichter wie Holdetlin, den henotischen Diskurs von jhen*
auf ,polla‘ umzustellen und von Gott auf die Natur zu verschieben? Die
Antwort, die sich hier sogleich einstellt, lautet natiitlich: Spinoza. Sein
»Deus seu Natura® lieferte die Zwingformel fiir die Identitit des Einen
@t dem Vielen, oder, wie die Spitaufklirung diese paradoxe Gleichung
mit dem terminologiebewuBten Schlagwort Lessing/Jacobis ausdriickte,
des ,,hen kai pan“? Tatsichlich liegt hier ein zentraler Ansatzpunkt.

3 Plotin, Enneaden, VI, 9, 11, 49 f.

% Friedrich Heinrich Jacobi, Ueber die Lehre des Spinoza in Briefen an den
Herrn Moses Mendelssohn (1785, 21789), jetzt kritisch ediert und komm. in:
F.H]J., Werke. Gesamtausgabe, Bd. 1.1-2, Schriften zum Spinozastreit, hrsg. v.
Klaus Hammacher, Irmgard-Maria Piske, Hamburg 1998, hier Bd. 1.1, 16. -
»Deus seu Natura“: Spinoza, Ethica, IV, praef. u. prop. IV. — Zur Spinozarenais-
sance um 1800 nach wie vor: Hermann Timm, Gott und die Freiheit. Studien zur
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Hélderlin hatte, wie bekannt, im Winter 1790/91 Jacobis Spinoza-Buch
von 1785 exzerpiert (Zu Jakobis Briefen tiber die Lehre des Spinoza’,
KA I1, 492-495). Und er hatte — entgegen der spinozakritischen Position
Jacobis selbst — den spinozistischen Gedanken eines ,,immanente[n] En-
soph* (492), einer einzigen ,,Substanz®, die ,,Gott“ und ,,Welt* zugleich
ist, daraus iibernommen (494). Holderlin reihte sich damit ein in die
geradezu sturzartige Bewegung der Spinozarezeption, die Jacobis Buch
(wider Willen) ausgeldst hatte. Doch ist die stupende Wirkung, die
Spinoza in diesen Jahren in Theologie (Herder, Schleiermacher),
Philosophie (Schelling, Hegel) und Dichtung (Goethe, und eben auch
Hélderlin) ausiibte, weniger eine l6sende Antwort auf die oben gestellte
Frage, als vielmehr selbst ein erklirungsbediirftiges Phinomen. Immert-
hin — und im Rahmen einer Theologie, die auf Transzendenz hielt,
konnte dies auch gar nicht anders sein — war Spinoza bis in die
Spitaufklirung hinein als Atheist verfemt, und zwar wegen derselben
Gleichung ,Deus seu natura’, die ihm jetzt den Durchbruch verschaffte,
die aber bis dato als Annihilation Gottes verstanden werden mufte, als
dessen Reduktion auf das, was er in dieser Theologie genau nicht war:
Natur — (weshalb auch Lessings Bekenntnis zu Spinoza noch ein solcher
Skandal war). Damit Spinozas Identititsformel theologische und
philosophische Akzeptanz iiberhaupt etlangen konnte, multe im
ideengeschichtlichen Vorfeld bereits etwas in Gang gekommen sein,
und zwar — so meine dritte und vierse These — esstens eine Verschiebung
im Begriff Gottes und zweitens eine in dem der Natur. Beides setzt ein
an Rindern des aufgeklirten Diskurses, in subkulturell oder speziali-
stisch geschiitzten Nischen, die Verschiebung des Gottesbegriffs in der
Unterstrdmung der sogenannten ,hermetischen® (meint: bohmistisch-
neuplatonischen) Theologie des Pietismus, und die Verschiebung des
Naturbegriffs in einem sich eben erst bildenden Wissenschaftszweig, der
bis zum Ende des Jahrhunderts im bis dahin physikalisch dominierten

Religionsphilosophie der Goethezeit, Bd. 1: Die Spinozarenaissance, Frankfurt/
M. 1974; Die heilige Revolution. Das religiése Totalititskonzept der Frithroman-
tik, Frankfurt/M. 1978.

7 Hierzu grundlegend: Margarethe Wegenast, Holderlins Spinoza-Rezeption
und ihre Bedeutung fiir die Konzeption des ‘Hyperion’, Tiibingen 1990, bes.
35-54.
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Denken von Natur als aparte Erscheinung firmierte und erst ab 1800
seine fachliche Kontur (und seinen Namen) bekam: in der Biologie.
Zunichst zur Verschiebung im Gottesbegriff. Sie ist bei Lessing
selbst zu greifen, in jenen Gesprichsprotokollen Jacobis, und zwar an
einer auch von Holderlin exzerpierten Stelle (KA II, 494). Lessing
erlidutert hier — unter nomineller Berufung auf Leibniz zwar, tatsichlich
aber im Riickgriff auf ,hermetisches® Vokabular — seinen Spinozismus
durch den Gedanken der ,Kontraktion® und ,,Expansion Gottes.”
Dieser Gedanke, auf die kabbalistische ,,Zim-Zum*“-Lehre zuriickge-
hend®, war im achtzehnten Jahrhundert, wie etwa Goethes Erinnerun-
gen an seine Frankfurter Krankheitsjahre 1768/69 bezeugen, im Um-
kreis pietistischer Heterodoxien vetbreitet.®® Nicht zuletzt bei dem
schwibischen ,Theosophen‘ Friedrich Christoph Oetinger, der aus
Kabbala, Neuplatonismus, Newton und Jakob Béhme eine originelle
Gotteslehre zog.”! Auf zwei Pointen dieser Theologie kommt es in
unserem Zusammenhang an. Die erste besteht im Hineindenken der
Kategorie Zeit in den Gottesbegriff. Im Konzentration-Expansions-
Schema wird das Wesen Gottes per se als ein historisches, als ProzeB,
gefafB3t, nimlich als, mit Oetingers Ausdruck, ,,ewige Geburt“*, oder mit
Lessings Worten, ,,immerwihrende® ,,Schépfung®: Was im Zustand der
»Kontraktion® ,,Gott“ (das ,Eine‘) ist, ,wird‘ qua ,,Expansion” ,,Welt*
(,Vielheit).” Es ist mithin eine stillschweigende Histotisierung Gottes,

28 Jacobi, Werke 1.1 [wie Anm. 26), 23.

¥ Vgl. ebd., Bd. 1.2, Kommentar, 401 f.

* Johann Wolfgang Goethe, Dichtung und Wahrheit, 8. Buch. In: . W. G,,
Simtliche Werke nach Epochen seines Schaffens. Miinchner Ausgabe, hrsg. v.
Karl Richter u.a., Miinchen 1985-98, Bd. 16, bes. 376-381. Dazu wie zum
folgenden grundlegend: Rolf Chrisdan Zimmermann, Das Weltbild des jungen
Goethe. Studien zur hermetischen Tradition des deutschen 18. Jahrhunderts, 2
Bde., Miinchen 1969-79.

' Vgl. Friedrich Christoph Oetinger, Die Lehrtafel der Prinzessin Antonia
(1763), hrsg. v. Reinhard Breymeyer, Friedrich Hiussermann, 2 Tle., Berlin, New
York 1977 (= Texte zur Geschichte des Pietismus, Abt. VIL, Friedrich Christoph
Oetinger, Bd. 1.1-2). — Zu Oetinger: Zimmermann [wie Anm. 30], Bd. 1, 149-158;
Rainer Piepmeier, Aporien des Lebensbegriffs seit Oetinger, Freiburg, Miinchen
1978; knapp auch: V£, Die Anthropologie des jungen Schiller, Wiirzburg 1985,
77-82, 198-201.

32 Qetinger, Lehrtafel [wie Anm. 31}, TL 1, 170 u.6.

% Jacobi, Werke 1.1 [wie Anm. 26), 23; vgl. Hélderlin, KA II, 494.

182

seine Transformation aus einem zeitlos seienden in ein werdendes Wesen,
die Lessing das Aufgehen der Gleichung von ,hen® und ,,pan“ er-
méglicht. Dabei ist es — der Blick auf Oetinger macht dies deutlich — die
neuplatonische Systematik selbst, aus det hier antidualistisches Kapital
geschlagen wird. Denn ,Expansion® ist ja nur ein anderes Wort filir
,prohodos‘ (;Ausgang’, ,Ausfluf‘, Emanation®). Nur daB jetzt an diesem
,Ausgang* nicht mehr so sehr akzentuiert wird, daB er Differenz erzeugt,
also Eines und Vieles trennt, sondern dafB er in eins damit, als derselbe
,Gang®, das Eine mit dem Vielen zugleich verbindet und in gleichsam
gestreckter Identitit zusammenhilt. Damit war ein Weg frei zur
Annahme des ,Deus seu Natura’. Man mufte nur das ,seu’ in dieser
Gleichung nicht als fiir ,ist’, sondern fiir ,witd® stehend lesen: Gott wird
(prohodisch-expansiv) Natur. Oetinger, obwohl et Spinoza selbst noch
ablehnte*, scheute sich gleichwohl nicht, die Natur oder Welt als das
»gottliche Expansum® zu bezeichnen, in welchem Gott als ,,Ens
manifestativam sui ,,sich selbst zum Spatio, zum Ott, zur Bewegung
[macht]***, Wie er im Menschensohn Fleisch wurde, so habe er sich im
Naturganzen ,materialisch gemacht” und in ihm ,.Leiblichkeit“ ange-
nommen.® Man konnte also Lessings ,hen kai pan® ohne Miihe auch
Jhermetisch*-fromm, pietistisch, lesen.”’

Die zweite Pointe, nicht minder folgenreich, besteht in der
theologischen Promovierung des Begriffs ,,Leben*.® Was diese ureigen-
ste und Zentralkategorie Oetingers bedeutet, ethellt aus der mit ihr
verbundenen Umwandlung des Schopfungsbegriffs, genauer aus dem
Austausch der Metaphern, die diesem Begriff zugrunde liegen. Wie wit

3 Qetinger, Lehrtafel [wie Anm. 31], Tl 1, 173 £, Widerlegung der
Pantheisten.

35 Ebd. 94; F.C. Oetinger, Swedenborgs und anderer irdische und himmlische
Philosophie (1765). In: F.C.O., Simmtliche Schriften, hrsg. v. Katl C.E. Ehmann,
Abt. TI, Theosophische Schriften, Stuttgart 1858-64, Bd. 2, 341, 353.

% Ebd., 246; ders., Biblisches und emblematisches Worterbuch (1776), ND
Hildesheim 1969, 407, Art. ‘Leib, Soma’.

37 Zumal die Genealogie dieser Formel auch in den Pietismus weist: Max L.
Baeumer, Hélderlin und das Hen kai pan. In: Monatshefte 59, 1967, 131-147,
hier 134.

% Friedrich Christoph Oetinger, Theologia ex idea vitae deducta (1765), hrsg.
v. Konrad Ohly, Berlin, New York 1979 (= Texte zur Geschichte des Pietismus
VI1/2). Dazu Piepmeier [wie Anm. 31].
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sahen, faB3t Oetinger Schopfung, also den (Kausal-)Zusammenhang von
Gott und Welt, nicht mehr in ein technomorphes (,Werk"), sondern
biomorphes Bild (,,Geburt®). Er wendet sich damit gezielt gegen die im
frithen und mittleren achtzehnten Jahrhundert (Physikotheologie, Schul-
philosophie) herrschende Ansicht, dal die Welt eine ,,Maschine* und
Gott ihr ,Erfinder sei” In dieser Unterscheidung, der, wie schon
Oetinger richtig sah, die theologische von mundus sensibilis und
mundus intelligibilis zugrundeliegt und dieser die platonische von
Erscheinung und Idee, werde die Einheit von Gott und Natur geradezu
zerrissen: Hier das Produkt, der materielle Kosmos — dort sein Bauplan,
die gottliche Idee.” Um im Gegenteil beides als Einheit denken zu
konnen, verschiebt Oetinger das metaphorische Modell fiir den
Gedanken der Kosmogenese von der menschlichen Herstellung von
Artefakten auf die Produktionsweise der Natur selbst, ersetzt er, als
schopfungstheologischen ,Bildspender, ,techne‘ durch ,physis Die
Welt wurde nicht ,gemacht’, sondern ,geboren’, sie ,erwuchs‘ aus dem
gottlichen Grund. Gott und Welt sind eins und ein Ganzes nicht als
technischer, sondern als ,lebendiger Zusammenhang,

Thedogie als ,Lebens“-Lehre, als Bidogie — der Metaphysiker
Oetinger weist uns direkt in das nur scheinbar am anderen Ende der
Wissensordnung seiner Zeit angesiedelte Feld der empirischen Physiolo-
gie und damit zur zweiten der hier anzusprechenden Begriffsverschie-
bungen, der Verschiebung des Naturbegriffs im naturwissenschaftlichen
und, davon angeregt, philosophischen Diskurs der Spitaufklirung. Der
langzeitliche Effekt dieser Verschiebung zeigt sich erst im neunzehaten
und zwanzigsten Jahrhundert (bis heute!), in der Tatsache, daB die
JLebens- oder Biowissenschaften’ im Ensemble der Naturwissenschaf-
ten eine dominierende Stellung erlangen, zur ,Leitwissenschaft® werden.
Im achtzehnten Jahrhundert, dem ,Zeitalter Newtons', war das anders.

» Christian Wolff, Verniinfftige Gedancken von GOTT, Der Welt und der
Seele des Menschen, Auch allen Dingen iiberhaupt (1751), ND Hildesheim, New
York 1983, §§ 557, 996. — Das theologische Modell selbst hat freilich eine lange
Tradition und geht zuriick auf die Verbindung von Platonismus (Ideen als
,paradeigmata‘ der Dinge) und jiidischem Schépfungsbericht (Genesis, 1-2) bei
Philon, De opificio mundi, bes. IV, 16 - 'V, 20.

4 Vgl. Oetinger, Schriften [wie Anm. 35], Abt. II, Bd. 1, 268; Lehrtafel [wie
Anm. 31], TL 1, 242.
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Hier regierte die Physik; sie war es, die den anderen Disziplinen die
Paradigmen vorgab, die darum heute ,mechanistisch® heilen oder (fiir
die Medizin) ,jatrophysikalisch’. In ersten Ansitzen freilich kiindigte
sich das Kommende an, und die Wende zur Biologie wird eingeleitet
und sehr schnell auch schon in ihren iberfachlichen Konsequenzen
erkannt noch in den letzten anderthalb Jahrzehnten vor 1800 selbst.
Das Problem, in dessen Verfolgung sich die Biologie aus der #lteren
Naturgeschichte’ heraus und zu jener neuen Wissensformation ument-
wickelte, das Problem des Lebensgrundes lebender Wesen, stammte aus
der Erbmasse des physiologischen ,Animismus‘, In Georg Ernst Stahls
“Theoria medica vera’ von 1707 war dieses Problem als Frage nach dem
Grund des Unterschieds zwischen lebendem und verwesendem Orga-
nismus gestellt und dahingehend beantwortet worden, daB} es die Seele
(;anima‘; daher ,Animismus’) selbst sei, die die (und zwar simtliche)
organischen Funktionen in Gang halte und reguliere, die auf diese Weise
den Zerfall des Organismus in seine Elemente verhindere und also die
physiologische Selbsterhaltung, ,Leben’, ermogliche.”! Spitestens seit
Albrecht von Hallers experimentellem Nachweis der physiologischen
Irritabilitit auch bei dekapitierten, also vom Kopf als ,Sitz der Seele®

4 Georg Ernst Stahl, Disquisitio de mechanismi et ofganismi diversitate. In:
G.E.S., Theoria medica vera, hrsg. v. L. Choulant, Leipzig 1831-33, Bd. 1, 5-52. —
,Animismus‘ hier als physiologiegeschichtlicher Terminus zur Bezeichnung der
Stahlschen Theorie der seeischen Steuverung aller leiblich-organischen Prozesse; vgl.
Axel Bauer, Georg Ernst Stahl (1659-1734). In: Dietrich v. Engelhardt, Fritz
Hartmann (Hrsg.), Klassiker der Medizin, Miinchen 1991, Bd. 1, 190-201, hier 194
f. (Animismus in diesem Sinne ist also einerseits zwar nicht zu verwechseln mit
dem gleichlautenden religionswissenschaftlichen Terminus oben [s. Anm. 2], doch
besteht andererseits zwischen beiden sehr wohl ein begriffsgeschichtlicher
Konnex, denn Tylor definierte den religionswissenschaftlichen Animismusbegriff
in expliziter Anlehnung an den medizinischen und im direkten Riickgriff auf Stahl;
vgl. Kohl [wie Anm. 2], 52). — Die folgenden Hinweise zur Entstechung der
Biologie im 18. Jh. stiitzen sich im wesentlichen auf zwei neuere Standardwerke:
Iise Jahn, Grundziige der Biologiegeschichte, Jena 1990; Manfred Durner,
Francesco Moisi, Jérg Jantzen, Wissenschaftshistorischer Bericht zu Schellings
naturphilosophischen Schriften 1797-1800, Stuttgart 1994 (= Schelling, Histo-
risch-kritische Ausgabe, Reihe 1, Erg.-Bd.), hier 373-668, Physiologische Theorien
(. Jantzen). Vgl zusammenfassend auch: Helmut Miiller-Sievers, Epigenesis.
Naturphilosophie und Sprachdenken Wilhelm von Humboldts, Paderborn 1993,
30-53.
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abgetrennten Rumpfkorpern und GliedmaBlen war dieser Stahlsche
Animismus indes, fiir den der Korper nur ein passives ,Werkzeug’, eine
,Maschine‘, der Seele war, obsolet geworden. ,,Nonne ergo in corpore
aliud principium motus praeter animae?“ fragte daher der an den
Experimenten beteiligte Hallerschiiler und nachmals selbst prominente
Arzt Johann Georg Zimmermann.” Physiologen und Mediziner sahen
sich fortan gehalten, nach nichz-seelischen, korpereigenen Agentien der
Lebensprozesse und ihrer Steuerung zu suchen, nach einer oder
mehreren ,,organischen® oder ,Lebenskriften”. Fiir das achtzehnte
Jahthundert wurde das Resiimee dieser Suche gezogen in Catl Friedrich
Kielmeyers beriihmter Rede iiber die ,,organischen Krifte“ aus dem
Jahr 1793, eine Schiift, die gerne als Griindungsurkunde der modernen
Biologie bezeichnet wird, die ja jetzt auch, zwischen 1797 (Gustav
August Rose) und 1802 (Lamarck), erstmals und unabhingig voneinan-
der in Deutschland und Frankreich auf diesen Namen getauft wurde.*

Worauf es uns bei dieser Verabschiedung des iatrischen Animismus
ankommt, ist die Depotenzierung der Seele in physiologicis und die
Anerkennung einer gewissen, wie auch immer beschaffenen Autonomie
des Korpers in den Belangen seiner Lebenserhaltung und seiner
Otganisation. Ein damit eng zusammenhingender fast noch wichtigerer
Punkt war die Frage nach dem Ursprung der Lebewesen. Sie wurde bis
ins achtzehnte Jahrhundert hinein ,priformationistisch® beantwortet.
Nach dieser Theotie, die nicht wenig von ihrer Uberzeugungskraft ihrer
Kompatibilitit mit der tradierten christlichen Schopfungsvorstellung
verdankte, sind alle (die schon toten, die jetzt lebenden und die
zukiinftigen) Individuen einer Gattung von Lebewesen, also zum
Beispiel des Menschen, als unendlich kleine Keime im Schof3 der ersten
Mutter (also Eva) beteits enthalten. Es sind mithin mit dem ersten
Gattungsexemplar alle kiinftig zu gebirenden ebenfalls schon, als

“ Johann Georg Zimmermann, Dissertatio physiologica de irritabilitate,
Gottingen 1751, 70.

43 Carl Friedrich Kielmeyer, Ueber die VerhiltniBe der organischen Krifte
unter einander in der Reihe der verschiedenen Organisationen, die Gesetze und
Folgen dieser Verhiltnie, Stuttgart 1793, ND Marburg 1993. Dazu jetzt
grundlegend: Kai Torsten Kanz (Hrsg), Philosophie des Organischen in der
Goethezeit. Studien zu Werk und Wirkung des Naturforschers Carl Friedrich
Kielmeyer (1765-1844), Stuttgart 1994.
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Keime, erschaffen, so daB sie nur mehr in der Generationenfolge
weitergegeben und in dem fiir sie bestimmten Muttetleib ,entwickelt® zu
werden brauchen (,entwickeln® buchstiblich verstanden als auseinander-
wickeln, ,evolvieren®, daher die Priformations- damals auch ,Evolu-
tions-Theorie hieB). Diese kennt folglich nur einen einzigen Akt der
Lebenszeugung, den géttlichen Schopfungsakt. Die geschaffene Natur
selbst, auch in den Lebewesen, ist hier (ihnlich wie bei Stahl) ,stupid
matter’, sei es als passiver ,Stoff’, sei es als aufgezogener ,Automat’. Sie
besitzt, theologisch gesprochen, kein ,esse a se, sondern ist als
,Geschaffene’ ,esse ab alio* (fiir welche Heteronomie ja gerade die
Maschinenmetapher das prizise Bild stellt).

Doch auch dieses Modell des Ursprungs der Lebewesen wird nun
fragwiirdig. Schon die Tatsache der Existenz von Mischlingen, so etwa
Maupertuis in seiner ‘Vénus physique’ (1745), lieB sich im Priformati-
onskonzept nicht recht unterbringen. Denn jene ,Keimbahn® des
priformierten Wesens durch die Generationenfolge hindurch konnte
nur entweder rein matrilinear (wie von den ,Ovulisten) oder rein
patrilinear (wie von den ,Animalculisten® vertreten) verlaufen. Mischlin-
ge jedoch verwiesen zwingend auf eine doppelse Elternschaft und damit
auf eine jeweilige bisexuelle Neserzeugung (,production nouvelle®) der
Lebewesen, auf Epigenesis.* Ebenso unabweisbar waren Abraham
Trembleys Befunde aus seinen Experimenten mit dem SiiBwasserpoly-
pen Hydra.* In Teile zerschnitten, bildete dieses Lebewesen (von dem
man sich iiberdem nicht klar war, ob es Tier oder Pflanze sei) aus jedem
Teil ein neues und integrales Individuum aus. Dieses war folglich
entstanden, ohne zuvor als priformierte Miniaturausgabe seiner selbst
(als ,Keim") existent gewesen zu sein. Vielmehr schien man auch hier die
Natur bei einer spontanen ,production nouvelle® beobachtet zu haben,
die den Determinismus des Priformationskonzepts widerlegte. Ein
drittes und nicht minder schwerwiegendes Argument brachte die

“ Vgl. Jahn [wie Anm. 41], 215 ff; Jantzen [wie Anm. 41], 580 ff.

4 Pierre-Louis Moreau de Maupertuis, Vénus physique. In: P-L.M.dM,
Oeuvres, ND Hildesheim 1965, Bd. 2, 3-133, hier 64 f. Vgl. Jantzen [wie Anm.
41], 602.

4 Abraham Trembley, Mémoires pour servir 4 Phistoire d’un genre des polypes
d’eau douce, Leiden 1744. Vgl. Jahn [wie Anm. 41], 269 £; Jantzen [wie Anm. 41],
597 f.
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Beobachtung der Embryonalentwicklung bei. Bereits im 17. Jahrhundert
hatte der grofle Physiologe William Harvey die Ontogenese des Kiikens
aus dem Ei beobachtet und dieses Geschehen ,,Epigenesis“ genannt.*
1759 beschrieb Caspar Friedrich Wolff, wiederum gestiitzt auf mikro-
skopische Beobachtung, diesen Prozef3 als epigenetische ,generatio®
und ,formatio” und entkriftete damit vollends den Priformationsge-
danken. Der ,Keim‘ (das Ei) stellte sich nimlich in keiner Weise als pra-
formiert heraus, sondern ganz im Gegenteil im Primirstadium als
ginzlich formlos. Erst nach und nach bildeten sich die Formen seiner
Teile, ja diese Teile selbst, und damit iibethaupt erst und also sukzessive
seine eigentliche Endform. Auch hier also der empirische Erweis einer
Produktivitit der Natur, jedenfalls der organischen oder lebendigen, der
Wolff daher auch eine entsprechende otganische oder ,Lebens‘-Kraft
beilegt, nimlich die Kraft, ein Wesen epi-genetisch hervorzubringen
(,vis vitalis“ oder ,essentialis*).** Zwar blieb Wolffs Epigenesis- oder
Generationstheotie zunichst unbeachtet; doch mit ihrer Wiederaufnah-
me durch Johann Friedrich Blumenbach, bei dem die Wolffsche vis
essentialis dann ,,Bildungstrieb* heiBt, gelangte sie zum Durchbruch.®
Auf Wert und Giiltigkeit der problematischen ,Kraft’- und ,Trieb*
Begriffe, mit denen man, was man beobachtete, zu erkliren suchte,
kommt es uns hier nicht an, sondern nur darauf, dal das beobachtete
Material die Beobachter des achtzehnten Jahrhunderts zwang, iber-
haupt der Natur ein Vermogen zuzuschreiben, Lebensphinomene
autonom hervorzubtingen. Hier liegt meines Erachtens — und damit
komme ich zu meiner schon vorhin avisierten vierten These — der Grund
und Anstof fiir den nahezu vollstindigen Umbau des Naturbegriffs um
1800. Und hier — eben das will die These besagen — liegt auch der
Grund dafiir, daB§ die ‘Ethik’ des Spinoza jetzt gleichsam in Zungen zu
reden beginnt. Ein Begriff wie ,natura naturans“® muBte auf dem

47 Wﬂham Harvey, Exercitationes de generatione animalium, London 1651, in
engl. Ubers. in: The Works of W.H., hrsg. v. Robert Willis, ND London, New
York 1965, 143-586, hier 335 £. Vgl. Jantzen [wie Anm. 41], 566 ff.

4 Caspar Friedrich Wolff, Theotia generationis, Halle 1759, ND Hildesheim
1966; dt.: C.F.W., Theorie von der Generation, Berlin 1764, ND Hildesheim 1966.
Vgl. Jantzen [wie Anm. 41], 615 f£.

 Johann Friedrich Blumenbach, Uber den Bildungstrieb und das Zeugungsge-
schifte, Géttingen 1781, ND Stuttgart 1971, Vgl. Jantzen [wie Anm. 41], 636 ff.

% Spinoza, Ethica, I, prop. XXIX.
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Hintergrund eines epigenetischen Naturverstindnisses nicht nur unmit-
telbar einleuchten, sondern eine aus Anschauung geborene Strahlkraft
entwickeln, die er bis dahin nicht besaB. Denn qua Epigenese war Natur
ersichtlich nicht mehr nur Schopfung’ als ,Werk® (,,natura naturata®),
sondern als ,Wirkende', als natura creatrix (oder mit Maupertuis, der
damit den Lukrezischen Venus-Natura-Topos anspielt, als Vénus
physique).*! Ein bis dato Gott vorbehaltenes Attribut, die Schopferkraft,
wechselt hier seinen Besitzer. Und indem die Natur dergestalt die
gottliche Kreativitit ,annektiert’, nimmt sie selbst gottlichen Charakter
an, wird sie vergbttlichungsfihig. Denn als selbsterzeugende oder, wie
wir heute sagen wiirden, ,autopoietische’ hort sie auf, ,esse ab alio® zu
sein, und beginnt, ,esse a se‘ zu werden. Kurz, es ist die epigenetische
Kehre im Naturdenken, die jetzt, am Ende des achtzehnten Jahthun-
derts, die Gleichung ,Deus seu Natura‘ auch von ihrem zweiten Glied
her aufgehen liBt. Und wie Oetinger Theologie als Biologie explizieren
konnte, so wird es nun auch méglich, Biologie als Theologie aufzufassen.
Diesen Schritt tut Herder, in seiner gegen Jacobis Prisentation des
Spinozismus getichteten, 1787 publizierten Apologie des Verfassers der
‘Bthik’ mit dem lakonischen Titel ‘Gott’. Es ist ein epigenetischer
Begriff der Natur, mit dessen Hilfe diese Schrift das ,Deus seu Natura®
zu erweisen sucht, einer Natur so voller ,,organischeft] Krifte”, da
nicht einmal die schiere ,,Materie” ohne weiteres mehr ,,tot“ zu nennen
sei, weil ,,sie” und alles in ihr ,lebet5? Die hier vorgenommene De-
zentrierung des mechanistischen Paradigmas, dergestalt, daB die in ihm
an der Peripherie verorteten organischen Phinomene jetzt als so zentral
angesehen werden, da nun umgekehrt das Anorganische zum
Grenzphinomen des Organischen wird, hat man immer — und richtig —
auf Herders Inspiriertsein durch den Vitalismus und Dynamismus der

st Vgl. Lukrez, De rerum natura, I, 1, 1-25. — DaB mit der Aufnahme dieses
vorchristlichen Natur-Topos nur noch einmal auf der emblematischen Ebene
festgeschrieben wird, daB das Numinosum des Schépferischen beim Ubergang
von Gott auf die Natur einen Geschlechtswechsel erlebt, ist zwar ein
denkwiirdiger Aspekt des hier beschriebenen Prozesses, aber hier nicht weiter zu
verfolgen.

32 Johann Gottfried Herder, Gott. Einige Gespiche (1787). In: J.G.H, Werke.
Frankfurter Ausgabe, Bd. 4, hrsg. v. Jirgen Brummack, Martin Bollacher,
Frankfurt/M. 1994, 679-794, hier 710. Dazu jetzt grundlegend der Kommentar zu
dieser Ausg. (ebd., 1345-1407).
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Leibniz’schen ‘Monadologie’ (,,tien d’inculte, de stérile, de mort dans
Punivers®; Monaden als ,Kraftpunkte?) zuriickgefiithrt.?® Ohne diesen
Zusammenhang leugnen zu wollen, kann ich mich doch des Eindrucks
nicht erwehren, daB weniger die in der Héhenluft der Abstraktion sich
bewegende Theotie Leibnizens es wat, die Herder Spinozas ‘Ethik’
aufgehen lieB, als die massive Evidenz der zeitgendssischen biologi-
schen Empirie. (Im tibrigen muBte auch Leibniz erst verstanden werden
und wurde es ebenfalls etst #ach Aufgabe des mechanistischen Para-
digmas, welches ihm selbst bereits obsolet schien). Denn géttlich, ,seu
Deus’, ist Natur bei Herder als natura creatrix. Es ist die organische
»production nouvelle’, das ,,Hervorbringen” und (reproduktive) Sich-
»ethalten der ,lebendigen Wesen®, das als Experimentum crucis dieser
neuen Naturauffassung ihm die ,,der Welt einwohnende ewige Wirkung
Gottes™ erweist; hier, in der Epigenese, erblickt er die Immanenz des
Numinosen: ,,In der Generation allein liegt das Wunder einer ein-
gepflanzten, einwohnenden Macht der Gottheit*.*

Die alte Streitfrage, ob Herders biologisierende Lektiire Spinoza
nicht doch miBverstanden habe, ist angesichts der Ingeniositit seiner
»Um-Schreibung*®> miilig; auch in der Philosophiegeschichte gilt das
wahtheitsneutrale Gesetz der Innovation durch ,misreading*.® Wie sehr
die Kombination von epigenetischem Naturverstindnis und Spinoza
,ziinden‘ muBte, bestitigt der Blick auf Goethe, der hietin, wie bekannt,
mit Herder eines Sinnes war. Von der Spinoza-Aneignung (Studie nach
Spinoza, 1784/85) und (brieflichen) Jacobi-Kritik der achtziger Jahre
iiber die pflanzenmorphologischen Studien der italienisch-nachitalieni-
schen Jahre (Versuch die Metamorphose der Pflanzen zu erkliren, 1790)

% Leibniz, Monadologie, § 69; vgl. Herder, Werke [wie Anm. 52], Bd. 6, hrsg.
v. Martin Bollacher, 922, (Komm.).

> Herder, [wie Anm. 52], 712 f. — Epigenetisch in diesem Sinne war schon der
Naturbegriff der Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit’ (TL 1,
1784). In: Herder [wie Anm. 52], Bd. 6, hrsg. v. Martin Bollacher, 9-202, bes. 55-
58 (1, 2, T), 86-95 (I, 3, II). — Von den Epigenetikern war Herder etwa
Blumenbach bekannt (ebd., 988 f. [Komml]). DaB er mit ihm nicht in allen
Punkten ibereinstimmte, beriihrt nicht den grundsitzlichen Gedanken der
Produktivitit der (organischen) Natur.

% Herder, [wie Anm. 52], 1355 f. (Komm.).

% Nach Harold Bloom, Eine Topographie des Fehllesens (1975), Frankfurt/
M. 1997.
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und die naturphilosophische Dichtung des Zyklus ‘Gott und Welt’
(1799-1826) bis hin zum letzten Gesprich mit Eckermann bindet
Goethe sein Bekenntnis zur spinozistischen ,,Gott-Natur an die
Phinomenologie der ,lebendigen Wesen®, an deren ,,Kraft“, durch
»Zeugung® ,jihres gleichen hervorzubringen®, in welchem Vermogen
auch er die der Natur inhirente ,zeugende Kraft Gottes” etkennt.”’
Enthusiastischen Ausdruck fand dieses Naturverstindnis in dem 1784
anonym erschienenen, Goethe zugeschriebenen (aber wohl nicht von
ihm, sondern Georg Christoph Tobler verfaten) und spiter von thm
gleichsam adoptierten Fragment ‘Die Natur’, einer unter anderem im
Anschlu} an den kaiserzeitlichen (sog. ,orphischen) Hymnus an Physis
und im Stile eines Glaubensbekenntnisses verfaiten Prosahymne an die
Epigenesis-Natur: ,,Sie, ,,die einzige Kiinstletin®, ,»schafft ewig neue
Gestalten®, ja sie ,,spritzt ihre Geschopfe aus dem Nichts hervor® (wie
einst die gottliche ,creatio ex nihiloY); ,sie ist alles®, und ,,Leben ist ihre
schonste Erfindung®, ,.ein ewiges Leben Werden und Bewegen® ist ,,in
ihr*, und als dieses (mit Hélderlin zu reden) ,Alles, was lebt ist sie, nicht
anders als bei Herder, hier gesehen als Sein qua Zeit, als ein prozes-
suales ,Sein als Werden‘, welches ,fiirs Bleiben [..] keinen Begriff
[hat]«5®

Doch nicht nur beim befreundeten Goethe, auch bei dem
entschiedensten Kritiker Herders, Kant, sto8en wir auf die Spur und die
Folgen der epigenetischen Wende, und zwar in der ‘Kritik der tele-

7 Goethe an Jacobi, 9.6.1785, 21.10.1785, 5.5.1786. In: Goethes Briefe.
Hamburger Ausgabe, Bd. 1, hrsg. v. Karl Robert Mandelkow, Miinchen 1968, 475
£, 488 £, 508 £; Studie [...]. In: Werke [wie Anm. 30], Bd. 2.2, 479-482; Versuch
[.], ebd., Bd. 3.2, 318-372; Gott und Welt, ebd.,, Bd. 13.1, 144-167; zu
Eckermann, 11.3.1832, ebd., Bd. 19, 693-697. — Die Zitate: ,,Gott-Natur“: Werke
3.2, 189, Im ernsten Beinhaus; ,lebendigen Wesen*: Bd. 2.2, 480; ,,Kraft [..]
hervorzubringen®: Bd. 3.2, 309, auch 347, 364, 367 u.6.; ,zeugende Kraft Gottes™
Bd. 19, 695. — Zu Goethe/ Herdet/! Spinoza nach wie vor: Martin Bollacher, Der
junge Goethe und Spinoza, Tiibingen 1969.

% Die Natur. In: Goethe, Werke [wie Anm. 30], Bd. 2.2, 477-479, pass. — Zur
Verfasserfrage ebd., 872 f. (Komm.). — Tobler und die orphischen Hymnen:
Heinrich Mohr, Wilhelm Heinse. Das erotisch-religiose Weltbild und seine
naturphilosophischen Grundlagen, Miinchen 1971, 156. — Zur Temporalisierung
des Naturbegriffs bei Goethe jetzt: Peter Matussek (Hrsg.), Goethe und die
Verzeitlichung der Natur, Miinchen 1998; bei Herder: Gott. In: Werke [wie Anm.
52}, 790 f.
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ologischen Urtheilskraft’ (1790), im Begriff der (biologischen) ,,Produc-
te der Natur® als nicht nur ,,organisirte[r]”, sondern ,sich selbst or-
ganisirende[t] Wesen*. Auch hier die Verabschiedung des mechanisti-
schen Paradigmas (,Ein organisirtes Wesen ist also nicht blo8
Maschine®), und auch hier durch die Einsicht in die Notwendigkeit, der
Natur nicht nur (wie einer Maschine) ,,bewegende® Krifte, sondern
auch eine (Kant schlieft hier an Blumenbach an) ,bildende Kraft*
zugestehen zu missen.® Ein Baum, so Kants Beispiel, ,erzeugt sich
selbst”, und zwar erstens ,,der Gattung nach® (indem er andere Biume
»zeugt), zweitens ,als Individuum® (indem er wachsend ,,sich selbst*
erhilt und ,,[aus]-bildet) und drittens so, daB jeder seiner , Theile*
wechselseitig die andern erzeugt, erhilt und (im Verlust- oder
Vetletzungsfall) erginzt.' Und all diese Selbsterzeugung (in aktueller
Terminologie, wie gesagt, ,Autopoiese’) und (so noch heute) ,Selbstor-
ganisation‘ it offenkundig schlechterdings keinerlei Analogie mit
menschlicher Produktion von Artefakten zu: Ein ,,Organ® ist ,kein
Werkzeug®, denn dieses, beispielsweise eine Uhr, ist nicht Ursache
seiner selbst (in jenem dreifachen Sinne); als ,,Analogon der Kunst*
(techne) ist Natur nicht hinreichend zu bestimmen, ,,denn da denkt man
sich den Kiinstler (ein verniinftiges Wesen) auBler ihr; eher schon
(denn ,sie organisirt sich vielmehr selbst“) als ,,Analogon des Lebens*
(physis), obwohl dies, so Kant, in Wahrheit wenig erklirt, denn die
,»,Causalitit“ der lebendigen Produktion ist uns ja gerade nicht bekannt
und hat auch ,,nichts Analogisches mit irgend einer Causalitit, die wir
kennen“.®? Die epigenetische Produktionsweise der Natur bleibt uns
vielmehr ein Ritsel. Und dieses wird noch vergroBert dadurch, daB die

% Immanuel Kant, Kritik der Urtheilskraft, §§ 62-68, hier § 65. In: Kants
Werke. Akademie-Textausgabe, ND Betlin 1968, Bd. 5, 373 f. Dazu in extenso:
Reinhard Low, Philosophie des Lebendigen. Der Begriff des Organischen bei
Kant, sein Grund und seine Aktualitit, Frankfurt/M. 1980.

8 Kant [wie Anm. 59], 374 (§ 65).

§t Ebd., 371 £. (§ 64).

2 Ebd., 374 f. (§ 65). — Autopoiese/Selbstorganisation: Humberto R.
Maturana, Francisco J. Varela, Autopoietische Systeme. Eine Bestimmung der
lebendigen Organisation (1973). In: H.RM., Erkennen. Die Organisation und
Verkérperung von Witklichkeit. Ausgewihlte Arbeiten zur biologischen Episte-
mologie, Braunschweig, Wiesbaden 21985, 170-235; Ilya Prigogine, Vom Sein zum
Werden. Zeit und Komplexitit in den Naturwissenschaften (1979), Miinchen
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integrale Organisation (,,ZweckmiBigkeit®) ihrer Erzeugnisse uns den
Anschein aufdringt, ,,als ob* sie dabei (wie wir Menschen in det
technischen Produktion) intentional oder ,,absichtlich®, also nach Ideen
oder Plinen, verfahre, so als wite sie ,,in threm Ganzen® ein ,,System
der Zwecke*®, das heiBt, ein quasiintelligentes Wesen. So, iiber das
Teleologieproblem und die mit ihm gestellte Frage nach dem
Naturganzen, gelangt Kant direkt auf die Problematik des ,Natura seu
Deus". Denn, so Kant, wollten wir ernstlich behaupten, daB3 die Natur
nach Zwecken verfahre, so miifiten wit entweder, wie die traditionelle
Theologie, ,,cin andetes, verstindiges Wesen tiber sie als Werkmeister
setzen®, oder, und datin scheint fiir Kant die spekulative Versuchung
des seu Deus¢ zu liegen, ,,aus ihr ein verstindiges Wesen [..] machen®%
Ersteres hilt er fir ,,vermessen®, letzteres fiir ,ungereimt® beide
Versuche (auch der spinozistische), der ,Naturwissenschaft durch
,Gottesbetrachtung® aufzuhelfen, fallen als erfahrungstranszendente
Spekulation unter das Verdikt seiner Metaphysikkritik.®® Kant zieht sich
hier auf eine harte empiristische Linie zuriick: Epigenese als empirisches
Faktum — ja; ,Gott* oder ,Gott-Natur® als spekulative Erklirung des-
selben — nein.

Damit hat die Diskussion ihr kritizistisches Stadium erreicht. Ein
JDeus seu Natura® — in Kants Sprache: ein sich selbst organisierendes
System nach selbst gesetzten Zwecken — wire demnach héchstens als
Lregulative™® Idee, im BewuBtsein des ,als ob*, méglich. Doch dieser
Erkenntnisvorbehalt kann sich um 1800 nicht durchsetzen. Schon der
junge Schelling, der in der ,Einleitung® zu den Ideen zu einer
Philosophie der Natur’ von 1797 die eben referierten Paragraphen der
‘Kritik der Urtheilskraft’ teilweise wortlich ausschreibt, witft die
Kantische Spekulationsaskese wieder iiber Bord. Natur, so nimmt auch
Schelling die epigenetische Wende auf, ist mehr als nur ,,Mechanismus®,
ist vielmehr ,,Organisation”, und das heiBt auch bei ihm: ,J edes
organische Produkt [...] producirt sich selbst”, ,entspringt aus sich selbst*,

$1992; Wolfgang Krohn, Giinter Kiippers (Hrsg.), Selbstorganisation. Aspekte
einer wissenschaftlichen Revolution, Braunschweig, Wiesbaden 1990.

6 Kant [wie Anm. 59}, 377 £. (§ 67).

¢ Ebd., 383 (§ 68).

% Ebd., 381 £.

% Ebd., 375 (§ 65).
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»trigt* also im Unterschied zum ,Kunstwerk® den ,,Grund seines
Daseyns® nicht ,,auBer sich, sondern ,jin sich selbst® es ist von sich
(siehe Kants Baum-Beispiel) ,, Ursache™ und ,, Wirkang, oder mit einer
weiteren Kantparaphrase, es ,,organisirt sich selbst“®” Und nicht nur die
Einzelwesen werden solcherart epigenetisch gesehen, sondern auch die
Natur im ganzen. Schelling schlieBt dabei direkt an Kants § 67 iiber die
»Natur iibethaupt als System der Zwecke* ® an, allerdings, wie schon
gesagt, unter Streichung des ,als ob‘. Vielmehr ungeschmilert eine
»absolute heif}t diese ,,ZweckmiiBigkeit des Ganzen der Natur* hier.%
Damit war Kants Grenzzichung zwischen Naturwissenschaft und
Metaphysik, die verhindern wollte, da man den ,,Begriff von Gott“ in
den Naturdiskurs ,,hereinbringt* und mit ihm »vermengt“”, wieder zur
Metaphysik hin tberschritten, und zwar in Richtung Spinoza. Denn als
Selbst-Produktion und Selbst-Organisation ist ,Natur® hier, was theolo-
gisch ,Gott® und spinozistisch die ,Gott-Natur* war: esse a se, causa
sui.”! Zwar spricht Schelling nicht mehr von Gott, sondern neutraler
von ,,Geist®, doch ist dies nur ein anderes Wort fiir eben das, was Kant

¢ Friedrich Wilhelm Joseph Schelling, Ideen zur einer Philosophie der Natur
als Einleitung in das Studium dieser Wissenschaft. In: F.W.J.S., Ausgewihlte
Wetke, Bd. [6], Schriften von 1794-1798, Darmstadt (1967) 1980, 333-397, hier
364 f. — Zu Schellings frither Naturphilosophie aus der neueren Forschung
biindig: Wolfdietrich Schmied-Kowarzik, Friedrich Wilhelm Joseph Schelling
(1775-1854). In: Gernot Bohme (Hrsg.), Klassiker der Naturphilosophie. Von den
Vorsokratikern bis zur Kopenhagener Schule, Miinchen 1989, 241-262; W.S-K.,
Thesen zur Entstchung und Begriindung der Naturphilosophie Schellings. In:
Karen Gloy, Paul Burger (Hrsg.), Die Naturphilosophie im Deutschen Idealismus,
Stuttgart-Bad Cannstatt 1993, 67-100; auch: Hermann Krings, Natur als Subjekt.
Ein Grundzug der spekulativen Physik Schellings. In: Reinhard Heckmann, HK,,
Rudolf W. Meyer (Hrsg.), Natur und Subjektivitit. Zur Auseinandersetzung mit
;i;g Naturphilosophie des jungen Schelling, Stuttgart-Bad Cannstatt 1985, 111-

% Kant [wie Anm. 59], 377-381.

 Schelling [wie Anm. 67], 378.

0 Kant [wie Anm. 59], 381 (§ 68).

™ Spinoza, Ethica, I, def. I. — Esse a se/ab alio: Historisches Worterbuch der
Philosophie [wie Anm. 4], Bd. 1, 537 £., Aseitit. — Schelling und Spinoza: Detlev
von Uslar, Identitit und Natur. Die Abspiegelung von Spinozas Natur-Lehre in
Schellings Identititssystem. In: Helmut Holzhey, Walther Ch. Zimmerli (Hrsg),
Esoterik und Exoterik der Philosophie, Basel/Stuttgart 1977, 218-236.
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am Spinozismus problematisch schien: die Versuchung, aus der Natur
unterderhand ,ein verstindiges Wesen zu machen® (wodurch ihre
ZweckmiBigkeit erklirt wire). ,Weil Organisation nur im Bezug auf
cinen Geist vorstellbar ist“, so Schelling, sind wir ,,genothigt®, ,,Geist
und Natur als Eines zu denken®.”? Dieser Notigung, der Kant mit einer
Epoché begegnet, entnimmt Schelling eine Devise: ,Hier also, in der
absoluten Identitit des Geistes i# uns und der Natur asffer uns, muf sich
das Problem, wie eine Natur [als causa suil] aufler uns mdglich sey,

auflosen®.”

Zwei Dinge sind hier festzuhalten: erstens, da@3 Schellings naturphi-
losophischer Ansatz aus dem Bemithen erwuchs, entgegen Kants
SchlieBung des spinozistischen Denkraumes diesen wieder zu 6ffnen,
und zweitens, daB dies auch hier geschah auf der Grundlage cines
epigenetischen (ja, nach der Kantischen Schirfung des Gedankens,
autopoietischen) Naturbegriffs.’* Ein Blick auf den ‘Ersten Entwurf
cines Systems der Naturphilosophie’ aus dem Jahr 1799 bekriftigt dies.
Die Selbstursichlichkeit der Natur heif3t hier (was denselben Gedanken
nur anders benennt) ,,Unbedingtheit, und diese wird der Natur (im
ganzen) zugeschrieben nicht qua ,,Ding®, sondern qua ,,Seyn“.”” Diesen
Unterschied bestimmt Schelling als den von ,,Produkt® und ,,produkt-
ver Thitigkeit, von ,natura naturata und ,,natura naturans®.’® Auch
hier also die durch die epigenetische Wende induzierte Projektion der
theologischen Differenz von creatura und creatio in die Natur selbst
hinein. Ob dieser ihrer ,Produktivitit selbst* faBit Schelling nun —
einmal mehr dem Metaphysischen dieses Physischen (nimlich sein

72 Schelling [wie Anm. 67], 371.

™ Ebd., 380. :

7 Dieser zweite Punkt hat in der jiingeren Forschung eine heftige Diskussion
iiber Schelling als Visionir der heutigen Selbstorganisationsbiologie (s. Anm. 62)
ausgelést: Marie-Luise Heuser-KeBler, Die Produktivitit der Natur. Schellings
Naturphilosophie und das neue Paradigma der Selbstorganisation in den
Naturwissenschaften, Betlin 1986; Bernd-Olaf Kiippers, Natur als Organismus.
Schellings friihe Naturphilosophie und ihre Bedeutung fiir die moderne Biologie,
Frankfurt/M. 1992; Selbstorganisation 5, 1994 [‘Schelling und die Selbstorganisa-
tion’, hrsg. v. M.-L. Heuser-KeBler, Wilhelm G. Jacobs].

75 Schelling, Erster Entwurf eines Systems der Naturphilosophie. In: Werke
[wie Anm. 67], Bd. [7], Schriften von 1799-1801, 1-268, hier 11.

" Ebd., 12 f,, 283 f. u.6.
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eigener Grund zu sein) einen gottlichen Namen gebend — die ,,Natur
als ,,Subjekt“.”

,Produktivitit selbst: In gewisser Weise wiederholt der Schelling der
neunziger Jahre nur noch einmal, was bei Oetinger Leben, bei Lessing
immerwihrende Schopfung, bei Herder Generation oder bei Goethe
Zeugung hie. Und wie Lessing, Herder oder Goethe aus dieser
Produkdtvitit ein ,seu Deus entgegen schien, so Schelling ein ,Subjekt
oder ,Geist’. Und nicht anders als Herder und Goethe fafit er das ,Sein‘
dieser Epigenesis-, Gott- oder Subjekt-Natur als ProzeB und mithin
nicht als ,zeitloses’, sondern im Gegenteil als ein Sein, das ohne
Zeitlichkeit nicht zu denken ist, ein Sein, das ,,immer wird und nie s#*“—
oder: ,,das unendlich Werdende*“.® (Bei Herder hief} dies ,rastlose
Bewegung®, ,Eile zur Verwandlung®, ,,Verinderung®, in der ,nichts
unverindert bleiben kann®, und bei Goethe/Tobler, wir horten es
schon, ,.ewiges Leben, Werden und Bewegen® ohne ,,Bleiben”).” Hier
liegt m. E. die philosophische Pointe der epigenctischen Kehre des
Naturdenkens, die uns — und damit komme ich zu Zhese finf, die dieses
Kapitel zugleich abschlieBen soll — eine Antwort gibt auf die eingangs
gestellte Frage, was es um 1800 einem Dichter wie Holderlin er-
moglichte, den henotischen Diskurs von hen auf polla umzustellen.
Denn sobald der Begriff Gott (Subjekt, Geist, Schépfer) in den Begriff
der Natur hineingedacht wird qua Epigenese (Leben, Produktivitit),
geraten auch die Gottesbegriffe Sein und Eines in Bewegung und
werden ihrerseits in ihr Anderes, Zeit und Vielheit, hineingedacht. Sein
verzeitlicht sich zu Werden und Einheit zur Kontinuitit dieses Werdens
als einer immerwihrenden Generation des Vielen. Mit Hyperion: ein
seiniges, ewiges, glihendes Leben ist Alles* (KA II, 175).

7 Ebd., 284 f.

78 Ebd., 16. — Zu Schelling und Oetinger schon: Robert Schneider, Schellings
und Hegels schwibische Geistesahnen, Wiirzburg 1938.

™ Herder [wie Anm. 52], 790; Goethe, Die Natur [wie Anm. 58], 477.
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I, Hilderlin

Mit dieser translatio Dei* verschieben sich — in gleicher Richtung — die
Erlésungsvorstellungen. Das ,Reich Gottes!“ (so bekanntlich die
Naherwartungs-,,Losung® der Tibinger Freunde Holdetlin, Schelling
und Hegel; siche Holdetlin an Hegel, 10.7.1794, KA 1III, 146) wird
fortan welt- oder zeitimmanent gesucht, in Natur und Geschichte.
Standardmodell dieser Umlenkung der Heilserwartung ist die romanti-
sche Triade ,Goldenes Zeitalter — Epoche der Entzweiung — Wieder-
kehr des Goldenen Zeitalters’®® Unschwer ist zu erkennen, daB diese
Triade das Heilsschema der Seelenreise in den Gang der Geschichte
iibersetzt: Finheit — Ausgang — Riickkehr zur Einheit". Seine erste
Ausprigung fand dieser romantische Dreischritt der innerweltlichen
Erlosung bekanntlich als ,,sentimentalischer” bei Schiller, hier unter
(rousseauistisch inspirierter) Ubertragung des Heilsziels ,Einheit® auf die
Natur. Die dulere ,,Natur® (,,in Pflanzen, Mineralen, Tieren, Landschaf-
ten”) und auch die ,menschliche” in Gestalt des noch nicht de-
naturierten ,,Naiven® (,,in Kindern, in den Sitten des Landvolks und der
Urwelt®) reprisentieren dem modernen Menschen eine Sehnsuchts-
,Idee*, die er nicht anders als ,lieben® kann: ,das stille schaffende
Leben, das ruhige Witken aus sich selbst, das Dasein nach eigenen
Gesetzen, die innere Notwendigkeit, die ewige Einheit mit sich selbst“.®
Diese verlorene Finheit ist der von iht entfremdeten Moderne das
Wiederzugewinnende: ,,Sie [die Phinomene der Natur und des Naiven]
sind, was wir waren; sie sind, was wir wieder werden sollen. Wir waren
Natut, wie sie, und unsere Kultur soll uns, auf dem Wege der Vernunft
und Freiheit, zur Natur zuriickfihren.® Um nur das bedeutendste
Gedicht Schillers aus diesem Kontext zu erinnetn: Der ,,Wandrer™ der
Elegie ‘Der Spaziergang’ (1795/71800), der aus der Stadt in die

® Grundlegend: Hans Joachim Mzhl, Die Idee des goldenen Zeitalters im
Werk des Novalis. Studien zur Wesensbestimmung der frithromantischen Utopie
und zu ihren ideengeschichtlichen Voraussetzungen, Heidelbetg 1965.

8 Friedrich Schiller, Uber naive und sentimentalische Dichtung (1795). In:
E.S., Werke, hrsg, v. Gerhard Fricke, Herbert G. Gopfert, ND Darmstadt 1997,
Bd. 5, 694-780, hier 694. Dazu Vf., ‘Der Spaziergang’. Asthetik der Landschaft
und Geschichtsphilosophie der Natur bei Schiller, Wiirzburg 1989, 63 ff.

& Schiller [wie Anm. 81], 695.
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u'nberiihrte N atur flieht (und zwar, indem er einen Berg ersteigt; durch
eine ,‘anabams‘ mithin, die auf den Aufstiegstopos der plat;nisch-
cl'msthchen Seclenteise anspielt und ihn zugleich ins Physische wendet)
dJe:ser Wanderer also nimmt die groBe — gattungsgeschichtliche Z
eplstrophe., die in der sentimentalischen Triade der Menschheit ver-
sprochen ist, im kleinen, als individuelle, vorweg und erlebt, am Gipfel
anggk_omme}l, in einer henotischen Naturerfahrung (,,In deinen Armen
an deinem / Herz i ‘ jenes
Kinfioen Pamdiescesr.;weder, Natur, ach!“) den ,Vorgeschmack’ jenes
Schiller wuBite, welches Schema et hier umschrieb. Im wiirttembergi-
sch.en Pietismus aufgewachsen und als Jugendlicher theologisch en-
gagiert, war ihm das Erlosungsmodell der Seelenreise tief vertraut. Die
um 1780 entstandene, 1786 als Binnenessay im Romanfragment
‘Philosophische Briefe’ veroffentlichte “Theosophie des Julius® erzihlt
den metaphysischen Roman von Gott, Welt und Seele nachgerade
sc.}‘lulmﬁﬁig nach dem neuplatonischen Muster ,Einheit — Ausgang —
Rl:lekC%lr/ Wiedervereinigung‘. »Gott“ (,das denkende Wesen*) hat
seine Emhe'lt aufgegeben und, ,,Welt“ werdend, sich ins Viele zerstreut:
»die Natur ist ein unendlich geteilter Gott“.3 Die individuierten Seelen,
»des Gottes schone Triimmer“®, sehnen sich nach ,,Aufhebung jencr’
Trennung” und wollen ,,Gott“, seine verlorene Einheit, wieder
,,}.1.ervorbringen“.86 Dutch Liebe und Erkenntnis — hier die Modi des
Riickwegs — sammeln sie die Splitter der géttlichen Zerstreuung in sich
?uf .und vervollkommnen sich so, will sagen, werden Gott immer
ahflhchcr. I?a diese Vervollkommnung der Seelen iiber den Tod ihres
qupcrs .hmaus unendlich anhilt, approximieren sie in einer Art
,W{ederbrmgung aller Dinge® schlieBlich das Integral ,Gott’: ,,Gott-
glf:lchheit ist die Bestimmung des Menschen. Unendlich zwar i:t dies
sein Ideal: aber der Geist ist ewig*.”” Schillers “Theosophie’ belegt nur

IZSS§MHcr, Der Spaziergang. In: Werke [wie Anm. 81], Bd. 1, 228-234, hier 234
v. . ’
. 8 Schiller, Philosopl?jsche Briefe. In: Werke [wie Anm. 81], Bd. 5, 336-358,
hier 344-354, Theosophie des Julius, das Zit. 352, Dazu zuletzt V£, in: Schiller-
Har;;il;u;:ﬁ hrsI%. v. Helmut Koopmann, Stuttgart 1998, 570-572 (mit Lit.).
chiller, Das Geheimnis des Reminiszenz (1782). In: Werke [wie Anm
Bd. 1, 86-90, hier 87, v. 57. ( ) i Werke [oie o
% Schiller, Theosophie [wie Anm. 84], 353.
6 oo . . . .
Schiller, Philosophie der Physiologie (1779). In: Werke [wie Anm. 81], Bd. 5,
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cinmal mehr die Geldufigkeit dieser Vorstellungen im spiten achtzehn-
ten Jahrhundert. (Seine theologischen Quellen sind hier einmal wohl
Oetinger und zum anderen die platonisierende Populartheologie des
Neologen Johann Joachim Spalding)® Mitte der achtziger Jahre gab
Schiller diese Vorstellungen auf, nachdem ihm deren anthropologische
Voraussetzung, det Unsterblichkeitsglaube, nichtig schien (,,Die Weltge-
schichte ist das Weltgericht*).®” Nun war die Notigung zur tellurisch-
historischen Transktiption gegeben (vgl. ‘Die Kiinstler’, 1788).

Wenig spiter, Ende der achtziger Jahte, aktualisiert auch der junge
Holderlin, der Holderlin der frithen Hymnen, noch einmal die
Heilsphantasie der Seelenteise, in zwei Preisgesingen auf die Seele, ‘Die
Unsterblichkeit der Seele’ aus dem Jahr 1788 (KA 1, 32-36) und ‘Hymne
an die Unsterblichkeit’, wohl 1790 (KA I, 99-103). Das erste, in Ton
und Motivik noch sehr klopstockisierende Gedicht hat einen dreiteiligen
Aufbau® Teil eins (v. 1-24) exponiert den Stand der Seele in der Welt.
Von erhobener Warte, einem ,,Hiigel“ (1), aus betrachtet sie die Natur
und ihre ,herrlichefn] Schopfungen® (17). Wie ,,schon® (17) ihr diese
Erde auch erscheint, sie ist in Wahrheit das von der Seele zu
Uberwindende und Flichende: ,,Doch schoner ist des Menschen Seele, /

250-268, hier 250, § 1, Bestimmung des Menschen; vgl. Theosophie, ebd. 353
(,,Gottihnlichkeit*).

8 Schiller und Oetinger: V£. [wie Anm. 31], 198-203; Schiller und Spalding
(Die Bestimmung des Menschen, 1748 v.6.): ebd., 156-176 (jeweils mit Lit.).

8 Schiller, Resignation (1786). In: Werke [wie Anm. 81], Bd. 1, 130-133, hier
133, v. 95. Vgl. V£, Abschied von der Ewigkeit. In: Interpretationen. Gedichte
von Friedrich Schiller, hrsg. v. Norbert Oellers, Stuttgart 1996, 51-63.

% 7u Holderdlins friihen Hymnen grundlegend: Paul Bockmann, Der
hymnische Stil in der deutschen Lyrik des 18. Jahthunderts. In: Hymnische
Dichtung im Umkreis Holderlins. Eine Anthologie, hrsg. v. P.B,, Tiibingen 1965,
3-23; Ulrich Gaier, Holderlin. Eine Einfithrung, Tiibingen, Basel 1993, 13-56; hier
39 u.6. auch schon die Fruchtbarmachung des neuplatonischen Schemas der
Seelenreise fiir Holdetlin; speziell hierzu auch bereits: Michael Franz, ,,Platons
frommer Garten®. Holderlins Platonlektiire von Tiibingen bis Jena. In: HJb 28,
1992/93, 111-127, hier 124; M.F,, Héldetlins Platonismus. Das Weltbild der
,exzentrischen Bahn‘ in den ‘Hypcrion’-Vorredcn. In: Allgemeine Zeitschrift fir
Philosophie 22, 1997, 167-187, hier 173 ff., 185 ff. — Klopstockisierend: vgl. etwa
Friedrich Gottlieb Klopstock, Die Allgegenwart Gottes (1758). In: F.GK,
Ausgewihlte Werke, hrsg. v. Karl August Schleiden, Miinchen 1962, 78-84, bes. v.

15 ff., 114 ff. (zur Opposition von Welt/, Endlichkeit* und unsterblicher »oeele®).
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Wenn sie von euch sich zu Gott ethebet (19 f). Klar sind Welt und
Seele geschieden — als Reich des Werdens und als Reich des Seins, oder,
mit dem gnostischen Archetyp, als ,Kot' und ,Gold. Die Welt
untersteht dem Gesetz des ewigen Wandels und damit der Verginglich-
keit (,,der Vernichtung Grauen*, 12), die Seele hingegen, des Todes
enthoben, erfihrt sich im Kontrast zur Zeitlichkeit der Welt als
werdeloses Sein. Diese Kontrasterfahrung spielt der zweite Teil des
Gedichts in einer Art Naturkatalog an ,,Eiche®, ,Felsen® usw. durch
(25-72). In einer Welt, in der selbst die ,,Sonne* einst ,,vetlischt und
ihren ,,Lauf* ,endet” (69 f), datf sich die Seele gliicklich preisen, un-
sterblich, ,,ewig” (36), zu sein: ,,wo ist dein Stachel, Tod?* (33). Dem
»Entziicken iber die ,,Unsterblichkeit (,DaB ich nicht sinke, in dem
Graun der / GroBen Vernichtungen nicht versinke®, 73, 75 f.) gibt der
dritte Teil Raum (73-120). Und zwar zum einen als Triumph iiber (sehr
wichtig hier, auch im Blick auf Schiller, doch jetzt nicht zu verfolgen)
das ,,Seclengift der ,,Zweifel, die am Ende angesprochen werden und
den Selbstvergewisserungsgestus des Gedichts allererst motivieren (101
ff.), und zum andern in einer henotischen Klimax. In ihr versichert sich
die Seele ihrer Kraft, durch Abtun der Welt (,,von Erdentand / Und
Menschendruck entlediget) und innere Erhebung ,schon jetzt (jin
statu viae?), ,,In / GroBlen Momenten* (;rara hora, parva mora’), sich zu
threm ,,Urstoff* ,,empor” schwingen zu kénnen (89-93), in welcher
epistrophe und anabasis sie einen Vorgeschmack der endgiiltigen
Wiedervereinigung erfihrt (,Und o! wie wirds einst werden [..]“, 97-
100). Ahnlich auch das spitere, mehr im Schiller-Ton (etwa der Ode
‘Die Freundschaft’) gehaltene Gedicht. Auch hier die Opposition
»Endlichkeit versus ,,Unsterblichkeit®, , Griberland“ Natur versus
»Geist® (16 £, 108); auch hier des letzteren Welt-Fremdheit und
shoffend[e]“ Sehnsucht, aus dem ,,Erdenleben, / [...] Siegestrunken
einst empor zu schweben / In der Geister hohes Vaterland* (;patria
animae‘) (85-88); und auch hier das wenigstens appellativ versicherte
Versprechen finaler Riickkehr (,,Aber kehre, strahlendes Gefieder, / Zu
der Halle, wo das Leben wohnt!, 25 f)).

Zum Jahreswechsel 1790/91 freilich entsteht ein mit diesen eng
verwandtes und ihnen doch schon fernes Gedicht, die ‘Hymne an die
Gottin der Harmonie’ (KA I, 110-114). Scheinbar unverindert zwar
erklingt darin die alte Melodie, jedoch ist ihr neuer Text unterlegt. Er ist,
hilt man nur die beiden Hymnen an die Unsterblichkeit daneben, als
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Kontrafaktur zu lesen, als Um-Schreibung, die den religionsgeschichtli-
chen Umbruch, von dem wir hier handeln, umittelbar bezeugt. Eine
irdische Géttin, ,,Urania® (Venus), wird hier besungen, und zwar als
,Konigin der Welt“ (16), als Venus Natura also, und das heif}t, als
Natura creatrix, als ,,Schopferin® (104). Das Gedicht steht thematisch in
ferner Nachfolge des weiter oben genannten Lukrezischen Venus-
Preises und des spitantiken (im achtzehnten Jahrhundert nicht
unbekannten) ‘Pervigilium Veneris’ sowie in unmittelbarer Nachbar-
schaft zu Schillers Hymne ‘Det Triumph der Liebe’ (aus der ‘Anthologie
auf das Jahr 1782).°! Wie der Schillersche besingt auch Holderlins
Hymnus die Welt-cinende Kraft der Liebe, die aus ,,Chaos*“ (25)
Kosmos schuf, Einheit im Vielen, ,,Harmonie“ (,Und die wilden
Elemente flogen / Licbend sich auf deine Winke zu“, 27 f). Die
enthusiastische Heiligsprechung der Urania (,,Heilig, heilig ist Uranial®,
136) schlieBt deren Schopfung mit ein, so daBl hier ein ganz anderes
Licht als in den Unsterblichkeitshymnen auf Natur und tellurisches
Dasein fillt. Insbesondere der Mensch ist hier anders verortet;
vorgestellt als nicht des Welt-fernen Gottes, sondern der irdischen
,Gottin Sohn“ (50), geschaffen nicht nach seinem, sondern ihrem
,,Ebenbilde” (51, 73), wird er nun in emphatischer Weise als Weltkind,
als Sohn und (nach dem Muster der Gatten-Séhne antiker Muttergott-
heiten) zugleich Geliebter der Venus Natura angesprochen (,Komm, o
Sohn! der siifien Schépfungsstunde / Auserwihlter, komm und liebe
mich!®, 57 £) und dergestalt (man méchte fast sagen, mit Haut und
Haar) tellurisch beheimatet.

Das entscheidende Stichwort in dieser Hymne heifit ,,Leben® (21).
Ich schwenke damit in den Verfolg der epigenetischen Wende des
Naturdenkens zuriick und komme im Verlauf dessen auch zu meiner
sechsten These, einer quellenphilologischen, zu einer moglichen Anschluf3-
stelle zwischen diesem neuen Naturdiskurs und Holderlin. Der
, Liebes*“-Kosmos der Venus Urania ist zugleich ein Kosmos des durch
Liebe, also epigenetisch, sich fortzeugenden, ubiquitiren ,,Lebens®: , . Dir
[Urania] entsprossen Myriaden Leben (21). Und in der Folge in jedem

91 Schiller, Werke [wie Anm. 81}, Bd. 1, 60-66; [Anon.], Pervigilium Veneris,
zweispr. In: Romische Lyrik, hrsg. v. Bernhard Kytzler, Stuttgart 1994, 448-459;
Lukrez [wie Anm. 51}
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,Lenz* (der venerischen Jahreszeit) erneut ,,Winden sich die ungezihl-
ten Heere / Freudetaumelnder Geschépfe los“ (47 £). Das ist freilich
auch allgemeine Venus-Topik, wie sie aus genanntem ‘Pervigilium
Veneris” bekannt und in der europiischen Dichtung weit verbreitet ist.
Um von hier auf die spezifische Diskussionslage im Naturdiskurs vor
1800 zu kommen, braucht man indes nur die zitierten Verse zu-
sammenzubringen mit dem Motto dieser Hymne, einem Zitat aus
Wilhelm Heinses 1787 erschienenem Roman ‘Ardinghello” ,,Urania, die
glinzende Jungfrau, hilt mit ihrem Zaubergirtel das Weltall in
tobendem Entziicken zusammen* (KA I, 110).%

Die Bedeutung dieses Romans fiir den jungen Holderlin ist
bekannt.”* Vor allem philosophische Anregung zog er daraus, genauer
aus dem umfangreichen Gesprich iiber ,Metaphysik® zwischen
Ardinghello und Demetri (der hier die Rolle des Mentors innehat) im
vierten Teil des Romans.®* Es ist dies ein Gesprich erstens iber die
vorsokratische Philosophie, welches damit zweitens (in historischer
Maske) direkt in die durch Jacobis Spinoza-Buch (Heinse war mit ihm
wie mit seinem Verfasser vertraut) ausgeloste Debatte iiber die Einheit
von Gott und Natur eingreift, und drittens — und dies ist weniger
bekannt, interessiert aber hier um so mehr — auch die Frage der
zeitgenssischen  Biologie nach der generatio und formatio der
Lebewesen aufgreift und diese (wiederum in historischer, hier aristoteli-
scher Einkleidung) — epigenetisch beantwortet.” Ausdriicklich weist
Demetri (mit Aristoteles) die Priformationsidee (,Andre glaubten, der
Same jedes Individuums wire von Ewigkeit im Weltall) zuriick und
propagiert die Theorie der bisexuellen Neserzeugung der Einzelwesen

% Vgl. Wilhelm Heinse, Ardinghello und die gliickseligen Inseln. Kritische
Studienausgabe, hrsg. v. Max L. Bacumer, Stuttgart 1992, 270.

% Grundlegend: Max L. Bacumer, Heinse-Studien, Stuttgart 1966, 49-91,
,.Eines zu seyn mit Allem* — Heinse und Holderlin.

% Heinse [wie Anm. 92}, 261-317, das Zit. 262.

% Ebd., 287 ff. — Heinses Hauptquelle fiir die vorsokratische Philosophie ist
Aristoteles’ ‘Metaphysik’ (dazu Mohr [wie Anm. 58], 44-82; Einzelbelege in
Bacumers Stellenkommentar [wie Anm. 92], 524 ff), fiir die epigenetische
Zeugungslehre des Aristoteles selbst (hierzu Jahn [wie Anm. 41}, 66 ff.) ist es
dessen ‘De generatione animalium’. — Heinse und Jacobi/Spinoza (Heinse
exzerpierte 1786 ‘Resultate Jakobischer und Mendelssohnscher Philosophie’ und
reflektierte die Debatte in seinem Tagebuch): Bacumer [wie Anm. 93}, 64 ff.
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durch ,minnliche und weibliche Elemente®“.”® Natur ist hier Natura
creatrix, die ,,selbst lebt und witkt®, in der ,alles Einzelne aus sich
hervorgeht und sich selbst forthilft*, und die sich ,,durch immerwihren-
de Erneuerung [.] erhilt“” Vom ,Organismos®, von ,Form®-
Werdung aus dem ,JEmbryon®, auch von ,bildende[r] Kraft® ist dabei
die Rede, freilich in einer Weise, die nur nach dem Wortmaterial an
Wolff oder Blumenbach erinnert, nicht nach den damit ausgedriickten
Tdeen”® Denn es geht hier weniger um Physiologie als vielmehr um
Metaphysik, um das Verhiltnis der ,,Entstehung des Einzeln“ zu Gott.”
Die Epigenese ist nimlich auch hier der entscheidende Grund, warum
Demetri die Vorstellung eines von der Welt (als toter* Materie)
separierten Gottes (als des allein ,.Lebendige[n]“®) verwirft und dafiir
votiert, das Géttliche (als dieses ,,Iebendige®, Procreative) in die Natur
selbst hineinzudenken und damit zum ,ilteste[n]* (ndmlich vorsokrati-
schen) ,,Glaube[n]* zuriickzukehren (der jedoch um 1787 zugleich der
allerneueste war), zu dem Gedanken, ,,daB Gott die ganze Natur selbst
sei und also — ,Eins Alles und Alles Eins“!*" In jeder Zeugung und
Bildung (Ontogenese) eines Einzelwesens erneut, so Demetri, gibt sich
die ,,Formlosigkeit“ Gottes ,,Form®, ,verwandelt“ sich das gottliche
,Eins®, immer wieder zu einer der ,unendliche[n] Gestalten® sich
individuierend, ins Viele.'’? Die Identitit von ,,Eins® und ,,Alles wird
so auch hier gedacht als eine Identitit in der Zeit, als ProzeB3, als
vermittelt durch , Werden®, durch permanente Metamorphose und
ewige Folge von Gottesgeburten. In diesem prozessualisierten ,Deus
seu Natura® gleich ,Einheit ist Vielheit® sind die Einzelwesen, auch das
menschliche Individuum, worauf hier einige Emphase gelegt ist, immer
schon geborgen, je schon im Einen: ,,Unste innige Vereinigung mit dem
Ganzen herrscht immerfort“® Und zwar — wichtig im Blick auf

% Heinse [wie Anm. 92], 288, 291.

% Ebd., 301, 307.

% Ebd., 303 £.

* Ebd., 288.

10 Ebd., 301.

101 Ebd.,, 300, 303.

102 Ebd., 304.

103 Ebd., 275, 304 (,,[..] Und so wird und vergeht ewig alles, was ist*).
1% Ebd., 308.
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Holdetlin — im Leben wie im Tod. Letzterer wird hier nachgerade
gefeiert als das grofle Zuriick in die Unendlichkeit des Werdens, als
Passage ins ,ewige Leben‘ der metamorphotischen (Gott-)Natur: ,,Das
ist eine ganz andre Hoffnung, Sicherheit von Unsterblichkeit, wann ich
Stiirme durch die Atmosphire brausen hére und in mir fithle: bald wirst
auch du die Wogen wilzen und mit dem Meer im Kampf sein! [..]“!%

Der ,Lebens®- und ,,Liebes“-Preis der ‘Hymne an die Gottin der
Harmonie’ wird vor diesem Hintergrund unmittelbar plausibel. Ebenso
die antignostische Beheimatung des Menschen in der Natur, als jener
,Gottin Sohn, und also auch die Umstellung des Erlésungskonzepts
der Henosis, der Riickkehr zum Einen, auf diese (qua ,Leben® gottliche)
Natur. Das in den Thesen eins bis fiinf skizzierte Umbruchsgeschehen
wire dergestalt, nach These sechs, iiber Heinse an Holderlin anzuschlie-
Ben: 1. Das ,Gold im Kot“Modell wird um 1800 obsolet. 2. Kot
(Natur) wird ,Gold° qua ,Leben‘ 3. Gott wird verzeitlicht zur
Jimmerwihrenden Schopfung’. 4. Natur wird mit dieser ,immerwihren-
den Schépfung’ identisch qua Epigenese. 5. In diesem ,Sein als Prozef3‘
werden Eines und Alles eines qua Zeit, qua ,Werden".

Durchdenkt man diesen AnschluB, so ergibt sich eine letzte und
siebte, eine spekulative These, die ich nur mehr als Frage formuliere (mit
Scholium in der Fufinote) und die zugleich Hoélderlins (zeitlich eng
beieinander liegende) Lektiiten des ‘Ardinghello’ und der ‘Briefe iiber
die Lehre des Spinoza’ sachlich zu verkniipfen sucht. Wenn es richtig
ist, wie Dieter Henrich und jetzt wiederholt Manfred Frank deutlich
gemacht haben, dal Héldetlin aus Jacobis Spinoza-Briefen, genauer aus
Beilage VII zur zweiten Auflage, die Einsicht gewann, da3 Spinozas
Begriff der ,,Substanz* (also des ,Deus seu Natura‘) zusammenzudenken
sei mit einem nicht-pridikativen Begtiff von ,Sein“, wie ihn Jacobi
Kants ‘Beweisgrund’-Schrift von 1763 entnahm, dergestalt, daB Sein in
allem Seienden als eines und einziges, kraft dessen jedes Seiende ,ist’
(existiert), konzipiert werden muB3'®, so wire zu fragen, ob Holderlin

1% Ebd.

1% Dieter Henrich, Uber Hélderlins philosophische Anfinge [ersch. in: H]b
24, 1984/85, 1-28]. In: D.H., Konstellationen. Probleme und Debatten am
Ursprung der idealistischen Philosophie (1789-1795), Stuttgart 1991, 135-170, hier
155 ff; D.H., Der Grund im BewuBtsein — Untersuchungen zu Hoélderlins
Denken (1794-1795), Stuttgart 1992, 558-591, ,Seyn® als spekulativer Gedanke;
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dieses, wie er es spiter beschrieb, ,,absolute oder ,,Sein schlechthin®, das
~gar keine Teilung® enthilt (KA II, 502 f), sondern nur ,selige
Einigkeit ist und ,,friedliches Hen kai pan® (KA II, 256), ob er also
dieses ,,Sein, im einzigen Sinne des Worts“, (KA II, 257) nicht schon
frith — von Heinse her — sich dachte als Werden, oder pathetischet: als
Zeit.!7

Manfred Frank, »Unendliche Anniherung. Die Anfinge der philosophischen
Frithromantik, Frankfurt/M. 1997, 662-689; dass. als Aufrifl: M.F., Philosophische
Grundlagen der Friihromantik. In: Athenium 4, 1994, 37-130; speziell zu
Hélderlin: M.F., Holderlins philosophische Grundlagen. In: Gerhard Kurz ua.
(Hrsg), Holdeslin und die Moderne, Tiibingen 1995, 174-194. Ferner hierzu:
Michael Franz, Holderlins Logik. In: HJb 25, 1987, 93-124, hier 102 ff. — Vgl
Jacobi [wie Anm. 26], 247-265; Kant, Der einzig mégliche Beweisgrund zu einer
Demonstration des Daseins Gottes (1763). In: Werke [wie Anm. 59], Bd. 2, 63-
163, bes. 72-75, 1,1. Das Dasein ist gar kein Pridicat oder Determination von
irgend einem Dinge; 1,2. Das Dasein ist die absolute Position eines Dinges [..].
107 Ich greife hier einen Gedanken auf, den Jochen Horisch in seiner
Rezension von Henrichs ‘Grund im BewuBtsein’ [wie Anm. 106} geduBert hat
(Athenium 4, 1994, 371 £, hier 372): ,,Wo Hélderlin dem Abgrund nachdenkt,
daB Sein Zeit ist, stoBt Henrich auf den letzten Grund: absolutes Sein.“ — Die
Halderlinzitate oben iiber dieses ,,Sein® aus: Urteil und Sein (1795), KA II, 502 £;
Hyperion. Die vorletzte Fassung (1795/96), KA 11, 255-272. — Gegen Henrich
macht Frank [wie Anm. 106], m. E. zurecht, immer wieder die ., Transzendenz des
Seins gegeniiber dem BewuBtsein® (Frank 1997, 729) bei Hélderlin geltend
(woraus etwa dessen Ablehnung Fichtes resultiert). Schon im ,,SelbstbewuBtsein®
und in der ,Identitit des ,Ich bin Ich“, so der Text ‘Urteil und Sein’, sei das
absolute Sein® verloren qua Differenz (,,Ur-Teilung®) von Ich als ,,Subjekt* und
Ich als ,Objekt“ (KA II, 502 f). Fiir die Reflexion bleibt ,Sein® daher
unerreichbar. Und nicht nur ihr, sondern, nach zit. Passage der vorletzten
‘Hyperion’-Fassung, iibethaupt allem menschlichen ,Wissen™ und ,,Handeln,
welches per se an unser ,,Selbst* gebunden, damit in jene Differenz von Subjekt
und Objekt gestellt und also mit dem ,,Sein, im einzigen Sinne des Worts, bereits
,.zerfallen® ist (KA II, 256 £). Dieses ,,Sein“ scheint hier — und das wire auf der
Linie ,Substanz‘ bzw. ,Gott-Natur‘ zu lesen — als mit ,,Natur“ identisch gefafit;
denn sie ist hier jenes ,Eins“, mit dem wir ,zerfallen” sind (ebd.)). Der
philosophische Brief an den Bruder, vom 4.6.1799 (KA III, 354-360, Nr. 180),
fiigt dem einige erhellende (zu den oben entwickelten Thesen gut passende)
Mosaiksteine hinzu: 1. den Gedanken, daB das Géttliche (,jene héhere Welt®) ,,in
der Natur® zu suchen ist (357), 2. den Gedanken, daf3 diese (Gott-),,Natur®, als
dem ,,Ozean“ gleich (ebd.), ein Beweglich-Metamorphotisch-Fliissiges ist, 3. den
Gedanken, daB dieser ,,Urstoff, indem er sich bestindig ,,umwandelt“ und
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»beatbeitet, als ,unendliche Organisation® (357 f.), also prozessual, Seiendes
(Welt) generiert, 4. den Gedanken, daB} dieser Gott-Natur eine ,schaffende
Kraft“ (358) einwohnt, sie also Epigenesis-Natur ist, 5. den Gedanken, daB das so
Geschaffene, ,Seiende’, (wenigstens zu groBen Teilen) ,Lebendiges* ist (ebd.),
und 6. schlieBlich den entscheidenden Gedanken, daf8 menschliche ,,Kunst®
(techne), d.h. bewuBitseins- und ideenvermitteltes Tun und Wirken, weder solches
»Lebendiges [...] hervorbringen” noch seinen ,,Urstoff ,erschaffen” kann, und
am allerwenigsten die ,schaffende Kraft“ selbst (ebd); diese ist ,nicht der
Menschenhinde Werk“ (vielmehr ist der Mensch ihres); sie liegt aller menschli-
chen , Titigkeit” (ebd.) und (s.0.) aller menschlichen Reflexion voraus als ,Leben®,
sei es aristotelisch gefaBt als ,physis’, spinozistisch als ,seu Deus, mit Schelling als
,Produktivitit selbst‘, mit Frank/]acobi als ,Seiendes ,,wesendes* Sein‘ (Frank [wie
Anm. 106], 1994, 39) oder, wie ich es hier nenne, als ,Werden". Ich vermute, dafl
Holderlin dieses (natur-gottliche) ,Sein als Werden‘ als véllig subjektloses
Geschehen zu denken bestrebt war, als ein Geschehen ohne Ich oder (Selbst-)
BewuBtsein (vgl. “‘Urteil und Sein’; an Hegel, 26.1.1795, KA III, 176, Nr. 95),
hierin méglicherweise Kants Gedanken aufnehmend, daB8 die Selbstproduktion
der Natur in anthropomorphen Analogien (vor allem aus dem Begriffsfeld Geist/
Subjektivitit/Intentionalitit) nicht zu begreifen ist, oder auch den komplementi-
ren Gedanken Heinses: ,,Gott ist nicht Mensch, Anthropomorphit! und Ihr selbst
miilt Eure Menschheit ablegen, wenn Thr ihn denken wollt* (Heinse [wie Anm.
92}, 317). ,The twain shall meet‘ — denn dieses Heinse-Zitat fordert nicht allein
den Abschied von aller Theologie, sondern ist zugleich die Devise aller
theologischen Mystik.
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Dichter am diirftigen Ort

Johanneische Christopoetik in Holdetlins ‘Patmos™
Von
Hermann Timm

,So wire alle Religion ihrem Wesen nach poétisch®, resiimierte
Holderlin seine Reflexion iiber den ,,Gott der Mythe™ (StA IV, 281).
Wieso, laute die Frage. Wie kam er zur mythisch-poetischen Wesensbe-
stimmung von Religion? Die Antwort sei exemplarisch der Christopoe-
tik seiner ‘Patmos’-Hymne entnommen.

Nun ist von Christopoetik zu reden weniger neu, als es klingen mag.
Eine alte Tradition steht dahinter, die stichwortartig in Erinnerung
gerufen sei (I). Allgemein gehalten sind auch meine Bemerkungen zu
Héldetlins Dichtungsverstindnis, soweit es die Christushymnen betrifft
(I1). Und schlieBlich soll ein Blick auf den Text selbst geworfen werden,
seinen Anfang und sein Ende. ‘Patmos’ in Diensten ,deutschen Ge-
sangs“ (StA II, 172)? Wie steht es mit der poetischen Topographie des
Gedichts?!

I Wieviel Wabrbeit braucht der Geist?

Poesie ist ein integraler Bestandteil der Bibel, gehort seit alters zum
Kanon der Buchreligion. So gliedert sich das Alte Testament in
geschichtliche, poetische und prophetische Biicher. Libri poetici: Hiob,
Psalmen, Spriiche, Prediger Salomo, Hohes Lied. Ahnliches gilt fiir das
Neue Testament. Auch Jesus hat sich bei Bedarf fiktionaler Rede
bedient und in Gleichnissen, frei erfundenen Geschichten vom Reich-

* Referat auf dem Seminar ,,Friedrich Hoélderlin“ in Bad Boll am 11. Sept.
1998. Fiir den Druck erweitert.

! Von der zahlreichen Sekundirliteratur sei eigens genannt: Werner Kirchner,
Hoéldeslin. Aufsitze zu seiner Homburger Zeit, Gottingen 1967; Wolfgang Binder,
Holderlins Patmos-Hymne. In: HJb 15, 1967/68, 92-127; Karlheinz Stietle,
Dichtung und Auftrag. Hélderlins Patmos-Hymne. In: H]b 22, 1980/81, 47-68;
Jochen Schmidt, Héldeslins geschichtsphilosophische Hymnen, Darmstadt 1990,
185-288.
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tum’ des Himmelreichs auf Erden gesprochen. Der ,,barmherzige Sama-
riter und der ,verlorene Sohn“ sind allbekannt. Da die Tiibinger
Stiftler Hegel, Schelling und Hélderlin mit der Losung ,,Reich Gottes*
auseinandergingen und sich an ihr nach jeder Metamorphose glaubten
wiedererkennen zu konnen?, verdient festgehalten zu werden, daB die
Quelle dafiir in den synoptischen Parabeln liegt und daB deren erste
Metamorphose die ParakletenverheiBlung des Johannesevangeliums ist,
jener ,hohere Geist, vom Himmel gesandt®, mit dem das ‘Alteste
Systemprogramm des deutschen Idealismus’ endet (Reich Gottes
>Paraklet = evangelium acternun). — Zurick zur Tradition.

Neben die Bibelpoesie stellte die Patristik die Figur des poeta vates: der
prophetische Singer, anderen voran vetkGrpert durch Vergil. Er, der
Erzvater des Abendlandes, hat Homers Epik in den Westen umgeleitet,
nach Latium (‘Aeneis’), und durch seine Eklogen die pax axgusta Roms
mit der pax Dei Bethlehems lijert. ,,Jhr Musen Siziliens, lat uns
GroBeres singen®.? ,Es begab sich aber [...] Friede auf Erden®. Vergil
geleitete Dante bis ans Paradies der ‘Gottlichen Komdédie, und selbst
Luthers letzte Zeilen galten der ,,gottlichen Aeneis®, der Bibel als Vergil
analogem Groflepos des Allmichtigen. ,,Gott ein Schriftsteller” hie3 der
erste Satz Johann Georg Hamanns, um die Mitte des 18. Jahrhunderts,
als der Sturm und Drang der ,,Originalgenies® in Deutschland begann,
angefiihrt von Klopstock, Germaniens ,,poetischer Messias“ oder
,»Vater unserer heiligen Dichtkunst genannt. So der Landgraf von
Homburg, der sich 1802 eine Ode gegen die rationalistische Bibelexege-
se der ,heutigen Philosophen, Aufklirer, Aufriumer etbat* Als
Klopstock absagte, sprang Héldetlin mit seiner ‘Patmos’-Hymne ein. Sie
ist dem Landgrafen gewidmet.

Ein zweiter, nicht minder wichtiger Ubetlieferungsstrang sei hinzu-
genommen: die Erneuerung der seit den Stoikern geliufigen Dreiteilung
von physischer oder natiitlicher Theologie, politischer oder ziviler
Theologie und poetisch, mythisch, fabuléser Theologie (theolgia
tripertita). Ersterer nahm sich Schelling an, im Verbund mit der

2 Vgl. Briefe von und an Hegel, hrsg. v. Johannes Hoffmeister, Hamburg 1952
(1969), Bd. 1, 15 ff.; vgl. StA VI, 126 f.

? Vergil, ecl. 4, 1.

* Werner Kirchner, Holderlin, Aufsitze zu seiner Homburger Zeit, Gottingen
1967, 65.
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organologischen Naturwissenschaft jener Zeit. Die zweite wurde —
Spinoza und Rousseau folgend — Hegels Thema. Und die dritte hat
Hélderlin zu seiner Sache gemacht. Den Primitimpuls — das zeigt die
Parallele zwischen Salomons Spriichwortern und Hesiods Werken und
Tagen’ vom September 1790 — vermittelte ihm das Werk ‘De sacra poesi
Hebraeorum® von Robert Lowth. Das war ein vielgelesener Literatur-
wissenschaftler und Bischof von London, dessen Arbeit in Deutschland
weitergefithrt wurde von der ,,mythischen Schule® Gottingens und dem
Superintendenten auf dem sichsischen Olymp Johann Gottfried Herder
mit seinem ‘Geist der ebriischen Poesie’. Poetisch und mythisch witd in
dessen Schriften synonym gebraucht, und was mythopoetisch sei, sagt
der parallelismus membrorum, det antithetische Hymnenvers mit dem Auf
und Ab seines Fliigelschlags. ,,Eines hat Gott geredet, / zwei aber sinds,
die ich gehort.® ,,Der Hetr t6tet und macht lebendig, / Er stofit in die
Grube und fithrt herauf. / Der Herr macht arm und reich, / Er
erniedrigt und erhoht.“¢ Heilige Poesie stand fir die bindre complexio
appositoram, die Gegenstellung, den Diphthong, den Kontrapost von
Stand- und Spielbein, das ,,Eine in sich selber unterschiedne (StA 1II,
81, nach Heraklit) usw. ,,Verséhnung ist mitten im Streit* (StA III, 160)
lautet Holderlins bekannteste Formulierung dafiir. Lowth und Herder
diitften ihn schon in Stiftstagen inspiriert haben’, die Dichtertheologe,
ihres ,Wechsels der Téne“ wegen, der dialektisch setzenden und
entgegensetzenden Natur- und Polittheologie vorzuziehen. ,,Viel hat
von Morgen an, / Seit ein Gesprich wir sind und héren voneinander, /
Erfahren der Mensch; bald sind wir aber Gesang.” (StA III, 530)
,Fernhin iiber die Berge zu gehn / Allein, wo zweifach / Erkannt,
einstimmig / War himmlischer Geist“ lautet die Kontrastharmonie in
‘Patmos’ (StA II, 169).

So weit in Kiirze die Reminiszenzen. Nun zu ihrer kritischen
Brechung. Es schwebt iiber der Dichtertheologie seit Utzeiten der
Verdacht, unwahr zu sein. ,,Die Dichter liigen viel“ horte Hesiod —

5 Psalm 62,12.

¢ 1. Buch Samuel 2,6 f.

7 Vgl. Neuffers weitgehend Lowth folgendes Magisterspecimen e poesi
Ebraecorum. In: Wilhelm G. Jacobs, Zwischen Revolution und Orthodoxie?
Schelling und seine Freunde im Stift und an der Universitiit Tiibingen. Texte und
Untersuchungen, Stuttgart-Bad Cannstatt 1989, 175-197; vgl. auch 98-101.
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e.iner ihrer iltesten — die ihn zu seiner “Theogonie’ inspitierenden Musen
singen, hoch oben auf dem Gipfel des ParnaB. Allerdings mit dem
Zusatz: ,[...] ligen viel, sagen aber manches Wahre“? Auch das ein
antithetischer parallelismus membrorum, denn der Vers verstrickt sich mit
seiner Doppelung von propositionalem Gehalt und performativem
Vollzug in einen Selbstwiderspruch, der jenem Kreter nahekommt,
welcher alle Kreter der Liige zieh. Da mufl man schon Pilatus bemiihen,
um iiberhaupt noch reagieren zu kénnen: ,,Und was ist die Wahrheit?
(Joh 18,38)

Zugestanden: Wahrheit und Liige sind fiir die Wesensbestimmung
von Dichtung zu grobschlichtige Kategotien. Es muf} ein Tertium ins
Spiel gebracht werden: die Fiktionalitit, gleichweit von der Faktizitit zur
Rechten (Tatsachen) und der Illusionalitit zur Linken (Tiuschung)
entfernt. Die Musen waten nicht auf der Hohe unserer Einsicht. Das ist
wahr. Wahr aber ist auch: ihr sibyllinisches Diktum wire klanglos im
Anmerkungsapparat unserer Poetiken verschwunden, hitten sie sich der
nétigen Differenzierung befleiBigt. Was gliicklicherweise nicht geschah,
sonst wire kein gefliigeltes Wort daraus geworden, das heute noch und
fern dem ParnaB, selbst diesseits der Alb, an vergleichsweise diirftigem
Ort also, aus dem Stand heraus zitiert werden kann.

Christopoetik: viel Liige — einige Wahrheit? Wie viel? Im Ernst gar
keine, antwortet der exegetische Faktizismus. Die Evangelisten sagen
nicht die Wahrheit {iber den historisch-kritischen Jesus. Sie liigen, haben
thm Mythisches angedichtet, wie in den Gotterfabeln der Alten,
schuldhaft, weil in tduschender Absicht verborgen hinter der illusori-
schen Poesie des Christus von Bethlehem. Das Urchristentum mul3
entmythisiert werden, um zu den brufa facta des Lebens und Sterbens
Jesu von Nazareth vorzustoflen.

Jesushistorik gegen Christusmythik hief8 die Parole der Exegeten,
gegen die der Landgraf von Hombutg Hilfe bei Klopstock in Hamburg
suchte. Die radikalste bis heute nachwirkende Destruktion des
»Presterbetrugs® stand in den ‘Fragmenten eines Wolfenbiittelschen
Ungenannten’ (1778). Thr Herausgeber und Kommentator war Gott-
hold Ephraim Lessing, ebenfalls Dichtertheologe und -gelehrter, ein
poeta vates und poeta doctus in Personalunion. Er hatte das gefliigelte Wort
vom ,garstig breiten Graben® zwischen Ursprung und Gegenwart,

8 Hesiod, Theogonie, v. 27 f.
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zufilligen Geschichtswahrheiten und ewigen Vernunftwahrheiten ge-
prigt, verbunden mit der Versicherung, jeder, der ihn iberbriicken
konne, sei des Himmelslohnes wert.”

Gleich vielen Zeitgenossen neben ihm ist Holderlin angetreten, sich
diesen Himmelslohn zu verdienen. Die poesia sacra diirfte thn dazu
inspiriert haben. Er muBte nur, was Lowth und Herder am Geist der
hebriischen Poesie entdeckt hatten, auf den der evangelischen
verlingern, um die Krise der Leben-Jesu-Forschung metakritisch zu
iiberbriicken in die Poesie des johanneischen Geistevangeliums. Histo-
riker nimlich wissen von Jesus mit Sicherheit nur zu sagen, daf et tot
ist. Wie lange lebte Jesus von Nazareth? Circa 30 Jahre, dann wurde er
von den Rémern in Kollaboration mit den Juden gekreuzigt. Und wie
lange lebte Christus? Die Frage kann ihres Priteritums wegen nur
halbwahr sein, denn sie muf} prisentisch beantwortet werden. Er lebt
heuer in seinem 1998. Jahr. ,Noch lebt Christus® (StA II, 171) —
nimlich im Gesang von Jesus Christus. Die Evangelien , liigen viel, soll
die Ubermalung der historiographischen Wahrscheinlichkeiten so be-
zeichnet werden. Sie sagen aber auch manches Wahre, welche Wahrheit
nichts Geringeres als die Grundlage der neuen Welt ausmacht. Die
nimlich datiert post Christum natum, nicht post Jesum mortuum.

II. Bleibe fiir die Nacht

Die Klage iiber den Verlust der ,,schonen Welt ist in Deutschland
durch Schillers ‘Gétter Griechenlandes’ heimisch geworden. Er machte
das Kreuz des Christentums, das ,.griBliche Gerippe” des ,heiligen
Barbaren® im Verein mit der Mechanisierung der Daseinsverhiltnisse
durch den ,jokzidentalen Rationalismus“ (Max Weber) dafiir verant-
wortlich: Gott ist tot und die Natur entzaubert. ,,Alle jene Bliithen sind
gefallen / Von des Nordes schauetlichem Weh'n, / Einen zu bereichern
unter allen / MuBte diese Gotterwelt vergehn.“ Deshalb seine Kon-
klusion: ,,Was unsterblich im Gesang soll leben / MuBl im Leben
untergehn.“!?

9 Vgl. V£, Eine theologische Tragikomédie. Lessings Neuinszenierung der
Geistesgeschichte. In: ders., Dichtung des Anfangs. Die religiésen Protofiktionen
der Goethezeit, Miinchen 1996, 49-69.

10 Schillers Werke, Nationalausgabe Bd. 2, I, hrsg. v. Norbert QOellers, Weimar
1983, 363-367.

211



Der Religion ist diese Notwendigkeit wohl bekannt, vor allem durch
den Opfergedanken: Phénix aus der Asche. Entstehen im Vergehen, per
aspera ad astra. Stitb und Werde. ,,Wer sein Leben behalten will, der wird
es vetlieren. Wer es aber vetliert um meinetwillen, der wird es finden®
(Mt 10,39). ,,Leben bleibt nur durch Sterben wach. Das ist der innerste
Kern und das tiefste Wissen von Religion.“!" Schiller indes machte ein
Proprium und Monopol der Dichtung daraus, so daB sie zur
ersatzreligisen Uberlebenskunst par excellence wurde. Geschehen
konnte es, weil das Land der Gotter fiir ihn Griechenland hieB3,
Griechenland aber reprisentiert wurde durch Winckelmanns ‘Geschich-
te der Kunst des Altertums’, mit ihrem i#sthetisch-archiologischen
parallelismus membrorum von edler Einfalt, stiller GroBe. Stille, totenstille
MarmorgroBe. Kunst, Grabkunst des Siidens. Gétterbilder in nackter
Steinschonheit, mutiliert, fragmentiert, destruiert und keiner Verwand-
lung ins Gedenken fihig. Die Resurrektion hat ihnen erst aus der
nordischen Welt nachgetragen, hat in Deutschland gemacht, bewuBt
gemacht werden miissen. Einen homogenen Ubergang von Hellas nach
Hesperien gibt es nicht. Keine translatio imgperi zwischen den Hemisphi-
ren von morgendlicher Lichtwelt (Plastik) und abendlicher Dichtwelt
(Poesie).

Wie stark der junge Holderlin vom garstig breiten Graben der
Schillerschen Griechenlandprojektion geprigt wurde, ist vor allem aus
dem ‘Hypetion’ bekannt. Da ist der Grundakkord seiner Dichtung
angeschlagen worden: Heimat und Fremde, Nihe und Ferne. Dessen
topographische Primirbedeutung scheint mir fiir das Gesamtwerk und
die Christushymnen insbesondere signifikanter zu sein als die chronolo-
gische Relation von Ur- und Endzeit. Ich halte die Frage nach Ort und
Ortlosigkeit des Dichtens fiir poetologisch schlieBkriftiger als die nach
seiner Zeit- oder UnzeitgemiiBheit. Deshalb der ,Dichter am diirftigen
Ort, statt der ,,Dichter in diitftiger Zeit* aus ‘Brod und Wein® (StA 11,
94).

Wo zu Hause sein? Wie das Fernste nahebringen, eingedenk der
Reich-Gottes-Dichtung? ,,[...] denn das Himmelreich ist nahe herbeige-
kommen®* (Mt 3,2). Daraufhin seien zwei Holderlin-Worte herausge-
griffen.

1 Carl Heinz Ratschow, Von der Religion in der Gegenwart, Kassel 1972, 14.
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Das bekannteste lautet: ,,Was bleibet abert, stiften die Dichter.” (StA
II, 189) Stiften ist ein religis konnotierter, dem Allerheiligsten
entstammender Begriff. Das Abendmahl wurde von Jesus gestiftet um
des Ubetlebens Jesn Christi willen. Alles Trachten der Sterblichen ist
darauf gerichtet, ihre Zeitlichkeit in raumbestindigem Nachlal zu
transzendieren. Man kann Kinder in die Welt setzen, die den Stamm-
baum vor Ort verlingern, unvergeBliche Ruhmestaten vollbringen oder
Sprachkunstwerke schaffen, die es selbst mit den ‘Géttern Griechenlan-
des’ aufnehmen: monumentum aere perennius, bleibender als Eisen und
Marmor.?? Superlativisch gehirtet miissen sie sein, dicht, dichter, am
dichtesten, daB3 dariiber hinaus Dichteres nicht gedacht werden kann.
Und das war es, was Holderlin unter Poesie verstand: Sprachgefiige mit
gtoBter Versammlungsdichte auf kleinstem Raum, wie auf dem G.rab.
des Ignatius von Loyola zu lesen stand: Non coerceri maximo, continers
tamen a minimo divinum est. Vom GroSten nicht bezwungen, aber im
Kleinsten enthalten zu sein ist géttlich.”

Das zweite Wort: ,,Voll Verdienst, doch dichtetisch, wohnet der
Mensch auf dieser Erde.“ (StA II, 372) Bleiben, Stiften, Dichten,
Wohnen. Den Christushymnen liegt das Imaginatium der oikodome, dex
Domizilierung, der Beherbergung zugrunde. Sie sind iiberdacht vom
Geist des Hauses namens Friede. Die Ligatur dieses Schliisselbegriffs
wird hermeneutisch souffliert aus den Urszenen der theoxenia, der
Einkehr Himmlischer unter das irdische Obdach des Menschen. Man
denke ans Zelt von Abraham und Sara zu Mamre, in das drei Ménner
cinkehrten, um den Greisen zu versprechen, was jenseits ihrer
Moglichkeiten zu liegen schien: den Segen des Nachwuchses (1 Mos
18,12 ff). An Philemon und Baucis, die unwissend Olympier in ihre
Hiitte luden und mit wundersamer Weinvermehrung dafiir belohnt
wurden, wihrend die abweisenden Paliste ringsum ins Verderben
stiirzten, An die Herberge im Stall von Lukas 2,1-20, wonach die hehre
Weltgeschichte bis heute datiert, alle Jahre wieder. An Vergils etste
Ekloge, wo zum SchluB Tityrus dem vom Biirgerkrieg auBler Landes
vertriebenen Meliboeus Asyl fiir die Nacht anbietet:

2 Horaz, Carm. 3,30,1.
13 Vgl. das Motto des ‘Hyperion’, Teil I, und Beifiners Erliuterung StA III, 437.
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Konntest doch wenigstens diese Nacht noch ruhen bei mir hier,
Da auf griinem Laub; wir haben késtliche Apfel,

Weiche Kastanien auch und frischen Kise in Fiille.

Siehe, schon steigt in der Ferne der Rauch vom First der Gehofte,
GroBer fallen vom hohen Gebirg und dunkler die Schatten.™

Oder man denke an den Festsaal, in dem das dichteste aller Worte, der
Logos in Person, Abendmahl feierte, um den Seinen die Notwendigkeit
des Vergehens um des Geistes willen nahe zu bringen suchte: ,,Ich sage
euch die Wahrheit: [...] Ginge ich nicht fort, kénnte er nicht kommen.*
»In meines Vaters Haus sind viele Wohaungen (Joh 14,2). Ich gehe
»euch die Stitte zu bereiten (Joh 14,3), damit der Vater und ich
»kommen koénnen, bei euch Wohnung zu nehmen“ (Joh 14,23). Am
breitesten ist der abendliche Festplatz des Dichtens in der ‘Friedensfei-
er’ ausgefiihrt worden:

Zulezt ist aber doch, ibr heiligen Miichte, fiir euch
Das Liebeszeichen, das Zeugniff
Daff ibrs noch seiet, der Festtag,

Der Allversammelnde, wo Himmlische nicht

Im Wander offenbar, noch ungesebn im Wetter,

Wo aber bei Gesang gastfreandlich untereinander
In Chiren gegenwirtig, eine heilige Zahl

Die Seeligen in jeglicher Weise

Beisammen sind, and ihr Geliebtestes anch,

An dem sie bingen, nicht fehlt; denn darum rief ich
Zum Gastmabl, das bereitet ist,

Dich, Unvergefilicher, dich, gum Abend der Zeit,
O Jiingling, dich gum Fiirsten des Festes; und eber legt
Sich schlafen unser Geschlecht nichs,

Bis ibr Verheiffenen all,
Al ibr Unsterblichen, ans

Von enrem Himmel 2u sagen,
Da seid in anserem Haunffe. (StA 111, 536)

" Vergil, Landleben. Catalepton — Bucolica — Georgica/Vergil-Viten,
Lateinisch — deutsch, hrsg. u. aus d. Lat. v. Johannes u. Maria Gétte, Miinchen/
Ziirich 1987, 33.
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IIT. Mit Adlers Feder geschriehen

Der letzte Vers ist geeignet, an den nicht selten erhobenen Hybrisver-
dacht gegen Holdetlin zu erinnern: ,,Von eurem Himmel zu sagen, / Da
seid in unserem HauBe“. Wihrend antiker Inspiration zufolge der
Dichter den Himmel anruft, ihm die Zunge zu lésen — ,,Singe mir Muse,
den Zorn des Peleussohns Achill“!® —, scheint hier die Abhéngigkeit auf
den Kopf gestellt zu sein. Es werden die Unsterblichen wie zum
Rapport ins Eigenheim des Subjekts zitiett: ,,[...] darum rief ich [...]
Dich [...], Ich, der Poet als alter Deus, Prometheus gleich. Also
abermals, nur jetzt von der anderen, nicht der historisch-kritischen,
sondern der ontologisch-religidsen Seite gesagt: ,,Die Dichter liigen viel
[...]“ Dichtergleichnis — Dichtererschleichnis? Der Verdacht liegt nahe,
ist aber — wie jetzt am Text gezeigt werden soll — unbegriindet. Es
werden die dichterischen Méglichkeiten weit zuriickgenommen, so weit,
daB am Ende nur der Deutungsauftrag iibrigbleibt. Der freilich ist kithn
genug, denn er bewerkstelligt nichts Geringeres als die Uberwindung
der Schillerschen Griechenlandutopie.

“Patmos’ soll zu den ,,vaterlindischen Gesingen® zihlen. Wieso? Die
Hymne ist zitkelhaft komponiert. Sie holt am Ende ihren Anfang wieder
ein. Der Anfang, ,,Nah [...] / Und schwer zu fassen®, rings gehiuft ,,die
Gipfel der Zeit*: ,,Hiniiberzugehn und wiederzukehren./ So sprach ich,
da entfithrte / [...] ein Genius mich / Vom eigenen HauB’.“ (StA 1I,
165) Das Ende: ,,)Dem folgt deutscher Gesang. (StA II, 172) Was
dazwischenliegt, hitten die Friihromantiker eine transzendentalpoeti-
sche Exkursion genannt. Imaginiert wird eine Flugreise, eine gefiederte
Luftfahrt, zu mythischen Zeiten Hermes/Metkur vorbehalten, dem
Raum iiberbriickenden, auf Topographiekunde angewiesenen Gotterbo-
ten und Namengeber der Hermeneutik. Sie vetliuft von Nordwest nach
Siidost, auf der geopsychischen Achse Germanien, Italien, Hellas,
Morgenland, Otient, ewiger Orient, die noch heute vom deutschen
Bildungstourismus  fleiBig befahren wird."S Thr Ziel aber ist der
Erzihlstoff der Evangelien: das Leben Jesu, sein Abschied von den

5 Homer, Ilias I 1.

1 Zur poetischen Topogtaphie vgl. V£, Deutschland als europiische Seclen-
landschaft. Ein Stiick topographischer Kulturpoetik. In: ders., Dichtung des
Anfangs [wie Anm. 9], 186-200.
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Jiingern, die Festfreude des letzten Mahls, die Trauer iiber seinen Tod,
die Tempelzerstorung, das Herabkommen des Geistes, das Zerstreuen
in alle Lande und die Verfinsterung des Heiligen, ,,[...] daB nirgend ein
/ Unsterbliches mehr am Himmel zu sehn ist oder / Auf griiner Erde“
(StA 10, 169).

All das hat bekanntlich in Paldstina, an der Levante stattgefunden, so
daB Galilda, Bethlehem oder — wie bei Klopstock — der Zion als Zielort
zu erwarten war, nicht Patmos. Warum also Patmos, das wasserarme
Eiland auf halbem Wege zwischen heiligem und deutschem Land?

Der Entriickte bekommt die prachtvolle, lichtiiberflutete Kiiste
Kleinasiens vor Augen gestellt, wo alles Gute, Wahre und Schone seinen
Anfang nahm, folgt gleichwohl aber nicht dem Gesicht, sondern dem
Gehor, der Fama vom diirftigen Kleinod. ,,Patmos, / Gastfreundlich
aber ist / Im 4rmeren HauBe / Sie dennoch® (StA II, 166 £.). Dort, also
diesseits des Kontinentalgrabens zwischen Europa und Asien, soll der
Legende zufolge der von Palistina nach Ephesus ausgewanderte und
von Ephesus auf die Sklaveninsel in der Agiis verbannte Johannes sein
Werk (Evangelium, Briefe, Apokalypse) zu Papier gebracht haben, und
zwar in der ,dunkeln Grotte“ (StA II, 166). Sie ist Zielort des
Aufbruchs und der Wendeplatz fiir die Heimholung des Auftrags:
,»Gipfel der Zeit“ — Hohlung des Raumes. Gepflegt habe Patmos den
Fremden, den gottgeliebten Sehert, ,der in seeliger Jugend war /
Gegangen mit / Dem Sohne des Hochsten® (StA 11, 167). Gepflegt mit
der Kehrseite ijhrer topographischen Diirftigkeit nimlich, der hérenden
Stimme des unter der Sonnenglut reiBenden Erdbodens. ,,[...] ihre
Kinder / Die Stimmen des heiBen Hains, / Und wo der Sand fillt, und
sich spaltet / Des Feldes Fliche, die Laute / Sie héren ihn [den
Fremden] und liebend tont / Es wieder von den Klagen des Manns.”
(StA 11, 167) Balsam ist Patmos’ Echogesang fiir den Evangelisten. Er
macht ihn in der Fremde heimisch.

Zum Topos des Musenorts kommt hinzu die Ikonographie. Von der
bildenden Kunst wird Johannes mit dem Attribut des Adlers versehen.
Matthius und der Engel, Markus und der Lowe, Lukas und der Stier,

Johannes und der Adler, der Gottervogel, weil er so hoch am Himmel
fliegt, dal wir unbewaffneten Auges die Miihen scines Fliigelschlags gar
nicht sehen kénnen. ,,Im Finstern wohnen / Die Adler und furchtlos
gehn / Die Séhne der Alpen iiber den Abgrund weg / Auf leicht-
gebaueten Briiken. (StA II, 165) Adlerfedern — Schreibfedern fiir die
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{Uberbriickung hin und zuriick. Hin zur Quelle des Geistevangeliums in
der Grotte — zuriick zur Ubersetzung ins eigene Gehiuse am Taunus.
Die gleiche Umkehrbewegung kehrt bei der Inversion des Handwerks-
zeugs wieder: ,,Bin Loosungszeichen, und hier ist der Stab / Des
Gesanges, niederwinkend, / Denn nichts ist gemein. Die Todten weket
/ Er auf, die noch gefangen nicht / Vom Rohen sind.“ (StA II, 170)
Die antiken Auguren waren heliotrop orientiert, zeigten mit ihrem Stab
gen Himmel, um den Wink der Oberen am Flug der Vogel oder der
Formation der Wolken zu etlesen. Holderlin kehrt jhn um, daBl der
Schreibstab fiir die Bleibe des Geistes daraus wird. Die Hymne ist mit
Adlers Feder geschrieben.

Was der Landgraf von Klopstock ethoffte: eine pietistische Apologie
der Heiligen Schrift wider die histotisch-kritische Exegese kann und will
Patmos’ nicht bieten, wohl aber Einsicht in die Notwendigkeit der
Verschrifrung, der Verdichtung des Heiligen. Denn die findet dort statt.
Der Entfiihrte schaut Johannes iiber die Schulter, sieht dem ,,Lieblings-
jinger* des Herrn (Joh 13,23; 21,7) zu bei der Niederschrift des
Utgedichts der Offenbarung, Dabei bleibt es aber auch, ohne daB die
Reise fortgesetzt wiirde nach Paliistina, hin zur imaginativen Unmittel-
batkeit des Lebens und Sterbens Jesu, wie in Klopstocks ‘Messias’
ausgemalt. Zwar riihmt sich Hélderlin, solcher Mimesis auch fihig zu
sein, er hilt sie aber fiir eine Versuchung, der es zu widerstehen gilt.
Sogar das Bilderverbot wird eingeblendet, so daB3 die messianische
Poesie alten Stils dem goldenen Kalb an die Seite riickt: ,,Du sollst dir
kein Bildnis machen [...]*

Und nicht ein Ubel ists, wenn einiges
Verloren gehet und von der Rede
Verhallet der lebendige Lant, |...]
Zwar Eisen triiget der Schacht,

Und gliihende Harze der Aetna,

So hatt’ ich Reichtum,

Ein Bild 24 bilden, und ihnlich

Zu schaun, wie er gewesen, den Christ,

Wenn aber einer spornte sich selbst,

Und tranrig redend, unterweges, da ich webrlos wire
Mich siberfiele, daff ich staunt’ und von dem Gotte
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Das Bild nachahmen micht’ ein Knecht —

Im Zome sichtbar sah’ ich einmal

Des Himmels Herrn, nicht, daff ich seyn sollt etwas, sondern
Zy lernen. (StA 11, 170)

Das fabula docet von Patmos’ konnte wie das letzte Wort der ‘Gotter
Griechenlandes’ lauten: ,,Was unsterblich im Gesang soll leben / MuB
im Leben untergehn®. Nur anders, nimlich mit der ,,Geburt des
Gesanges aus dem Geist der Schrift” gefiillt.”” Die ,,aktuale Anwesen-
heit Gottes in seinen Verkiindigungen*!® wird fiir verloren gegeben, um
mit Johannes die Bleibe im Evangelienbuch zu finden. Non plus ultra!
Dafiir steht das diirre Eiland zwischen den Kontinenten, aber dieses,
der hellenischen Seite zugehorig, ins Abendlindische iibersetzt, so daB
der Riickflug nach Hesperien gelingen kann.

Geschlossen wire der Interpretationskreis damit aber noch nicht.
Der SchluBiteil der Hymne verlangt eine zweite Ausweitung, die noch
einmal den genins loci aushorcht. Dem Ortsmythos zufolge soll auf
Patmos nicht nur das Evangelium des Geistes, sondern auch das
evangelium aeternum der Apokalypse zu Papier gekommen sein. Jene am
Ende der Bibel stehende Buchvision von der Allverdichtung des
Himmels und der Erde, die im Mittelalter die Prophetie vom ,,dritten
tausendjihrigen Reich“ (Joachim von Fiore) inspirierte, die im
Schwabenland durch Bengel und Oetinger zum eschatologischen
»Kanon im Kanon“ ausgedeutet wurde, die durch Lessings ‘Erziehung
des Menschengeschlechts’ zum Testament der Zukunftsreligion avan-
cierte und die uns guter Hoffnung fiir das Millennium des Geistes 2000
sein laB3t.

Ich sah einen anderen Engel mit dem ewigen Evangelium an die
Bewohner der Erde und an alle Nationen und Stimme und Vélker und
Sprachen im Zenit des Himmels fliegen. Der sprach mit lauter Stimme:
Fiirchtet Gott und gebt ihm die Ehre, denn die Stunde seines Gerichts
ist gekommen. Und betet an den, der den Himmel und die Erde und
das Meer und die Wasserquellen gemacht hat. [...] Und ich horte eine
Stimme aus dem Himmel sagen: Schreibe. (Offb. 14, 6 £., 13)

Die Weitung zum Allevangelium in Gkumenischer wie kosmologischer
Hinsicht muB bei ‘Patmos’ mitgehort werden, soll Holderlins Mimesis
der johanneischen Christopoetik nicht als materiale Ausschliellichkeit
Christi miBverstanden werden. Dagegen hat er sich wiedetholt
ausgesprochen. In ‘Der Einzige’ etwa, wo Herakles und Dionysos
Christus briidetlich zur Seite gestellt werden, da3 er nur einer unter
anderen seinesgleichen ist. Auch ‘Patmos’ lehnt jeden Monismus ab, der
die Totalitit der Wahrnehmung behindern wiirde. ,,Opfer will der
Himmlischen jedes, / Wenn aber eines versiumt ward, / Nie hat es
Gutes gebracht. (StA II, 171) Drei Manifestationsweisen, in denen
unschwer die theologia tripertita der drei Stiftler wiederzuetkennen ist,
werden unterschieden: die ,Helden“ der politischen Geschichte,
,Sohne” Gottes genannt (Hegels politische Theologie), die Bekundun-
gen der Welt, vom ,,Blitz*“ reprisentiert, den ,,die Taten der Erde bis
itzt* erkliren (Schellings Naturtheologie), und die ,,heiligen Schriften®,
bewuBt im Plural formuliert, daB alle Religionsschriften mitgemeint sein
konnen, von der ‘Bhagavadgita’ und dem ‘Koran’ tber Ilias’ und
‘Antigone’ bis zur ‘Divina Commedia’ und dem TParadise Lost’.
Gleichrangig stehen sie nebeneinander, ohne erkennbaren Vorrang:
,Ein Wettlauf unaufhaltsam. Er ist aber dabei. Denn seine [Gottes]
Werke sind / Thm alle bewuBt von jeher.” (StA II, 171)

Das gilt allerdings nur bis zur vorletzten Strophe, denn in der
alletletzten kehrt die Trias noch einmal wieder und nun in einer
zugunsten der Poetiktheologie hierarchisierten Form. Sogar mit laten-
tem Schuldgestindnis, als sei es ignorant gewesen, siec dem Einen tiber
allem gleich nahe zu bringen. Nostra ulpa! Den Ausschlag gibt die
,Liebe*, die mit dem finalen ,,Buchstab® zusammen Philo-logie ergibt.

Wir baben gedienet der Mutter Erd’

Und baben jiingst dem Sonnenlichte gedient,
Unwissend, der Vater aber liebt,

Der siber allen waltet,

Am meisten, daff gepfleget werde

Der veste Buchstab, und bestebendes gut

Gedentet. Dem folgt deutscher Gesang. (StA 11, 172)

Wie, Johannes zufolge, der Vater den einzigen Sohn Christus, hat

17 Kattheinz Stierle [wie Anm. 1], 59.
Christus den einzigen Jiinger Johannes geliebt. Einzigkeit nimlich ist

18 Wolfgang Binder [wie Anm. 1], 113.
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der Liebe wesenseigen. Das lehrt die Philologie des ‘Hohen Liedes” seit
Salomo und Paulus: Es wird ,,iiber alles* geliebt. ,,Es hinget aber an
Einem / Die Liebe.“ (StA II, 155). Des himmlischen Vaters Licbe iiber
allem gilt also qua Liebe primir dem literalen Gottesdienst, der poetisch
verschriebenen und hermeneutisch erlesenen Textpflege des amor Dei
intellectualis qua amor Dei litteralis. ,Dem folgt deutscher Gesang®,
patmisch tbersetzt.

Um das entworfene Textbild extern noch einmal zu profilieren, geht
der Blick abschlieBend hiniiber von Hélderlins ‘Patmos’ zu Novalis
finfter ‘Hymne an die Nacht’. Beide haben vieles gemeinsam, unter
anderem die Zentralstellung Griechenlands, des goethezeitlichen Pro-
jektionsraums fiir Wohl und Wehe der Kunst-Religion. Novalis fingt
an, wo Holderlin endet: im Festgemilde des freien Zusammenspiels
aller Krifte von Himmel und Erde. Zerbrechen Li3t er diese Schonheit
Griechenlands am Tod, dessen ,wilder Schrecken® das Gastmahl
(Symposion) vom Abendmahl trennt. ,Ein Gedanke nur war es, Ein
entsetzliches Traumbild, / Das furchtbar zu den frohen Tischen trat /
Und das Gemiit in wilde Schrecken hiillte. / [...] Es war der Tod, der
dieses Lustgelag / Mit Angst und Schmerz und Trinen unterbrach.*!?
Seine Unfaflichkeit spaltet den Einheitskosmos in die iibersinnliche
Transzendenz von Metaphysik und Wissenschaft dort, moribunder
Verschonerungskunst hier, reprisentiert von der Grabskulptur: ,,Ein
sanfter Jingling l6scht das Licht und ruht®. So endet die alte Welt, um
neu zu beginnen ,,In der Armut dichterischer Hiitte* von Bethlehem,
wo der ,Bliitenkelch allmichtger Liebe* erschien und unstilbares
Verwundern mit seinen Worten ausléste.® ,,Wer denkt ihr, daB ich sei?*
(Mk 8,29) Statt von Petrus (,Du bist der Messias/Christus*) kommt die
Antwort von einem anonymen Jiinger aus Hellas.

Von ferner Kiiste, unter Hellas heiterm Himmel geboren, kam ein Singer
nach Palistina und ergab sein ganzes Herz dem Wunderkinde:

»Der Jiingling bist du, der seit langer Zeit
Auf unsern Gribern steht in tiefen Sinnen;

¥ Novalis, Schriften, hrsg. v. Paul Kluckhohn und Richard Samuel, Stuttgart
21960, Bd. I, 143. _
2 Ebd., 143, 145.
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Ein trostlich Zeichen in der Dunkelheit —

Der héhern Menschheit freudiges Beginnen.
Was uns gesenkt in tiefe Traurigkeit

Zieht uns mit siiBer Sehnsucht nun von hinnen.
Im Tode ward das ewge Leben kund,

Du bist der Tod und machst uns erst gesund.“?

,,Du bist der Tod* ist mehr als eine vorweggenommene Leidensweissa-
gung oder ein historisches Feststellungsurteil (Jesus ist tot). Es ist die
Auferstehungsbotschaft des Evangeliums, dem lebenden Jesus auf den
Kopf zugesagt durch einen Zeichendeuter ex ocidente. Det junge Mann
scheint die Konklusion von Schillers ‘Gétter Griechenlandes’ (,Was
unsterblich [...]) im Ohr zu haben, jedenfalls erklirt er von daher das
Seinsritsel des Logos als Resurrektion der Grabkunst seiner Heimat.
Nur kehrt er damit nicht zuriick, heimatliche Gesinge anzustimmen,
sondern setzt — noch bevor die Passion beginnt — seine Reise fort, von
Hellas iiber Palistina in den Orient, den ewigen Otient, Indien ... ,,Der
Singer zog voll Freudigkeit nach Indostan — das Herz von siiler Liebe
trunken,*? Holderlin hingegen hat die historisch-kritisch bemikelte
aber buchstiblich testierte®® Expatriierung des ,,Lieblingsjiingers® nach
Patmos fiir Hin- und Riickfahrt innethalb des eigenen Kontinents zu
nutzen gewuBt und damit das seit Aristoteles’ ‘Poetik’ giiltige Haupt-
erfordernis vollendeter Werke: die Einheit von Raum, Zeit und Hand-
lung eingelost. , Fittige gieb uns, treuesten Sinns / Hiniiberzugehn und
wiederzukehren.“ (StA II, 165)

2 Ebd., 147.

2 Ebd.
3 Ich, Johannes, euer Bruder und Mitgenosse im Leiden und im Gottesreich

und Bleiben bei Jesus kam auf die Insel, die Patmos heiBt, um des Wortes Gottes
und des Zeugnisses Jesu willen. Und ich geriet am Tage des Herrn in Verziickung
und hérte hinter mir eine starke Stimme wie von einer Posaune, die sprach: Was
du siehst, das schreibe in ein Buch.“ (Offb. 1, 9-11).
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Wie ein Hund

Zum ,mythischen Vortrag® in Holderlins Entwurf
‘Das Nichste Beste’

Von

Annette Hornbacher

1

Hoélderlins poetischer Spitstil nach der Riickkehr aus Frankreich, der
Inhalt des ,Homburger Folioheftes‘, wirft nicht nur in editorischer
Hinsicht gewaltige Probleme auf, unklar ist auch, wie der bis heute
schockierende Tonfall dieser Verse angemessen zu beschreiben wire.
Nicht nur die Art ihrer Wortfiigung befremdet, eigentiimlich ist auch
das Auftreten neuer Themenschwerpunkte: die ,Wiiste® als Sphire des
orientalischen ,Apollonsteiches, Details europiischer Geschichte, aber
auch Alltigliches, das nun zum Zeichen eines ,hSheren Zusammen-
hangs‘ wird.

Strittig ist nicht der Befund selbst, wohl aber seine Deutung. So hat
Adomo die wachsende Orientierung am Konkreten und Einzigartigen
als eine der Synthesis widerstrebende ,,Dissoziation™ des Sinns, als ein
,hinab“ Dimmern ,jins prilogische Medium*' beschrieben, das am
chesten durch die psychologische Kategorie der ,,Regression® zu fassen
sei, da die Dichtung selbst kein synthetisches Formkriterium mehr
liefern konne und damit ,konstitutiv unvollendbar” sei? Adornos
Kennzeichnung dieses Stils als ,allegorisch findet auch in der
postmodernen Hoélderlin-Lesart wieder groBen Zuspruch. Holderlins
Nennung konkreter Daten erscheint dabei als ein letzter Versuch, gegen
den psychischen Auflésungsprozess ,Macht ibers Amorphe® zu
gewinnen, das in ihnen jedoch nicht mehr zur Gestalt finde. Nicht nur
die faktische Hypotaxe des Spitstils, auch seine Orientierung an Realien

1 Theodor W. Adorno, Parataxis. In: Noten zur Literatur, Frankfurt 2 M. 1981,
470 und 474.
2 Ebd., 480 f.
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werden aus dieser Perspektive gerade nicht als gesteigerte Syntheselei-
stung im Sinne einer sprachlichen Konkretion verstanden, sondern ganz
im Gegenteil als Auseinanderfallen von Wort und Bedeutung, als ein
dem Wortlaut selbst ganz #uBlerliches und daher eben nur noch
psychiatrisch zu deutendes ,,Restitutionsphinomen®.

Obwohl die gegenwiirtige Forschung der Einschitzung von Holder-
lins Spitstil als pathologischem Symptom kaum noch zu folgen bereit
ist, sondern — angeregt durch die Neueditionen des ,Homburger
Folioheftes® — sich der Fremdartigkeit dieser Sprache iiberhaupt erst
recht zuwendet, findet sich auch hier die These vom Auseinanderfallen
zwischen dem aufs Konkrete zielenden Wort und seinem ,,geistigen®
oder allegorischen Sinn. So wird der folgende, uns spiter noch
beschiftigende Vergleich aus dem Entwurf ‘Das Nichste Beste” ,,Vom
Abgrund nemlich haben wir angefangen und gegangen / Dem Leuen
gleich / Der luget / In dem Brand der Wiiste” von Dietrich E. Sattler
umstandslos als Allegorie des Reuchlinschen Lowen gedeutet’, den
Holderlin bei seinem Aufenthalt im Tibinger Klinikum vor Augen
gehabt habe. Wolfram Groddeck geht noch um einen Schritt weiter,
indem er den Léwen nicht nur faktisch als Allegorie versteht, sondern
geradezu als Holdetlins Reflexion auf den eigenen allegorischen Stil.
Demnach handle es sich eigentlich um das Léwengleichnis Homers, das
bei Aristoteles als Paradigma der Metapherntheorie erscheint. Da diese
Deutung des Léwen aber an sich noch keinen Sinn ergibe, konjiziert
Groddeck ,,luget zu ,liiget und interpretiert, da3 Hoélderlin hier die
Metapherntheorie des Aristoteles im Lichte von Platons Dichterkritik
sehe und ihr die nichtbildliche , kynische Redeweise des ,,Hundes* als
Vorbild fiir die eigene ,,Stimme® gegeniiberstelle.*

Ganz abgesehen davon, daf3 bei dieser allegorischen Lesart wesentli-
che Aspekte des Vergleichs unberiicksichtigt bleiben, setzt sie sich aber

* FHA ,Homburger Folioheft’. Faksimile-Edition, htsg. v. Dietrich E. Sattler
und Emery E. Geotge, Basel 1986, 19. Diese Deutung ist bereits in biographischer
Hinsicht problematisch, setzt sie doch voraus, daB Hélderlin noch wihrend oder
direkt nach seiner Inhaftierung bei Authenrieth Zugang zum Folioheft gehabt und
die entsprechende Passage ,,Vom Abgrund nemlich...” erst wihrend oder nach
dieser Zeit verfaBt hitte.

* Wolfram Groddeck, Uber die ,neu zu entdeckende Spitdichtung®
Hélderlins. Oder: ,,Bevestigter Gesang® in ruinéser Edition. In: H]b 27, 1990/91,
312
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ebenso wie Sattlers Deutung iiber dessen konkreten Wortlaut einfach
hinweg. Deutungsbediirftig ist zunichst nimlich gar nicht der Lowe,
den Holderlins Entwurf weder in der Tiibinger Bursagasse, noch in
Biichern, sondern ganz explizit ,,in dem Brand der Wiiste*® ansiedelt,
wohl aber der Vergleich zwischen ,wir“ und ,Leu”, also die Be-
antwortung der Frage, weshalb und worin das wilde Wiistentier den
,»vom Abgrund® herkommenden Menschen Zhnlich oder analog sei.
Die allegorische Deutung iibergeht durch ihre Fixierung auf die
Nomina, die als duBetliche Zeichen fiir eigentlich Abstraktes gelesen
werden, nicht nur Hélderlins wachsende Einsicht in die an den ,Namen*
gekniipfte Gefahr, sondern vor allem die konkrete Sprachform, den
Vergleich, und damit die poetische Fiigung des Gedankens iiberhaupt.®
Unterstellt wird ferner, da8 Holderlins Spitstil nicht nur von der
friiheren Dichtung unterschieden werden konne, sondern ihr seinem
Ansatz und Ziel nach geradezu entgegengesetzt werden miisse. Mit
seiner Abkehr von der plastischen Gegenwart des Géttlichen’ wire
demzufolge eine Abkehr von jener ehemals energisch eingeforderten

5 Wenig iiberzeugend scheint mir auch die Annahme, daB der ,Brand der
Wiiste® von Hélderlin rein ,,metaphorisch® gemeint sein miisse, da die Wiiste
selbst nicht brennen kénne (so Dieter Burdorf, Holderlins spite Gedichtfragmen-
te: ,,Unendlicher Deutung voll®, Stuttgart/Weimar 1993, 346.). Demgegeniiber,
und von Hélderlin her naheliegender, kann der Genitiv ,,der Wiiste* sehr wohl
auch im subjektiven Sinn verstanden werden, so daB es die heiBe Sphire dieses
Ofrtes wire, die die in ihr wohnenden Lebewesen, z.B. den Lowen, brennt.

6 Zwar begriindet auch Renate Béschenstein ihre These von Holderlins
»allegorischer Ausdrucksform” durch die konstitutive Trennung zwischen
,,Gottlichem und Menschlichem* (207), die zu einer Abkehr von der Gottergestalt
fithre, anders als Groddeck betont sie aber die ,der Spitstufe eigenen
Konkretisierungen des Begrifflichen* als Qualitit dieser Sprache selbst. ( 201) Vgl
Renate Boschenstein, Holdeslins allegorische Ausdrucksform, untersucht an der
Hymne ,An die Madonna“. In: Jenseits des Idealismus. Holderlins letzte
Homburger Jahre (1804-1806), hrsg. v. Christoph Jamme und Otto Péggeler,
Bonn 1988, 181-209.

7 In dieser Abkehr von der griechisch plastischen Esscheinungsform des
Gétlichen sieht Lawrence Ryan die eigentliche Wendung des ,geistigeren®
Spitstils, freilich ohne daraus dessen allegorische VerfaBtheit abzuleiten: Lawrence
Ryan, Hélderlins Antigone: ,,wie es vom griechischen zum hesperischen gehet®.
In: Jenseits des Idealismus [wie Anm. 6], 103-121; 109 und 119.
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Versohnung aller ,,Trennungen, in denen wir denken und existieren®
(Nr. 117, 24.2.1796, StA VI, 202 f)) verbunden, die dem Verzicht auf
eine poetisch darstellbare Wahrheit insgesamt gleichkime. Der allegori-
sche Spitstil wire dann Ausdruck einer Abwendung von Hélderlins
friiherer Gleichsetzung zwischen ,,poetischer* oder ,,mythischer” Form
einer ,,hohere[n] Aufklirung®. (FHA 14, 48)

Da eine cingehende Untersuchung dessen, was Holdetlin unter
»mythisch® versteht, hier zu weit fiihrte, sei nur kurz und thesenhaft der
Horizont umrissen, vor dem die folgenden Ubetlegungen stattfinden:
Der von der allegorischen Holdetlin-Lesart unterstellte Gegensatz
zwischen ,,mythischem Vortrag® und vergeistigter Spitdichtung beruht
womdglich nicht auf einer Abkehr Héldetlins, sondern auf einer uns
spitestens seit Platon geliufigen, aber filschlich an Héldetlin herange-
tragenen Vorstellung vom ,Mythos“ als unreflektiert bildhafter Form
des Denkens. Diese Auffassung vom Mythos ist auch noch dort
wirksam, wo ihm im Gefolge der frilhromantischen ,Mythologie der
Vernunft* lebenspraktische Bedeutung zugesichert wird und eine
prinzipielle Versdhnung von Mythos und Aufklirung zumindest nicht
ausgeschlossen scheint® Auch hier wird der Mythos als kollektiv
»geteilte normative chrzeugung“ und damit als letztlich unreflektierte
Form eines Dogmas aufgefaBit, dessen Leistung nicht im Bereich der
Erkenntnis besteht, sondern im praktischen Feld der ,Sozialintegrati-
on“.® Eine Rettung des Mythos scheint heute, wie schon bei Cassirer,
nur dadurch méglich, daf3 er im Prinzip als iibereinstimmend mit einem
philosophisch formulierten Vorbegriff von Vernunft vorgestellt wird,
und so kommt es bis in die Hélderlin-Forschung hinein zu solch
miBverstindlichen Formulierungen wie etwa der, da ,die ,neue
Religion das Licht der ;h6heten Aufklirung® nicht zu scheuen” habe, da
sie gleich der Philosophie Fichtes ,.ein Fundamentum in der Evidenz
des SelbstbewuBtseins und in der reflexiv aufgeklirten Struktur
legitimierter Intersubjektivitit“!’ besitze, wo doch Holderlins eigener
Begriff einer ,héheren Aufklirung ausschlielich der poetisch-
mythischen Vorstellungsart reserviert ist. Nicht die Philosophie seiner

8 So etwa die Lesart von Manfred Franks Aufsatz Hélderlin iiber den Mythos.
In: HJb 27, 1990/91, 1-31.

* Ebd,, 26 f.

1 Ebd., 31.

225



Zeit ist darum Holderlins MaB3 des Wahren, sondern umgekehrt ist die
in seinem Sinn mythische Vorstellungsart die ,hohere Aufklirung®
gegeniiber der Philosophie. Demgegeniiber sind die bis heute immer
wieder hergezihlten Attribute des Mythos Ungeschichtlichkeit, Prirefle-
xivitit und der schicksalsergebene Glaube an die Wiederkehr des
,immergleichen”!" Nun zielt aber beteits das philosophische Brieffrag-
ment von 1796 weder auf eine zeitlose oder situationsenthobene
Versdhnung noch auf eine unreflektierte Géttergeschichte. Schon hier
ist' der ,mythische Vortrag“ nicht Gegensatz zum reflexiven und
geschichtsgriindenden ,,Dank“", sondern dessen einzig adiquate
Sprachform, die Holderlin eben darin ,hohere Aufklirung® nennen
kann, daf sie ein konkretes, geschichtliches Beispiel der Verséhnung
darzustellen vermag, das, was ,,niemals abstract gedacht werden* (FHA
14, 47) kann. Nicht der, in gegenwirtigen Diskussionen inflationir
beschworene ,,Mythos“, die vorreflexive Géttergeschichte, bildet Hol-
derlins Schwerpunkt, sondern der ,,mythische Vortrag®, die Poesie.!* Sie
ist Holderlins Name fiir die Form, in der allein die — geschichtlich

! Diese Definition liegt bereits dem Sammelband Hélderlin ohne Mythos,
hrsg. v. Ingrid Riedel, Gottingen 1973, zu Grunde. Aber auch noch bei der
Hélderlin-Tagung 1990 definiert Eberhard Jingel den Mythos, ohne gréBere
Anderungen an diesem Bild vorzunehmen. Die von seinem Vortrag in Aussicht
gestelite , Wahrheit des Mythos* beschrinkt sich daher wie Manfred Franks
Deutung des Mythos auf dessen ,,praktische” Wirkung, die nach Jiingel allerdings
nur dann zu retten ist, wenn der ,theoretische Erkenntnisanspruch des Mythos
ganz aufgegeben wird: Eberhard Jiingel, Die Wahtheit des Mythos und die
Notwendigkeit der Entmythologisierung. In: HJb 27, 1990/91, 48 f. Diese
Theorie vom Mythos als einer existenzbewegenden ,,Fiktion® wird sich kaum auf
Hélderlin berufen diitfen, dessen ‘Fragment philosophischer Briefe’ die Erkennt-
nis des geschichtlich Einzigartigen aus dem Geist einer besonderen Sphire gerade
als das eigentliche Privileg des mythisch-poetischen Vortrags betrachtet. Vgl
demgegeniiber Annette Hombacher, Die Blume des Mundes. Zu Hélderlins
poetologisch-poetischem Sprachdenken, Wiirzburg 1995, 287-304.

12 Vgl. FHA 14, 48: von Friedrich BeiBner als “Uber Religion’, von Dietrich E.
Sattler als ‘Fragment philosophischer Briefe’ ediert.

3 Unbeeindruckt von dem andersartigen Sprachgebrauch Hélderlins beharrt
auch Adorno auf seiner Gleichsetzung von ,Mythos‘ und Ideologie: ,,Dem Gehalt
nach ist Dank antimythologisch schlechthin [...}*. Vgl. Theodor W. Adomo [wie
Anm. 1], 452.

" Diese auch zum Verstindnis von Hélderlins Mythos-Begriff bedeutsame
Unterscheidung wird innerhalb der Mythos-Debatte bislang fast nur von Seiten
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varisblen — Namen ecines jeweiligen Lebenszusammenhangs, einer
,Sphire®, und damit auch der ,,Stoff* des ,,mythischen Vortrags®, die
,Mythe®, zur Sprache gelangt. Zum ,,mythischen Vortrag™ kann daher
durchaus auch die Ubersetzung der ,heiligen Nahmen® gehoten, in
denen sich eine geschichtlich besondere Sphire ,,objectiviret (StA V,
267). Eben darum glaubt Hélderlin auch in seinen ‘Anmerkungen zur
Antigoni’ die ,,Mythe [...] iiberall beweisharer darstellen® (StA V, 268) zu
miissen: die Sphire ihrer Entstehung und die ihrer Rezeption sind so
weit auseinandergetreten, daB der heilige ,Nahme“ allein keine
Verbindung mehr schafft. ,,Die Mythe® ist also an dieser Stelle nichts
anderes als der heilige Name selbst, in diesem Fall ,,Zevs®, der nicht als
Signifikant fiir einen Gegenstand antiker Mythologie konserviert werden
kann, sondern erst wieder auf die verinderte Welt und Zeit des
Ubersetzenden bezogen werden muB, um lebendig erfahrbar zu bleiben,
Nur so kann nach Hélderlin noch ,im Ernste und das heifit ,in
Wahrheit die Rede von ihm sein.

Eben diese radikale Form der Ubersetzung vom zeitlosen Vorstel-
lungsgegenstand in eine je konkrete geschichtliche Sphite ist auch ein
Hauptanliegen von Hoélderlins Spitstil. Der Gesang ‘Patmos’ spricht
darum von der Gefahr, die ,,seit Christus* —~ dem ersten gleichsam
gegenstindlich faBbaren Gott — von den Namen ausgeht, die nicht mehr
einfach iibernommen werden diitfen, sondern in ihrer Bedeutung erst
zu ,,erwigen” und zu ,begreifen sind, und in derselben Absicht notiert
der Entwurf ‘Kolomb’ neben die Aneinanderteihung antiker und
moderner Heroennamen: ,alle, als Verhiltnisse bezeichnend“. (FHA
,Homburger Folioheft, 103) Nicht allein die Gotternamen, auch die
Namen der geschichtlichen Schliisselfiguren, ja die Namen der Natur-
phinomene selbst miissen demnach iibersetzt und so in ein ,lebendiges
Verhiltnis’ zur Zeit gebracht werden, um nicht als abstrakte Realien
verkannt, oder als unlebendige Funktionen innethalb eines Systems
miBbraucht zu werden.”® Das Maf mythischer ,Beweisbarkeit’ lige

der Ethnologie getroffen, so z.B. Mark Miinzel, Die Kreativitit einet Guarani-
Mythe. In: Mythen im Kontext. Ethnologische Perspektiven, hrsg. v. Karl-Heinz
Kohl, Frankfurt a. M./New York 1992, 79-105 und scheint, wie die Lektiire des
dazu einschligigen HJb 27, 1990/91 dokumentiert, namentlich der Holderlin-
Forschung unwichtig.

5 Eben dies unterstellt freilich Adomo, der bei Hélderlin denselben
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demnach in der Fiahigkeit der Poesie, ihre Namen nicht als Vorstel-
lungsgegenstiinde herzuzihlen, sondern sie auf ihre konkrete ,,Sphire*
hin sprachlich erfahrbar zu machen. Dann aber wire Holdetlins
Vorsicht gegeniiber den bekannten Namen und ihrem anschaulichen
Vorstellungsbereich  kein allegorisierender Verzicht auf die einst
geforderte poetische Darstellung konkreter Versohnung, sondern ein
duflerster Versuch, sie ganz aus der Sprache selbst heraus zuriick zu
gewinnen.

n

Diese These mochte ich an dem bereits erwihnten Abschnitt des
hymnischen Entwurfs ‘Das Nichste Beste’ ausfithren. Es handelt sich
um den von Groddeck als Allegorie des ,,Kynismus“ interpretierten
Vetgleich zwischen der ,,Stimme* des lyrischen Ich und einem ,,Hund®,
also um jenen Passus, der direkt auf die Mitte des Entwurfs folgt, ganz
gleich ob man nun der Stropheneinteilung Dietrich Uffhausens oder der
Seiteneinteilung Dietrich E. Sattlers den Vorzug gibt. Die zentrale
Bedeutung der ungewdhnlich dicht beschriebenen Seite ist nicht nur
daran abzulesen, daB Holdetlin in verschiedenen Arbeitsstufen immer
neue Erginzungen, Randbemerkungen oder Alternativen anfiigt, auch
ihr Thema bildet einen Umschlagspunkt: Erstmals taucht hier, ins
menschliche Dasein moduliert, die Grundkonstellation vom Gedichtan-
fang wieder auf. Gelangen dort die ,,Staare” aus dem UbermaB3 der
sengenden Hitze des Siidens in die gemiBigten Zonen der Heimat und
darin unter den ,,Himmel der Gesinge®, so ist nun vom Dichter selbst
und anderen Menschen, vermutlich den Zeitgenossen, die Rede, die
,»Vom Abgrund“ her anfangen, indem sie ,,dem Leuen gleich” in dem
,Brand der Wiiste gehen. Ungewohnlich ist hier, da Hélderlin —
anders als sonst — die Zugvdgel nicht als Metapher fiir den Dichter oder
die Dichtung anfiihrt.' Nicht nur das vom ,,Abgrund® anfangende
., wir, dem sich der Dichter zurechnet, auch seine ,,Stimme* hilt sich in
jener feurigen Sphire auf, der die Stare durch ihre ,,klugen Sinne* nach

Systemzwang erkennen méchte wie bei Hegel. Vgl. Theodor W. Adorno [wie
Anm. 1], 463.

16 Vgl. dazu ‘Dem Allbekannten’, StA II, 201, v. 1 oder ‘Die Wanderung’ StA
I1, 139, v. 28.
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Norden in den ,,Himmel der Gesinge* entflogen sind, indem sie sich
,genau ans Nichste® halten.

Der Weg des ,,in Zweifel und aergerniB* gehenden ,,wir erscheint in
dieser Gegeniiberstellung ebenso wie der Vergleich zwischen ,,Stimme*
und ,Hund“ wie ein miBglicktes Analogon zum sicheren Flug der
Zugvogel in die Sphire des Gesangs.

Dieser Eindruck des Scheiterns bestimmt weithin auch die Interpte-
utionen des Vergleichs. Da nicht recht vorstellbar ist, dafl Holderlin im
Gebell eines Hundes seinen Begriff von Gesang nach dessen
isthetischer Seite hin realisiert sehen konne, hat bereits Wolfgang
Binder angenommen, das Tertium des Vergleichs ziele nicht auf die
Qualitit der Stimme, sondern auf ihre Funktion, auf das ,,Wichteramt®
des bellenden Hundes. Er wiirde damit zur Allegorie fir die
Wichterfunktion des Dichters vor dem ,,Sog des Abgrunds“.”’ Dabei
stellt sich freilich die von Binder selbst aufgeworfene und vom Gedicht
her unbeantwortete Frage, weshalb Hélderlin diese Wachterfunktion so
speziell auf Frankreich bezieht. Hinzu kommt als weit gewichtigeres
Problem, daB der Entwurf offenkundig nicht von einem zu Haus und
Hof gehorigen treuen® Wachhund spricht, sondetn ganz im Gegenteil
von einem streunenden, oder jedenfalls frei ,,umgehenden® Hund. Was
aber sollte dessen Bellen bedeuten?

Die Schwierigkeit, vor die Holderlin seine Leser stellt, besteht nicht
darin, die abstrakte Idee zum allegorischen Hund ausfindig zu machen,
sondern darin, dem genauen Wortlaut des Vergleichs zu folgen:
Tatsichlich ist nimlich nicht vom Bellen des Hundes, sondern nut von
der ,Stimme* des lyrischen Ich die Rede. Verglichen werden nicht
Dichter und Hund oder die ,,Stimme* des Ich und die — sogleich in
Analogiebildung vom Leser supponierte — Stimme des Hundes, ver-
glichen werden vielmehr die ,,Stimme* des Ich mit dem ,Umgehn“ des
Hundes. Das Tertium seines Vergleichs setzt Holderlin also nicht in die
Nomina des Satzes, sondern in dessen Verb. Es geht demnach auch um
keine Gemeinsamkeit zwischen der Tiergattung Hund und dem Dichter,
sondern um einen Vergleich hinsichtlich der Bewegungsform dieses
besonderen Hundes und der Stimme des Dichtets.

" Wolfgang Binder, Ather und Abgrund in Hélderlins Dichtung, In: Friedrich
Hélderlin. Studien von Wolfgang Binder, hrsg. v. Elisabeth Binder, Frankfurt a.
M. 1987, 124.
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Doch mit dieser Beobachtung allein ist die Schwierigkeit nicht
behoben, sondern erst aufgegeben. Befremdlich ist nimlich nicht nur
die Tatsache, daf} ein Bewegungstyp, ,,umgehn, mit einem akustischen
Phinomen, ,,Stimme*“, in Bezug gesetzt wird, befremdlich ist bereits die
Verbindung zwischen dem Tier ,,Hund“ und dem intransitiven Ge-
brauch des Verbs ,,umgehen®. Der Hund, mit dem der Dichter seine
Stimme vergleicht, ist nicht irgendein Hund, der um etwas herum geht,
es ist vielmehr ein Hund, von dem iiberhaupt gesagt werden kann, daB
et in gespenstischer, unheimlicher Weise ,,umgeht® wie ein Toter oder
eine Seuche.” Der Hund, von dem Héldetlin spricht, befindet sich also
in unmittelbarer Opposition zu den am selben Ort ,,wohnenden
Menschen, er gelangt durch den adversativen Charakter des Satzes und
durch sein Verb aber auch in ein Spannungsverhiltnis zu dem eingangs
genannten ,,Wir“ und zu den ,Staaren“. Jenes hat ,vom Abgrund“
»angefangen und ist ,,dem Leuen gleich® oder auch ,,in Zweifel und
aergernil ,,gegangen”, diese finden unbeirrt aus dem Siiden Frank-
reichs oder gar Afrikas, in den milderen Sommer des Nordens: aus
»brennendem Lande“ unter die ,,Wachstum® gewihrenden ,,Wolken
des Gesangs®.

Charakterisiert Holderlin die Vogel gerade durch die unbeirrbare
Zielsicherheit ihres Fluges, so evoziert das Vetb ,umgehen® eine Art
der Bewegung, der die Ziellosigkeit so wesenhaft ist, daf3 sie, obgleich
ein Kompositum von ,,Gehen“, weniger auf Ortsverinderung oder
Bewegung iiberhaupt als auf einen bedrohlichen Typ von Erscheinung
zielt. Was ,,umgeht, bewegt sich nicht eigentlich von hier nach dort,
sondern begegnet und dies auf eine Weise, die das Gewohnte mit dem
Unheimlichen konfrontiert. Der Hund, von dem das Gedicht spricht, ist
demnach, obwohl er dem Wildtier ,.Leu” syntaktisch und semantisch
gegeniibersteht, kein einfaches Haustier, sondern eher ein verwilderter,
im menschlichen Wohn- und Lebensraum unstet umhergeisternder
Hund, ein Eindringling in den ,,Gassen der Girten®.

18 Vgl. dazu auch Gerhard Kurz, der gleichwohl an der Idee des Wichteramtes
festhil: ‘Das Nichste Beste’. In: Interpretationen. Gedichte von Friedrich
Holderlin, hrsg. v. Gerhard Kurz, Stuttgart 1996, 177.

230

i

Dieser Typus ,,Hund* ist so alt wie das Haustier selbst, er wird bereits
von antiken Quellen hiufig erwihnt und ist in Siideuropa bis heute
anzutreffen. So beschreibt die ‘Tlias’ an vielen Stellen detailliert jene
halbwilden Hunde, die sich den Kriegern anschlieBen, bei ihren Schiffen
leben, und die doch jederzeit beteit sind, iiber Verwundete und Tote
herzufallen ganz so wie die Hunde iiber ihren eigenen Herrn Aktaion.
Nicht bloB die Frage nach Leben und Tod, sondern auch die nach dem
Recht auf Feuerbestattung treibt darum die Helden der ‘lias’ um, droht
ihnen doch sonst unweigerlich jene Schmach, die Achilleus Hektor
antun will und die Antigone von der Leiche des Polyneikes abzuwenden
versucht: die Schindung durch umherstreunende Hunde. Der Hund
wird in all diesen Uberlieferungen zum Inbegriff eines Umschlags von
Zihmung in Wildnis, er steht fiir das unberechenbar Wilde innerbalb der
Kultur und ist in dieser Hinsicht auf der Grenze zwischen Lebenden
und Toten angesiedelt. Nicht zufillig bezeichnet Euripides die kanni-
balistischen Exzesse der Bakchen als Folge der ,,Lyssa“ oder Hunds-
wut®, wihrend der vetblendet ganz auf Seiten der Kultur stechende
Pentheus aus bakchischer Sicht durchgingig ,,Wild“ oder ,,Lowe* heiit.
Als wahrhaft grauenerregend fiihrt uns Euripides aber weder dessen
zwanghafte Ausgrenzung des Dionysischen noch das eindeutig Wilde
vor, sondern den Umstand, daB die Eindeutigkeit, mit der Pentheus
beide Seiten auseinanderhalten mochte, nicht haltbar ist, da Kultur-
wesen dergestalt verwildern kénnen wie die um Friedhofe und Schlacht-
felder streichenden Hunde.

Eben diese ambivalente Seinsweise des Hundes bildet offenbar den
Hintergrund fiir die Verbindung von Gottheiten des Totenreichs mit
Hunden, wie sie der griechischen Mythologie geliufig ist? Daf auch

¥ Ruripides, Die Bakchen, v. 977-980.

® Erwin Rohde, Psyche. Seelencult und Unsterblichkeitsglaube der Griechen,
2. Bd,, Tiibingen (9. und 10. Aufl) 1925, 83 f.: ,JHekate wird selbst [...] als
hundekopfig gedacht [...], ja als Hiindin [...]; eben darum sind ihr Hunde heilig
und werden ihr geopfert [...] Die Hunde, mit denen sie bei Nacht herumschweift,
sind ebenso dimonische Wesen wie Hekate selbst.“ Auch die Erinyen werden als
Hunde und die ,Keren als »Hunde des Hades« gedacht.“ Zu dem v.a. fiir die erste
Fassung von ‘Brod und Wein’ bedeutsamen Zusammenhang zwischen der
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der Wichter der Unterwelt ein Hund ist, witkt dabei — im Gegensatz zur
Lyssa der Bakchen und zur Meute des Aktaion — wie eine Beschworung
gelingender Domestikation. Indem Kerberos die Toten bewacht, hiitet
er die von den Lebenden her zu ziehende Grenze, die die vorolympi-
sche Hekate als Gestirn- und Unterweltsgottin zumal mit ihrer
Hundemeute iiberquert. Sie ist aufgrund ihres zwiespiltigen Wesens
insbesondere mit Gassen und Kreuzwegen verkniipft.

Daf3 Héldetlin mit Ubetlegungen dieser Art nicht nur vertraut war,
sondern sie gerade im ,Homburger Folioheft’ auch poetisch umsetzt,
zeigt der Blick auf Brod und Wein’. Hier ist es eben Kerberos, der, von
Dionysos bezwungen, einschlift, um so die Grenze zwischen der wilden
Sphire ,,der Todtenwelt” und der organisierten Welt der Lebenden zu
offnen. Sein Schlaf erméglicht den dionysisch-poetischen Zustand des
Erinnerns oder gar den ,mythischen Zustand“ (FHA 14, 177) der
Zeitenwende. AufschluBreich ist fiir uns aber besonders die spite
Uberarbeitungsstufe dieser Elegie. Sie weist nicht nur zahlreiche
wortliche Anklinge an ‘Das Nichste Beste’ auf, sondern spricht in der
Neufassung ihres Schlusses direkt von den ,,Hunden der Nacht®, d.h.
sie ersetzt, den ‘Anmerkungen zur Antigond’ entsprechend, den Namen
der griechischen Mythologie durch die Beschreibung eines ,Verhiltnis-
ses’, einer ,Sphire’. Der ehemals personifizierte Hollenhund weicht
dabei einer mythologisch nicht mehr eindeutig definierbaren und dafiir
mehr am Phinomen Hund orientierten Vorstellung. Die Annahme,
Hoélderlin habe sich dabei grundsitzlich von seiner fritheren, mythi-
schen Denkweise distanzieren wollen und spreche nurmehr reale
Hunde, d.h. ideale Vertreter einer biologischen Gattung an, erscheint
allerdings voreilig, denn auch hier begegnen die ,Hunde“ als
unhejmliche Zwischenwesen. Sie sind ,,allwissend” und gemahnen so in
Holdetlins Wortgebrauch an den ,,allesmerkenden Abgrund®, die tita-
nische, abgriindige Seinsweise des Tartaros. Weit eher als auf eine
biologische Realitit sieht sich der Leser durch das befremdliche
Epitheton ,,allwissend* auch an dieser Stelle auf antike Uberlieferungen
wie die der aischyleischen Erinyen verwiesen, die ihr Recht bellend und
hechelnd einklagen.?!

Schlange der Hesperiden und ihren hundegestaltigen Verwandten Kerberos und
Orthos s. Hesiod, Theogonie, v. 309-335.

2 Zu denken wire aber auch an die nachts in Hundegestalt zu den Lebenden
zuriickkehrenden Toten. Vgl. auch Rohde [wie Anm. 20], 44-55.
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Doch selbst wenn Holderlin in beiden Dichtungen den bedrohlichen
und unheimlichen Aspekt des ,,Hundes“ betont, bleibt es fraglich, wie
der unterweltliche Charakter der ,,Hunde der Nacht“ mit der ,,Hizze®,
dem hellen Tag zu vereinbaren sei, an dem der Hund des hymnischen
Entwurfs ,,umgeht®.

Diese Frage fiihrt uns zuriick in den Mittelpunkt des Vergleichs, zum
Verb, und genauer zu dessen Zeitstruktur, dem Futur. Die Stimme, die
demnach ,bald“ umgehen wird, kiindigt der Dichter nicht fir eine
ungewisse Zukunft an?, sondern sehr prizise fiir die Zeit der ,,Hizze®,
also aus der anfinglichen Perspektive der aufbrechenden Zugvogel, dem
Friihjahr, fiir den bevorstehenden Hochsommer. Bei allen inhaltlichen
und temporalen Gegensitzen zwischen dem vom ,Abgrund“ her
gekommenen ,Wit“ und der ,bald“ umgehenden ,,Stimme*  des
Dichters bildet die ,,Hizze“, dort geographisch als ;,Brand der Wiiste®
beschrieben, hier temporal als Zeit des Hochsommers, beider Koinzi-
denzpunkt. In beiden Fillen spricht Holdetlin jenes inspirierende und
gefihrliche Licht des Himmels an, das thm zumal seit seiner Riickkehr
aus Siidfrankreich die unmittelbarste Erscheinungsform des Géttlichen
und in seinem Lauf auch das ZeitmaB des Tragédienhergangs ist.”
Hélderlins Name dafiir lautet ,,Apollon®. Als Inbegriff der begeistern-
den und versengenden Sonne begegnet er uns in beiden Bohlendorff-
Briefen als die beherrschende Gestalt der vorgriechischen Welt. Sein
,Feuer des Himmels“, fiir das Homer ,,junonische Niichternheit* erst
habe ,,erbeuten miissen, bezeichnet diesen ,,orientalischen” Grund der
griechisch-abendlindischen Organizitit, ohne doch als vergangene
Vorzeit gedacht zu werden. Héldetlin erfihrt ihn im himmlischen

2 §o Burdorf in der Selbstbeschrinkung seiner methodischen Naivitit, der
,bald“ nur relativ zum vorhergehenden Lowenvergleich versteht (Dieter Burdorf
[wie Anm. 5], 371), nicht aber auf die jahreszeitlich gedeutete Topographie des
gesamten Entwurfs bezieht: vom Frithling in Siidfrankreich — zum bevorstehen-
den Sommer in Deutschland, was die Zugvégel angeht und umgekehrt: im ,,Brand
der Wiiste* und in der ,,Hizze* Frankreichs, was das menschliche ,,Wir* und die
,Stimme* des Dichters betrifft.

2 Vgl. Brief an Casimir Ulrich Béhlendorff, Nr. 240, wahrscheinlich im
November 1802, StA VI, 432 f. und StA V, 266.
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»Feuer” als die weiterhin gegenwirtige und wirksame Macht des
»Elements® schlechthin. Sie kann, wie der zweite Bohlendorff-Brief
eindrucksvoll verdeutlicht, das Leben von Natur und Geist inspirieren
und fordern, es aber auch herausfordern und vernichten. Selbst das
»uppige Unkraut“ titanischen Wachstums, das ,,dem Brande gleich®
emporschligt, kann als eine, wenngleich maB3- und ziellose Reaktion auf
dieses Licht verstanden werden. Es ,,will“ mit irdischen Mitteln und
daher in hybrider AnmaBlung an das himmlische Element ,géttlich
scheinen“®* fiihrt aber in Wahrheit durch sein iiberbordendes
Wachstum zur maBllosen Verstitkung des Lichts und damit zur Ver-
ausgabung, ja Verwiistung der Erde, ganz so, wie es die ‘Anmerkungen
zur Antigond’ fiir die in Hybris gipfelnde Fruchtbatkeit der Niobe
schildern. Die ,,Wiiste” erscheint darum in Holdetlins Spitdichtung —
wie zuvor schon die Strome — als der spekulativ geographische
Spielraum einer solch krisenhaften Begegnung zwischen gottlichem
UbermaB und irdischer Antwort, sie ist der konkrete Erfahrungshori-
zont fiir die immer von neuem zu bestechende Begegnung zwischen
Mensch und ,,Element®, in der das Maf} einer je geschichtlichen Welt
gefunden werden muB. Aufgrund dieser geschichtlichen Varabilitit
kann ,\Wiiste® so Unterschiedliches bedeuten wie den lebensbedrohli-
chen Ort des UbermaBes einerseits und den Ort reiner Inspiration,
prophetischer Rede und weltgeschichtlicher Umbriiche andererseits.
Und eben weil sie diese Gegensitze vereint, kann Holderlin von der
Wiiste sagen, sie sei der ,,Ort“, an dem die sonst so unterschiedlichen
Halbgétter Christus, Herakles und Dionysos ,,sich gleich“® sind. Jeder
von ihnen begegnet in dieser Sphire dem himmlischen UbermaB, um es
auf seine je eigene Weise zu meistern.

Bedeutsam ist also, daf3 auch die ,,Stimme* des Dichters der feurigen
Sphire nicht entgegensetzt wird. Sie gelangt, anders als der ,,Gesang*
der Stare, erst in der maximalen ,,Hizze* des Siidens, im Hochsommer,
auf eine fremde und unheimliche Weise zur Erscheinung. Die
sommetliche Sphire der ,,Stimme* ist identisch mit jener Jahreszeit, in
der nach Holderlin das apollinische ,,Feuer des Himmels, seine
gewaltigste Entfaltung findet, sie erhebt sich zur Zeit der ,Hundstage’,

# Vgl. FHA ,Homburger Folioheft* fwie Anm. 3}, 74.
2 Ebd., 43.
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die im Juli mit dem Sichtbarwerden des ,.hitzigen® Seitios, des
Hundssterns, beginnen. DaB8 Holderlin auf diese Verbindung zwischen
,Hund“ und ,,Hundstagen® anspielt, legt bereits die Alliteration nahe,
die einen engen Bezug zwischen ,Hund*“ und ,,Hizze* einerseits und
,Gassen und ,,Girten® andererseits schafft. BewuBt diirfte ihm diese
Wortassoziation zwischen der hochsommerlichen Hitze, dem hellsten
Fixstern Sirius und dessen Bezeichnung als Hund spitestens seit seiner
Stiftszeit gewesen sein, wo er sich begeistert der Astronomie und nach
cigenem Bekunden insbesondere dem Studium des Orion und jenes
Sitius zuwendet, den bereits die Tlias’ als ,,Hund des Orion“ be-
zeichnet.*

Das Gestirn taucht gegen Ende Juli nach lingerer Abwesenheit
erstmals wieder am Morgenhimmel auf und erscheint somit als Vorbote
oder gar als Doppel der in hochster Entfaltung stehenden Sonne?, die
wie er ,seirios*: heiB, gleiBend, flackernd genannt werden kann.

In allen antiken Uberlieferungen® ist der Hundsstern Inbegriff ver-
sengender Hitze und erhilt in dieser Hinsicht eine auBerordentlich
groBe und durchgingig ambivalente Bedeutung. Als Hochsommerge-
stirn par excellence verweist er durch die Sonne auf Reife und Eirnte,
doch zugleich wird ihm das Verdorren der Vegetation, ja das Ver-
brennen des ganzen Kosmos zugeschrieben” Auf dem Lande wie zu
Wasser kann der Hundsstern weltuntergangsihnliche Naturkatastro-
phen auslésen®, und auch die Pest fillt in seinen Witkungsbereich. So
gelingt es Aristeios, dem in Afrika geborenen Sohn des Apollon und

% Nr. 47, 28.11.1791, StA VI, 70 £. AufschluBreich ist auch, dafl Holderlin sein
Studium von Orion, Sirius und dem ,,Gétterpaar Kastor und Pollux“ durchaus
mythologisch versteht.

717 B. bei Manilius, Astronomica I 407-411.

% Vgl etwa Hesiod, Werke und Tage. Homer, Ilias XXII 26-31. Horaz, Carm.
3,13,9-12, Manilius [wie Anm. 27}, I 399 f. und V 17.

» Homer [wie Anm. 28}, XXII 26-31 und Manilius [wie Anm. 27}, V 207-217.
Vgl. dazu Giorgio de Santillana und Hertha v. Dechend, Die Miihle des Hamlet,
Wien/New York 1994, 259 f£. und die interessante Verbindung, die sie zwischen
dem Frithaufgang des Sitius am 20.7., der gleichzeitigen Hochsommer-Lamen-
tation iiber den Tod des orientalischen Getreidegottes Tammuz/Adonis und dem
Tod des groBen Pan herstellen.

% Vgl. Manilius, Astronomica V 207-217 und Giorgio de Santillana/Hertha v.
Dechend [wie Anm. 29], 198.
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Vater des Aktaion nur dadurch, eine Pestepedimie zu bekimpfen, daf er
dem Hundsstern opfert.’ Doch nicht nur Seuchen belegen seinen
verderblichen Einflul auf die leib-seelische Harmonie des Menschen,
allein schon seine unbezwingbare Hitze ist bedrohlich: Er bewirkt
Erschopfungszustinde oder auch deren direktes Gegenteil, die Hunds-
wut oder Lyssa und reifit so den Menschen in jene chaotischen Zu-
stinde, die uns Euripides als dionysische Verwilderung schildert.”?

Wenn daher Priamus den auf Hektor zustiirmenden Achill durch das
Bild des feurig heranrollenden Hundssterns beschreibt, so scheint
dessen Schicksal bereits durch den Vergleich mit diesem schlechthin
bedrohlichen Gestirn besiegelt.

Das Auftreten des Hundssterns markiert also nicht trotz, sondern
wegen seines Lichtcharakters einen Zustand kosmischer Auflosung, der
Untergang und Erneuerung, Leben und Tod, Lihmung und Raserei
zugleich bedeuten kann® — mit ihm setzt in attischer Zeitrechnung das
Neujahr ein.*

Die Verbindung zwischen Hundsstern, Hitze, Tod und krisenhaften
Umschligen ist in der antiken Literatur notorisch und war Hélderlin
durch Horaz, Hesiod, Homer und Plutarch mit Sicherheit bekannt.
Schwieriger zu beantworten ist dagegen die Frage, was den ,,Seirios®,
den flirrend ,heiBen oder ,,glinzenden®, pridestiniert, als ,,Hund* zu
erscheinen.

% Vgl. Karl Kerényi, Die Mythologie der Griechen, Bd. 1. Die Gotter und
Menschheitsgeschichten, Miinchen 1979, 113.

3 Vgl. Lexikon der Alten Welt, hrsg. v. Carl Andresen u. 2, Ziirich/Stuttgart
1965, 2918. Tatsichlich findet sich die Gleichsetzung von Sirius und Hund auch
in der alten chinesischen Astrologie. Vgl. Giorgio de Santillana/Hertha v.
Dechend [wie Anm. 29], Abb. 19.

3 Bereits die griechische Mythologie betont eine enge Verwandtschaft
zwischen unterweltlichem und himmlischem Aspekt: so ist Hekate als Tochter
von Letos Schwester Asteria zugleich Gestirngéttin und die von Hunden umringte
Unterweltsgestalt. Ebenso stehen Letos Kinder Apollon und Artemis in engstem
Bezug zu den bedrohlichen, unterweltlichen Tieren Wolf und Hund sowie zur
Sonne und zur Zeit des Hochsommers. Vgl. Hesiod [wie Anm. 20], v. 411-415;
Euripides [wie Anm. 19], v. 977-980; erliuternd dazu: Karl Kerényi [wie Anm. 31],
104 f.

3 Zu astronomischen Erliuterungen s. Giorgio de Santillana/Hertha v.
Dechend [wie Anm. 29], 261.
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Diese sehr alte, vermutlich schon votgriechisch-igiische oder
kretische Ubertlieferung®, die sich das gesamte Abendland hindurch
gehalten hat, erscheint schon bei Homer etliuterungsbediirftig. Er
beschreibt den gleiBenden Sirius als Jheranstiirmend*, um so die Briicke
zu dessen Beinamen zu schlagen. Auf Achill trifft freilich beides zu, er
glinzt in seiner Riistung wie der Sitius und stiirmt wie ein Hund auf
Hektor zu, der eben noch erwogen hat, wie die Hunde, die bei Tisch zu
seinen Fiien liegen, ihn als Toten zetreiBen werden.

Vollends erklirungsbediitftig erscheint der Beiname des Hundes
jedoch Plutarch, dessen Ausfihrungen Holderlin besonders vertraut
gewesen sein diirften. Interessant ist seine Schrift Tsis und Osiris’
zusitzlich dadurch, daB sie eine Hauptquelle fiir den Revolutionsanhéin-
ger und Orientreisenden Francois de Volney darstellt, dessen von
Dorothea M. Forkel und Georg Forster 1792 ins Deutsche iibersetztes
kulturkritisches Werk ‘Die Ruinen oder Betrachtungen iiber die
Revolutionen der Reiche’ Holdetlin mit grofer Wahrscheinlichkeit
gelesen hat*

Doch halten wit zunichst fest, daB Plutarch den Beinamen des Sirius
ohne Riickgriff auf die Verbindung zum Orion und sogar ginzlich
unabhiingig von griechischen Traditionen als bloflen Ubersetzungsfehler
aus dem Agyptischen etklirt, der auf die Verschiebung des Akzents im
Wort kyon, Schwangerschaft, zuriickgehe.”” Dahinter verbirgt sich nach
Plutarch das Bild der igyptischen Himmelskuh Sothis — eigentlich die
mit dem Horus oder Apollon schwangete Isis — die die hochsommerli-
che Nilschwelle bedeutet, als deren Ankiindiger der Sitius betrachtet
wird. Plutarch betont also den spezifisch 4gyptischen Zusammenhang
zwischen dem Frithaufgang des Sirius, der hochsommerlichen Hitze
und der in paradoxer Gleichzeitigkeit damit stattfindenden Niliiber-
schwemmung. Auch in Agypten markiert der Sirius so die Riickkehr des
primordialen Chaos und damit den Jahresbeginn.

3 Lexikon der Alten Welt [wie Anm. 32}, 2918.

% Daf dieses Werk die Vorlage fiir Holderlins Gedicht ‘Lebensalter’ darstellt,
hat bereits Ludwig von Pigenot vermutet. Nun hat Wolfram Groddeck diese
These untersucht und sie durch detaillierte Sprachvergleiche iiberzeugend erhirten
kénnen: vgl. Wolfram Groddeck, Betrachtungen iiber das Gedicht Lebensalter’.
In: Interpretationen [wie Anm. 18], 153-165.

37 Plutarch, Isis und Osiris, 375 F - 376 A.
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Doch trotz seiner Rationalisierung des Hundenamens stellt auch
Plutarch den bis zur Identifizierung gehenden Zusammenhang zwischen
apollinischem Sonnenkult, Sirius und Zgyptischer Hundeverehrung
heraus. Schwanger ist zur Zeit des Sirius nimlich nicht nur Isis mit dem
von Plutarch als Apoll identifizierten Horus, sondern auch Nephytis,
das unfruchtbare, wiistenhafte igyptische Weltende, die in Form der
Nilschwelle von Osiris den hundegestaltigen Totengott Anubis emp-
fingt. Eben diesen zieht Isis als diisteren Zwilling des apollinischen
Horusknaben an Kindes Statt auf.®

Plutarch bestitigt damit nicht nur den Zusammenhang zwischen
Sonne, Sirius, Totenreich und Hund, er schafft durch seine Herleitung
aus der dgyptischen Tradition eine erste aufschluBreiche Verbindung
zwischen dem Neujahrsgestirn und der Wiiste. Sie ist der genuine
Lebensraum des Lowen, zugleich fallen aber auch Hundsstern,
Niliiberschwemmung, Jahresanfang und groBte Hitze im Sternzeichen
des Lowen zusammen. Diese paradoxe Verbindung reprisentieren nach
Plutarch die 16wengestaltigen Wasserspeier der dgyptischen Tempel®

|4

Bei Plutarch begegnen uns also alle zentralen Motive aus Hoélderlins
Vergleich: Der Anfang, der Lowe, die Wiiste, der Hund und die hoch-
sommerliche Hitze.

Dieser zunichst recht duBlerlich bleibende Befund erhilt in der
Lesart des erwihnten Comte de Volney eine neue und fiir Holderlin
iiberraschend produktive Wendung. De Volney interpretiert Plutarchs
allegorische Deutungen um, indem er sie kulturkritisch auf die eigene
Zeit bezieht. So beschreibt er die im Juli einsetzende Nilschwelle nicht
von ungefihr als die ,,jihrliche Revolution“® und deutet den Namen
des ,,Hundssterns® durch seinen Bezug auf diese Revolution. Eben weil
der Hund Naturverinderungen oder Katastrophen eher als der Mensch
wahrnimmt, kann er sie — wie der Sirius die Nilschwelle — frithzeitig

3 Ebd., 366 B, C und 368 E, F.

¥ Ebd., 366.

“ Vgl. Constantin Francois de Volney, Die Ruinen oder Betrachtungen iiber
die Revolutionen der Reiche, Frankfurt a. M. 1977, 169.
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ankiindigen. Der gemeinsame Bezugspunkt zwischen Sirius und Hund
ist in de Volneys Lesart demnach nicht die Wichterfunktion als solche,
sondern deren Voraussetzung, die Fihigkeit, zwischen den Zeichen der
Natur und der menschlichen Sphire vermitteln zu kénnen.*! Daraus
zieht de Volney nun weitreichende Schliisse, die fiir unsere Ubetlegun-
gen zu Holderlins Entwurf bedeutsam sind. Der Hundsstern ist ihm
nicht nur gleichbedeutend mit dem hundegestaltigen Totengott Anubis,
er versichert: ,.Sie bezeichnen einen Propheten durch das Bild eines
Hundes*“? und mehr noch: er leitet vom Namen Anubis das hebriische
Wort fiir Prophet, Nabi, in de Volneys Lesart: ,,Nubi®, ab. Nicht die
Richtigkeit dieser Herleitungen muf3 uns hier beschiftigen, sondern die
Tatsache, da de Volney den Hund — wie Holdetlin und die
griechischen Unterweltsmythen — als Grenzginger zwischen Wildnis
und Menschenwelt ansiedelt und daraus seinen prophetischen Charakter
ableitet.

Nicht erst als Haushund, sondern bereits in seiner Wildform, als
Schakal oder Wolf, stellt der Hund darum nach de Volney denselben
prophetischen Zusammenhang zwischen Sonnenlicht und Menschen-
welt her wie der Hahn, von dem — auffilligerweise — auch in Holderlins
Entwurf die Rede ist. DaB beide Tiere dem Apollon heilig sind, ist de
Volney offenbar bewuBt, und so leitet er in gewagter Spekulation den
Namen ,,Gott“ vom Wolf des Apollon her, der analog dem Hundsstern
als Lichtverkiinder erklirt wird: ,Div-us [...] scheint mir von dem
orientalischen div — fiir dib, Wolf und Schakal, einem der Sinnbilder der
Sonne abzustammen. [...] Die Ursache dieses Bildes ist wahrscheinlich,
daB der Schakal durch sein Geschrei, so wie der Hahn, den Aufgang der
Sonne ankiindigt; und sie wird durch die Analogie des Wortes lykos,
Wolf, und lyke, Licht des Morgens, woraus lux geworden ist,
bestitigt.“> Doch auch damit nicht genug: den Léwen, der bei Plutarch
bloB allegorisch, als Sternbild des neuen Jahres in Verbindung mit dem
Sirius gebracht wird, erklirt de Volney aus dessen besonderem Bezug

“ Eben diese Fihigkeit, zwei Sphiren anzugehoren und beide zu vermitteln,
betont iibrigens auch Plutarch, der den Hund als gttliches Tier der Unterwelt
zuordnet, weil er bei Tag und bei Nacht sehen kann: Plutarch [wie Anm. 37],
368 E.

“2 Constantin Francois de Volney [wie Anm. 40], 257.

* Ebd., 268.
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zur Zeit des Sitius. In der grofiten Hitze finde nimlich der Léwe nicht
mehr genug Wasser, so dal er seinen eigentlichen Lebensraum, die
Wiiste, verlassen miisse, um, von Durst getrieben, in die Nihe der
Fliisse und damit der menschlichen Besiedlungen vorzudringen.*

VI

Die komplexe Fiille von Sinnbeziigen, die sich damit fiir die Lektiire
von Holderlins Entwurf ergibt, ist offenkundig. So ist die iiberraschende
Wendung vom Hund zur Dimension prophetischer Dichtung an
Holderlins Vergleich nicht einfach herangetragen, sie wird von ihm
selbst vollzogen. Die auffillig nebeneinandergestellten Worte ,,Frank-
reich® und ,,Frankfurt* alliterieren nicht nur duflerlich, sie bezeichnen
den feurigen Wirkungsbereich Apollons, in dem die dichterische
,Stimme* als befremdliches Phinomen laut wird, und dessen gegenwir-
tigen Kultort, den ,,Nabel dieser Erde®, der das ungeheure Element®
des Siidens gleichsam in gemiBigter ,hesperischer Form bewahrt.
Schon Wolfgang Binder hat auf einen Zusammenhang zwischen der
deutschen Stadt, in der Holdetlin erstmals zu seiner eigenen Dichtungs-
sprache findet, und jener siidfranzésischen Sphire hingewiesen, in der
sich die Wende zum Spitstil vollzieht. Holdetlin geht es dabei offenbar
um keine Alternative, sondern um die Erweiterung des nationalistisch
verengten Begriffs vom Vatetland, das uns nicht zum ,kleinen Raum*
werden darf, sondern wie im Brief an Wilmans gefordert, synonym mit
einer epochalen Aufgabe zu begreifen ist, als ,,das Vaterland [...] oder
die Zeit“. (Nr. 242, 8.12.1803, StA VI, 435)

Die dem Vergleich unmittelbar vorausgehende Notiz: ,,und kehr’ in
Hahnenschrei den Augenblik des Triumps“ wire vor dem nun
erschlossenen prophetischen Hintergrund nicht nur als Héldetlins
Kritik am Verrat der Revolution durch die franzésischen GroBmachtan-

“ Ebd., 170.

 DaB Holderlin mit dem Erdnabel eben jene Bindigung und Befestigung der
Elemente und insonderheit des Feuers meint, wird im Entwurf Griechenland’
eigens thematisch. Vgl. Friedrich Holderlin. ,,Bevestigter Gesang™. Die neu zu
entdeckende hymnische Spitdichtung bis 1806, hrsg. und textkrit. begr. v.
Dietrich Uffhausen, Stuttgart 1989, 175, v. 26-30.

240

spriiche zu lesen®, sie konnte zugleich einen Neuanfang andeuten, der
nach MaBgabe jener ,,in der Hizze® ,umgehenden® , Stimme* poetisch
wire. Wie bei de Volney Hund und Hahn durch ihren Bezug auf den
neuanbrechenden Morgen als Verkiinder des Lichts erscheinen, so
ordnet Holderlin die Stimme des Dichters nicht zufillig jener Jahreszeit
in Frankreich zu, die auch die Zeit der Revolution ist.”

Und um eben dieses Thema eines von ,Zweifel und aergernifl*
geprigten Anfangs dreht sich schlieBlich der fiir den ganzen Abschnitt
zentrale Vergleich des ,,wir mit dem im ,,Brand der Wiiste” lugenden
Léwen, auf den wir zuletzt noch einmal zuriickkommen. Auffallend
daran ist, daB Holderlin ein wildes Tier dem Menschen gerade da
vergleicht, wo er sonst den schirfsten Gegensatz sicht: zwischen den,
wie die Randnotiz zeigt, durch ,Zweifel und aergerni* beitrten
Menschen und ,,dem Tier®, das sich sonst — wie die ,,Staare* — unbeirrt
,ans Nichste Beste“ hilt* und so in der Zeit des Umbruchs gerade
zum Vorbild fiir den Menschen werden kann. Die Schwierigkeit, daB
hier nun von einem Wildtier die Rede ist, das sich gerade in
problematischer Hinsicht menschenihalich zeigt, setzt sich in dem
kryptischen Zusatz: ,,Den sinnlicher sind Menschen / In dem Brand det
Wiiste, / Lichtrunken und der Thiergeist ruhet / Mit ihnen® fort.

Ganz so, als hitte Holderlin hier das Scheitern eines quasi
Herderschen Entwicklungsgangs vom Grob-Sinnlichen zum Geistigen
im Sinn gehabt, ist der Komparativ ,sinnlicher® als dumpf-tierischer,
vormenschlicher Zustand gedeutet worden und das ,,Ruhen® des
,Thiergeistes gar als ,korpetliche Vereinigung mit der Tietheit“.*
Dagegen spricht aber nicht allein Holderlins Sprachgebrauch von

* Vgl. dazu Gerhard Kurz [wie Anm. 18], 183 f.

7 Schon Jahre zuvor hatte Holderlin eine ,kiinftige Revolution der
Gesinnungen und Vorstellungsarten antizipiert: vgl. Nr. 132, 10.1.1797, StA
VI, 229.

% Ich tendiere mit Sattler und Groddeck dazu, die links-und rechtsbiindige
Notiz: ,,Der Gelehrten halb / In Zweifel und aergerniB* als eine von Holderlin
erwogene mégliche Alternative zum urspriinglichen Vergleich mit dem Lowen, die
rechtsbiindig und in den Text eingefiigte Passage ,,den sinnlicher sind Menschen
// Lichtrunken und der Thiergeist ruhet / Mit Thnen® jedoch als Erginzung zu
lesen.

% Wolfgang Binder [wie Anm. 17], 124. Weitere sexualpsychologische
Ubetlegungen bei Dieter Burdorf [wie Anm. 5}, 372.
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,Geist’, der in jener spiten Arbeitsphase hiufig den Namen ,Gott’
ersetzt”, sondern auch seine frithere Deutung vom polaren Verhiltnis
zwischen aorgischer und organischer Naturtendenz. Da nach Holderlins
Uberzeugung Sinnlichkeit und Reflexion eben nicht wie fiir Kant oder
Herder einfache Gegensitze darstellen, sondern sich dergestalt ver-
schrinken konnen, daB8 ein UbermaB an ,Reflexion®, ,,Organisation®
und ,Kunstgeist“ geradezu als unmittelbare Wirkung gesteigerter
Sinnlichkeit aufzufassen ist, — wie bei den ,Agrigentinern® ,der
glihende Himmelsstrich und die tippige gefithitere Natur Siciliens* das
Hnegative Risonniren® hervorbringt (FHA 13, 874 f)) — dann muB der
Komparativ ,,sinnlicher keineswegs als Gegensatz zu ,Zweifel”,
yaergerniB und den ,,Gelehrten” gelesen werden, er wire vielmehr
dessen Bestitigung.

Im UbermaB des Lichts duBerte sich die gesteigerte Sinnlichkeit als
Unfihigkeit, sich dem inspirierenden Licht gegeniiber abzugrenzen,
oder wie Hoélderlin an Bohlendotff schreibt, ,,die Regel“ zu finden,
womit sich das endliche Wesen Mensch vor ,,des Elements Gewalt“
bewahn, so daB die Folge ein selbstvergessenes, ,Lichtrunkenes®
UbermaB an Begeisterung wire, wie bei den ,hyperreflexiven” Agri-
gentinern. Das Ruhen des ,, Thiergeistes” mit den sinnlicheren Men-
schen bedeutete dann keinen Riickfall ins Triebhafte, sondern ganz
wortlich das Einschlafen oder gar Ersterben jener ,.klugen Sinne®, kraft
deren sich das Tier unangefochten ans ,,Nichste Beste®, und das heif3t
auch ans jeweils Bestehende halt.!

% So in den Uberarbeitungsfassungen von ‘Brod und Wein’ oder ‘Stutgard’ s.
Dietrich Uffhausen [wie Anm. 45], 81, v. 27 £. und 82, v. 20.

' Die MutmaBung sei erlaubt, daB der ,Thiergeist“ Dionysos ist, der
,beschieden / Die Seele dem Thier* und der nun, im UbermaB der apollinisch
Jlichtrunkenen® Aufklirung ebenso ,ruht*, wie die ,zweifellose’ Versdhnung
zwischen Wildnis und Organisation. DaB gerade ein dionysischer ,,Thiergeist®
ausgleichendes Gegenstiick zum UbermaB der Hitze darstellen kénne, klingt an
dieser Stelle wiederholt an. Eine Verbindung beider EinfluBbereiche bildet bereits
die Wortprigung ,Lichtrunken®, aber auch der Lowe ist zugleich eine
Erscheinungsform des Dionysos #nd Inbegriff der apollinischen Sphire; der Hund
ist Leitbild bakchischer Raserei #nd heiliges Tier von Artemis und dem
Apollonssohn Asklepios, und schlieBlich nennt der Entwurf als einzige Gotter-

namen ,apoll“ und ,,Bacchus®
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Doch wie ist diese Gegeniiberstellung auf den urspriinglichen
Vergleich mit dem Léwen zu beziehen? Auch an dieser Stelle ist de
Volneys Interpretation am Leitfaden des jeweiligen Lebensraums
aufschluBireich. Wenn der Lowe gerade in der von Holderlin beschriebe-
nen Zeit iibermiBiger Hitze, im ,,Brand der Wiiste®, seinen eigentlichen
Lebensraum verlassen mufl, um zu iibetleben, so wird auch er im
{TbermaB des Lichts vom eigenen Instinkt in die Sphire der Menschen
und damit in die Irre getrieben. Auch auf den Lowen trife das paradoxe
Attribut ,,Lichtrunken® zu, auch er muB sich ,,der Sonne Peitsch und
Ziigel“ fiigen, jenem nur in einer Notiz erwihnten ,»Apoll“ in seiner
Austichtung auf die Erde.

Von da aus liBt sich der adversative Bezug zum ,,Hund“ kon-
kretisieren: Die Stimme, die zur Zeit der Hitze umgeht, teilt mit anderen
Menschen das Anfangen ,,vom Abgrund® her, der in beiden Fillen als
UbermaB der elementaren Lichtkraft zu beschreiben wire. Sie unter-
scheidet sich aber darin, daB sie diesem Weg nicht blo8 instinktgebun-
den oder unbewuB3t folgt, wie das ums Ubetleben kimpfende Tier oder
die jhyperreflexiv® ,in Zweifel und aergerniB“ gehenden modernen
Menschen, sondern wie der ,,Hund“ eine Verbindung zwischen bloBer
Wildnis und blofer Organisation herstellt. Diese Verbindung deutet
Holderlin weder als Idylle noch als Domestikation, sie duflert sich in der
unheimlichen Erscheinung eines Wesens, das die Durchlissigkeit der
Grenze zwischen organisiertem Dasein und aorgischer Auflésung
bewulBt macht, da es zwischen zahm und wild wechseln kann und eben
darin zum Boten des ,, Thiergeistes® unter den Menschen wird. Er weist
— wie wir in Analogie zu den Staren sagen konnen — gerade dadurch ins
Eigene, daB er sich im Fremden ,,ans Nichste® hilt. Was die ,,wie ein
Hund“ umgehende Stimme des Dichters also von den ,Leuen gleich®
beirrten Menschen unterscheidet, ist ihre Fihigkeit, die ,klugen Sinne
des Tiers als befremdliche Eigenschaft einer dichterischen oder gar
prophetischen ,,Stimme* mit dem Wohnort der Menschen in Bezug zu
setzen.

|2/
AufschluBreich ist die Lektiire de Volneys aber nicht nur wegen dieser

Verbindung zwischen der Hitze und dem prophetischen Wesen des
Hundes, ebenso bedeutsam ist die Umgangsform mit den mythischen
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Uberlieferungen selbst, der methodische Ansatz dieser Schrift. Wie
Holderlin ist nimlich auch de Volney bei seiner spekulativen Mythen-
deutung nicht an deren historistischer Konservierung interessiert,
sondern an der Ubersetzung in die Verhiltnisse der eigenen revolutionir
verstandenen Umbruchszeit. Wie Holdetlin untersucht er daher den
Bezugspunkt zwischen mythischer, philosophischer und politischer
Bewufitseinsform, den er in der Herkunft von Abendland und griechi-
scher Antike aus der orentalischen ,Wiiste®, genauer: aus Agypten
erblickt. Nicht nur sein gewagter Synkretismus mutet aus der Sicht
Holdetlins vertraut an, sondern mehr noch sein erklirter Anspruch, die
alten Mythen weder als Allegorie, noch als irrationale Vorstufe von
Wissenschaft zu begreifen, sondern als eigenstindige Vernunftform, die
nur aus ihrem konkreten geschichtlichen Erfahrungszusammenhang
heraus zu verstehen ist. Aufklirung bedeutet fiir de Volney dabei
zweietlei: zum einen den Nachweis, daf3 nicht nur das Christentum,
sondern auch die Philosophie auf konkrete ;mythische® Weltverhiltnisse
zuriickgehen, sodann aber auch die Forderung, diese Mythen als
Sprache und Vernunftform eines jeweiligen Weltverhiltnisses begreifbar
zu machen. Ihr spezifischer Wahrheitscharakter soll mit der zugehéri-
gen Lebensform wieder zutage geférdert und gegeniiber einer — aus de
Volneys Sicht — ignoranten Nachwelt verteidigt werden. Allein auf
diesem Wege sei die Auflésung der — uns ,,in UngewiSheit und Zweifel
belassenden — prinzipiellen Widerspriiche zwischen verschiedenen Re-
ligionen und gelehrten Systemen zu erwarten.

Dieser Ansatz entspricht nicht nur Héldetlins poetischem Verfahren,
mythische Ubetlieferungen auf ,,das Vaterland [...] oder die Zeit“ zu
beziehen, er weist auch auffillige Parallellen zu seinem frithen phi-
losophischen Brieffragment auf und entspricht Hélderlins eigenem
Verfahren im Magisterspecimen. Schon in Tibingen hatte er dafiir
plidiert, den Wahrheitscharakter der hesiodeischen “Werke und Tage’
aus deren konkretem Lebensbezug und gegen die Abstraktionsansprii-
che der modernen Philosophie als eine an Erfahrung iiberlegene Form
von Philosophie zu begreifen. Und auch Héldetlin betrachtet wie de
Volney die Sphite jener etfahrungsbezogenen Philosophie als Wechsel-
verhiltnis zwischen elementarem und menschlichem Dasein, nicht als
eine unabhingig zu Grunde liegende ,Natur“. Ebenso wie Holderlin
daher die Weisheit Hesiods nicht als allegorische Natur-Wissenschaft,
sondern als eine vom Ackerbau geprigte erfahrungsbezogene Erkennt-
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nis und Ethik deutet, deutet de Volney den Zusammenhang zwischen
Sternkunde, Hund und Prophet im Blick auf die agrarische Lebensform,
fiir die diese Beobachtungen von elementarer Bedeutung und Evidenz
sind.

Beide Autoren verstehen die mythischen Ubetlieferungen als eine je
geschichtlich giiltige Form, den elementaren Bezug zwischen Himmel
und Erde zur Sprache zu bringen.

Unser Versuch, die mythologischen und geschichtlichen Bezlige von
Hélderlins Vergleich freizulegen, unterstellt nicht, daB seine Dichtung in
Mythologie zuriickiibersetzt werden miisse. Ebenso deutlich, wie der
Entwurf solche Beziige 6ffnet, untersagt er jede eindeutige Reduktion
auf antike Mythologie oder auf das revolutionire Zeitgeschehen. Was
Holderlin stattdessen unternimmt, ist die Ubersetzung historisch ge-
trennter Weltbeziige und Etreignisse in einen epochalen Zusammen-
hang, der durch die fortbestehende Elementarerfahrung des himmli-
schen ,,Feuers* hergestellt wird. Indem er die heterogenen semantischen
Felder beider Vergleiche: ,,Leu und ,,Zweifel®, ,,Hund®, ,,Stimme* und
,umgehn®, in der gemeinsamen Sphire der ,,Hizze“ oder des ,,Brandes
zusammenspannt, iibersetzt er den gefihrdeten kosmologischen wie
politischen ,Anfang’ in eine Zukunftsperspektive fiir die eigene Zeit.
Weder der griechische Mythos noch die alte Welt des Ackerbaus werden
dabei regressiv beschworen, sie werden vielmehr am Leitfaden des
gemeinsamen feurigen Elements in die neue Lebenssphiire der »otadt
iibertragen, der nicht nur das entscheidende Revolutionsereignis ent-
stammt, sondern auch die ,,Stimme* des Dichters in ihrer musikalischen
Qualitit als ,,bevestigter Gesang®.

Die ,,Gassen der Girten® nimlich, von denen der Entwurf so
pronociett sagt, ,,in denen wohnen Menschen®, haben nichts von der
verwinkelten Enge biuerlicher mittelalterlicher Kleinstidte wie Tiibin-
gen, Lauffen oder Niirtingen an sich, sie zeichnen sich dadurch aus, daf
sie nicht als Nutzgirten oder Felder ror die Stadtmauern verlegt werden,
sondern zum urbanen Wohnraum gehéren. Obgleich ,,Girten® als
Inbegriff einer Versshnung von Himmel und Erde, Wildnis und Kultur
fiir Holderlin stets Orte der Dichtung sind®, scheint ihm eine von
Girten, womdglich von Parks gepriigte groBstidtische Lebensform im

52 Z.B. in der Ode ‘Der Prinzessin Auguste von Homburg’, FHA 5, 713.

245



Stiden Frankreichs, an Bordeaux® aufgegangen zu sein, das nicht nur
Ursprungsort der Spitdichtung ist, sondern zugleich Inbegriff einer
Offnung zur Neuen Welt und damit zu einem neuen Geschichtsver-
stindnis.

Die neue ,,Sangart®, deren der zweite Bohlendorff-Brief gewiB ist,
wird demnach zwar wie die Feldfrucht von der sommetlichen Hitze
groBgezogen, doch setzt Holdetlin sie deutlich ab von der ,,urspriinglich
aus Korn“ hervorgehenden Bildung, die auf einer funktionalen und
klaren Trennung zwischen menschlichem Wohnort, Garten und
»Wildnis* beruht. Sie ist wie die ,umgehende‘ Stimme das Zeugnis einer
stadtischen und so erst republikanischen Lebenssphire, deren Giirten
das Wohnen #nd die Begegnung mit Fremdem erméglichen. ,,Bevestig-
ter Gesang von Blumen als neue Bildung aus der Stadt* wire dann die
Sangart einer hundegleich umgehenden Stimme gerade darin, daB beide,
,»Blume* und ,,Hund“, grenziiberschreitende Gestalten einer Versoh-
nung zwischen ,,Wildnis*“ und menschlicher Bleibe sind.

5 Vgl. ‘Andenken’ (StA II, 188), wo explizit ,,[...] die Girten von Bourdeaux*
erwihnt sind, aber auch den Beginn von ‘Das Nichste Beste’ (StA II, 237), wo es
von der ,,Gasgogne* heiBit: ,,Orte[n], wo viel Girten sind“.
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Poetischer Konzeptualismus
Oden von Klopstock bis Holderlin

Von

Thomas Althaus

daB Begriffe der Geist sich
Reiht und bildend Gedanken schaft
Casl Philipp Conz: An meinen Geist. 1780

Die Lyrik nach antiken Versmaflen, mit wenigen Votliufern die seit
Klopstock geschriebene, bricht mit der gewohnten und geltenden
poetischen Rede ihrer Zeit. Der Bruch war vorbereitet worden in der
anakreontischen Lyrik, von ihr aus im reimlosen Gedicht, auch
theoretisch, in der Diskussion iiber das Erhabene, und in einer Horaz-
rezeption, die sich dem Vorbild nun genauer anmessen konnte. Nur
iiberschritt die Versrede bis dahin noch nicht die Grenzen ihrer
ausgemachten Normalitit. Diese Normalitit hat freilich auch ihre Viter
gehabt, von Opitz’ Versregeln bis zu Gottscheds Regeln einer ,ver-
niinftigen Schreibart’. Thre Stimmigkeit mufite noch erst erarbeitet
werden. Aber es war dann eine Stimmigkeit geworden. Es konnte
geschehen, daB nicht mehr zu unterscheiden war, ob der Reim die
Gedankenverbindung ergeben hatte oder die Gedankenverbindung den
Reim. Vers (dic dominant werdenden Drei- und Vietheber) und Wahr-
nehmungseinheit lieBen sich fast randlos iiberlagern. Mit dem weiter
und weiter entwickelten Rhythmus der Alternation war ein Versduktus
entstanden, der auf Herzschlag und Atemwechsel zuriickh6ren lieB. Das
war auf schwierigen Wegen die Gewinnung eines natiirlichen Tones,
und ebenso hatte es bedeutender Anstrengungen bedurft, den Versver-
lauf, die Versfolge und die Strophenteihe, wie natiirlich, zu Mittlern
zwischen dem Fluf} der Empfindungen, der Vorstellungsfolge und den
Ordnungen der diskursiven Reflexion zu machen. So zog sich eine Spur
zum allgemeinen Richtigen, vom Vers mit genauer Perspektive iiber die
Verfahren der Argumentation zum ausgemachten Wissen und zur Er-
kenntnis der Welt, Zeile fiir Zeile wie Stufe um Stufe.
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' Im groflen Horizont der Entwicklungen erscheint der Bruch mit
dieser Normalitit als das Abbrechen eines Prozesses umfassender
Stabilisierung von Versrede und BewuBtsein. Denn es war ja auch
detjenige Prozel gewesen, der aus den Irritationen des 17. Jahrhunderts
herausgeholfen hatte, aus Gegensatz, Unsicherheit und plotzlicher
Wende. DaB3 es daraus hervor zu Konstanten kommen konnte und
noch einmal unter den Bedingungen der Neuzeit zu einer genauen
Entsprechung von Denken und Welt im Kreuzungspunkt der Texte, ist
dle' zweite generelle Bedeutung jedes Gedichts in der Konsti-
t}lUOnsphasc der Aufklirung, die sich mit dieser Leistung allerdings
literarisch eher unauffillig machte. Mag es im einzelnen sehr unfeste
Punkte gegeben haben, vielleicht war es iiberhaupt eine labile
Konstruktion. Aber die formativen Krifte erginzten einander zu einem
durch alle seine Enden gefestigten System.

L. Lyrische Vebemeng, und Konstraktion der Ode

Als die neue Lyrik geschrieben wird, ist es mit der Affinitit vorbei. Das
neue Gedicht wird ein kaum zur Schrift beruhigter heftiger Anlauf. Er
will aus der Hortizontale heraus, in der das Nacheinander der
Buchstaben, Worter, Sitze den Eindruck einer méglichen Anordnung
der Welt auf der langgezogenen Linie einer Vorstellungsebene ver-
mittelt, als sei die Welt flichig, eine gerade Schichtung. In Goethes
Hymne ‘An Schwager Kronos® geht es in schnellstem Wechsel ,,Auf
denn! nicht trige denn!®, ,Ab dann frischer hinab®, ,Dass der Orkus
vernehme: ein Fiirst kommt*.! Deshalb gibt es in die neue Lyrik hinein
keinen Weg der bloSen poetischen Intensivierung bisheriger Versspra-
che. Das MaB der Verfremdung entscheidet. Primire textuelle Struktu-
ren werden zerstort. Die Satzfolge ist nicht mehr durchzuhalten. Die
einzelnen Kola brechen auf. Woérter, die zusammengehéren, werden
voneinander weggezertt, solche, die es nicht tun, kollidieren. In ‘An
Schwager Kronos’ kommen der fortreienden Bewegung, hemmend
und wieder auch treibend, die Dinge dazwischen, iiber die die Be-
wegung hinweg will:

! Johann Wo.lfgang Goethe, An Schwager Kronos. In: Der junge Goethe. Neu
bearb. Ausgabe in fiinf Bdn., hrsg. v. Hanna Fischer-Lamberg, Bd. 4, Berlin 1968,
270 £, v. 12, 26 u. 39.
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Frisch, den holpernden
Stock, Wurzeln, Steine den Trott
Rasch in’s Leben hinein. (v. 6-8)

Mit Nachdruck werden differente, dolische VersmaBe imitiert, um in
jedem Fall einen gleichmiBigen Versgang zu vermeiden. Es entsteht ein
,zusammengedringter Affekt?, eine eigene basale Rhythmik der
Vehemenz (,,DieB Toben in der Brust’) im paradoxen Gleichlauf von
Aufbau des Textes und Auflosung seiner Strukturen. Die Verwilderung
des Gedichts bedeutet das Ende einer Welt erwartbarer Beziige, vot-
gewuBlter Dispositionen.

Trotzdem ist es nur ein Teil der neuen Lyrik, der tatsichlich auf
Entbindung und Dekonturierung beharrt. Es ist Kennzeichen der
bedeutenden Hymne, von Klopstocks ‘Die Friihlingsfeyer’ bis zu
Hélderlins ‘Der Rhein’, daB sie ihr Fortreiendes auch als Problem und
Gefahr reflektiert. Thr Vollzug wichst sich auch zu einer Drohung aus.
Wenn in ‘Die Friihlingsfeyer’ unter dem ,,Donner des Herrn“ schon
oder geschmetterte Wald dampft”, wird die hymnische Vehemenz
gerade noch rechtzeitig abgebogen. Sonst schliige es den Glauben selbst
hart, der an den Zerstérungen des Gewitters den michtigen Gott hat:
,Unser Vater gebot / Seinem Verderber, / Vor unsrer Hiitte vor-
iiberzugehn!* Und der dringende Strom, dem sich Holderlins ,,Vater-

lindischer Gesang® emphatisch widmet:

[...] wenn in der Eil’

Ein Grifferer ibn nicht 3dbm?,

Ihn wachsen lift, wie der Blig, muf er

Die Erde spalten [...] (StA 11, 144, v. 71-74)

2 Anonymus, Von der Ode. Ein Versuch. In: Vermischte Beytrige zur
Philosophie und den schénen Wissenschafften, Bd. 1, Breslau 1763, IV. Stiick,
152-177; 156.

3 Friedrich Leopold Graf zu Stolberg, Genius. In: Gottinger Musenalmanach
auf das Jahr 1774, Darmstadt 1978, (Nachdruck der Ausgabe Gottingen 1774),

227 £, v. 7.
4 Friedrich Gottlieb Klopstock, Die Friihlingsfeyer. In: Friedrich Gottlieb

Klopstocks Oden, hrsg. v. Franz Muncker und Jaro Pawel, 2 Bde., Stuttgart 1889,
Bd. 1, 133-137, v. 94, 96 u. 98-100.
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In Goethes ‘Prometheus’ soll die hymnische Vehemenz transformiert
werden in eine euphorisch zu behauptende Statik: ,MuBt mir meine
Erde / Doch lassen stehn®, , Hier sitz’ ich“’ DaB aber die Bewegung
derart zu Feststellendem gewendet werden konnte, bleibt wohl eher eine
gegen die Gattungstendenz inszenierte Pointe. Sie ist so fragwiirdig wie
insgesamt der Versuch des Subjekts, michtiger zu sein als der michtige
Zeus und durch den prometheischen Akt der Selbstsetzung die
Gewalten zu regieren, die auch dabei noch in der Versbewegung ihren
Ausdruck haben.’ Eigentlich treibt denn auch die Bewegung vom
lokalisierenden Reflexionsverhalt weg. In Tiecks Hymne ‘Leben’ (1795)
geht es schliellich mit selbstzerstorerischem Willen gegen den Boden
unter den eigenen Fiilen:

Da beugt sich der Fremdling

Und miht mit raschen zitternden Hinden
Die kleine Stelle

Auf der er steht.’

Das Hymnische solcher Art und Konsequenz witkt wie die lyrische
Dokumentation eines gefihrlichen Weges nach oben: auf dem Gipfel ist
man dem Abgrund am nichsten. Daraus folgt das ganz andere einer in
hohem MaBle konzipietten Lyrik, in viel h6herem Mafe als jemals in der
deutschen Literaturgeschichte. Mit der ins Freithythmische entlassenen
Lyrik wird zugleich die Alternative einer dezidierten Typik entwickelt.
Vielleicht springen in der Alternative die Bereiche erst wirklich aus-
einander, handelt es sich doch auch bei den Freien Rhythmen im
Grunde um sehr ,ausgerechnete Verse, jedenfalls in den theoretischen,
poetologischen Entwiirfen von Klopstock oder Hélderlin. Der hymni-
sche Gesang erhilt ein Gegengewicht; er selbst kann dabei immer noch

5 Johann Wolfgang Goethe, Prometheus. In: Goethes Werke, hrsg. im
Aufirage der GroBherzogin Sophie von Sachsen, 1. Abth., Bd. 2, Weimar 1888,
76-78, v. 6 f. und 51.

¢ Vgl. dazu Ultich Gaier, Vom Mythos zum Simulacrum: Goethes Pro-
metheus’-Ode. Lenz-Jahtbuch. Sturm-und-Drang-Studien 1, 1991, 147-167; 159:
Der ,,schopferische Titanismus erweist sich als Illusion.

7 Ludwig Tieck, Leben. In: Gedichte von L. Tieck, Zweiter Theil, Heidelberg
1967, Nachdruck der Ausgabe Dresden 1821-23), 194-197, v. 20-23.
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konturloser werden, bei Holderlin bis zur Reinschrift als Entwurf und
bei Novalis bis zur Prosauflosung der ‘Hymnen an die Nacht’.

Herder schreibt noch 1767, ,,daB der Kunstrichter die Elegie in kein
eigensinniges SylbenmaaB einkerkert. Aber da verfihrt die Kunst selbst
bereits so, driickt dic Elegie fast ohne Ausnahme ins Distichon, ins
formliche Elegische Sylbenmaal“, mit der besonderen Schwierigkeit
des Pentameters, der Herder ,,immer im Deutschen noch sehr hart und
gezwungen vorgekommen® ist.® Die Schwierigkeit (insbesondere die der
Bildung eines deutschen Spondeus) ist auf einmal kein Argument mehr
dagegen, sondern eines dafiir. Denn es beginnt der komplizierte
Textaufbau eben als solcher die elegische Klage zu tragen. Er wird
Strukturierungsvorgabe und Regulativ mit nicht zuletzt auch dieser
guten Witkung, daB zur Trauer iiber einen Verlust wenigstens der
Gewinn des Textes hinzukommt, wenn nur die Elegie gelingt.’

Vor allem der Iyrische Schematismus der Ode bildet die Entschei-
dung fiir das Gesetz, die strikte Form ab. Er 138t aus der Text-
produktion, jedenfalls von auBlen betrachtet, cine rastethafte An- und
Auffilllung der Strukturen durch die Worter werden. Es scheint der
Text erst dann #nicht kriterienlos zu sein, wenn das Metrum die
Versbewegung so weit durchdringt, da3 davon die Folgen auch im
Thematischen spiirbar werden. Zum Beispiel bleibt Friedrich Stolbergs
Ode ‘Das Seyn’ von 1790 ohne die Sicherung des hymnischen Auf-
schwunges durch das Strophengeriist, es gelingt die Festigung nicht. Die
Ode ist zunichst eine emphatische Selbstbehauptung des Subjekts (,,Ich
bin! — Es schalle laut in die H6h”: ich bin! / Ich bin! — Es schalle laut in
die Tief!“), gesteigert bis zur Entriickung ins Hohere und Hochste, —
,,da} sich mit Schwanensang / Mein Geist ethebe, wenn ihm die Hill
entsinkt! Aber dann mengt sich unvorbereitet in den groflen Schwung

8 Johann Gottfried Herder, Ueber die neuere Deutsche Litteratur. Fragmente,
als Beilagen zu den Briefen, die neueste Litteratur betreffend, Dritte Sammlung.
In: J.G.H., Simtliche Werke, hrsg. v. Bernhard Suphan, Bd. 1, Berlin 1877, 357-
531; 491, Anm.

9 Dadurch scheint im SchluB von Schillers “Ninie’ sogar der Selbstverlust, die
Verwandlung des elegischen Subjekts in den Gegenstand der Klage, gelindert
werden zu kénnen: ,Auch ein Klaglied zu seyn im Mund der Geliebten ist
herrlich (Schillers Werke. Nationalausgabe, Bd. 2, I, hrsg. v. Norbert Oellers,
Weimar 1983, 326, v. 13).
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eine .Totalixritation ein. Mit der vorletzten Strophe ist alles bis hier
Gefeierte auf einmal unkenntlich, die Ode wird zu einer radikalen
Infragestellung ihres eigenen Beginns:

Uneingedenk der Zukunft frohlockt der Mensch
Als Thor, und jammert wieder uneingedenk!
Es staunen Engell unsre Todten
Schauen herab mit der Liebe Wehmuth;

Vermdgen nicht den Nimmergestorbenen
Das Rithsel Mensch zu 16sen! wiewohl auch sie,
So neulich Rithsel, hofften, zagten,
Sterblich und ewig, und Staub und Geister!"

A.m Ende sind die Toten ratlos wie die Lebenden. Der letzte Vers
nivelliert in bezug auf diese Ratlosigkeit die Unterschiede. ,,Sterblich
un.d ewig, und Staub und Geister!®, alles gleich (wie es vorher schon
keinen Unterschied mehr macht, ob Begeisterung herrscht oder ein
volliger Nihilismus). Und so zwischen den Gegensiitzen, die keine mehr
sind, hin und her verschoben, geht das Ganze, ,,das Seyn®, vetloren.
Ist aber die Entscheidung einmal fiir das Darstellungskonzept Ode
gefallen, wird es eben auch zu detjenigen Fassung des Gedankens, die
ihn sicher machen kann. Dann bedatf es der odischen Prigung nur um
so mehr, wo sie nicht durchdringt. Das schlieBt zugleich eine Inter-
pretation gattungsgeschichtlicher Anfinge ein. Das Schwierige des
Ycrfahrens, die Briiche und von hiether im epochalen Kontext die
eigene Krisenzeit erscheinen als Wiederholung eines Gleichen. Das war
al‘lcs schon einmal da, als auf die Regellosigkeit der pindarischen Lyrik
die ausgeprigte Regelhaftigkeit der horazischen reagierte, den Impetus
der Begeisterung erhaltend, aber so, wie Héldetlins ,,Rhein® zu guten
Witkungen doch ins Strombett muB. ,,In solcher Esse wird dann /
Auch alles Lautre geschmiedet (StA II, 144, v. 81 f). Mit der
Alternative Pindar oder Horaz sind, wie lingst entwickelt worden ist, die
Strukturen falsch erfaBt. Weder ist die pindatische Lyrik so regellos

"° Fricdrich ?tolberg, Ode. Das Seyn. In: Gesammelte Werke der Briider
Christian und Friedrich Leopold Grafen zu Stolberg, Bd. 2, Hamburg 1821, 76 £,
v. 11,17 £ und 21-28.
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noch die horazische so regelhaft, wie es dem 18. Jahrhundert dann mit
einem Interesse an solcher Trennung erschien. Das hingt eben damit
zusammen, daB sich bei der groBen Differenz der Sprachen die feine
Strukturierung der pindarischen Gesinge auf der anderen Seite des
Deutschen lange nur als anarchisches Verfahren ausnahm und daf sich
der Schematismus des Horaz, der noch auf die freie Wortstellung im
Lateinischen rechnen konnte, beim Ubertrag von einem behutsamen
System der Textgliederung in eine starre Form verwandeln mufite. Die
MiBverstindnisse sind aber produktiv. Sie fiihren zur Etablierung der
Gedichtstruktur als Maf fiir den Entwurf des Gedankens.

Dabei setzen sich in weiterer Restriktion gegen die Variationsbreite
der horazischen Odenlyrik, die immerhin noch 13 Strophenschemata
folgt, zwei Formen allmihlich durch, eine spezifische Form der
asklepiadeischen Strophe (zumeist als dritter Asklepiadeus bezeichnet)
und die alkiische Strophe.'! Letztere ist bestimmt von der Konkurrenz
zweigliedriger und dreigliedriger, trochdischer und daktylischer Metren.
Die Trochien sind durch die Daktylen an ihrer ruhigen Entwicklung
gehindert, die Daktylen durch die Trochden an ihrem Forttreiben. Das
Ergebnis ist ein stindiger Wechsel von Intensivierung und Kontraktion.

U-—U-U—-—UuU-=-Uu
U—-—U=U=UU-=UU
U—-—U-U-=-uU-—- U

—UuU-—UuU-=-U-=-U

Die andere, asklepiadeische Ode ist demgegeniiber fast ein Raummal
zu nennen, eine Strophenarchitektur. Zwar gibt es hier auch Hemmung
und Ausgleich von Hemmung. In den zdsurbestimmten Eingangsversen
(den eigentlichen Asklepiadeen) entstcht eine Spannung zwischen den
Vershilften, die jedoch in den gleitenden SchluBversen (Pherekrateus
und Glykoneus) ausgeglichen wird. Gleichzeitig witken die lingeren,
von der Mittelzisur geprigten Verse wie die Gegeniiberstellung einer
spezifischen metrischen Konstellation, die dann in den kiirzeren Versen

1 Vgl. fiir die Restriktion in Hélderlins Lyrik: Wolfgang Binder, Hélderlins
Verskunst. In: W.B., Friedrich Holderlin. Studien, hrsg. v. Elisabeth Binder und
Klaus Weimar, Frankfurt .M. 1987, 82-109, insbes. 84.
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Zentrum und Mitte bildet. Es ist der Choriambus, das metrische Muster
fiir Symmetrie (— U U -), aus dem sich das Schema ableitet.

—U-—vu-l=-uu=-uu
—U—-—uUuU-l-uvuu-uUu
- U-uUuU- U
~-U-uUuU- uUuyuU

Aber das sind nur abstrakte Bestimmungen. Dem Blick auf die Texte
wird schnell deutlich, wie Wortakzent und Versakzent stindig gegenein-
ander verschoben sind, metrische Zisuren und Sprechpausen einander
falsch iiberlagern. Akzentuierende, silbenbetonende Dichtung des
Deutschen und quantitierende, silbenmessende antike Tradition sind
nicht aufeinander abzustimmen. Doch dient gerade die Differenz einer
genauen Beobachtung des Sprechvorgangs. Spannungen, die sich er-
geben, bis zur metrischen Driickung und Tonbeugung, erhohen
tatsichlich die Ausdrucksfihigkeit des Gedichts. Jede Silbe kann eine
zweite Wertigkeit erhalten, als unbetonte oder betonte und kurze oder
lange Silbe. Dabei sind einerseits die Vorschriften des VersmafBles sehr
genau, andererseits lassen sie in produktiver Weise unentschieden, ob
die metrischen Zeichen ,, — “ ,, U “ fiir Lingen und Kiirzen stehen,
durchgehend fiir Lingen und Kiirzen oder auch fiir den Versakzent
oder schon fiir diesen ausschlieBlich. Die Funktion des Bezugs auf zwei
metrische Systeme zugleich, ein quantitierendes und ein akzentuieren-
des, liegt darin, noch die sich aus solchem Zugleich und solchen
Abweichungen ergebenden Spannungen fiir die Ausdrucksfihigkeit des
Gedichts einsetzen zu kénnen. Dadurch 148t sich jede Silbe anders
gewichten, zu dem Zweck, daf} es in dem poetischen Text der Ode in
einem strikten Sinn nichts Unbetontes mehr geben soll, keine Stelle, fiir
die nicht mit groBem Vorbedacht ein eigener Ton auszufinden wire."

2 Vgl. grundsitzlich zum ,metrischen Ausdruck’ als Semantisierung der
Struktur im Anfang bei Klopstock: Hans-Heinrich Hellmuth, Metrische Erfin-
dung und metrische Theotie bei Klopstock, Miinchen 1973, 211-267.
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II. Die schine Choriambe

Klopstocks ‘Ode Von der Fahrt auf der Ziircher=See’ ist das Programm
der neuen Dichtung. Der AnlaB der Ode ist bekannt, eine Reise mit
Freunden iiber den Ziircher See im Sommer 1750. Da hért Demoiselle
Schinz andichtig zu, wenn Klopstock aus seinem biblischen Epos
‘Messias’ rezitiert, und Klopstock selbst, wenn Madame Hirzel Albrecht
von Hallers Lied ‘Doris’ singt. ,,Mich*, berichtet Johann Kaspar Hirzel
an Ewald von Kleist,

befiel eine Traurigkeit iiber das Hinschwinden dieses Tages. ,,Ach®, rief
ich, ,,ach, daB8 wir so der Ewigkeit zufahren kénnten!“ — Klopstock fand
diesen Wunsch zu ausschweifend, wiinschte sich fiir einmal nur eine
Ewigkeit von vier Tagen und forderte meine Doris auf, noch einmal
Hallers ,Doris‘ zu singen."”

Die Ode Klopstocks ist dann alles zugleich, das Gedicht dieses Ganzen:
das die Andacht des ‘Messias’ hat und die Leichtigkeit des anakreonti-
schen Liedes (Kleist, Gleim, Hagedorn sind vorkommende Namen).
Das ist ,,zu ausschweifend* fast, dann aber wieder mit Traurigkeit dazu,
auf’s Jetzt und ins Ewige gerichtet.

Ode
Von der Fahrt auf der Ziircher=See.

Schon ist, Mutter Natur, deiner Etfindung Pracht,
Auf die Fluren verstreut; schoner ein froh Gesicht,
Das den grossen Gedanken
Deiner Schopfung noch einmal denkt.

Von der schimmernden See weinvollem Ufer her, 5
Oder, flohest du schon wieder zum Himmel auf,

13 Johann Kaspar Hirzel, Brief iiber das Jugendfest auf dem Ziiricher [sic!] See
an Ewald von Kleist. Ziirich, den 4. August 1750. Zit. nach: Der Anbruch der
Gefithlskultur in den fiinfziger Jahren. In: Deutsche Literatur. Sammlung
literarischer Kunst- und Kulturdenkmiler in Entwicklungsreihen. Reihe Aufkli-
rung, Bd. 7, hrsg. v. Fritz Briiggemann, Darmstadt 1966 (Nachdruck der Ausgabe
Leipzig 1935), 134-144; 144,
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Komm, im réthenden Strale,
Auf den Fliigeln der Abendluft,

Komm, und lehre mein Lied jugendlich heiter seyn!
Siisse Freude, wie du! Gleich dem aufwallenden
Vollen Jauchzen des Jiinglings!
Sanft, der fiihlenden Sch===inn gleich!

Schon lag hinter uns weit Uto, an dessen Fuf3
Ziirch im sicheren Thal freye Bewohner nihrt;
Schon war manches Gebirge
Voll von Reben vorbeygeflohn;

Izt entwolkte sich fern silberner Alpen Hoh;
Und der Jiinglinge Herz schlug schon empfindender,
Schon verrieth es beredter
Sich der schonen Begleiterinn.

Hallers Doris sang uns, selber des Liedes werth,
Hirzels Daphne, den Kleist zirtlich, wie Gleimen, liebt;
Und wir Jiinglinge sangen
Und empfanden, wie Hagedorn.

Izt empfieng uns die Au, in die beschattenden
Kiihlen Arme des Walds, welcher die Insel kront:
Da, da kamst du, o Freudel!
Ganz in vollem MaB iiber uns.

Gottinn Freude! Du selbst! Dich, dich empfanden wir!
Ja, du warest es selbst, Schwester der Menschlichkeit,
Deiner Unschuld Gespielinn,
Die sich iiber uns ganz ergof!

SuB ist, frolicher Lenz, deiner Begeistrung Hauch,
Wenn die Flur dich gebiert, wenn sich dein Odem sanft
In der Jinglinge Seufzer,
Und ins Herze der Midchen gieBt.

[.]
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Aber siisser ists noch, schoner, und reizender,
In dem Arme des Freunds, wissen ein Freund zu seyn!
So das Leben geniessen,
Nicht unwiirdig der Ewigkeit!

Treuer Zirtlichkeit voll, in den Umschattungen, 65
In den Liiften des Walds, und mit gesenktem Blick
Auf die silbernen Wellen,
That mein Herze den frommen Wunsch:

Méchtet ihr auch hier seyn, die ihr mich ferne liebt,
In des Vaterlands Scho8 einsam von mir verstreut, 70
Die in seligen Stunden
Meine suchende Seele fand;

O so wollten wir hier Hiitten der Freundschafft baun!
Ewig wohnten wir hier, ewig! Wir nennten dann
Jenen Schattenwald, Tempe, 75
Diese Thiler, Elysium."

Die Lyrk der Zeit ist durchaus prisent, als ginge es doch um
Fortsetzung, Wenn aber Hagedorns Lied von der ,,Freude, Gottinn
edler Herzen!“ singt®, feiert Klopstocks Ode ihre Ankunft im Gedicht.
Es ist ein Advent: ,,Da, da kamst du, o Freude!* (v. 27) Indem die Ode
so ihre literarischen Beziige zu Ereignissen einer Fahrt auf dem Ziircher
See macht, wird die Intention der neuen Lyrik erkennbar, das Dar-
gestellte als ins Wirkliche iibertretend zu zeigen. Mogen dann die
Namen Hagedorn, Kleist, Gleim fiir Poesie iiberhaupt stehen, ja
dadurch nur um so mehr wird in der neuen Lyrik, mit der alten als
Gegenstand, das Lyrische als ein eigener Erfahrungsbereich erschlossen:
,Und wir Jiinglinge sangen / Und empfanden, wie Hagedotn.“ (v. 23 £.)

Auch in diesen asklepiadeischen Strophen sind Satzteile verschoben,
nach vorn oder nach hinten gebracht oder einfach freigestellt. Das
beriihmte Beispiel ist die sechste Strophe. Die Eingangsverse bringen

" Friedrich Gottlieb Klopstock, Zweyte Ode Von der Fahrt auf der
Ziircher=See. In: Oden von Klopstock. Ziirch im August 1750, 5-8.

15 Friedrich von Hagedom, An die Freude. In: Des Herrn Friedrichs von
Hagedorn Simmtliche Poetische Werke, Dritter Theil, Hamburg 1757, 42 £, v. 1.
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alles durcheinander. Einschub auf Einschub stort den Satzverlauf, und
es ist nicht mehr erkennbar, was eigentlich das Subjekt ist, ,,Hallers
Doris* oder ,,Hirzels Daphne®. Die SchluBiverse wirken aber auf neue
Weise ordnend und verteilend, als Formen eines dann geklirten Bezugs.

Hallers Doris sang uns, selber des Liedes werth,
Hirzels Daphne, den Kleist zirtlich, wie Gleimen, liebt;
Und wir Jiinglinge sangen
Und empfanden, wie Hagedorn. (v. 21-24)

Der Eindruck des Chaotischen 16st sich auf in die Wahrnehmung
intensivster Entsprechung. Das Durcheinander gilt, weil die, die singt,
,selber des Liedes werth® wire und weil Kleist Hirzel so liebt wie
Gleim, schlieBlich weil — doch da ist es schon kein Durcheinander mehr
— ,,wir Jiinglinge sangen / Und empfanden, wie Hagedorn. So sind die
poetischen Verhiltnisse tatsichlich auch die natiirlichen geworden, als
stinden die Texte auf und begiben sich unter die Menschen. (Der
inversive Strophenanfang provoziert nachgerade ein Verstehen, dem
,,Hallers Doris* nicht das Lied, sondern die Geliebte ist — und ,,Hirzels
Daphne* nicht die Geliebte, sondern das Gedicht.)

Die asklepiadeischen Strophen iiberwinden in ihrem Verlauf die
harte Fiigung ihrer Eingangsverse. Mit der metrischen Barriere scheinen
sie dann auch an ihren Gegenstinden etwas tiberwinden zu kénnen, was
einer harten Fiigung und Hemmung des Versflusses gleichkommt.
Dieser lyrische Prozef 148t die geregelte Wortfolge, die sonst iibliche,
wie eine falsche Zusammensetzung wirken, deren Teile erst wieder
auseinandergebracht werden miissen, um dann anders, richtiger verbun-
den zu werden. In der Konsequenz dessen liegt eine extreme Ge-
wichtung der Ode als Gedicht: wo die Ode ausbleibt, herrscht die Rede
des Alltags fort, in der immer die ,prosaischen Verhiltnisse® reprodu-
ziert und sedimentiert werden, wihrend es doch auf ,poetische’ ankime.

In der Umstrukturierung der Sitze zu schonen Verhiltnissen zeigt
sich die metrische Figur des Choriambus (- U U -) auf besondere
Weise witksam. Thre Symmetrie wird weitergegeben an das Ganze (wie
Klopstock diese asklepiadeische Strophe dann schlicht auch als ,,zweyte
Choriambe® bezeichnet'®). Die thematischen Zusammenhinge zitieren

16 Friedrich Gottlieb Klopstock, Von der Nachahmung des griechischen
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formlich die schone Proportion. Was geschicht, gedacht, gewiinscht

wird, erhilt alles solche Rundung und spiegelbildliche Ubereinstim-

mung, von:

[...] Gleich dem aufwallenden
Vollen Jauchzen des Jiinglings!
Sanft, der fiihlenden Sch===inn gleich! (v. 10-12)""

Und der Jiinglinge Herz schlug schon empfindender,
Schon verrieth es beredter
Sich der schonen Begleiterinn. (v. 18-20)
bis:
[--] :

In dem Arme des Freunds, wissen ein Freund zu seyn! (v. 62)

[.]

Ewig wohnten wir hier, ewig! (v. 74)

Aber da iibersteigt die Choriambe ihre Méglichkeit im Wirklichen zum
frommen Wunsch® (v. 68). ,,Tempe*, ,Elysium® (v. 75 f) bleiben
Namen ohne Gegenstand, die Freunde bleiben ,,einsam [-..] verstreut*
(v. 70).

Von shnlicher Stérung der Verhiltnisse ist allerdings schon ganz
frih in der Ode die Rede, nur aus einer derart grundsitzlichen Per-
spektive, daBl dies an seiner Stelle nicht die Spezifik eines bestimmten

SylbenmaBes im Deutschen. Aus dem zweyten Bande der Halleschen Ausgabe des
Messias vom Jahre 1756. In: Klopstocks simmtliche Werke, Bd. 15, (Klopstocks
simmtliche sprachwissenschaftliche und isthetische Schriften, Bd. 3), Leipzig
1830, 1-20; 16.

17 Bine ganz andere Chotiambe, nicht in der Horizontale des Textes, sondern
in der Vertikale entstehungsgeschichtlicher Beziige legt hier Anselm Haverkamp
offen. In ,,Sch===inn“ werden zwei Namen ausgeglichen, der jener Demoiselle
Schinz aus Ziirich und der von Demoiselle Schmidt aus Langensalza, Klopstocks
,Fanny*: ,Die Leerform der «Sch — — ino» markiert in [...] diakritischen Zeichen
die Rolle der literarischen Fanny, die in der Realitit des Fests von der Schinzinn
gespielt, in der Realitit des Alltags aber von der Schmidtinn eingenommen
wurde.* (Fest/Schrift — Festschreibung unbeschreiblicher Feste: Klopstocks ‘Ode
von der Fahrt auf der Ziirchersee’. In: Das Fest, hrsg. v. Walter Haug und Rainer
Warning, Miinchen 1989, [Poetik u. Hermeneutik X1IV], 276-298; 296).
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Problems und damit eine entsprechende Deutlichkeit gewinnt. Wenn
nimlich am Schluf} die Freunde nicht zusammen sind, so verhilt es sich
in einer negativen Entsprechung, gleichsam in einer negativen Chotiam-
be iiber den ganzen Text hinweg am Beginn bereits mit der ,,Natur*
nicht anders. Threr ,Erfindung Pracht“ unterliegt, wie der erste
Versiibergang pointierend deutlich macht, einer Dispersion: zwar
,schon®, aber , verstreut. , Schéner” ist darum ,.ein froh Gesicht®, das
das Ganze ,,noch einmal denkt®. Also schon da tritt eine Reflexion ein,
die das Verhiltnis des Gedichts zum Wirklichen neu bestimmt. Das
Kriterium der Fiigung als synthetisches Moment des Textaufbaues wird
in den MaBlstab und Richtpunkt des Witklichen verwandelt. Als
eigentliche Wirklichkeit gilt, was aus der vorhandenen werden konnte,
nach dem Vorbild des Anfangs und den Prinzipien eines nicht-
zerstreuten Schonen: ein sympathetisches Weltverhiltnis im Gegensatz
zur Entfremdung als Tatsache des Lebens. Die Welt soll so sein, wie die
Ode sie vorstellt: dal man in ihr ewig wohnen kann. Damit weist die
Ode auf das Problem und ist zugleich in der Art, in der sie das Problem
vethandelt, die poetische Strategie seiner Losung.'®

18 Auf bestimmte, leicht iibersehene Weise wird die in der Ode erhobene
Forderung bereits erfiillt mit Klopstocks Wiederlesen des eigenen Gedichts. Die
Abschrift der Ode von zweiter Hand fiir die sogenannte Darmstidter Ausgabe
von 1771 verstirkt zwar noch das Auseinander der Welt: ,,Schon ist, Mutter
Natur, deiner Etfindung Pracht, / Auf die Fluhren zerstreut” (Klopstocks Oden
und Elegien, Faksimiledruck der bei Johann Georg Wittich in Darmstadt 1771
erschienenen Ausgabe, Mit einem Nachwort und Anmerkungen hrsg. v. Jorg-
Ulrich Fechner, Stuttgart 1974, 95). Klopstock selbst nimmt aber in der
Uberarbeitung fiir die fast gleichzeitig bei Bode in Hamburg erscheinende
Ausgabe und fiir alle weiteren Ausgaben den Bruch vollstindig zuriick, indem er
die Dispersion ins Asthetische transformiert. Er gibt einfach das Komma auf, das
den ersten und zweiten Vers trennt. Damit ist das Schéne durch seine
Verstreunung plétzlich nicht mehr gemindert, sondem erginzt und erhdht, eine
Verschwendung aus Fiille geworden — ,,Schén ist, Mutter Natur, deiner Erfindung
Pracht / Auf die Fluren verstreut® (Friedrich Gottlieb Klopstock, Oden, Bem
1971, [Nachdruck der Ausgabe bei Johann Joachim Christoph Bode, Hamburg
1771], 116). Das Vorhaben, etwas in der eigenen Art Reales entstehen zu lassen,
setzt im Text ein, mit der Vermeidung eines Zeichens der Trennung, wodurch die
Dinge sich zum Guten wenden lassen. Die Intensitit des Lyrischen kommt damit
an sich selbst zu Folgen. Das verringert nicht den Abstand des Gedichts zu den
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Die Lésung liegt in einer Analogie zur Verfassung des Textes.
Deshalb geht der Odenschwung wohl auf ferne Ziele, aber er enthilt
gleichzeitig seinerseits die Witklichkeit zum ,,frommen Wunsch®. Er
meint ein Hinkommen zu dem Poetischen, das die Ode selbst ist, die
Ethebung des Lebens zum Gedicht. ,,Wir nennten dann / Jenen
Schattenwald, Tempe, / Diese Thiler, Elysium.*

Damit riickt ans Ende als Utopie und Entbehrtes allerdings nur die
gingige Vorstellung von der zum Garten umgebauten Welt, wie sie
zeitgendssisch ihre Derivate in kiinstlichen Laubenzimmern hat, dem
Saletl* des Neuen Schlofies zu Bayreuth (1770), dem Speisesaal des
Hameau im Park von Chantilly (um 1775) oder den Landschaftsapparte-
ments von Schlof Schénbrunn (am 1780). Der Ode liegt demnach
wenig daran, die Setzung des dsthetischen Scheins gegen die Aporien
des Wirklichen als solche zu verbergen. Fiir eine im Thematischen
bleibende Lektiite hebt sie das Defizit abgetrennter Sphiren des
Schénen ohnehin nur darin auf, daf} sie die Motivbereiche der
Anakreontik versatzstiickartig anteiht: ,,So das Leben geniessen / Nicht
unwiirdig der Ewigkeit! (v. 63 ) Aber es geht um eine Definition vom
Poetischen her, und dafiir sind die Signale um so deutlicher, wenn sie
sich im ‘Tradierten halten. ‘

III. Textgdrten

Die kiinstliche, ja stereotype Topographie wird an die neue Odendich-
tung weitergegeben. Die Oden werden zu Textgirten mit einer wenig
abwechslungsreichen Vatiation der Aufrufung von Tempe und Elysium,
so die ganze Odendichtung des Gottinger Hain, schon dem Namen
nach. Holty, der ,,Haining® des Bundes, bezieht sich in der asklepia-
deischen Ode ‘Der Bach’ von 1774 ausdriicklich auf Horaz, carmina, 3,

,prosaischen Zustinden‘ — und verringert ihn doch: es macht deutlich, wie leicht
die Korrespondenz im einzelnen gelingen mag, wird nur erst mit ihr begonnen.
Vgl. zum programmatischen Charakter der Eingangsstrophe fiir die neue
Odenlyrik auch: Georg Guntermann, Von der Leistung einer poetischen Form —
Wandlungen der Ode im 18. Jahthundert. In: Aufklirung. Ein literatur-
wissenschafiliches Studienbuch, hrsg. v. Hans-Friedrich Wessels, Kénigstein/ Ts.
1984, 183-205; 188 f.
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13, das beriihmte ‘O fons Bandusiae’, nach einer Quelle auf dem
Sabinergut:

Wie Blandusiens Quell rausche der Afterwelt
Deine Lispel, o Bach, tanze der Enkelin
Silberblinkend voriiber,
Griint, ihr Erlen des Ufers, ihr!?®

Ax.lders gerichtete Erfahrung dringt da nicht ein, nicht einmal das
an:'atc: daB der schwindsiichtige Holty schon ein Jahr zuvor sagt,
»Meine Kraft geht zu Grabe‘?, daf3 er, wie er bald notiert, ,,alle Morgen
Bll’lt und Eiter auswerfen muB?; dann kann auch er berithmte
I,ellimedikus Zimmermann in ‘Hannover nicht mehr helfen. Deshalb
geniigt es nicht, die arkadischen Visionen einfach aufzurufen. Gerade
wegen ihrer Diskrepanz zur Erfahrung folgt Holty den Konsequenzen
der Klopstock-Ode, daf3 die Welt noch einmal neu gedacht werden
muB. Er verwandelt die poetische Beschreibung in eine poetische
Genese. ,,Griint, ihr Erlen des Ufers, iht!“, ist Aufnahme des zweiten
- Befehls des zweiten Schpfungstages (Gen 1, 11), nach der Erschaffung
der Ufer. ,,Vnd Gott sprach / Es lasse die Erde auffgehen Gras vad
Kraut / das sich besame / vnd fruchtbare Bewme*.
Der Anspruch auf das Idyllische weiB sich abhingig von der Setzung
durch das BewuBtsein. Das gilt in so basaler Hinsicht, daB die Aus-
- blendung dieses Wissens nicht einmal mehr fiir naiv erklirt werden datf.

.’9 .Ludwig Christoph Heinrich Hélty, Der Bach. In: Ludwig Christoph
Hc':lnnch Holty’s Simtliche Werke kritisch und chronologisch hrsg. v. Wilhelm
Michael, 2 Bde., Hildesheim 1969, (Nachdruck der Ausgabe Weimar 1914-1918)
Bd. 1,162 £, v. 1-4. Die Vorstellung wird im Sinne poetischer Referenz dominier;
von der.lautlichen Qualitit des Gedichts: Halty hilt fiir diese Ode an einer
Vcrschxc?lbung fest, die die Horazforschung lingst korrigiert hat. Er besteht auf
,blandusisch® statt ,bandusisch’, weil dadurch der Name sprechend wird, ein
blar;c)ie loquor, wie Wellen sanfte Worte. ’

Holty an Johann Martin Miller, : H6 imtli
s Bdtiyz’ 1%3 . er, 14. Okt. 1773. In: Hélty’s Simtliche Werke,

2 Hoélty an Charlotte von Einem, 24. Febr. 1775. In: Aus dem NachlaB
Charlottc_ns von Einem. Ungedruckte Briefe von Hélty, VoB, Boie, Overbeck u.a.
Jugenderinnerungen, hrsg. v. Julius Steinberger, Géttingen 1923, Nr. 8, 30-32; 31.
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Denn die Bedingungen fiir ,wirkliche Naivitit sind bei Holty selbst erst
durch die Setzung gegeben. Sie ist kein Riickfall, sondern Steigerung

und Festigung der Imagination:

Dann durchhiipf ich, als Kind, wieder die Frihlingsflur,
Trage Blumen im Hut, tummle mein Steckenrof3,
Oder schaffe mir Welten,
Und bin Konig und Herr darin.

Fin balsamischer Hayn siuselt um mich empor,
Eine Hiitte darin winket dem Schaffenden,
Und ein freundliches Midchen
Hiipft im Garten, und lichelt mir. (v. 13-20)

Das Idyllische der neuen Oden zieht die primiren Funktionen des
Wahrnehmungsaufbaues an sich, organisiert das Vorstellungsfeld und
scheint dann auch witklichkeitsfihig das BewuBtsein im derart kon-
turierten Raum orientieren zu kénnen. Bei Gottlob Friedrich Ernst
Schénborn sind es die ,,heiligen Seelenblumen / Des Gottergartens, den
um mich erschafft / Die hohe Liederentziickung!“? VoB beschreibt den
Entwurf einer Landschaft fiir das Ich programmatisch in der spiten
alkiischen Ode ‘Der Rebenspross’ von 1802. Da kann auf die Ent-
wicklung bereits zuriickgesehen werden:

Der Rebenspross.
O-uU-U=-UU-=-U-
U-uU-uU-uvUuU-uU-
U-U-U-uU-=-UV _
—UU-—UuU-U-uU

Fruchtschwer an Lesbos sonnigen Hohn erwuchs
Ein hehrer Weinstock, welcher Ambrosia,
Voll Hochgefiihls und Hochgesanges,
Zeitigte, durch Dionysos [O]bhut,

2 Gottlob Friedrich Emst Schonborn, An Claudius. In: Oden der Deutschen,
Erste Sammlung, Leipzig 1778, 133-138, v. 6 ff.
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Der rohen Thietsinn zihmte zu Menschlichkeit. 5
Anstaunenswiirdig, mitten im Tempelhain,
Dichtlaubig, schwer von reifem Purpur,
Stand der ambrosische Lebensweinbaum.

Hier trank Arion schmelzenden Zauberhall,
Mit Nymf und Satyr schwirmend im Hain; es trank 10
Sturmlauten Freiheitsschwung Alkios,
Brautmelodien die entziickte Saffo.

Zwar ach! verhallt sind ihre Gesing’ in Nacht:
Doch weht’ in Flaccus lebende Harmonie
Nachhall; und sanft um todte Rollen 15
Tént in den Schlacken Vesuvs ihr Lispel.

Mir trug Lyios, mir der begeisternden
Weinrebe Sprossling; als, dem Verstiirmten gleich
Auf 6dem Eiland’, ich mit Sehnsucht
Wandte den Blick zur Hellenenheimat. 20

Schambaft erglithend, nahm ich den heiligen
Rebschoss, und hegt’ ihn, nahe dem Nordgestirn,
Abwehrend Luft und Ungeschlachtheit,
Unter dem Glas’ in erkargter Sonne.

Vom Trieb der Gottheit, siehe, beschleuniget, 25
Stieg Rankenwaldung iibergewolbt, mich bald
Mit Bliite, bald mit griinem Herling,
Bald mit gerotheter Traub’ umschwebend.

Im siissen Anhauch trium’ ich, der Zeit entflohn,
Wettkampf mit alterthiimlichem Hochgesang. 30
Wer lauter ist, der koste freundlich,
Ob die Ambrosiafrucht gereift sei.??

_” ].ohann Heinrich VoB, Der Rebenspross. In: Simtliche Gedichte von Johann
Heinrich Voss, Dritter Theil, Bern 1969, (Nachdruck der Ausgabe [...]
Kénigsberg 1802), 279-282.
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Hier ist direkt die Rezeption poetisiert, deren Ergebnis das Gedicht ist
und iibethaupt die neue Ode in der werkgeschichtlichen Entwicklung
bei VoB und in der gattungsgeschichtlichen Entwicklung, angesichts der
reichen Odenproduktion in den fiinf zuriickliegenden Jahrzehnten seit
Klopstock. In dieser Zeit bilden die Definition des Subjekts durch sein
Tun und der literarische ProzeB eine Symbiose. Das erzwingt im vor-
gegebenen Rahmen den Griindungscharakter des poetischen Entwurfs.
Vorher ist dem ,,Verstiirmten® nichts da.

Das Verhiltnis von Autor und Text wird umgestiilpt. Zwar bleibt
natiirlich das Gedicht immer davon abhingig, da einer es schreibt. Mit
dem hundertfachen Ereignis seines Entstehens gewinnt es aber
Dimensionen, die die einzelne Gedichtproduktion, damit auch die
Position des Schreibenden zu einem integrierten Moment des herausge-
bildeten Zusammenhangs werden lassen, iiberhaupt erst zu einer
Position als Standpunkt. Der den ,,Rebenspross pflanzt, den iiberwdlbt
die ,,Rankenwaldung®. Er wohnt in diesem zunichst sehr kiinstlichen,
dann aber vertrauter und natiirlicher werdenden Haus, ohne daf je das
Konstruierte des Vorgangs negiert wiirde. Im Gegenteil: es kommt
darauf an, daB, wie immer die Dinge sein mégen, wie ,,6de[s] Eiland®,
hierauf trotzdem die Frucht wachsen kann.

Sinnliche GewiBheit, Prisenz, haptische Erfahrung sind im Spiel.
Der Weg vom SproBling iiber die Bliite zur Traube ist nachgerade
syntaktisch mitvollziehbar (,bald / [...] bald [...] / Bald“), und die um-
stindlichen Prisenspartizipien (,schmelzenden®, ,begeisternden®, ,.er-
glihend*, ,,Abwehrend®...) machen die Darstellung zu Geschehen. SchlieB-
lich laufen die Linien zum Text zuriick. Er verweist nicht auf einen
schonen Gegenstand, sondern es wird auf ihn selbst als schonen
Gegenstand verwiesen. ,,Wer lauter ist, der koste* von der ,,Ambrosia-
frucht® poetischer Bestrebung (v. 31 f). Dabei ist die Ode keineswegs
leicht zuginglich. Mythologisches, Literaturgeschichtliches bedarf der
Erklirung (,,Lesbos®, ,,Dionysos®, ,,Arion®, ,,Alkdos", »oappho®...), wenn
das Gedicht verstanden werden soll. Schwierige verstechnische Uberlegun-
gen wollen nachvollzogen sein, die das Strophenschema eine iibergenaue
Beachtung finden lassen. Demgegeniiber nehmen sich fast schon die
Variationen des Alkius selbst wie Inkonsequenzen aus** Je mehr aber dies

2 Vgl. Johann Heinrich VoB, Zeitmessung der deutschen Sprache. Beilage zu
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alles entwickelt wird und eine Kenntnis der ,inneren‘ Vorginge einsetzt,
je mehr der Leser um die durchaus angestrengte und puristische
Aufnahme weiB, um die Spondeenwut von Vof3 (,,Fruchtschwer®,
,Thiersinn®, ,,Purpur®, ,,Nachhall®, , Eiland“...), desto mehr befindet er
sich gewissermaBen selbst in seinem Wissen. Es geschicht ihm, was
beobachtet wird, das Uberwolbtwerden vom wachsenden RebensproB.

Das poetische Konzept erhilt eine historisch-mythische Herleitung,
die den Anfang der Geschichte der Ode und den Anfang der
Geschichte des Menschen in einen Punkt fallen liBt. Die ,lebende
Harmonie® der horazischen, die ,,Brautmelodien® der sapphischen, der
,.Freiheitsschwung® der alkiischen Ode (v. 11-14) folgen aus »Hochge-
fiihl und Hochgesang“ unter ,Dionysos [O]bhut* (v. 3 f), aus
Pindarischem. Das ist seinerseits nicht sehr weit und doch sehr weit
vom ,,rohen Thiersinn® entfernt, indem es diesen nimlich zur Intensitit
cines Menschlichen zihmte. Da erscheint der gattungsgeschichtliche
ProzeB als Bedingung des Humanen. Die rigoristische Behandlung der
Odenstrophe spiegelt die strenge Erziehung zum Menschsein. Mit dem
schonen Erfolg wird zugleich in einem genauen zeitgeschichtlichen
Bezug der Anstrengungen einer neuen Wissenschaft gedacht, der
Pomologie, als Lehre davon, wie man den Keimling ,;aus dem Kerne
zichen, veredlen, verpflanzen, und dann in seinem tragbaren Zustande
warten und erhalten® kann? Hierin hat das konzeptuelle Vorstellen
seine Wirkungen in die Natur hinaus.

den Oden und Elegieen, Konigsberg 1802, 191 f:: ,,Weil aber die jambischen
Vetstheile [...] auch die Kiirze im Anfang sowohl als im Absaz, aufnehmen; so
erlaubte sich Alcius zur Verinderung den kurzen Auftakt, [...] welchen Horaz
[...] nachahmte, und die Schwebung des Absazes [...] im dritten jambischen
Verse [...] Wohl verstanden, als Ausnahme.*

2 Der teutsche Obstgirtner oder gemeinniitziges Magazin des Obstbaues in
Teutschlands simmtlichen Kreisen; verfasset von cinigen practischen Freunden
der Obstcultur und herausgegeben von J.V. Sickler, Bd. 1, Weimar 1794,
Ankiindigung, 4. Da lassen sich auch im Sinne des Eingangs der Ziirchersee-Ode
,die Schonheiten®, die die Natur ,in ihren Landschaften verstreuet, auf Einen
Platz sammlen® (Christian Cay Lorenz Hirschfeld, Theotie der Gartenkunst, Bd.
1, Mit einem Vorwort von Hans Foramitd, Hildesheim/New York 1973,
[Nachdruck der Ausgabe Leipzig 1779-1785], 145). In Goethes Roman Die
Wahlverwandtschaften’ gelingt neben der Beziehungskatastrophe her die zweite
Geschichte von der girtnerischen Titigkeit trotz eklatanter Riickschlage am Ende
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Was ist, wenn es ohne solche Entwiirfe einfach bei den Dingen
bleibt, wie sie sind? So allerdings iiberhaupt schon zu denken, kann
kaum mehr fiir verniinftig gelten, zeigen doch im selben historischen
Verlauf die Entwicklungen der Philosophie, daf3 es sich nicht sagen lafit,
wie, was, ja iibethaupt dafl die Dinge sind, die sogenannten ,Dinge an
sich’. 1780 erprobt Christian Gottfried Bardili in der alkiischen Ode
Der Zweifler’ die Vermeidung des poetischen Konzeptualismus. Wie
der Zweifler sich selbst keinen Kontext schafft, haben auch die Dinge
keinen:

Welt ohne Schépfer! planlose Gihrungen
Des ew’gen Urstofs stie[BJen in Formen dich,
Aus ew’gem Utstof i} der Sonnen
Feuer sich los und der finstre lrrstern.

Die Ode wird zu einer mehr und mehr auf den archimedischen Punkt
des Subjekts zuriickgreifenden Zerstérung (wie es schon fiir Tiecks
Hymne ‘Leben’ zu sagen war). Das Subjekt ist res cogitans, die
denkende Sache’ immer noch, aber substratlos, besetzt von dem
Suizidgedanken.

Hier lieg’ ich, bin noch, denke Gedanken noch,
G6B aus zur Erde mit meinem Blute sich

Die Seele, ha so wirest, Mordstal!

Du mir noch Gottheit, der Quaalen Lindrung*

fast unbemerkt, auf stille Weise. Als Eduard in der Fremde ist, fern von Park und
SchloB, schafft er sich durch die Gartenarbeit eine neue vertraute Umgebung, eine
neue Umwelt sogar. Die Spur zu ihm hin fithrt durch eine Kultutlandschaft. Die
Kulturlandschaft ist selbst die Spur, in der ihn Mittler ausmacht wie die Spinne im
Netz:
Auf den sanften Anhdhen zogen sich fruchtbare Felder und wohlbestandene
Obstpflanzungen hin. Die Dérfer lagen nicht zu nah an einander, das Ganze
hatte einen friedlichen Charakter und die einzelnen Partien, wenn auch nicht
zum Mahlen, schienen doch zum Leben vorziiglich geeignet zu sein.

Ein wohlerhaltenes Vorwerk mit einem reinlichen bescheidenen Wohn-
hause, von Girten umgeben, fiel ihm endlich in die Augen. Er vermuthete,
hier sei Eduards gegenwirtiger Aufenthalt, und er irrte nicht. (Goethes Werke,
2.2.0., L. Abth., Bd. 20, Weimar 1892, 184 £).

2 Christian Gottfried Bardili, Der Zweifler. 1780. In: Schwibische Blumenlese
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Das ist der eigentliche Gegensatz zur Idylle in den Dimensionen ihrer
Geltung fiir die Ode. Sorgt hingegen das BewuBtsein fiir die stabilen
Kontexte seines Witkens, muB} es sich nicht verloren geben. Die radikal
negative Konsequenz von Bardilis Ode weist darauf hin, daB das
Bewufltsein notwendig vorstellungsbildend zu wirken hat. Es findet sich
selbst in der Schaffung seiner Welt. Carl Philipp Conz’ Ode ‘Die
Biume’ bindet die Positionsfindung des Subjekts an den Aufbau des
idyllischen Raumes. Wo Biume gepflanzt werden, geht die Schopferti-
tigkeit auf den Menschen iiber. Hier liegt der Bereich erster Feststellung.
Dabei wird noch einmal neu begonnen mit dem verstreuten Schonen,
nun ganz ins Positive gehoben. So wird Natur konstelliert:

Wie seyd ihr mir, ihr Zeugen des Hertlichen
So theuer, wo ihr immer, gesondert, steht,
Verstreuet durch die Fluren, von dem
FleiBe der Menschen mit Miih gewartet,

Und lohnend seinen Flei3 mit der spiten Frucht,
Pomonens siisser Gabe, der mannichfach
Gestalteten, willkommnen; oder
Wo ihr gesellig in dichten Scharen

Auf Bergesriicken, welche der Pflug nicht kennt,
Die Sense nicht besuchet, die Sichel kaum;
Vom Weidmann nur begriilet, wo ihr
Bildet des Waldes geweihte Schatten.

[

O nicket freundlich oft noch dem Wanderer,
Und deutet ihm die Bilder des Lebens, bis
Die Rinde springt, die Dryas lebet,
Und in ErkenntniB das Rithsel aufgeht.”

Auf das Jahr 1784, hrsg. v. Gotthold Friedrich Stiudlin, Tiibingen [1783], 24-27,
v. 9-12, 37-40.

27 Carl Philipp Conz, Die Biume. In: Gedichte von Carl Philipp Conz, Erster
Band, Tiibingen 1818, 95 f., v. 9-20, 33-36.
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Die Biume sind die Anhaltspunkte der Wahrnehmung. Sie halten den
Blick, der sich sonst vetlére. Der Blick fithrt von innen nach auflen, und
mit der Festigung des idyllischen Raumes geht das Poetische iiber ins
Objektive. Am Ende werden die Biume zuriickverwandelt vom gegen-
stindlichen Halt in die kognitive Funktion. Es tritt der ErschlieBungs-
charakter der Gegenstinde dieses Raumes wiedet hervor. Damit bleibt
deutlich, daB die Naturdarstellung nicht mehr unter den Bedingungen
cinfacher Nachahmung steht, vielmehr aus der Dialektik des BewuBt-
seins zu verstehen ist. ,Dieses w#nterscheidet nimlich etwas von sich,
worauf es sich zugleich bezieht“?

Mit dem formlichen Abwerfen der metaphotischen Qualitit, wie eine
,Rinde*, wird aber kein Begriff, sondern Mythologisches erreicht. ,,Die
Dryas“ ist der Geist des Baumes. Da fiihrt der Weg, statt vom Mythos
zum Logos, vom Mythos wieder zum Mythos. Das sagt noch einmal
etwas tber die Krise der Aufklirung. Es muB schon poetisch
philosophiert werden. Um so mehr ist die Funktion des dargestellten
Gegenstandes als BezugsgroBe, zum Baum aufgestellter Parameter zu
gewichten. Er deutet dem Wanderer ,.die Bilder des Lebens®. Der
Wanderer fiir sich ist, um die Ode von VofB wieder aufzunehmen, nur
einem ,Verstiirmten gleich®. So werden erst mit dem isthetischen
ProzeB Antworten auf die Frage ,Wo bin ich?* méglich.

Der Eindruck einer blof idyllischen Verschrinkung faBt die
Intention nicht auf. Zwar vollzieht sich die Selbstbestimmung des
BewuBtseins in der Metaphorik von Baum, Bach und Garten, wirklich
als verbliimter Rede (wie man frilher sagte). Das verlangt aber nach
ausgreifender Behauptung im titigen Leben, wenn nur erst die
Moglichkeit zu eigener Setzung gegeben ist, und dringt fordernd ins
Politische.? Die Freiheitsode, die Revolutionslyrik als Odenlyrik auf der
cinen Seite und die idyllische Ode auf der anderen sind weit weniger

% Georg Wilhelm Friedrich Hegel, Phinomenologie des Geistes. Auf der
Grundlage der Werke von 1832-1845 neu edierte Ausgabe, Redaktion: Eva
Moldenhauer und Karl Markus Michel, (Werke in 20 Bdn., Bd. 3), Frankfurt a.M.
1970, Einleitung, 76.

» Vgl. Karl Viétor, Geschichte der deutschen Ode, Hildesheim 1961,
(Nachdruck der Ausgabe Miinchen 1923), 120: ,,Man kann verfolgen, wie die Ode
immer mehr offentlich wird, sich mehr und mehr zur Stimme des Zeitgeistes
macht.”
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voneinander entfernt, als es die Dichotomie von politischem Be-
wulltsein und Eskapismus zulassen kann. Es sind gar nicht zwei Seiten,
deutlich schon bei Klopstock nicht, aber auch nicht bei Friedrich
Stolberg: wem ,,der Eiche Schatten® ,heilig” ist, heiBt es in Stolbergs
Ode ‘Die Natur’, der kann , Sohn der Freiheit* sein; wem nicht, dessen
»Erb’ ist Taumel oder Schlafsucht“* In Christian Ludwig Neuffers
Ode ‘Naturgenul3’ gibt es zwischen der Sorge nach innen und der Sorge
nach auBlen nur den Ubergang von Strophe zu Strophe. Dem in seiner
Idylle Lebenden,

Ihm lacht das Gliick der freien Verborgenheit,
Wo Lieb’ und Freundschaft zirtlich das Leben krént;
Entfernt vom lauten Weltgeriusche
Fiihlt er sich selig am stillen Herde.

Sein Herz voll Eifers schenkt er dem Vaterland,
Er opfert Gut und Leben dem Volkesrecht,
Fiirs Wohl der nothumringten Briider
Glitht ihm die muthige Heldenseele.*

1V, Entfremdung und odische Integration

Freilich haben die odischen Utopien bald nur noch in kleinbiirgerlichen
Besetzungen ihr Fortleben, in den Gartenlauben des 19. Jahrhunderts.
Das prononciertere Denken findet sich nicht mehr im Hain wieder,
sondern definiert sich durch den Abstand zur Idylle oder ibt das
Wohflen im letzten Rest: ,,Miide labet auch wohl Schatten am Weg’ /1In
der Ode, der weit umher sich kriimt*.2

% Friedrich Leopold Graf zu Stolberg, Die Natur. 1773. In: Der Gedichtband
des Géttinger Hains ‘Fiir Klopstock’, hrsg. v. Anton Liibbering, Tiibingen 1956,
66 f., v. 26 f. und 11 ff.

' Christian Ludwig Neuffer, NaturgenuB. In: Ludwig Neuffer’s Poetische
Schriften, Bd. 1, Leipzig 1827, 215 f,, v. 9-16.

2 Friedrich Gottlieb Klopstock, Mein Irrthum. In: Fredrich Gottlieb
Klopstocks Oden, 2.a.0., Bd. 2, 82 {,, v. 37 £.

270

Als es so weit geckommen ist, rekonstruiert Hélderlin das kon-
zeptualistische Verfahren in seinen Bedingungen. Er nennt es in einer
seiner bekanntesten alkiischen Oden ‘Mein Eigentum’. Auf dem
Riickzug, wie es scheint, intensiviert er noch einmal die lyrische Kon-
struktion. Die Gefihrdung der poetischen Objektivation trigt wenig-
stens dieses Gute ein, daf sie auf die Konstitutionsleistungen des Be-
wuBtseins riickschlieBen 1i8t. Es ist doch alles —

Mein Eigentum

In seiner Fiille rubet der Herbsttag nun,
Geliutert ist die Tranb und der Hain ist roth
Viom Obst, wenn schon der holden Bliithen
Manche der Erde sum Danke fielen.

Und rings im Felde, wo ich den Pfad binaus 5
Den stillen wandle, ist den Zufriedenen
Ibr Gut gereift und viel der froben
Miike gewdihret der Reichtum ibnen.

Vom Himmel bliket 3u den Geschifftigen
Daurch ibre Biume milde das Licht herab, 10
Die Freude theilend, denn es wuchs durch
Hiinde der Menschen allein die Frucht nicht.

Und leuchtest du, o Goldnes, auch mir, und wehst
Auch du mir wieder, Liifichen, als seegnetest
Du eine Freude mir, wie einst, und 15
Irrst, wie um Gliikliche, mir am Busen?

Einst war ichs, doch wie Rosen, verginglich war
Das fromme Leben, ach! und es mabnen noch,
Die blithend mir geblieben sind, die
Holden Gestime zu oft mich dessen. 20

Begliiks, wer, rubig liebend ein_frommes Weib,
Am eignen Heerd in rilbmlicher Heimath lebs,
Es leuchtet siber vestem Boden
Schéner dem sicheren Mann sein Flimmel.
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Denn, wie die Pflanze, wurzelt auf eignem Grund 25
Ste nicht, vergliiht die Seele des Sterblichen,
Der mit dem Tugeslichte nur, ein
Armer, auf heiliger Erde wandelt.

Zn michtig ach! ibr bimmlischen Hihen Zieht
Ibr mich empor, bei Stiirmen, am heitern Tag 30
Fiihl ich vergehrend euch im Busen
Wechseln, ihr wandelnden Gotterkrifte.

Doch hente laf§ mich stille den tranten Pfad
Zum Haine gebn, dem golden die Wipfel schmiikt
Sein sterbend Lanb, und kringg auch mir die 35
Stirne, ibr holden Erinnerungen!

Und daff mir anch 3u retten mein sterblich Herg,
Wie andern eine bleibende Stitte sei,
Und heimathlos die Seele mir nicht
Uber das Leben hinmweg sich sebne, 40

Sei du, Gesang, mein freundlich Asyll sei du
Begliikender! mit sorgender Liebe mir
Gepflegt, der Garten, wo ich, wandelnd
Unter den Bliithen, den immerjungen,

In sichrer Einfalt wobne, wenn dranfen mir 45
Mit ihren Wellen allen die michige Zeit
Die Wandelbare fern rauscht und die
Stillere Sonne mein Wirken firdert.

Ihr seegnet giitig siber den Sterblichen
Ihr Himmelskrifte! jedem sein Eigentum, 50
O secgnet meines auch and daff
Frithe die Parge den Traum nicht ende. (StA 1, 306 £.)

Der Text fiihrt ins Eigene und ist doch zugleich die lyrische Behandlung
eines zentralen Terminus der idealistischen Philosophie. Fichte, den
Holderlin in Jena gehort hat, schreibt in seiner ‘Grundlage des
Naturrechts nach Principien der Wissenschaftslehre’ von 1796: ,,Der
mir bekannte, und meinen Zwecken, sei es auch nur in Gedanken,
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unterworfene Teil der Sinnenwelt ist #rspringlich [...} mein Eigentum.*”

JFigentum® erméglicht Fichte den Ubetgang von der ,,Handlungsar? des
menschlichen Geistes® zur ,,Kategorie der Realitit** und ist somit eine
entscheidende Gewihtleistung des Idealismus iberhaupt. ,Es muf}
demnach cin Surrogat des Leibes geben, durch welches das, was damit
verkniipft ist, als mein Eigentum bezeichnet werde. So etwas nennen
wir das Haus. (Gehiuse, im weitesten Sinne des Wortes [...].)* >

Bei Holdetlin ist es allerdings ein sehr gefihrdetes Zuhause. Der
Reflexion droht innerhalb des festen Strophenbaues Bezugslosigkeit.
Deshalb wird auch hier sorgfiltig auf die Einhaltung von Maf} und
Gesetz der alkiischen Strophe gesehen, obwohl es doch um ‘Mein
Eigentum’ gehen soll. Es kommt lediglich zu einer merkbaren Ver-
inderung, und auch sie ist noch regelbestimmt, ein Wechsel als
Positionstausch der Quantitit aufeinanderfolgender Silben, als Anaklasis
im sonst genau alternierenden Neunsilber:

[...] wenn draufen mir
Mit ihren Wellen allen die michige Zeit
U —u-u-[ - Ju
Die Wandelbare fern rauscht und die
Stillere Sonne mein Wirken forders. (v. 45-48)

Die Versetzung hebt Bestimmtes in Vers und Strophe hervor. Die
schweren, spondeisch wirkenden Silben (,fern rauscht®) bringen in der
metrischen Struktur das von ,drauBen® Bedrohliche der ,,michtge[n]
Zeit“ zur Erscheinung. Die Abweichung vom Schema ist so als Stérung
integrierbar und funktional. Deutlich wird aber, wie Verinderungen des
Strophenbaues und Gefihrdungen des Ich zusammen gedacht werden.

% Johann Gottlieb Fichte, Grundlage des Naturrechts nach Prinzipien der
Wissenschaftslehre. Mit Einleitung und Registern v. Manfred Zahn. 2., verb. und
mit bibliograph. Hinweisen erg. Nachdruck Hamburg 1967, 3. Hauptstiick,
Systematische Anwendung des Rechtsbegriffs oder die Rechtslehre, § 11, 115.

3 Johann Gottlieb Fichte, Grundlage der gesamten Wissenschaftslehre (1794).
Nach der 2., von Fritz Medicus hrsg. Aufl. von 1922 mit einem Sachregister von
Alwin Diemer, Hamburg 1956, 1. Teil, Grundsitze der gesamten Wissenschafts-
lehre, § 1, 19.

3 Fichte, Grundlage des Naturrechts nach Prinzipien der Wissenschaftslehre,
2.2.0., IL. Teil oder Angewandtes Naturrecht, § 19, 236.
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Odenschema und Existenzrahmen des ,,ich“ sind einander ganz nah.
Deshalb dringt Holderlins Ode zur gesetzmiBigen Beachtung des
Strophenbaues. Sie zielt auf den Erhalt des Schemas.

Es witkt nur jetzt ganz anders als etwa in den Oden von Vo8. Bei
aller Ordnung sind die Sitze vollig gegen die Versgrenzen verschoben.
Die damit provozierte Fragmentierung sowohl der Sitze durch die
Versgrenzen als auch der Verse durch die Satzgrenzen ist das fiir
Holderlin Eigentiimliche. Diese Spannung wird zudem nach innen ins
Versgeschehen vetlagert. Es kommen Zisurverschiebungen hinzu und
Kommata, die den Verslauf an anderen als den im Metrum vorgegebe-
nen Stellen, wie zu einer Zisur, unterbrechen. Wird die regelmilige
Zisur iiberbriickt, entstehen mehrere neue, und doch bleibt der Vers
immer auch noch fiir die alte transparent. Der durchgingige Umbruch
ergibt voneinander separierte Kola. Jedes ,,und“ wird schlieBlich zu
einem Bindewort, das ein fast gleiches Mafl an Bindungslosigkeit ein-
schlieBt. ,,Und* heiBt iiberhaupt erst, hier mufl Verbindung hergestellt
werden. Das macht die Gewinnung von Vers und Satz wirksam kenat-
lich, statt bloB den Zusammenhang zu offerieren. Zur Charakterisierung
eignen sich Begriffe medizinischer Diagnostik fast besser als literatur-
wissenschaftliche Begriffe: Man kénnte es Katatonie im Sprachlichen
nennen oder Aphrasie, Disgrammatismus, ein Herstottern der Dinge.

Und leuchtest du, o Goldnes, anch mir, und webst
Auch du mir wieder, Liiftchen, als seegnetest
Dy eine Freade mir, wie einst, und
Irrst, wie um Gliikliche, mir am Busen? (v. 13-16)

Jrren® wird zum Ausdruck fiir die Erscheinungsweise des Satzes, und
{iberleitende Partikel niitzen nichts, sie verbinden sich mit Irrealem (,als
seegnetest / Du eine Freude mir*), oder sie werden zur Erinnerung eines
Zusammenhangs verschoben (,,wie einst“), oder sie bedeuten einfach
den bloBen Schein von Analogie (,,wie um Gliikliche®). Die ungliubige
Nachfrage des Ich, wieso ihm denn iiberhaupt noch Eindriicke vom
etfiillten Leben in Zusammenhingen geblieben sind, nimmt sich als
stindige Selbstunterbrechung aus (,,auch mir®, ,,Auch [...] mir wieder®,
,mir, wie einst®, ,,mir [...]?*). Das macht die Zerrissenheit am Schein
eines anderen total. Die Zisuren bedeuten hier mehr als alles tber sie
hinweg Gesagte.
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Longinus beschreibt diese Storungen einmal an den Versen Homers,
wenn es um den Ausdruck von Gefahr geht: ,die abgehackten und
dennoch dahineilenden Worte erwecken den Eindruck der Angst, die
hemmt und hetzt zugleich.“* Von der Art dieses Extremen ist bei
Holderdlin nahezu jeder Vers. Der Kontextverlust, der droht, ist die
strukturelle Entsprechung zur Bindungslosigkeit des Subjekts und zur
Diskontinuitit seines Lebens.

Denn, wie die Pflanze, wurzelt auf eignem Grund
Sie nicht, vergliibt die Seele des Sterblichen,
Der mit dem Tageslichte nur, ein
Armer, auf heiliger Erde wandelt. (v. 25-28)

Zu Beginn gibt es noch ein nicht-verstortes Leben, mit Trennung und
Teilung in ganz anderem Sinn: da teilen sich Menschen und Goétter in
die Arbeit an der Natur (,,[...] denn es wuchs durch / Hinde der
Menschen allein die Frucht nicht), und es ,,bliket* ,,milde das Licht
herab, / Die Freude theilend* (v. 9-12). Gegeniiber der Verlagerung ins
Ungewisse als direkter Konsequenz aus Holderlins Verfahren erscheint
jener Beginn wie ein Wunderbares, utopisch fern, ganz an den Anfang
derjenigen Entwicklung zu stellen, um die es nun eigentlich, leider geht.
Nie wird die Ode zu dem ,grofien Gedanken* einer solchen Stimmigkeit
wirklich zuriickkonnen. So liegt die Gattungsentwicklung, mit Klop-
stock als dem neuen Ausgangspunkt, nun paradox in einer zunehmen-
den Ferne vom Ziel.

% Longinus, Vom Erhabenen. Griechisch/Deutsch, iibersetzt und hrsg. v.
Otto Schénberger, Stuttgart 1988, 59. Vgl. Andreas Thomasberger, ,,mein
freundlich Asyl“. Hoélderlins Odendichtung Homburg 1798-1800. In: Bad
Homburger Hélderlin-Vortrige 1986/87, Bad Homburg 1986/87, 7-21; 12 f.: Die
_widerstreitenden Krifte®, ,entgegengerichtete[n] Tendenzen® in Versbau und
Satz sind fiir die Verhiltnisse des BewuBtseins ,,die Wirklichkeit [...], die in der
Gesamtheit ihrer Spannung nur von der Sprache des Gedichts erreicht werden
kann.“ — Uber die Moglichkeiten der Interpretation wird hier in den methodischen
Voraussetzungen entschieden. Wird ,,die Einsicht in die wesentliche Wirklich-
keitskonstitution® nicht vollzogen, bleiben ,»Lyrikinterpretationen [...] deshalb
gerade oft dem schieren Lyrismus verhaftet.* (Winfried Nolting, Die Objektivitit
der Empfindung, Hélderlin. Mit einer Einleitung zu Kant und Hegel, [Studien zu
einer Geschichte der literarischen Empfindung, Bd. 2], Stuttgart 1989, 89).
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Aber der Gedichtfortgang ist nicht nur ein Wechsel in die
Entfremdung, auch einer von Anschauung zu Reflexion. Deshalb
verweist die Erinnerung des Anfangs in der sechsten Strophe nicht
mehr nur auf das wunderbar Ferne, horazisch zur Idylle verklirt —
,Beatus ille [...] (Epoden, II, 1), ,Beglikt, wer, ruhig liebend ein
frommes Weib, / Am eignen Heerd in rithmlicher Heimath lebt* (v. 21
f). Die Wiederaufnahme, wenn die Worter des Gliicks gehiuft werden,
ist gleichzeitig {iberschattet von dem Verdacht eines aus Reflexionslosig-
keit zu einfachen Geniigens. Das ,einst“ (,,wie einst, ,,Einst war ichs*
[v. 15, 17]) wird zur Erinnerung der prinzipiellen Kindheit des
vorbewuBlten Lebens. Wenn der nun BewuBte ,,stille den trauten Pfad /
Zum Haine geh[t]*, dann sieht er enttiuscht, daB3 ,,dem golden die
Wipfel schmiikt / Sein sterbend Laub® (v. 33-35). Das hiitte auch schon
vorher gesehen werden konnen, in jenem scheinbar véllig Schonen,
begann doch da fiir manches ,,stetbend Laub® der Herbst, ohne daB es
jemals einen Sommer hatte. Freilich war es in diesem Sinne auch wieder
kein Tod gewesen, vielmehr eine Hingabe: ,,wenn schon der holden
Bliithen / Manche der Erde zum Danke fielen. (v. 3 f)

In jedem Fall fehlt den Synthesen des ,,Beglitkt” die Reflexion, die
erst der Mangel gebiert. Damit steht die Reflexion aber auch unter der
Voraussetzung des Mangels. So gehen das Ungliick und das entwickelte-
re BewuBtsein eine genaue Vetbindung ein, werden ungliickliches
BewuBtsein, das seine besseren Zeiten als Tiuschung wahmimmt. Kein
Odenschwung indert etwas daran. Der Odenschwung wird an einer
Stelle sogar als thematisches Moment in der Darstellung direkt negiert:
daB , die Seele mir nicht / Uber das Leben hinweg sich sehne® (v. 39 £).
Darin liegt ein Immanenzgebot; man muB sich zurechtfinden in dem,
was ist.

Danach wird die Ausgangssituation des Gedichts fiir das BewuBtsein
in seiner Distanz zuriickgewonnen, aber nur als Allegorie, keineswegs
so, wie es im Darstellungszusammenhang fiir etwas Wirkliches gelten
konnte. ,,Sei du, Gesang [...] / Begliikender! mit sorgender Liebe mir /
Gepflegt, der Garten“ (v. 41 ff). Es ist etwas ausgestellt Poetisches
innerhalb des Poetischen, eine Vermittlung, die lediglich noch Assozia-
tionen folgen kann. Trotzdem hat sie als literarisch gewollte Indifferenz
zugleich den realititsfundierenden Charakter der Entscheidung. Durch
¢in im Sinne der Entscheidung ,,mit sorgender Liebe* Titiges wird aus
dem Als-ob tatsichlich das Eigentum, das Fichte meinte — ,,Gehiuse,
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im weitesten Sinne des Wortes®. Zu den voraussetzungslos guten
Witkungen der Entscheidung gehort dann nicht nur, daB eben das
Gedicht entsteht, sondern auch, da Holdetlins Verfahren durchgehen-
der Zisurierung eine neue, umlenkende Definition erfihrt. Es kommt
oun zu einer Riicknahme des Irritierenden, die sich konkret darin
vollzieht, daB es zwar bei der von Einschnitten geprigten Erarbeitung
des Textzusammenhangs ,Stiick fiir Stiick® in die Strophe hinein, beim
stockenden Sprechduktus und bei der Reflexion in Schiiben bleibt.
Dabei ist aber nicht mehr zielend zu lesen, sondern gewissermalien in
die Fliche der Strophen hinein. Der lyrische Zusammenhang Strophe
wird zur freien Fiigung semantischer Einheiten, das Schreiben und das
Lesen werden zu einer Osientierung zwischen Textstellen, wie man sich
denkt, daB einer ,,wandelnd / Unter den Bliithen, den immerjungen, /
In sichrer Einfalt wohne* (v. 43 ff.).

,Der mit dem Tageslichte nur, ein / Armer, auf heiliger Erde
wandelt (v. 27 £), ist noch in einem fortdauernden Exil; die ,,wan-
delnden Gotterkrifte (v. 32) entziehen sich noch proteushaft dem
wiinschenden ,,ich®, es fiihlt sie nur ,,verzehrend [...] / Wechseln*
(v. 31 £); ,,die michtge Zeit / Die Wandelbare® (v. 46 £f) ist gar das
bedrohlich Unkenntliche. Aber dagegen steht ein anderer Gebrauch von
,wandeln’, der in der Leitmetaphorik vom ,,Gesang™ als ,,Garten® auf
die Reflexionsweise des Gedichts iiberstrahlt: Es ist kein Gehen,
sondern ein Ergehen, wo ,,bleibende Stitte” (v. 38) ist. Diese Bewegung
meint den schoénen Aufenthalt in schonen Riumen, nicht deren
Durchqueren. Man geht ,,zum Haine® (v. 34), aber man wandelt in ihm,
fast bereits richtungslos, wie ,,rings im Felde“ (v. 5). So entsteht ja auch,
an den Textzeugnissen nachpriifbar, Holderlins Gedicht aus seinen
Vorstufen: irgendwo in der Strophe wird die Konfiguration mit
semantischen Stellen begonnen, deren Hoélderlin sich bereits sicher ist,
um von dort aus nach rechts, nach links, oben und unten einen Kontext
aufzubauen. Hierdurch werden aus Reflexionsfragmenten ebenso vicle
Reflexionsanhalte, als nihere und vertrauter werdende Umgebung fiir
einen Wahrnehmungsvorgang. In der ,,Verfahrungsweise des poétischen
Geistes* (StA TV, 248) ,steckt® Erfahrung,

Das ,ich* definiert sich in seiner eigenen Sphire. In einer Ver-
mischung von Strukturellem und Thematischem konstituiert die Ode
den Erfahrungsraum des Subjekts. Ohne die odische Integration ist es
nur ein Punkt des Nichtzurechtfindens in einer ,,Zeit“ des Nichtzu-
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rechtfindens. Was den Charakter sinnvoller Objektivitit gewinnen soll
und damit auch eine Perspektive, muB im Entwicklungsgang des
Gedichts durch spezifische Referenz zur Vorstellung gebracht werden.
Und daran werden die Méglichkeiten der Konturierung von BewuBtsein
im historischen Gefiige entworfen. Alles wiirde falsch, wenn das Gliick
im groBen Zusammenhang nicht als mythisch entriicktes Ideal
erkennbar bliebe. Entfremdung ist der Zustand, und Aufhebung der
Entfremdung kann dann nur etwas sein, das gleichzeitig ,,bleibende
Stitte und ,, Traum® genannt werden muf3.

V. Poetischer Konzeptualismus

Einfach um T#uschung handelt es sich trotzdem nicht. Die ,,Hiitten der
Freundschafft“, in denen wir ,,Ewig wohnten, und das ,.freundlich
Asyl“, ,,mit sorgender Liebe mir / Gepflegt, weisen auf den UberschuB3
an Intention, der die Subjektivitit in ihrem Witklichkeitsaufbau pragt.
Das ist, statt Widerspruch zu sein, wahrer Ausdruck der utopischen
Sphiire bis zu dem Augenblick ihrer Durchsetzung als Realitit. Damit
werden gleichzeitig die imaginativen Antriebe jeder Verwirklichung
wahrgenommen. Der Konjunktiv, in dem bei Klopstock und Holderlin
von den Léosungen gesprochen wird, enthilt die Einsicht in die
Begrenztheit des Projektierbaren und die Ferne des Ziels. Das ist schon
deshalb richtig, weil die weitreichenden Forderungen, die menschliche
Geschichte schlieBlich als Qualitit ausmachen, immer mit der Schnitt-
haftigkeit menschlicher Existenz auskommen missen. Es ist gut, wenn
die Parze den Traum nur nicht zu frith endet.

Bei Fichte miissen die Gestalten des SelbstbewuBtseins als Welt
behauptet werden. Auf dem Weg von Klopstock zu Hélderlin kann sich
das BewuBtsein entidealisiert in seinen Produkten finden. Die Differenz
bleibt mitgesetzt; was sich ereignet, ist ein literarisches Erkennen. Und
immer muB das eigene Relative beachtet werden, bei Héldetlin sogar als
suum cuique (,jedem sein Eigentum, / [...] meines auch® [v. 50 £]).
Das hilft Totalisierung und Dogmatisierung des jeweiligen Realititsent-
wurfs vermeiden. Damit wird verzichtet auf die Systemanspriiche der
Philosophie Fichte-Hegelscher Prigung. Aber deren Grundmotiv wird
gerettet, daB die Deutungsleistungen des BewuBtseins der Bereich seiner
Orientierung auch sind, ein poetischer Konzeptualismus also. Dabei
konnen die Einschrinkungen die Wertigkeit der Vorhaben im letzten
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nicht mindern. Und ,,daB zu / Friihe die Parze den Traum nicht ende®,
heiBt schlieBlich nicht nur, daB er ein Traum ist, sondern auch dies, daf
er das Leben ausmacht.

Das Paradigma hat Nachwirkungen, denen der umgestelite Blick nun
vom Literarischen auf die Dinge, nicht umgekehrt, noch etst auf die
Spur zu kommen hitte. Etwa argumentiert Piickler-Muskau noch 1834
fiir sein Ideal einer Landschaft als Garten so, daf3 es sich ausnimmt, als
kommentiere er damit Holderlins Gedicht, und zwar in einer Weise, die
trotz der Privatheit des Vorhabens Anspruch macht auf ein Kimmern
ums Ganze: ' '

[...] wenn Jeder in dem Seinigen auch all das Seinige rastlos und
vollstindig thut, und die tausend Facetten sich dann zu einem Ringe
leicht und schén verbinden, kann jener liebliche Traum der St
Simonisten: einer allgemeinen Verschénerung unserer Mutter Erde,
einst verwirklicht werden. Gut méchte es aber zu diesem Zwecke seyn,
uns einmal wieder von der traurigen Politik, die alles absorbirt und
nicht viel dafiir herausgiebt, ein wenig ab, dagegen der heitern Kunst,
deren Dienst schon an sich Belohnung ist, ein wenig mehr zuzuwenden.
Fiir die Regierung des Staats kénnen wir doch in der That Alle nicht
sorgen, sich aber und sein Eigenthum auf alle Weise zu veredeln
suchen, das kann ein Jeder — und es ist sogar die Frage, ob auf solchem
einfachen Wege, mit redlicher und schlichter Gesinnung, nicht selbst
die so gewiinschte Freiheit ruhiger und sicherer erreicht werden
méchte, als durch noch so viel neue Proben dusserer theoretischer
Staatsformen.”

Aber alles verlangt nach Setzungen, im kleinen wie im grofien. Das gilt
sowohl fiir die Erfindung der Menschenrechte in der ,,Virginia Bill of
Rights* von 1776 wie fiir die Erfindung einer biirgerlichen Gesellschaft
in der Revolution von 1789 oder fiir die Erfindung der Kategorien eines
metaphysiklosen Denkens in der ‘Kritik der reinen Vernunft” von 1781
oder fiir die Erfindung des Fliegens, der Luftschiffahrt mit der
Montgolfi¢re von 1783. Alte Wiinsche, alte Triume. Alles kann ,noch

37 Hermann Fiirst von Piickler-Muskau, Andeutungen iiber Landschaftsgirtne-
rei verbunden mit der Beschreibung ihrer praktischen Anwendung in Muskau [...]
Mit [...] einer Einleitung v. Albrecht Kruse-Rodenacker, Stuttgart 1977, 149.
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einmal schoner gedacht werden’, als es ist. In der Pomologie werden
durch Pfropfung des Edelreises neue Obstsorten erfunden, ,,von dem /
FleiBe der Menschen mit Mith gewartet” und mit ,,Pomonens siisser
Gabe, der mannichfach / Gestalteten®, als Lohn. Oder es reift im
Treibhaus, ,,Unter dem Glas’ in erkargter Sonne* die ,,Ambrosiafrucht®.
Die Fabrikation des Riibenzuckers wird aufgenommen. Und Alexander
von Humboldt glaubt in seiner groB3en ,,physischen Weltbeschreibung*
etkennen zu kénnen, wie die Pline der Menschen allmihlich den
Gottesplan durchdringen. Sie machen aus seiner Welt die ihre:
,»Schneller als das Licht trigt in die weiteste Ferne Gedanken und Willen
der geschlossene elektrische Strom.“*®

Allerdings 148t sich da vom Fortschritt lingst auch ganz anders
sprechen. Orte, an denen sich die Spuren des Menschen vetlieren,
Reservate der Natur werden zu Idyllen. Piickler-Muskau hat es sich
nicht triumen lassen, da3 durch seinen Landschaftsgarten, die NeiBe
entlang, in ferner Zukunft einmal eine Hauptkampflinie, noch spiter
eine Grenze zwischen Ost und West gezogen wird. Die Poesie des
Lebens ist unter diesem Aspekt immer utopischer geworden. Mit
Desillusionierung und Scheitern wird aber je nur die Notwendigkeit zu
neuer Definition freigelegt, und es muf3 keine sein, die sich noch aus der
Nihe zur bald fiir elitir geltenden Philosophie des Idealismus verstehen
liB8t. Die Menschen miissen etfinden, was sie eigentlich zu Menschen
macht, Gesetz und Freiheit, ihre ganze Theotie und Praxis, Erkenntnis
und Wahrnehmung sogar. Es wire ein MiBverstindnis, wenn die
Zuriickdringung der lyrischen Konstruktion Ode, die allmihliche
Zuriickdringung des Lyrischen iibethaupt und der Vorzug, der dann
Drama und Prosa gegeben witd, bedeuten sollte, das alles lieBe sich
doch mimetischer haben. Und um so mehr auf der anderen Seite der
konzeptualistische Charakter der Setzungen durchscheint, um so mehr
bediirfen sie des Gewinns an Wirklichkeit, der aus der Miihe um sie und
der Arbeit an ihnen hervorgeht. Ohne sie ist nichts, das dem ,,ich®
Gegend wire. So schiebt sich, zu sinnvollen Entwiirfen, das Fiktionale
in das Reale hinein, und das Poetische muB in dieser allgemeinen
Hinsicht seinen Anteil an der Lebenspraxis wahren.

3 Alexander von Humboldt, Kosmos. Entwurf einer physischen Weltbeschrei-
bung. In: Gesammelte Werke von A.v.H., Bd. 2, Stuttgart 1844, 277.
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Holdetlins Klauseln
Von

Hans Gerhard Steimer

Von Anfang an schien den Lesern des ‘Hyperion” Holderlins Sprache
mehr der Poesie als der Prosa anzugehdren. Bereits vor Erscheinen des
sweiten Bandes bemerkt Suzette Gontard, die vielleicht erste Leserin,
»[---] daB du deinen lieben Hipperion auch einen Roman nennst, ich
denke mir aber immer dabey ein schones Gedicht.* (,Den 19ten Mirtz*
1799, Abbildung FHA 18, 335) In der ersten Rezension beider Binde
sagt der Freund und Lehter Carl Philipp Conz wohlwollend, wenn auch
nicht ohne kritischen Unterton: ,,Das Ganze ist, nach unster Ansicht,
mehr ein Poém, als ein Roman: ein lyrisches Gedicht von grosserer
Ausdehnung kénnte man es nennen.“’ Und in der ersten Biographie
Héldetlins spricht Wilhem Waiblinger von ‘Hyperion’ als einer
,Sammlung lyrischer Gedichte*? Dieses Diktum tibernimmt Wilhelm
Sigmund Teuffel, der kompetente Rezensent der Ausgabe von 1846. Er
kommt auch schon der dichterischen unyxavn auf die Spur, die diesen
Eindruck wesentlich bewirkt:

Als Gedicht aber, oder vielmehr eine Sammlung von (lyrischen) Ge-
dichten, gibt sich der Hyperion zu erkennen durch seine dichterische
Form. Ein fester edler Rhythmus durchzieht das Ganze, und un-
zihligemale wird durch die Zusammenstellung einer Reihe gleichartiger
Rhythmen die poetische Prosa in vernehmliche Poesie verwandelt, [...]
Diese metrische Form ist hiufig genug durch ungewéhnliche Wortstel-
lung absichtlich herbeigefiihrt, [...] Durch dieses alles bekommt die
Sprache eine stolze, fast dithyrambische Haltung [..-P

! In: Tiibingische gelehrte Anzeigen 1801, 4. Stiick, 12.1., 25-28; vgl. Nr. 17 ¢,
StA VII 4, 68 und 72.

2 Wilhelm Waiblinger, Friedrich Hélderlins Leben, Dichtung und Wahn.sinn.
In: Zeitgenossen, Biographisches Magazin fiir die Geschichte unserer Zeit, 3.
Reihe Bd. I, Nr. XXIV, Leipzig 1831, 161-189; vgl. Nr. 499, StA VII 3, 50-80.

3 In: Monatblitter zur Erginzung der Allgemeinen Zeitung, Augsburg, [Jan./
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An Stelle der von Teuffel gegebenen Beispiele geniige hier das Ende des
Romans: ,,Es scheiden und kehren im Herzen die Adern und einiges,
ewiges, gliihendes Leben ist Alles.“ (FHA 11, 782) Acht Daktylen
aneinandergereiht, wobei der katalektische SchluB3 sich mit dem Auftakt
am Satzbeginn zu einem neunten Daktylus verbindet, so daB} die
Metapher des Kreislaufs auch in der metrischen Struktur realisiert ist.
Schon hier liBt sich allerdings beobachten, daB der spezifisch
Holderlinische Ton erst durch die beiden abschlieBenden MeiB3elschlige
zum Klingen kommt, die gegenrhythmische Unterbrechung: ,,So dacht’
ich. Nichstens mehr.“ Die ,,vernehmliche Poesie® entsteht offenbar
nicht einfach aus der Reihung gleichartiger Rhythmen, eher aus ihrem
kalkulierten Wechsel.

Im 20. Jahrhundert hat es nicht an Untersuchungen zum Rhythmus
der poetischen Prosa Holdetlins gefehlt. Dietrich Seckels Standardwerk
‘Holderlins Sprachrhythmus’ unterscheidet im ‘Hypetion’ fiinf rhythmi-
sche Typen: ,schwingend-springend, wellenhaft-pulsierend, stof3haft-
gespannt, schreitend-eben, dringend-wuchtig’. Solche Typologien an
Hand von Metaphern aus Motorik und Kinetik trifft Holderlins Vor-
wurf aus den ‘Anmerkungen zum Oedipus’, die Kunstwerke seien ,,bis
izt mehr nach Eindriikken beurtheilt worden, die sie machen, als nach
ihrem gesezlichen Kalkul und sonstiger Verfahrungsart, wodurch das
Schéne hervorgebracht wird“ (FHA 16, 249). Wie aber sonst sind
thythmische Phinomene zu fassen, Bewegungen aufzuzeichnen, gar
Gesetze abzuleiten, handelt es sich doch hier um Prosa, ungebundene
Rede, der die numerischen Normen der Metrik fremd sind?

Die Gleichsetzung von Prosa mit metrisch ungebundener Sprache
stimmt nicht ganz. Das hingt mit der Geschichte der Prosadichtung
zusammen. In der griechischen Literatur erschien sie erst, als auf allen
Gebieten Poesie bereits entwickelt war. Sie emanzipierte sich zunichst
in Theogonie, Genealogie und Periegese. Der Satz, ihre wichtigste
Gliederungseinheit, weist zumindest an einer Stelle noch das Mal der
Abkunft von der ilteren Versstruktur auf. Es ist der SatzschluB. Er war

Febrl], Jg. 1847, 61-72; vgl. Nr. 19 ¢, StA VII 4, 122-132; 131. Die entsprechende
Passage der dem Artikel zugrunde liegenden Tiibinger Vorlesung Teuffels zitiert
Ulrich Hétzer, Holderlins Dichtung als Gegenstand einer zeitgendssischen
Vorlesung von W. S. Teuffel. Eine Mitteilung. In: Hjb 1952, 123 £.
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in der klassischen Prosa meist metrisch geregelt. Zweck 4ieser
Notmierung wat, den Sprachflufl durch wiedererkennbare rhythmische
Muster zu gliedern. Sprachkunstwerke wurden ja, auch als sc'h.on
schriftlich tradierte, weithin miindlich verbreitet. Dabei war das auditive
Profil von entscheidendem Gewicht. Lange schrieb man laut sprechend
oder diktierte. Dichten kommt von diktieten. So verfaBt Paulus seine
Bricfe, in antiker Tradition. Und man las laut. Wenn in der
Apostelgeschichte der ithiopische Kimmerer auf seinem Wagc.:n den
Propheten Jesaja liest, so horen die Fufiginger auf der Strale mit (Act.
8, 26-31). Noch Augustinus berichtet mit Staunen, daB Ambrosius 'als
Bischof in Mailand schweigend zu lesen pflegt und macht sich
Gedanken iiber die Ussache dieser sonderbaren Gewohnheit (Conf. VI,
3). Vor diesem Hintergrund wird die Forderung des Aristoteles
verstindlich, die Satzgrenze diitfe nicht heteronom von det Interpunk-
tion des Schreibers — oder, wie Cicero hinzufiigt, vom Atem des
Sprechers — ,,sondern allein durch den Rhythmus verdeutlicht werden®
(Rhet. 111, 8).

Wer Holderlins ‘Hyperion® laut liest, wird bemerken, wie sich der
Rhythmus zum Satzende hin verdichtet und vereindeutigt. Der Satz
wird zur autarken Einheit und weist zugleich tiber sich hinaus, indem
die folgende Sprechpause, meist durch Verlangsamung votbereitet,
mitkomponiert ist. Die vernehmliche SchluBkadenz mischt sozusagen
die Hefe des Schweigens unter. Jeder Leser kann die Probe aufs
Exempel machen und in den Rhythmus der Satzschlisse des Rorn.ans
eingreifen. Man indere etwa ,,Die Priestetin darf aus dem Tempel nicht
gehen. Du bewahrst die heilige Flamme, du bewahrst im Stillen das
Schéne, daB ich es wiederfinde bei dir.“ (FHA 11, 706)* zu ,[...] darf
nicht aus dem Tempel gehen. und ,[...] es bei dir wiederfinde. — der
charakteristische Tonfall ist zerstort, die Sprache ,atmet® nicht mehr.
Beim Bau der Kadenzen bedient sich der Dichter verschiedener
Kunstmittel: meist Versetzungen, oft Elisionen, gelegentlich Silbenauf-
fillungen. Beispiel fir thythmisch bedingte Inversion: ,,Unsre Seelen
muBten um so stitker sich nihern, weil sie wider Willen waren verschlossen
gewesen.* (607) Fiir Silbenauslassung: ,,Ach! der konigliche Jiingling hiatt’

* Wenn nicht anders angegeben, beziehen sich die in Klammern angefithrten
Seitenverweise im folgenden auf FHA 11.
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ein besser Loos verdient.” (730) Fiir Silbenerweiterung: ,,[...] 1aB alles
Leben in mir und allen Geist nur dir zufliegen; nur dir, in seeliger
endeloser Betrachtung!® (670)

Holderlin las griechische, aber auch jene lateinischen Autoren im
Original, die Meister waren in der Kunst der Klausel, dem metrisch
geregelten AbschluB von Kola und Perioden in gehobener Prosa:
Cicero, Seneca, Quintilian, Tacitus, Plinius d. J., Curtius Rufus. Auch im
Theologiestudium war er mit dem Gebrauch der Klausel konfrontiert,
die seit Augustinus von quantitierender zu akzentuierender Metrik
iibergeht. In der mittellateinischen Prosa spricht man von ,cursus®; die
vielfiltigen Klauselmetren werden vereinfacht, zugleich bestimmen sie
auch die Lage der Wortgrenze. Die in den klassischen Mustern be-
obachteten Klauselgesetze sind erst von Philologen des 19. Jahrhunderts
etkannt worden — Wiederentdeckung lange verschiitteten Wissens. In
der Rhetorik wurde aber der Prosarhythmus immer behandelt, meist mit
besonderer Riicksicht auf die Klauseln.®

Die fritheste und seither kanonische Zusammenfassung findet sich in
Holdetlins Bibliothek bei Aristoteles:

Die Beschaffenheit des Prosaausdrucks darf weder in Versmetrik noch
im Fehlen des Rhythmus bestehen. [...] Was des Rhythmus entbehrt,
ist ohne Begrenzung. Begrenzung muf} aber vorhanden sein, nur nicht
durch das Versmetrum; denn unangenehm und unerkennbar ist das
Unbegrenzte. Alles aber wird durch die Zahl begrenzt. Das Zahlsystem
fiur die Beschaffenheit des sprachlichen Ausdrucks aber ist der
Rhythmus, wovon die einzelnen Metra Abschnitte sind. Daher muf3 die
Prosarede einen Rhythmus haben. (Rhet. III, 8)°

> Das ungewohnliche Interesse der Schriftstellergeneration Holderlins am
Prosarhythmus zeigt sich etwa bei Novalis, in Jean Pauls ,Streckvers*-Konzeption
oder in der breflichen Diskussion iiber den Numerus in Schleiermachers
‘Monologen’ (Friedrich und Dorothea Schlegel an Schleiermacher, 2. Juni 1800,
Schleiermacher an Brinkmann, 27. Mai 1800; vgl. auch Friedrich Schlegel an
Schleiermacher, 2. Mirz 1799. Zur Versmetrik in der Prosa August Ludwig
Hiilsens. In: Kritische Friedrich-Schlegel-Ausgabe, 3. Abt., Bd. 24, hrsg. v. Emst
Behler, unter Mitwirkung anderer Fachgelehrter, Paderbom 1985, 235).

¢ Ubersetzung nach Sieveke, de Groot und Schmid; vgl. Franz G. Sieveke,
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Nach dem Vorbild der pythagoreischen Auffassung von musikalischer
Harmonie als sinnlich wahtnehmbarem Zahlenverhiltnis ist hier der
Rhythmus arithmetisch gefaBt. Folgenreich ist vor allem die Funktions-
bestimmung als Grenzmarke. Die Achtung des Versmetrums bedeutet
nicht nur den von der Gattung gebotenen Verzicht auf ein mettisches
Schema, sondern zugleich die Ablehnung der in det Poesie bevorzugten
MaBe. Aristoteles empfiehlt fiir Satzanfang und -ende geeignete Metren.
Thr Gebrauch soll nur unterschwellig wahrnehmbar sein, beim Horer
und Leser nicht eigens Aufmerksamkeit beanspruchen.

Als Teil einer vierbindigen Ausgabe, Lyon 1588, besall Holderlin
Ciceros ‘Orator’, der die bis dahin ausfiihrlichste Theorie des Prosa-
thythmus (I1I, 173-236) mit vorbildlicher Anwendung verbindet. Cicero
legt das Schwergewicht seiner Darstellung auf die metrischen ,clausulae’
(199, 204, 212-226). Sie sollen organisch aus dem Satzthythmus her-
vorgehen, dabei Eintonigkeit vermeiden. Er erwihnt ihren mnemotech-
nischen Nutzen und betont als Redner das Performative, die suggestive
Witkung.”

Dionysios von Halikarnass, den Holdetlin in der Magisterarbeit
‘Geschichte der schonen Kiinste unter den Griechen...” (FHA 17, 41-
66) zitiert, stellt in seiner Schrift iiber die Wortfiigung die Nihe der
Kunstprosa zur Poesie heraus. Threm Rhythmus widmet er die beiden
SchluBkapitel. In detaillierten Analysen weist er an Textbeispielen aus
Demosthenes nach, daB dessen Prosarhythmus kalkuliert ist. Er zeigt,
daB ausgefeilte Technik und gelehrtes Wissen keinen Gegensatz zur

Miinchen 1980, 183-185. Hélderlin besaB die dreiteilige ‘Rhetorik’ des Aristoteles
vermutlich in der Edition des Antonius Riccobonus, Hannover 1630. Im
Unterschied zu einer vorangehenden Ausgabe mit wortgleicher Titelfassung,
Rostock 1572, bietet sie im Titel ’APIZTOTEAOYZ TEXNHZ ‘PHTOPIKHZ
fifha y die von Adolf Beck (StA VII 3, 394) gesuchte Erklirung fiir die
fehlerhafte Wiedergabe ,,Aristotelis Technae Rhetoricae Biblia V. in der nach
Holderlins Tod angefertigten Liste seiner Niirtinger Biicher (Nr. 653, StA VII 3,
388-391): nur als Minuskel lieB sich die griechische Zahl ;y* mit einer témischen
V¢ verwechseln.

7 Johann August Emesti, Clavis Ciceroniana, von Hélderlin in der Auflage
Halle 1769 benutzt, grenzt im Artikel Numerus’ den (Prosa-)Rhythmus vom
(Vers-)Metrum ab. Immanuel Johann Gerhard Schellers ‘Anleitung die alten
lateinischen Schriftsteller philologisch und kritisch zu etkliren und den Cicero
gehérig nachzuahmen...’, in Holderlins Bibliothek in der 2. Auflage, Halle 1783,
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kiinstlerischen Spontaneitit bilden miissen, sondern ihr zu Gebote
stehen konnen. Auf die Kadenzen geht er dabei nicht gesondert ein.

Mit Quintilian wird Holdetlin im Rhetotikunterricht bekannt
geworden sein, den er seit dem sechsten Lebensjahr besuchte; er
behandelt die Klauselmetrik im neunten Buch der ‘Institutio oratoria’.
In der niederen Klosterschule Denkendotf wurde nach Christoph
Caldenbachs ‘Compendium Rhetorices’ unterrichtet, wo auf die ka-
techisierende Frage ,,Quid ad Numerum Oratorium pertinet?” unter
anderem mit dem Hinweis auf die Wahl der fiir Beginn und Abschlufl
von Perioden geeigneten Silbenquantititen und Versfiile zu antworten
war (Liber III, ‘De Elocutione’). In der hoheren Klosterschule
Maulbronn standen Ernestis ‘Initia Rhetorica’ auf dem Lehrplan. Sie
gehen auf den Prosarhythmus im Kapitel ‘De Ornatu & Compositione,
Structura et Numero’ ein und beschiftigen sich besonders mit der
Angemessenheit ruhiger beziehungsweise bewegter Klauseln. Die
Darstellung der Prosamettik in den Lehrbiichern erweckt insgesamt den
Eindruck, daB hier mehr oder weniger totes Wissen der Vollstindigkeit
wegen weiter mitgefithrt wird.

Unabhingig vom Rhetorikunterricht wurde Hélderlins Poetik frith
beeinflut von der dem Longin zugeschriebenen Schrift Vom Er-
habenen’. Er kannte daher den Spott, mit dem der Autor asianisch
extensive Rhythmisierung der Rede bedenkt, deren Horer ,,die obligate
Klausel vorauswissen, den Text mit dem Fuf} skandieren und wie im
Chor die SchluBkadenz vorweg angeben® (41, 2).

Jean Paul behauptet von Lessing, er habe ,,die Tonfille der Perioden-

versucht, den ,numerésen SchluBlfall® utilitaristisch vom Gebot akustischer
Verstindlichkeit 6ffentlicher Rede herzuleiten. ,,Hernach hat es Cicero zu einer
Sache des Wohlklangs gemacht. (359) Der Schulmann, mit den Traditionen
antker Rhetorik nicht mehr geniigend vertraut, riigt seinen Cicero, von den
,poetischen Gliedern® in der Prosa ,,viel Redens® zu machen, ,,vermuthlich, weil es
eine Lieblingsmaterie damaliger Zeiten war.” (360) Entgegen seinen Ausfihrun-
gen in der ersten Auflage verurteilt Scheller jetzt den thythmischen ,Wohllaut‘ der
Prosa — ,,vielleicht besteht er nur in der Einbildung® — pauschal als ,,cin studirtes,
ein erlerntes Gefiihl“ (360 £). ,,Der wahre Kenner betrachtet ohnedem die Worte
nur als die Schalen oder Hiilsen der Gedanken, und als Kennzeichen derselben,
folglich heftet er seine Aufmerksamkeit blo8 auf letztere.” (362) — ,,Wozu der
Klang?*“ (363)
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Schliisse berechnet und gesucht“.? Berechnung setzt Regeln voraus; sie
sind fiir den Prosarhythmus aus Vorbildern zu entwickeln oder der
klassischen Rhetorik zu entnehmen. Wenn Hélderlin, wie im folgenden
gezeigt wird, metrisch fixierte Satzschlisse verwendet, ist damit jedoch
nicht gesagt, daB er Anleitungen folgt. Die lebendige Sprache ist immer
zuerst da, Regeln sind abgeleitet. Auch thythmische Traditionen haben
sich im Klangkotper der Sprache selbst sedimentiert und miissen nicht
erst von auBen an sie herangetragen werden.  Andererseits kann zu der
Aufmerksamkeit, die Holderlin der thythmischen Gestaltung seiner
Kadenzen schenkt, durchaus das von der Rhetorik tradierte Wissen
beigetragen haben.

¥

Die ausgeprigte Rhythmik der Sprache des ‘Hyperion’ ist in den
Satzkadenzen metrisch faBbar. Zur Messung ist hier ein mdglichst
einfaches und voraussetzungsloses Vetfahren gewihlt. So wird auf die
iibliche Benennung von VersfiiBen verzichtet, deren Abgrenzung immer
problematisch ist. Auch beschrinkt sich die Untersuchung auf das
Satzende. Kriterium ist der Punkt bzw. GroBschreibung nach Ausrufzei-
chen, Fragezeichen, Doppelpunkt oder Gedankenstrich; bei obligatori-
scher GroBschreibung ist analog dem Gebrauch in vergleichbaren
Fillen entschieden. Eine fiir weiterfithrende Studien zu empfehlende
Einbezichung der Kadenzen vor Sprechpausen innerhalb des Satzes ist,
da mit allen Schwierigkeiten der Kolometrie belastet, nicht vorgenom-
men. SchlieBlich werden nur Takte’ mit einfacher und mit Doppelsen-
kung beriicksichtigt. Weitaus die meisten Satzschliisse lassen sich darauf
zuriickfiihren. Fiir die Diktion des Romans ist nimlich charakteristisch,
daB sie den Hebungsprall ebenso meidet wie Folgen von mehr als zwei
gleichmiBig tonlosen Senkungen. Hans-Werner Bertallots Behauptung,
in Hélderlins Roman ,stoBen [...] nie zwei Tonsilben unmittelbar
aufeinander, und nie werden sie durch mehr als zwei Nebensilben

8 Vorschule der Aesthetik, § 86 Wohlklang der Prose. In: Jean Paul, Werke,
Bd. 5, hrsg. v. Norbert Miller, Miinchen 1963, 328.

9 Takt‘ hier abkiirzend fiir die aus Hebung und einer oder mehreren
Senkungen bestehende Einheit. Die in der Verslehre mit dem Begriff verkniipfte
Dimension der Zeitmessung ist in dieser Untersuchung ausgeklammert.
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getrennt“?® bezeichnet richtig die auffillige Tendenz, iibersieht aller-
dings Ausnahmen wie: ,,Sechs Tage nach der Schlacht lag ich in einem
peinlichen todihnlichen Schlaf.“ (738). Solche rhythmischen Ereignisse
sind selten und, wie hier, fast regelmiBig als ,Programmusik’ mit
Signalcharakter gesetzt. Daher erfat dieser Filter, trotz des Ausfalls der
fiir die Messung zu kurzen Sitze, im ‘Hyperion’ immerhin 91% der
Satzschliisse.

Antike Klauselanalysen beachten in der Regel die zwei oder drei
letzten ,pedes’, neuere beriicksichtigen statistisch bis zu acht Silben. In
dieser Untersuchung wird der Umfang von den drei letzten Hebungen
im Satz konstituiert. Die Einheit hat den Vorteil der Griffigkeit, sie
reicht vergleichsweise weit zuriick und hebt markante patterns aus, ohne
zu spezifisch und damit uniibersichtlich zu werden. Gleichzeitig gewinnt
sie Einheiten, die in Holderlins eigenthythmischen Gedichten hiufig als
Verszeile stehen. Wegen des meist leicht einsetzenden Verses der
,Gesinge* ist mit dieser Riicksicht zusitzlich eine unbetonte Auftaktsilbe
cinbegriffen. Wenn etwa in der ‘Wanderung’ jede dritte Versfuge genau
mit den so definierten Klauselgrenzen iibereinstimmt, so erweisen sie
sich als nicht ganz willkiirlich gewihlt. Was hier als thythmische Einheit
auftritt, wird sich auch in den Satzkadenzen der Prosa Holderlins als
Ensemble betrachten lassen und am ehesten zur analytischen MaBein-
heit taugen. Zusammenfallen von Klausel- und Wortgrenze ist dabei
nicht verlangt. Im dreihebigen Abschnitt sind acht Kombinationen von
Einfach- und Doppelsenkungen moglich:

keine Doppelsenkung
eine Doppelsenkung: nach der letzten Hebung
nach der vorletzten Hebung
nach der drittletzten Hebung
zwei Doppelsenkungen: nach der letzten und votletzten Hebung
nach der letzten und drittletzten Hebung
nach der votletzten und drittletzten Hebung
drei Doppelsenkungen

10 Hans-Werner Bertallot, Hoélderlin — Nietzsche. Untersuchungen zum
hymnischen Stil in Prosa und Vers, Berlin 1933, 57.
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Die vier Klauseln mit Doppelsenkung am Ende sind in den hier
untersuchten Holderlintexten so selten, daf8 sie in der Auswertung
zusammengefaBt werden konnen. Die vier anderen kommen jeweils mit
betonter oder unbetonter SchluBsilbe (minnlich, stumpf — weiblich,
klingend) vor, was durch die Indexziffern | , bezeichnet ist. Sie sind
nach der Reihenfolge ihrer Hiufigkeit im ‘Hypetion’ mit GroB3buchsta-
ben benannt. Hier die beriicksichtigten Klauseln:

Alu—u—u-—
Azu—u—u—u
Bu-u-vu-
Bu-u-vu-v

2

C,u—uu—uu-—
C,u-vu-vu-u

D1u—uu-—u—
Du-vu-u-u

Eu-u-u-uvu Uu—-uUu-—uu-uu
U-—UuUu-uU-uUu U-uu-uvuu-uvu

Zur Messung werden die Texte skandiert. Betonungen sind zu ver-
stirken, der Unterschied zwischen Haupt- und Nebenton wird nivel-
liert.! In der Mehrzahl der Sitze schilt sich allein durch Akzentuieren
der hebungsfordernden Silben (,natiitlicher Wortakzent* im Satz) das
Skelett eines regelmiBigen Iktus heraus. In den anderen Fillen witd das
metrische Schema mit der grofiten Kongruenz zur ungezwungenen
Betonung ermittelt, wobei nicht allein die hebungsfordernden, sondern
auch die hebungsfihigen Silben einen Akzent tragen koénnen.

Karl Philipp Moriz veranschaulicht das Verfahren im vierten Brief
seines ‘Versuchs einer deutschen Prosodie’ von 1786 an dem Kolon

1 Zumal das verponte ,Leiern’ in der Schule ausgetricben wird — Straub/
Huillets ‘Empedokles™-Verfilmungen provozieren mit dem Verstof3 gegen diese
Konvention —, ist ein innerer Widerstand zu iiberwinden. Es geht aber hier nicht
um Rezitation, sondern ausschlieBlich darum, zu Studienzwecken einen Parameter
der komplexen dichterischen Sprachbewegung zu isolieren.
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»Klimm’ ich zu der Tugend Tempel®,

wo die prosaische Deklamation tiber #ch gu der die Stimme gleich schnell
hinwegeilen 1iBt: '

- vuul-ul-wvu
Klimm’ ich zu der | Tugend | Tempel.

die Melodie des Verses hingegen dem z#, weil es neben dem
unbedeutendern der steht, ein gleiches ,Interesse mit den iibrigen
bedeutendern Silben giebt, so daB3 aus dieser Silbenstellung nun ein
wohl abgemeBner Trochiischer Vers entsteht:

- vl -vul -ul -vu
Kiimm’ ich | zu der | Tugend | Tempel.

Bei der Messung entscheidend ist also das relative Gewicht der Silben in
ihrer Folge. Von drei tonlosen Silben trigt fast durchweg eine den die
Iktierung ermoglichenden Nebenton. Die Klausel ist hier durch kursive
Schrift hervorgehoben. Eine von den Klauseltypen A bis E nicht erfate
Kadenz — neben zu kurzen Sitzen Schliisse mit Folgen von zwei
Hebungen oder drei Senkungen — ist durch Spiegelstrich (-) bezeichnet.

Wihrend bekanntlich die prosodische Festlegung ganzer Sitze in den
wenigsten Fillen gelingt, sind weitaus die meisten Kadenzen auf diese
Weise metrisch eindeutig zu bestimmen. Skansionen verschiedener
Sprecher differieren im Grad der Schematisierung in Richtung auf die
erfaBten Klauseln (also im GroBenanteil der Rubrik ‘Sonstige’), kaum
jedoch in deren Proportionen. Hier fiir die hiufigsten Klauseln jeweils
ein Beispiel.

Klauseltyp A:
U - U -uU-
Ich sezte mich ruhig wieder aufs Pferd und ritt hinab. (A,) (605)
U -v U -y
Wir sprachen viel von Freude und Schmerz, und liebten, bafiten beide. (A,)
(617)

Klauseltyp B:

v - VU -LVLVU -
O Freund! am Ende s6hnet der Geist mit allem uns ass. (B,) (709)

290

U-uU -V uU-Vu
O es war cin licbes Bild, gewebt von Grifie und Leiden! ®, (719)

Klauseltyp C:
- uvuvu- U™ -
So liebt’ ich, so war ich geliebt. (C,) (589)

Uu-uu -uUuu —-Vu
Geschichet doch alles aus Lust, #nd endet doch alles mit Frieden. (C,) (782)

Obwohl die Klauseltypen sich nur durch Versetzung des Akzents um
jeweils eine Silbe unterscheiden, sind Fille, in denen eine Kadan zwel
Klauseln zugeordnet werden kann, selten. Auf eine Festlegung wurde
dann nicht verzichtet. In prosodischen Zweifelsfillen orientiert sich die
Klassifizierung an Holdetlins Meidung des Hebungspralls und der Folge
von mehr als zwei unbetonten Silben. So kann bei unsicherer Grenz-
ziehung zwischen Klausel D, und E durch fragliche Betonung der
SchluBsilbe (dies die hiufigste Ambivalenz; z. B.: o[- -] mit verbotgener
Ordnung untereinanderwirft. [637]) der leichte oder schwere Beginn
des anschlieBenden Satzes den Ausschlag geben: diejenige Skansion ist
vorzuzichen, die ohne Hebungsprall und Dreifachsenkung auskommt.
In den angefiihrten Beispielen ist die alternative Bestimmung gelegent-
lich mit Fragezeichen beigefiigt.

*

Dem Nachweis, daB ein Autor thythmisch gewihlte Kadenzen als
Stilmittel einsetzt, dient der Vergleich mit ametrischer Prosa. Bei
Hoélderlin hilt es schwer, in dieser Hinsicht unverdichtige eigene Re-
ferenztexte zu bestimmen. Rhythmisch stilisiert ist selbst die Sprache
der poetologischen Atbeiten; die philosophischen Aufsitze sind fiir
statistische Auswertung zu kurz, die beiden Prosaiibersetzungen vom
Metrum der Vorlage affiziert. Hier sind zu diesem Zweck die vor der
Arbeit am ‘Hyperion’ entstandenen Magisterspecimina herangezogen.
Ausgangsvermutung war, daB} in Hélderlins wissenschaftlicher Prosa die
rhythmische Profilierung der Satzgrenzen die geringste Rolle spielen
werde, auch wenn die schlanke, oft lakonische Diktion beider Arbeiten
an hervorgehobenen Stellen thythmisch elaborierte Perioden aufweist.
In der ‘Geschichte der schonen Kiinste unter den Griechen...” sind, um
Verzeichnungen zu vermeiden, Satzschliisse mit griechischen Personen-
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namen ausgelassen, von denen zudem oft nicht sicher ist, wie Holderlin
sie betonte. Entsprechend sind in der ‘Parallele zwischen Salomons
Spriichwortern und Hesiods Werken und Tagen’ (FHA 17, 67-84) die
Schliisse mit Kapitel- und Verszahlen der Belegstellen nicht erfafit,
ebensowenig in beiden Arbeiten natiirlich die Zitate,

In der Korrespondenz des Dichters steigert sich die Diktion oft zur
Héhe des Briefromans. Daher war zu erwarten, daB der rhythmische
Status der Briefe zwischen den Universititsarbeiten und dem ‘Hyperion’
angesiedelt sei. Ausgewertet wurden die autograph iibetlieferten

| Schreiben der Jahre 1795 bis 1799, ohne Ort- und Datumzeile, Anrede-
und Unterzeichnungsformel. Diagramm 1 stellt das Klauselprofil der
drei Textgruppen nebeneinander.

Diagramm 1

45% Da
40%1 B
35%
30%7] We
s Op
20%1] BE
set] BT Tl :

PR Tl
10% ;5"; “'; o o
ser] it i
c,"u - ",‘ < fod . ‘

Magisterspecimina Bricfc 1795-1799 Hyperion

Die zuerst auffallende Gemeinsamkeit in den Klauselfrequenzen beruht
auf einem generellen Betonungsmetkmal der deutschen Sprache. Ihre
bekannte Affinitit zu jambischen und trochdischen VersmaBen zeigt
sich bei allen drei Textgruppen in der Dominanz des alternierenden
Gangs von Klauseltyp A. Sie ist jedoch unterschiedlich ausgeprigt. In
den Magisterarbeiten ist sie mit 32% der Satzschliisse gering, steigert
sich in den Briefen auf 38% und erreicht im ‘Hyperion’ 44%. Auffillig
sind die Differenzen vor allem in der Gewichtsverteilung der iibrigen
Klauselanteile. Wihrend in den Magisterarbeiten die Frequenzen der
Klaus?ltypcn B bis E sich zum vergleichsweise homogenen Feld
gruppieren, treten sie in den Briefen auseinander, und im Profil des
‘Hyperion’ zeichnet sich eine klare Gliederung ab. Sie entsteht durch
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Bevorzugung von B (Magisterspecimina: 16%, Briefe: 17%, ‘Hyperion’:
24%) und Reduktion von D auf etwa die Hilfte. AuBlerdem ist die
Doppelsenkung am Satzende vermieden: Typ E hilt im Roman nur
noch ein Fiinftel des Anteils in der wissenschafilichen Prosa. Einige
dieser Tendenzen zeigen sich — iibrigens, was hier nicht dargestellt ist,
chronologisch zunehmend — bereits im Profil der Brefe. Dort findet
sich ebenfalls die bei Klauseltyp A gewachsene, bei E verminderte
Hiufigkeit; nicht ausgeprigt sind dagegen die im Roman kontrastieren-
den Gewichtungen von B und D. Als Ergebnis der Gegeniiberstellung
mit der Sprache der Magisterspecimina und der Briefe 1Bt sich
festhalten: Es gibt in der Prosa des ‘Hyperion” sowohl gesuchte als auch
gemiedene Klauseln.

Ein kursorischer Vergleich mit Texten anderer zeitgendssischer
Autoren bestitigt das. Die herangezogenen Proben aus Goethe,
Wilhelm Meisters Lehtjahre’ (1. Buch), Heinse, ‘Ardinghello und die
gliickseeligen Inseln’, (aus Band I, 2. Teil) und Tieck, ‘Geschichte des
Herrn William Lovell’ (5.-8. Buch), konnen allerdings nur grobe
Vergleichswerte liefern. Thre Sprache 146t sich, im Unterschied zu der
Hoélderlins, strenggenommen nicht skandieren.”” Die Ergebnisse wet-
den also bei verschiedenen Sprechern stitker vatiieren. Goethes der
lebendigen Rede verwandte Prosa sperrt sich besonders gegen die fiir
cine Messung etforderliche Vereindeutigung. Heinses Sitze verlangen
hiufig eine auf Wirkung zelende Sinnbetonung, die organische
Eigenbewegungen des Wortakzents iiberlagert. Erst in der Diktion
Tiecks zeichnet sich, bei Meidung lingerer Folgen unbetonter Silben,
gewdhnlich jenes rhythmische Geriist ab, das metrische Festlegungen
ermoglicht; seine Klauselwahl zhnelt der in Holdetlins Briefen.
Diagramm 2 bietet das Klauselprofil der drei Proben neben dem des
‘Hyperion’.

Das Ergebnis bestitigt den internen Vergleich der Héldetlintexte.
Die Streuung der Klauselfrequenzen ist in den Referenzproben
erheblich geringer. Wihrend bei den anderen Autoren der beliebteste
Klauseltyp hochstens viermal so hiufig vorkommt wie der am
wenigsten gebrauchte, hat diese Relation im ‘Hyperion’ den Wert
finfzehn. Auch die Frequenzen der zwischen diesen Extremen

12 Bei Holderlins Briefen aus dem Tiibinger Turm versagt das Verfahren vollig.
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rangierenden Klauseln differieren bei Holdetlin stirker. Seine Bevorzu-
gung der Typen A und B iibertrifft die der anderen Autoren deutlich;
seine Meidung von D und E findet sich bei ihnen weniger ausgeprigt
oder gar nicht. Wihrend daher B und D in den Vergleichstexten etwa
gleich oft gebraucht sind, ist der Anteil der B-Kadenzen bei Holderlin
mehr als dreimal so groB. Zusammen ergeben diese Merkmale einen
charakteristischen Zug der Physiognomie seiner Prosadichtung.

Diagramm 2

45%1 Oa
40%1 B
35% |
30%] ¢
25%_/ : D D
20%1 o E
1swT) Rl ]
10%{] f€ i "

2 5 H
5% i ¥ '?: £
0% i & ) : i

Lehrjahre Ardinghello Lovell Hyperion

Vergleicht man einmal die in den Satzkadenzen bevorzugten Muster mit
den Verskadenzen in Hélderlins metrischer Lyrik, ergeben sich
Unterschiede und Gemeinsamkeiten. Natiitlich weist der in den
Reimhymnen dominierende trochiische Vers so wie die jambische
Dichtung die in der Prosa hiufigsten A-Klauseln auf. Erstaunlicher ist,
daB in den beiden vom Dichter gewihlten OdenmaBen die in der Prosa
gemiedenen D-Klauseln vorherrschen. Die beiden alkiischen Elfsilbler
enden, wenn man die im klassischen Schema anceps notierte SchluBsilbe
gemiB Holderlins Vorliebe akzentuiert, auf D,, der abschlieBende
Zehnsilbler auf D,. Auch die asklepiadeische Odenstrophe schlieBt mit
D,. Der in der Prosa herausragende Klauseltyp B ist nur im adonischen
Vers der in Holderlins Lyrik marginalen sapphischen Strophe vertreten.
Dagegen gleicht die dominierende Klausel B,, ebenso C, dem
HexameterschluB mit seinem fiir den vorletzten Full vorgeschriebenen
Daktylus. DaB Héldetlins Hexameter im drittletzten Fu den Trochius
um ein Mehrfaches hiufiger gebraucht, entspricht der Bevorzugung von
B, Die den Klauseltypen B und C gemeinsame Vorliebe fiir die
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Doppelsenkung vor der letzten Hebung konnte auf eine ,Prigung
durch den HexameterschluB zuriickgehen.”

C, endet wie der Pentameter. In Hoélderlins Prosa ist Klauseltyp C
quantitativ unauffillig. Aus den Durchschnittswerten geht nicht hervor,
daB er dennoch besondere Beachtung verdient. Es wird sich ndmlich
zeigen, daB auch er unter bestimmten Bedingungen gesucht, allerdings
in anderen Zusammenhingen gemieden ist.

*

Die statistische Ethebung zeigt die mittlere Frequenz, nicht aber die
Streuung der rhythmischen Ereignisse im Textverlauf. Tatsichlich sind
die von Holderlin bevorzugten Klauseln ungleichmiBig verteilt. Typ A
ist hiufig passagenweise und ohne Unterbrechung eingesetzt. Typ B,
meist mit anderen Klauseln wechselnd, scheint eher refrainartig zu
respondieren. Typ C kommt in der Regel isoliert vor, offenbar mit
auszeichnender Funktion. Fiir den ‘Hyperion’ 1i8t sich eine Typologie
dieser Klauseln in Hinsicht auf ihren charakteristischen Verwendungs-
zusammenhang umreiBen.

Der gerade, regelmiBig alternierende Takt des Klauseltyps A
dominiert dort, wo affektive Intensitit in strenger Reduktion der
sprachlichen Darstellung gefalit ist. Sitze mit A-Klausel ziehen hiufig

13 Damit steht Holderlin in einer Tradition, die sich gleich beim Ubergang zum
akzentuierenden SatzschluB herausbildet. Wihrend die quantitierende Metrik der
Klassischen Sprachen in der Klausel die Haufung von Lingen bevorzugt (vgl.
Heinrich Lausberg, Handbuch der literarischen Rhetorik. Eine Grundlegung der
Literaturwissenschaft, Stuttgart *1990, 487. [§ 997 ‘Bremsprinzip’]), setzt sich ab
dem 5. Jahrhundert die Doppelsenkung vor der letzten Hebung als Regel durch
(vgl. Wilhelm Meyer, Der accentuirte SatzschluB in der griechischen Prosa [...]
und dess., Die thythmische lateinische Prosa. In: Gesammelte Abhandlungen zur
mittellateinischen Rhythmik, Berlin 1905) und dringt vom Kanzleistil der
papstlichen Kurie und der europiischen Hofe in die literarische Prosa. In seiner
beliebtesten Form, dem ,cursus planus’ — er entspricht den beiden letzten Takten
der Klausel B, — dominiert dieser Satzschlufl mit dem Beginn der Renaissance
auch in der deutschen Prosadichtung (um 1400 in ‘Der Ackermann aus Bohmen’s
vgl. Konrad Burdach, Uber den Satzrhythmus der deutschen Prosa. In: Vorspiel,
Bd. 1, Halle 1925). Auch die katalektische Variante, der ,oxytonische SchluB3‘ — er
entspricht dem Ende der Klausel C, — wird in der deutschen Prosa der
Humanisten gern gebraucht.
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ein Resiimee, verzichten dafiir auf lebendige Anschauung. Bewegung ist
stillgestellt. In Holderlins Terminologie wire dieser Klauseltyp insofern
reiner ,Kunstkarakter’, der urspriinglichen Tendenz des Stoffes entge-
genwirkend. Die Selbstdarstellung der Geheimgesellschaft im 7. Brief
des ersten Bandes eignet sich gut zum Studium dieser distanzierten
Behandlungsart. In der einleitenden Beschreibung der Mitglieder des
,Bundes der Nemesis‘ ist von den Spuren des ,,getédteten Affekts” die
Rede, von der ,Stille eines Schlachtfelds”. Es folgt eine in der Erst-
ausgabe zweiseitige Passage, deren bis zur Stereotypie lakonische Sitze
Klauseln vom Typ B und C véllig meiden; hier ein Auszug:

Wir sind am Abend unsrer Tage. (A,) Wir irrten oft, wir hoffren viel und
thaten wenig. (A,) Wir wagten lieber, als wir uns besannen. (A,) Wir waren
gerne bald am Ende #nd trauten auf das Gliik. (A,) Wit sprachen viel von
Freude und Schmerz, #nd liebten, hafiten beide. (A,) Wir spielten mit dem
Schiksaal und es that mit uns ein Gleiches. (A,) Vom Bettelstabe bis zur
Krone warf es uns auf und ab. (D,) Es schwang uns, wie man ein glithend
RauchfaB schwingt, und wir glithten, bis die Koble zu Asche ward. (D,) Wir
haben aufgehért von Glitk #nd Misgeschik u sprechen. (A,) Wir sind
emporgewachsen iiber die Mitte des Lebens, wo es griint und warm ist. (A,)

Aber es ist nicht das Schlimmste, was die Jugend iberlebt. (A,) Aus heilem
Metalle wird das Ralte Schwerd geschmiedet. (A,)) Auch sagt man, auf
verbrannten abgestorbenen Vulkanen gedeibe kein schlechter Most. (D ; B,?)

/ Wir sagen das nicht um unsertwillen, rief ein anderer jezt etwas

rascher, wir sagen es um exertwillen! (A,) Wir betteln um das Hery des
Menschen nicht. (A,) Denn wir bediirfen seines Hergens, seines Willens nicht.

A) (617 £)

Stimmungen des Romanhelden, die sich bevorzugt in der durch
Klauseltyp A bezeichneten Sprache 4uflern, sind Resignation und Ver-
zweiflung. Die rhythmisch restriktive Fassung schlieft da jeden lamen-
tierenden Tonfall aus, liBt eher knappen Sarkasmus zu. Im folgenden
Textbeispiel sind noch iiber die zitierten 17 Sitze hinaus die Klausel-
typen B und C wieder ausnahmslos gemieden:

Was ist’s denn, daB der Mensch so viel will? fragt’ ich oft; was soll denn
die Unend/ichkeit in seiner Brust? (A,) Unendlichkeit? wo ist sie denn? zer
hat sie denn vernommen? (A,) Mehr will er, als er kann! das mochte wahr
seyn! (=; A,?) Ol das hast du oft genng esfabren. (A,) Das ist auch nitig, vie
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es ist. (A,) Das giebt das stifie, schwirmerische Gefiihl der Kraft, daB sie
nicht ausstrdmt, wie sie will, das eben macht die schénen Triume von
Unsterblichkeit und all’ die holden und die kolossalischen Phantome,
die den Menschen tausendfach entzitken, das schafft dem Menschen
sein Elysium und seine Gotter, daB seines Lebens Linie nicht gerad
ausgeht, daf} er nicht hinfihrt, wie ein Pfeil, und eine fremde Macht
dem Flichenden in den Weg sich wirfi. (A) / Des Herzens Wooge
schiumte nicht so schén empor, und wiirde Geist, wenn nicht der alte
stumme Fels, das Schiksaal, ibr enigegenstinde. (A)) / Aber dennoch stirbt
der Trieb in unserer Brust, und mit ihm unsre Gotter #nd ibr Himmel. (A)
/ Das Feuer geht empor in freudigen Gestalten, aus der dunkeln Wiege,
wo es schlief, und seine Flamme steigt und fillt, und bricht sich und
umschlingt sich freudig wieder, bis ihr Stoff verzehrt ist, nun raucht
und ringt sie und etlischt; was iibrig ist, ist Asche. (A,) / So geht’s mit uns.
(-) Das ist der Inbegriff von allem, was in schrokendreizenden
Mysterien die Weisen uns ergiblen. (A,) / Und du? was frigst du dich? (A)
DaB so zuweilen etwas in dir auffihrt, und, wie der Mund des
Stetbenden, dein Herz in Einem Augenblike so gewaltsam dir sich
offnet und verschlieBt, das gerade ist das bise Zeichen. (A,) / Sei nur still,
und 1aB es seinen Gang gehn! kiinstle nicht! versuche kindisch nicht, um
cine Ehle Linger dich gu macken! (A,) — Es ist, als wolltest du noch eine
Sonne schaffen, und neue Zoglinge fiir sie, ein Erdenrund und einen
Mond erzengen. (A,) / So triumt’ ich hin. () Geduldig nahm ich nach #nd
nach von allem Abschied. (A,) (625-627)

Der strenge SatzschluB in geradem Takt wird generell fiir AuBerungen
der Klage und Anklage gewihlt, wie hier im ersten Band am Ende des
ersten Buchs:

Uber dir und vor dir ist es freilich leer und 6de, weil es i dir leer und id’
ist. (A) / Freilich, wenn ihr reicher seid, als ich, ihr andern, kénntet ihr
doch wobl auch ein wenig belfen. (A,) / Wenn euer Garten so voll Blumen
ist, warum etfreut 7br Othem mich nicht auch? (A,) — Wenn ihr so voll der
Gottheit seid, so reicht sie mir gu trinken. (A,) An Festen darbt ja niemand,
auch der drmste nicht. (A,) Aber Einer nur hat seine Feste unter euch; das
ist der Tod. (—; A;? C.?) / Noth und Angst #nd Nacht sind eure Herren.
(A,) Die sondern euch, die treiben euch it Schliigen an einander. (A,) Den
Hunger nennt ihr Liebe, und wo ihr nichts mehr seht, da wobnen eure
Gotter. (A,) Gotter und Liebe? (=) (632)
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Ebenso im vortletzten Brief des zweiten Bandes, der ,Scheltrede’. Mit
Klausel B, eingeleitet (,,50 &am ich unter die Deutschen.) und mit C,
geschlossen (,,[...] ich sprach fiir alle, die in diesem Lande sind #nd
leiden, wie ich dort gelitten.), tauchen hier sonst, auf knapp sieben Oktav-
seiten, B und C nur noch jeweils einmal auf.

Weniger ausgeprigt erscheint der fiir die Klausel typische Gegensatz
von innerer Bewegung und duBlerer Ruhe bei ihrem Einsatz in den
risonnierenden Partien des Romans. Etwa in der Rede auf der Uber-
fahrt nach Attika, wo der idealen Entwicklung Athens die defizitire des
Orients und des Nordens entgegengestellt wird (681, Z. 25 - 683, Z. 4),
oder im Streitgesprich mit Alabanda vor der Begegnung mit dem
Geheimbund:

Du riumst dem Staate denn doch 3u viel Gewalt ein. (A,; —?) Er darf nicht
fordern, was er nicht erswvingen kann. (A,) Was aber die Liebe giebt und
der Geist, das lifit sich nicht erggvingen. (A,) Das 1aB’ er unangetastet, oder
man nehme sein Gesez #nd schlag’ es an den Pranger! (A,) Beim Himmel!
der weiB nicht, was er siindigt, der den Staat zur Sitsenschule machen will.
(A; E?) Immerhin hat das den Staat zur Holle gemacht, daf3 ihn der
Mensch zu seinem Himmel machen wollte. (A,) (614)

SchlieBlich findet Typ A in jenen Partien des Romans Verwendung, die
dem Rezitativ der Oper entsprechen: Zusammenfassung handlungstra-
gender Ereignisse, Riickblende, Bericht. Auch hier stillgestellte Bewe-
gung. Als Beispiel Notaras Nachricht vom Tod Diotimas:

Den Tag, nachdem sie dir zum leztenmal geschrieben, wurde sie ganz
ruhig, sprach noch wenig Worte, sagte dann auch, daf3 sie lieber mécht’
im Feuer von der Erde scheiden, als begraben seyn, und ihre Asche
sollten wir in eine Umne sammeln, und in den Wald sie stellen, an den
Ort, wo du, mein Theurer! ihr guerst begegnet wirst. (A,) Bald darauf, daes
anfieng, dunkel zu werden, sagte sic uns gute Nacht, als wenn sie
schlafen mécht’, und schlug die Arme um ihr schones Haupt; bis gegen
Motgen hirten wir sit athmen. (A)) Da es dann ganz stille wurde und ich
nichts mehr horte, gieng ich hin gu ibr and lauschte. (A,) / O Hypetion!
was soll ich weiter sagen? (A,) Es war aus und unsre Klagen wekten sie nicht

mebr. (A,) (769)
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Gegenpol zum alternierenden Metrum des Typs A ist der ungerade,
durchgehend auf Doppelsenkungen gebaute Takt des Klauseltyps C.
Der Kontrast spiegelt sich in der Verwendung. C-Klauseln werden
cinzeln eingesetzt, ihr rhythmisches Gefille vetleiht ihnen stirkere
SchluBkraft. Sie stellen sich regelmiBig an den emphatischen Hoéhe-
punkten ein. Sie sind Anzeiger einer Sprache, die begeisterte Einsicht
nicht restringierend, sondern offen dithyrambisch formuliert. Dabei
kann sich das Maximum an sprachlicher Bewegtheit zugleich zu feier-
licher Diktion stilisieren. Einige Beispielsatze:

So lieht’ ich, so war ich geliebt. (C,) (589)

Voll gottlicher Jugend frohlokt mein ganzes Wesen iiber sich selbst, siber
Alles. (C) (638) o

Ich starb, und wie ich erwachte, lag ich am Hergen des himmlischen
Miidchens. (C,) (669) .

[...] voll iiberwallenden heroischen Lebens, wie immer, wenn ich aus
ihren Umarmungen gieng. (C,) (698)

Sie gehorte zu den sterblichen Menschen nicht mebr. (C.) (703) _
[..-] wie wirst du dann erst, wenn das ichte Klima dich nihrt, in
entzgikender Glorie bliibn! (C)) (T17)

[...] und alle seeligen Geheimnisse der Liebe entathmeten mir. (C,) (7 19)
[...] da ists wohl der Miihe werth, fiir unser Griechenland zu streiten,
wenn es solche Gewiichse noch trigr! (C)) (719)

Ich reicht’ ihm die Hand hin, und der Stolze kiiite sie it allen Entiiken
der Liebe. (C,) (739)

[--.] in wandelnde Melodien theilen wir die grofen Akkorde der Frende. (OH)

(768)

Bei genauerem Hinsehen zeigen sich typische Verkniipfungen von Typ
C mit bestimmten Gegenstinden. Auffillig ist zunichst die Vorliebe fiir
das Adjektiv ,unendlich’ in den mit dieser Klausel schlieBenden Sitzen.
Hier eine Auswahk:

[-..] lausch’ ich dem wunderbaren unendlichen Wobllaut in mir. (C)) (638)
[-..] und den Himmel nannten wir den unendlichen Garten des Lebens. (C,)
646

E...] )und gab meine Seele in ihre Hand in unendlichen Kiissen. (C)) (671)
[--.] und wir und alle Wesen schwebten, seelig vereint, wie ein Chor von
tausend unzertrennlichen Tonen, durch den unendlichen Aether. (C,) (672)
[--.] aus der Dichtung eines unendlichen gottlichen Seyns. (C,) (680)
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Das weist auf einen der Kernbereiche der Verwendung: die Darstellung
von Zustinden der Entgrenzung, von Auflosung oder zeitweiliger
Suspendierung der das Individuum konstituierenden Strukturen, insbe-
sondere in der Verschmelzung mit der umgebenden Natur.!* Dabei
kann sowoh! die euphorisch-begliickende Seite ekstatischer Erfahrung
als auch ihre destruktiv-todliche Konsequenz im Vordergrund stehen:

Eines zu seyn mit Allem, das ist Leben der Gotthest, das ist der Himmel
des Menschen. (C,) (585)

Aber sie kommen, sie wigen Aeonen des Kampfes auf, die Augenblike
der Befreiung, wo das Géttliche den Kerker sprengt, wo die Flamme
vom Holze sich l6st und siegend emporwallt iiber der Asche, ha! wo
uns ist, als kehrte der entfesselte Geist, vergessen der Laiden, der
Knechtsgestalt, im Triumphe gwuriik in die Hallen der Sonne. (C)) (643)
Diotima’s Auge offnete sich weit, und leise, wie eine Knospe sich
aufschlieBt, schloB das liebe Gesichtchen vor den Liiften des Himmels
sich auf, ward lauter Sprache und Seele, und, als beginne sie den Flug in
die Wolken, stand sanft empor gestrekt die ganze Gestalt, in leichter
Majestit, und berithtze kaum mit den Fiiffen die Erde. (C)) (647)

Es ist unglaublich, da8 der Mensch sich vor dem Schonsten firchten soll;
aber es ist so. (C,) (665) ‘

Und, wie die Vergangenheit, 6ffnete sich die Pforte der Zukaunft in mir. (C))
/ Da flogen wir, Diotima und ich, da wanderten wir, wie Schwalben,
von einem Frithling der Welt zum andern, durch der Sonne weites
Gebiet und driiber hinaus [...]. (667)

Die Seele war vorausgeeilt, und hatte die irrdischen Glieder verlassen. (C))
(668)

Konnt’ ich glauben an di8 Wunder der Liebe? konnt’ ich? mich hatte die
Freude getidtet. (C,) (670)

[...] nun hatt’ ich es, das reizende BekenntniB}, nun hab’ ich und halt’ es,
bis auch mich, mit allem, was an mir ist, in die alte Heimath, in den
Schoos der Natur die Wooge der Liebe zurikbringt. (C,) (673)

Ich sah, und hitte vergehen mégen vor dem allméchtigen Anblik. (C,; B?)
(685)

Huldige dem Genius Einmal und er achtet dir kein sterblich Hindernif3
mehr und reiBt dir alle Bande des Lebens entzpwes. (C,) (756)

1 Johannes Klein beobachtet in ‘Die musikalischen Leitmotive in Holderlins
»Hyperion« an dem von ihm ,,Einheitsmotiv* genannten daktylischen Rhythmus
generell ein ,kreisendes Riickfluten in den Anfang® (GRM 23, 1935, 181).
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Wit trennen uns nur, um inniger einig zu seyn, gotserfriedlich mit allem, mit
ans. (C) (767)

Es scheiden und kehren im Herzen die Adern und einiges, ewiges,
Gliibendes Leben ist Alles. (C)) (782)

Vor allem im ungeraden Klauseltakt des zweiten ‘Hyperion’-Bandes tritt
neben die im ersten vorherrschende regressive Bewegung zuriick ,,in
den Schoos der Natur* stirker der befreiende Aufbruch und die ver-
jlingende Erneuerung. So nimmt etwa die Schilderung von Hyperions
Reaktion auf das Einladungsschreiben Alabandas den dort am Schluf3
vorkommenden Klauseltyp auf (,,Du mochtest im Sumpfe nicht schwimmen.
(C,) Komm nun, komm, und 1aB #ns baden in offener See! (C)* [699]) und
gebraucht ihn ungewdhnlich oft. Auch in diesem zweiten Kernbereich
der Verwendung von Typ C scheint nicht selten der zerstdrerische
Aspekt auf:

Wie erwachte da in seinen Tiefen mein Geist, wie rollten mir die
Donnerworte der unerbittlichen Gerechtigkeit iber die Zunge! (C,) (608)
Gewill, Alabanda! sagt’ ich, gewiff es wird anders. (C,) (609)

Voll hertlicher Strenge und Kithnheit war unser gemeinsames Leben. (C)
(611)

[--.] mir war dabei, als sih’ ich einen jungen Herkules mit der Megira im
Kampfe. (C) (613)

Der Tod ist ein Bote des Lebens, und da3 wir jezt schlafen in unsern
Krankenhiusern, dil zeugt vom naben gesunden Erwachen. (C)) (615)

Ein verjiingtes Volk wird dich auch wieder verjiingen, und du wirst
werden, wie seine Braut und der alte Bund der Geister wird sich ernenen
mit dir. (C)) (692)

Wer AuBerstes leidet, sagt’ ich, dem ist das Auferste recht. (C; B,?) (700)
Meine Seele tobt nur gegen sich selbst, wenn ich nicht bald durch ein
lebendig Geschift mich befreie. (C) (712)

Da ist man stark, wie ein Halbgott, und duldet nichts Unverschimtes in
seinem Bezirke! (C,) (713)

Sind wir denn, wie ein Irtlicht aus dem Sumpfe geboren oder stammen
wit von den Siegern bei Salamis ab? (C)) (714 £

O Sonne, die uns erzog! rief Alabanda, zusehn sollst du, wenn unter der
Arbeit uns der Muth wichst, wenn unter den Schligen des Schiksaals
unser Entwurf, wie das Eisen unter dem Hammer, sich bildet. (C,) (715)
Es ist ein freudiger Geist in den Worten und er ergreift auch immer
meine Menschen, wie Gottergebot. (C)) (721)
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Unser Volk will stiirmen, aber das wiirde die aufgeregten Gemiither
zum Rausch ethizen und wehe dann unsern Hoffnungen, wenn das

wilde Wesen aufgihrt und die Zuch? und die Liebe zerreift. (C)) (726)

Es ist kein Zufall, wenn in diesem Zusammenhang das Bild des Feuers
als belebendes und zerstorendes Element auffillig hiufig Verwendung
findet:

[...] rechts wilzten Wetterwolken sich her iiber den Wildern des
Sipylus; ich fiihlte nicht den Sturm, der sie trug, ich fiihlte nur ein
Liiftchen in den Loken, aber ihren Donner hort ich, wie man die
Stimme der Zukunft hort, und ihre Flammen sah ich, wie das ferne Licht
der geabneten Gottheit. (C,) (600 £)

[...] aber nun war ich auch zum Zotne gestirkt, nun todtet’ ich auch,
wie eingelegtes Feuer, jeden Funken der Liche in mir. (C.) (618 £)

Aber die reizende Flamme versucht mich, bis ich mich ganz in sie
stiirge, #nd, wie die Fliege, vergebe. (C,; B,?) (673)

Sie miissen heraus, sie miissen hervorgehn, wie die jungen Berge aus
der Meersfluth, wenn ihr unterirrdisches Feuer sie treibt. (C,) (690)

[...] und mein Schlaf soll werden, wie O, wenn die Flamme darein kimmt.
(C) (700)

Das giebt dem Golde die Farbe der Sone, daff man ins Feuer es wirft! (C))
)

Es entziindete einer den andern. (C)) (715)

Liebster! manchmal wills mich iiberfallen, aber meine gro8ern
Gedanken halten, wie Flammen, den Frost ab. (C) (725)

Unaussprechlich zog die zarte Seele mich an und kindischfurchtlos
spielt’ ich um deine gefihrliche Flamme. (C)) (743)

Starke Affinitdt zeigt der bewegte Rhythmus des Klauseltyps C aber
auch zur Metaphorik des Elements Wasser:

[...] wie ein geistig Wasser, das aus der Tiefe der Berge quillt, und die
geheime Kraft der Erde uns mittheilt in seinem krystallenen Tropfen. (C)
(590)

Da hilft der Reegen vom Himmel allein. (C)) (614)

Aber in die tobende See will ich mich werfen, und ihre Wooge bitten,
daB sie an Diotima’s Gestade mich wirft! (C.) (654)

[-..] bis auch mich, mit allem, was an mir ist, in die alte Heimath, in den
Schoos der Natur die Wooge der Liebe zunikbringt. (C,) (673)
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Ich méchte dir sagen, gehe dahin, gehe dorthin; da ranschen die Quellen des
Lebens. (C,) (731)

SchlieBlich fillt auf, daB in den C-Klauseln Assonanz und Alliteration
besonders oft gebraucht sind (.,[...] so sicher und seelig am Hergen (C)
(588), ,.[-..]. in Augen und Armen gu haben (C)) [757]). Dieser em-
phatische Klauseltyp scheint zugleich eine Guform fiir Sentenzen und
Formeln zu sein: ,[...] priife alles und wible das Beste!* (C)) (599), ,,Ich
spreche Mysterien, aber sie sind. (C,) (678), ,,Alles fir jeden und jeder fiir alle!
“(C) (721), ,,Stille war mein Leben; mein Tod ist beredt” (C,) (760)

*

Vom wechselnden, aus geradem und ungeradem zusammengesetzten
Takt des Klauseltyps B ist eine Verbindung der Verwendungscharakteri-
stika von A und C zu erwarten. In der Tat steht er fiir eine Behandlung
des Pathos, die zwischen der restringierenden und der feierlich affir-
mierenden vermittelt, ,,still und bewegt“. Gegeniiber C ist die erste
Doppelsenkung durch eine einfache ersetzt. Wo diese Auslassung
horbar bleibt, wie zum Beispiel, akzentuiert durch den Hiat, in ,,[...] e
neu, ein ehrsames Leben' (714), klingt die Klausel besonders Holderlinisch
— in der Vorstufe hie es noch: ,,[...] ein neues, ein ehrsames Leben (C)
(562) —; ihre Bevorzugung ist geradezu ein Erkennungsmerkmal des
Dichters.

Bei Einsatz der B-Klauseln an Stellen, wo Gegenstand oder
Sprachgestus A bzw. C nahelegen, zeigt sich meist die abweichende
Schattierung. So erweist die Fortsetzung des knapp konstatierenden,
von daher zum Gebrauch von Typ A neigenden Satzes ,,Alabanda schwieg
eine. Weile. (B,) den Rhythmus weniger als stillgestellte Bewegung,
sondern, dem Inhalt vorauseilend, als sich ankiindigender Aufbruch —
dies sowohl im ersten Band: ,Ich habe meine Lust an der Zukunft,
begann er endlich wieder, und faf3te feurig meine beeden Hinde.* (610)
als auch im zweiten: ,,Eine neue Rothe stieg auf in seinem Gesichte, und
seine Gestalt wuchs, wie die etfrischte Pflanze, in die Hoéhe.” (715)
Umgekehrt witkt auf Diotimas begeisterten Ausruf ,[...] o mein, mein
berrlicher Junge!™, der das Klauselmetrum B, durch eindriickliche
Verdopplung ausfiillt, bereits die dementierende Fortsetzung ein: ,,Das
alles war mir, wie ein Traum. Konnt’ ich glauben an di8 Wunder der
Liebe? konnt’ ich? mich hitte die Freude getddtet.” (670)
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Die Beispiele fithren zu den Kernbereichen der Verwendung des
Klauseltyps B im ‘Hyperion’: Erwartung und Ankiindigung kommender
Ereignisse einerseits und andererseits Erinnerung an vergangenes Gliick
und Abschied. Die Differenz der Zeitebenen, die hier den elegischen
Ton — im Gegensatz zum emphatischen des Typs C — ausmacht, ent-
spticht ja dem fiir die Architektonik des Romans konstitutiven
Baugesetz: der Briefschreiber schildert die erwachende Liebe angesichts
des Todes der Geliebten; vom bewaffneten Volksaufstand wird in
Kenntnis des Scheiterns und der Pervertierung seiner Ziele berichtet.
Die dem Klauseltyp B verbundene affektive Brechung mufl im Text
nicht offen zutage liegen. In der folgenden Szene aus dem 28. Brief des
ersten Bandes bereitet sie die Erscheinung der Geliebten nach ,sechs
todesbangen Tagen® der Verstérung vor. Zu studieren ist hier, bei
durchgehender Dominanz des Typs B, zugleich der kunstvolle Bogen
des thythmischen accelerando und ritardando, der nicht additiv,
sondern erst im Wechsel der Klauseln — einschlieBlich einer ,vorausge-
eilten® Klausel C, und der Zisur durch die ,schlechte Klausel D, am
Ende — sich aufbaut:

Der gliihende Sommertag hatte jezt alles in die dunkeln Schatten gescheuchs.
(B, Auch um Diotima’s Haus war alles still und leer, und die
neidischen Vorhinge standen mir an allen Fenstern im Wege. (B,) / Ich lebt’
in Gedanken an sie. (C)) Wo bist du, dacht’ ich, wo findet mein einsamer
Geist dich, siiBes Midchen? (—; A,?) Sichest du vor dich hin und sinnest?
(A, Hast du die Arbeit auf die Seite gelegt und stiizest den Arm aufs
Knie und auf das Hindchen das Haupt und giebst den lieblichen
Gedanken dich bin? (B; —7) / DaB ja nichts meine Friedliche stére, wenn
sie mit siiBen Phantasien ihr Herz erfrischt, daf ja nichts diese Traube
betaste und den erquikenden Thau von den garten Beeren ibr streife! (B,) /
So traumt’ ich. (-) Aber indeB die Gedanken zwischen den Winden des
Hauses nach ihr spihten, suchten die Fiie sie anderswo, und eh’ ich es
gewahr ward, gieng ich unter den Bogengingen des heiligen Walds,
hinter Diotima’s Garten, wo ich sie zum erstenmale hatte gesehn. (B,) Was
war das? (—) Ich war ja indessen so oft mit diesen Biumen umgegangen,
war vertrauter mit ihnen, ruhiger unter ihnen geworden; jezt ergriff
mich eine Gewalt, als trit’ ich in Dianens Schatten, um zu sterben vor
der gegenwirtigen Gottheit. (B,) / Indessen gieng ich weiter. (A,) Mit jedem
Schritte wurd’ es wunderbarer in mir. (B,) Ich hitte fliegen mogen, so trieb
mein Herz mich vorwirts; aber es war, als bdtt’ ich Blei an den Soblen. (B,)
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Die Seele war vorausgeeilt, und hatte die irrdischen Glieder verlassen. (C,)
Ich horte nicht mehr und vor dem Auge dimmerten und schwankten alle
Gestalten. (B,) Der Geist war schon bei Diotima; im Morgenlichte spielte
der Gipfel des Baums, indeB die untern Zweige noch die kalte
Diimmerung fiiblten. (B,) / Ach! mein Hyperion! rief jezt mir eine Stimme
entgegen; ich stiirzt’ hinzu; ,,meine Diotima! o meine Diotima!® weiter
hatt’ ich kein Wort und keinen Othem, kein BewnfStseyn. (A,) / Schwinde,
schwinde, sterbliches Leben, diirftig Geschift, wo der einsame Geist
die Pfennige, die er gesammelt, hin und her betrachtet und zahlt! wir
sind zur Freude der Gottheit alle berufen! (B,) / Es ist hier eine Like in
meinem Daseyn. (D,) Ich starb, und wie ich erwachte, lag ich am Herzen
des himmlischen Midchens. (C)) (667-669)

Thematisiert ist die Brechung an der Zeitdifferenz zwischen Darstellung
und Dargestelltem dagegen im 14. Brief, dem Nachhall der zuvor ge-
schilderten ersten Begegnung mit Diotima, die nun tot ist:

Ich war einst gliiklich, Bellarmin! (A.) Bin ich es nicht noch? (-) Wir* ich
es nicht, wenn auch der heilige Moment, wo ich zum erstenmale sie sah,
der lexte wire gewesen? (B,) / Ich hab’ es Einmal gesehn, das Einzige, das
meine Seele suchte, und die Vollendung, die wir iiber die Sterne hinauf
entfernen, die wir hinausschieben bis an’s Ende der Zeit, die hab’ ich
gegenwiirtig gefiiblt. (B,) Es war da, das Héchste, in diesem Kreise der
Menschennatur und der Dinge war es da! (A) / Ich frage nicht mehr, wo
es sei; es war in der Welt, es kann wiederkehren in ihr, es ist jegt nur
verborgner in ibr. (B,; C?) Ich frage nicht mehr, was es sei; ich hab’ es
gesehn, ich hab’ es kennen gelent. (B)) / O iht, die ihr das Hochste und
Beste sucht, in der Tiefe des Wissens, im Getiimmel des Handelns, im
Dunkel der Vergangenheit, im Labyrinthe der Zukunft, in den Gribern
oder tiber den Sternen! wiBt ihr seinen Nahmen? den Nahmen def, das
Eins ist and Alles? (B,) / Sein Nahme ist Schonheit. (=) (643 £)

Im zweiten Band des ‘Hyperion’ verkorpert sich das Ineinander von
,,Freude und Laid“ — sei es als ,,Wonne der Wehmut® oder als ,,Last der
Freude® — besonders organisch im Klauseltyp B. Gleich der erste Brief
mit der Schilderung des letzten gemeinsamen Herbstes der Liebenden
(»[-..] eine Festzeit fiir die Erinnerung an Laiden und vergangne Freuden
der Liebe (B,) [697]) gibt eine Probe des ihm eigenen elegischen Tons.
In allen Abschiedsszenen dominiert der wechselnde Rhythmus der B-

305



Klauseln. So beim brieflichen Abschied nach der Misistra-Katastrophe
(731), so zuvor, beim Abschied von Kalaurea:

Jezt will ich fort, ihr Lieben! sagt’ ich, und das Leben schwand von allen
Gesichtern. (B,) Diotima stand, wie ein Marmorbild und ihre Hand starb
Sitblbar in meiner. (B,) Alles hatt’ ich um mich her getddtet, ich war
einsam und mir schwindelte vor der grinzenlosen Stille, wo mein
iiberwallend Leben keinen Halt mebr fand. (A,) / Ach! rief ich, mir ists
brennendheifl im Herzen, und ihr steht alle so kalt, ihr Lieben! und nur
die Gotter des Hauses neigen ibr Obr? (B,) — Diotima! — du bist stille, du
siehst nicht! ~ o wob/ dir, daff du nicht siehst! (B,) (707)

Diagramm 3
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Vorletzte  Vorstufen Druck Vorstufen
Fassung Band 1 Band 1 Band2

Soviel zur Funktionstypologie der Klauseln. Dal} ihre ungewohnliche
Gewichtsverteilung im ‘Hyperion’ nicht von Anfang an da ist, zeigt
Diagramm 3. Der Entwicklungsgang wire an den Uberarbeitungspro-
zessen zu studieren. In der statistischen Ubersicht erkennbar ist
zumindest, dal noch in den Niirtinger Segmenten der vorletzten
Fassung die Proportionen denen der Briefe gleichen, wihrend erst in
den Frankfurter Vorstufen zum ersten Band die der Druckfassung sich
abzeichnen. Dazu trigt vor allem die Meidung des Typs D bei. Das
Diagramm zeigt auch, dafB die Verschiebung der Klauselanteile nicht
linear erfolgt. Von dem schon im ‘Thalia’-Fragment bevorzugten
Klauseltyp B entfernt sich die Bearbeitung zunichst wieder. Der hohe

306

A-Anteil in ‘Hyperions Jugend’ ist Nachklang des Blankverses der
vorausgehenden metrischen Fassung. In den Vorstufen zum ersten
Band resultiert er dagegen aus dem schmalen Ausschnitt der Ubetliefe-
rung'®; auch in den entsprechenden Passagen der endgﬁlﬁgen Fassung
ist Klauseltyp A iiberreprisentiert. Die Druckfassungen de.r im Abstand
von zweieinhalb Jahren erschienenen Binde sind erstaunlich homogen,
nur ist im zweiten Band die Meidung des Typs D noch konsequenter
gehandhabt.

*

Glaubt man Bettina von Arnim, so hat sich der spite Holderlin
gegeniiber ,,St. Clair“ so iiber Rhythmus und Sprache geduBert:

[...] die Sprache bilde alles Denken; denn sie sei grofer wie. der
Menschengeist, der sei ein Sklave nur der Sprache, und so lange sei ficr
Geist im Menschen noch nicht der vollkommne, als die Sprache ihn
nicht alleinig hervorrufe. Die Gesetze des Geistes aber seien. mqriwh,
das fiihle sich in der Sprache, sic werfe das Netz iber den .Gmst, in dem
gefangen er das Gottliche aussprechen miisse [...] das sei Poeste: d:aB
eben der Geist nur sich thythmisch ausdriicken konne, daB nur im
Rhythmus seine Sprache liege, wihrend das Poesielose a\%ch geistlos,
mithin unrhythmisch sei [...] Nur der Geist sei Poesie, der da.s
Geheimnis eines ihm eingebornen Rhythmus in sich trage, und nur mit
diesem Rhythmus kénne er lebendig und sichtbar werden; denn dieser
sei seine Seele [...}'¢

Die Sprache der nach der Jahrhundertwende gedichteten Hymnen
Holderlins, von der laut Bettina verworfenen Suche nach dem
,Versaccent® ebenso befreit wie vom ,albernen sinnlosen Reimen’, kann
sich, wie die Prosa, einem ,cingebornen Rhythmus* 6ffnen. Hat der
Dichter auch hier mit dem im ‘Hyperion’ erarbeiteten, kunstvoll
gekniipften thythmischen Netz gearbeitet? Die Untersuchung der
Satzschliisse des ‘Hyperion’ auf metrisch gebundene Elemente behan-

15 Ausgewertet ist die frilhe Textgestalt ohne die weitgehend mit der
Druckfassung iibereinstimmende letzte Redaktion (vgl. FHA 11, 466).

16 Bettina von Arnim, Die Giinderode. In: Werke und Briefe, Bd. 1, hrsg. v.
Gustav Konrad, Darmstadt 1959, 393.
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delte den Roman gewissermaBlen als Gedicht. Angewandt auf die
Hymnen in freien Strophen, faf3t das gleiche Instrument umgekehrt das
Gedicht — unter MiBachtung der Integritit des Verses — als gegliederte
Prosa. Unterhalb der Departementalisierung der Dichtung in Gattungen
oder Arten zeigen sich gemeinsame, wiewohl differenziert eingesetzte
sprachliche Muster.

Der Satz als thythmische Einheit in Holderlins Gedichten ist von der
Forschung bisher nicht eigens gewiirdigt worden. Trotz Friedrich Georg
Jlingers Insistieren auf seiner fiir das Spannungsfeld des Gedichts
gleichrangigen Bedeutung!'” wurde dieser Baustein gegeniiber der
Herrschaft des Verses immer vernachlissigt. Die Poesie ersetzt jedoch
nicht die prosaische Gliederungseinheit durch eine andere, sondern
tberlagert die vektoriell gerichtete Satzstruktur mit der repetitiven
Versordnung und erzeugt so die fiir das Gedicht konstitutive poetische
Interferenz.

Daf3 Holderlin dem klangvollen und rhythmisch befriedigenden
Abschluf} seiner Sitze in den ,Gesingen® nicht weniger Aufmerksamkeit
widmet als im Roman, stand zu vermuten. Es verwundert daher nicht,
auch hier in den Kadenzen ausgewihlte metrische Muster zu finden.
Dennoch iiberrascht ein erstes Ergebnis der Klauselanalyse nach der im
‘Hyperion’ erprobten Methode: Die Friihjahr 1801 in Hauptwil
einsetzende Dichtung im neuen Genre beschrinkt sich am Satzende
zunichst rigoros auf zwei Klauseltypen. Zulissig sind nur B und C. Die
im ‘Hyperion’ zuriickgesetzten Typen D und E fehlen ganz. Erstaunlich
ist vor allem die ausnahmslose Verbannung des im Roman quantitativ
dominierenden geraden Klauseltakts A. Er wird offenbar zunichst als
,prosaisches Metrum* empfunden. Diese strenge Klauselwahl wird noch
im Gesang ‘Die Wanderung’ praktiziert. Da sie schon in den
Prosaentwiirfen beachtet ist, handelt es sich nicht, wie etwa die
Arithmetik des triadisch wechselnden Strophenumfangs, um ein der
nachtriglichen Feile aufgegebenes Gesetz.!® Nur mit der Vernachlissi-
gung der Satzstruktur in den Untersuchungen zum Sprachrhythmus der

Y Friedrich Georg Jiinger, Rhythmus und Sprache im deutschen Gedicht,
Stuttgart 1952 (1966).

® Der im folgenden nicht immer vermeidbare Vergleich von zwischen
Entwurf und Reinschrift variierenden Bearbeitungsstufen wirkt sich daher nicht
so storend aus, wie andernfalls zu befiirchten.
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spiten Hymnen ist zu erkliren, daB die auffillige metrische Bindung der
Satzschliisse bisher unbemerkt blieb, Hier alle Satzkadenzen dieser
Periode (zitiert ist nur der Vers, bei Prosaentwiirfen die Klausel)':

‘Der Mutter Erde’

Statt offner Gemeine sing’ ich Gesang. (B)

Unendlich sich in die Liifte die Wolke des Wobllauts. (C))
Wenn zum Gesange nicht hitt ein Herg, die Gemeinde. (B)
Und reine Laute gegriindet. (B,)

Es meinen unserer Seele Gebeimnifs. (C)

Zu danken bereite die Seele mir anch® (C,)

Doch keiner darf es versuchen. (B,)

Auch ziemt ein Feiergewand an jedem Tage sich nicht (B,)
Begtaben dem Feind in verschwiegener Erde. (C))

Und Antwort geben, eb’ er gehirt hat? (B,)

Zu fallen in die tinende Rede. (B,)

Der Hirt und schanet die Gipfel. (B)

‘O Mutter Erde...” (Prosaentwurf)

[...] aber, wir erfabren ibn doch? (B))

[...] ein Herg im Busen gefiiblt. (B))

[...] ihm eigrer ist, beim eigenen Nabmen. (B)

[...] und neigen g [dir] die Seele des Menschen. (B,)

‘Deutscher Gesang’

Und sinnt in einsamer Halle. (B,)

[...] ferne lauschend in die Stille, / Den Seelengesang. (C))
Unbheilig jeder Laut des Gesangs. (B,)

Sein Wort im Liede dich nennet. (B,)

‘Am Quell der Donau’ (Prosaentwurf)
[...] o Tausendjibrige tinet. (B)
[-..] 3 lesen die Sylbe der Schriften. (C)

19 Abweichungen der den folgenden statistischen Auswertungen zugrunde
gelegten Miinchner Ausgabe vom hier nach den Handschriften gebotenen Text

stellen in keinem Fall das aufgezeigte Gesetz in Frage. .
® Der hier und im ibernichsten Satz fehlende Punkt vermutlich mit

tintenleerer Feder.
21 punkt moglicherweise Gedankenstrich.
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Manche sind von Menschen geschrieben. (B,)

Die andern schreibt die Natur. (B,)

[-..] des reinen Verstandes gewifi. (C))

[...] doch keiner wird [den] Donnerer nennen. (B,)

‘Die Wanderung’ (Reinschrift)
Von bundert Bichen durchflossen! (B)
[...] die Erde / Mit reinestem Wasser. <)
Dir angeboren die Trene. (B,)
Was nahe dem Ursprung wobnet, den Ort. (B,)
Sonst nirgend besser 3u wobnen. (B,) 1
Ich aber will dem Kankasos zu! (B,)
[...] den Liifzen / Frei sei’n, wie Schwalben, die Dichter. (C; B
Das gastfreundliche genennet. (B,) v
Die Unseten sich neugierig unter den Olbaum. <)
Die Hinde licbend einander. (B))
Beim Hochzeitjubel den Kindern. (B,)
Von Menschen sich nannt), ein Geschlecht axf. (C,)
Und der thenern Abnen gedenken? (B,)
Von himmlischer Milde geriibret. (C.)
Ist Gegenwiirtiges lieh. (B,)
[...] und euch, ibr Wolken des Ida! (B,)
Doch nicht zu bleiben gedenk ich. (B)
Die Verschlossene, der ich entkommen, die Mutter. <)
Der ZuriikgestoSene, niemand weif, wobin in die Ferne. (B)
Zu uns ibr kommet, ihr Flolden! (B,)
Ibr Charitinnen®, 34 Wilden? (B,)
Wie alles Gottlichgeborne. (B,)
Lbm gleichen will mit Gewalt. (B))
Der ehen kaum es gedacht hat. (B,)

Bei den Gedichten sind neben den Satzausgingen auch die Verskaden-
zen zu untersuchen, wobei der Strophenschluf3 gesonderte Beachtung
verdient. Der von durchgehend metrischer Norm befreite Vers braucht
auf Phrasierung durch wiedererkennbare rhythmische Muster ebenso-
wenig zu verzichten wie der Satz in der Prosa. Und wirklich ist an
einzelnen ,Gesingen‘ beobachtet worden, daB3 die Versfuge nicht blo8

2 Die Ubersetzung von Xdguteg mit deutscher Femininendung wird auf der
ersten und dritten Silbe betont; Belege siehe StA II, 721.
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an der typographischen Einrichtung abzulesen, sondern im Vortrag
hétbar ist, und zwar unabhingig von der bei den Rezitatoren geiibten
Praxis der Kunstpause. Vermutet wurde sogat, Holdetlins spite Hymnik
sei im engeren Sinne metrisch. Walter Hof behauptet: ,,Holdetlins
Rhythmus ist in den spiten Hymnen genau so metrisch und gebunden
wie in den Oden.“® Nachgewiesen ist eine metrische Bindung bisher
jedoch allein fiir den Versbeginn.

Friedrich Beifiner hat in seiner Dissertation auf das Gesetz des
steigenden Verses‘ aufmerksam gemacht®, wonach bis zum Gesang
Patmos’ Holderlins freier Vers immer mit einer unbetonten Silbe
einsetzt, zumindest aber ,auf eine scheinbar regelwidrig mit stirkerem
Ton gesprochene Anfangssilbe niemals nur eine unbetonte Silbe folgt,
sondern stets deren zwei® (StA II, 681). Mit der Bemerkung, dafl bei
Holdetlin ,,der Wechsel zwischen durchgehends alternierenden Versen
und solchen mit Doppelsenkungen nicht miiBig* sei, weist Beillner auch
schon auf das die Klauselmetrik bestimmende Merkmal hin. Schlieflich
konstatiert ef: ,,An gewichtigen Hohepunkten der Rede oder in
Strophenschliissen fillt immer wieder der anmutige Vers des Typus
»Auf leichtgebaueten Britken« ins Ohr.* Als Klausel betrachtet, ist die
sitierte “Patmos’-Zeile ein Merkvers fir B, Thm lieBe sich fiir B, der
Vers ,,Auf schwankem Kahne der See‘” aus ‘Mnemosyne’ zur Seite
stellen. Der nach dem Muster von Klauseltyp B gebildeten Vers ist
tatsichlich die gleich am Beginn von Holdetlins reifer Hymnendichtung
auffilligste rthythmische Erscheinung. In ungewdhnlicher Haufung
findet er sich in der ‘Wanderung’, etwa:

Und deine Kinder, die Stidte, (B,)
Am weithindimmernden See, (B,)
An Nekars Weiden, am Rbheine (B,)
Sie alle meinen, es wire (B,)

Sonst nirgend besser gu wohnen. (B,)

2 Walter Hof, Hélderlins Stil als Ausdruck seiner geistigen Welt, Meisenheim
am Glan 1954, 130.

24 Friedrich Beiiner, Holderlins Ubersetzungen aus dem Griechischen,
Stuttgart 1933 (1961), 111-14.

2 Wie an dieser Stelle der wechselnde Takt klanglich die Interferenzen der
Wellen evoziert, zeigt die Abweichung von der gleichmiBigen Bewegung im
naheliegenden , Auf schwankendem Kabne der See‘ (C,).
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Diagramm 4
0% - Oa
s0% 4t B
38
40% 1 23 : Wc
LN ]
30% & it — Oo
- i, i ]
20%1] fé w: 34 E
! [y 33
10%1] f i -
"y XY
on 2 4
. H)"perion Der Rbein Der Rhein

Diagramm 4 wihlt zur Gegeniiberstellung mit der bekannten Klausel-
stufung des ‘Hyperion” den Gesang ‘Der Rhein’ mit seinen nach Satz-,
Strophen- und VersschluBl differenzierten Profilen. Die absolute
Dominanz der Typen B und C in den Satzkadenzen ist augenfillig. Den
Strophenabschlu8 bestreiten sie allein, wenn man von den fiir die
Messung zu kurzen Versen absieht. Auf Versebene ihneln die Pro-
portionen denen der Sitze des Romans, wobei aber die GréBenanteile
von A und B vertauscht sind. Offenbar taugen fiir die Strophengrenze
allein die Klauseln mit der stitksten SchluBkraft und Wiedererkennbar-
keit. Fiir das — hiufig deckungsgleiche — Satzende sind die Anforderun-
gen inzwischen gelockert. Die Versfuge vermeidet den Gleichklang
strikter Klauselbeschrinkung und oszilliert so um die Schwelle der

Wahrnehmbarkeit im Vortrag. Hier zur Veranschaulichung die siebente
Strophe:

Doch nimmer, nimmer vergifit ers. (B,)
Denn eber muff die Wobnung vergebn, (B,)
Und die Sazung und zum Unbild werden (A.)
Der Tag der Menschen, ehe vergessen (B,)
Ein solcher diirfte den Ursprung (B,)

Und die reine Stimme der Jugend. (B,)

Wer war es, der zuerst (A,)

Die Liebesbande verderbt (B,)

Und Strike von ihnen gemacht hat? (C)
Dann haben des eigenen Rechts (C))

Und gewif des himmlischen Feuers (B,)
Gespottet die Trozigen, dann erst (C)
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Die sterblichen Pfade verachtend (C))
Verwegnes erwihlt ()
Und den Gottern gleich zu werden getrachtet. (B,)

*

Wenn die anfingliche Beschrinkung der Satzklauseln auf zwei Typen
nach der “Wanderung’ aufgegeben wird, liegt die Vermutung nahe, die
Klauselwahl in den ,Gesingen‘ indete sich mit der Entstehungszeit. Bei
der Priifung, ob sich im Klauselgebrauch eine mit der vermuteten,
manchmal gesicherten Chronologie iibereinstimmende Tendenz ausma-
chen liBt, sind zwei Ausnahmefille ausgeklammert, die spezielles
Studium erfordern. Wie die eigenrhythmischen Jugendgedichte, ‘Da ich
ein Knabe war...” und das Lied aus ‘Hyperion’ bleibt der Entwurf ‘Wie
wenn am Feiertage...” unberiicksichtigt, der mit nach metrischem
Schema respondierenden Eingangsstrophen der Triaden experimentiert.
Und bei der Hymne ‘Germanien’ spielt das jambische Versmal3 eine
besondere Rolle, mehr als die Hilfte der 61 Verse bis zum Beginn der
Apostrophe des ,Adlers‘ sind Blankverse.

Wihrend sich die Versschliisse statistisch verldfllich auswerten
lassen, ist das Verfahren bei den Satzkadenzen wegen ihrer verhiltnis-
miBig geringen Anzahl bedenklich. Ob beispielsweise ein Periode mit
Semikolon abgeschlossen wird — und demnach in der Auswertung nicht
erscheint — oder aber mit Punkt, kann im Einzelfall schon zu
etheblichen Verinderungen der Prozentanteile fithren. Fiir die Statistik
sind daher kiirzere Texte gegebenenfalls zu genetisch verwandten
Gruppen zusammenzufassen. Zumal die Wiedergabe der Interpunktion
in den Ausgaben stark variiert, konnte hier die Einbezichung von
Kolongrenzen innerhalb des Satzes weiterfiihren. Zugrunde gelegt ist
die Miinchner Ausgabe Friedrich Hélderlin, Simtliche Werke und
Briefe’, herausgegeben von Michael Knaupp, Miinchen 1992-1993, im
folgenden abgekiirzt ‘MA’. In Entwiitfen sind unvollstindige Verse nur
beriicksichtigt, wenn sie mindestens Klauselumfang haben und ihr Ende
kontextbezogen schliissig erscheint.

Um die Annahme einer Verinderung der Klauselmetrik entlang der
Zeitachse zu priifen, werden in einem ersten Durchgang drei weit
auseinandetliegende Textgruppen verglichen, deren relative Chronologie
unstrittig ist. Reprisentativ fiir den Beginn der spiten Hymnik stehen
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die Entwiirfe ‘Der Mutter Erde’ (MA 1, 334-336) und ‘Deutscher
Gesang’ (MA 1, 348 f). Sie stammen, fiir letzteren durch das
Hauptwiler Papier belegt, mit einiger Sicherheit aus dem ersten Viertel
des Jahres 1801 Als Stellvertreter der mittleren Periode ist die
Widmungsreinschrift von Patmos’ gewihlt. Vermutlich am 13. Januar
1803 iibersandt, ist das fiir den Landgrafen von Hessen-Homburg
bestimmte Exemplar unter den ,Gesingen‘ die einzige zweifelsfrei
datierbare Handschrift. Fiir die spitesten iibetlieferten Hymnen fehlt ein
solcher Fixpunkt. Sie werden vertreten durch den Entwurf ‘Hier sind
wir in der Einsamkeit...”, am Ende des ,Homburger Foliohefts®, S. 89/
88, von hinten nach vorn unter dem vielleicht nicht zugehotigen
Stichwort ,,der Vatikan* (MA 1, 432) eingetragen, und die auBerhalb des
Hefts notierten ‘Griechenland’-Entwiitfe (MA 1, 477-480). Fiir sie
gibt es, wieder iiber die Papiersorte, einen vagen materiellen Hinweis
zur kalendarischen Datierung. Das in 15 Handschriften vertretene
Papier ist, mit einer Ausnahme®, von Holderlin vielleicht nur in
Homburg verwendet worden. Neben einem weiteren spiten Fragment
(zu ‘Der Einzige)) liegt darunter mit der Gehaltsquittung vom 18.
Oktober 1804% ein datierter Beleg fiir den zweiten Homburger
Aufenthalt vor: Juni 1804 bis September 1806.

% Die Entwiirfe ‘O Mutter Erde...”, ‘Deutscher Gesang’ und ‘Am Quell der
Donauw’ sind iiber die zeitgleich im Familienarchiv der Gonzenbach auftauchende
Papiersorte nach Hauptwil zu datieren (vgl. Ilva Oehler, Der Dichter und sein
Werkzeug. Hélderlins Hauptwiler Schreibpapier, Recklinghiuser Zeitung, 12.
Januar 1962); ‘Der Mutter Erde’ kénnte zwar friiher entstanden sein, groBerer
zeitlicher Abstand ist aber unwahrscheinlich.

7 Die Problematik der Textkonstitution kann hier nicht diskutiert werden.
Zugrunde gelegt ist der sogenannte Dritte Entwurf‘ mit dem von Sattler
vorgeschlagenen Ubergang ,,[...] wo das Land | wechselt wie Kom.“ Zum
sogenannten ,Ersten Entwurf ¢ v. 15 bis Ende: vgl. Dietrich E. Sattler, Friedrich
Hélderlin. 144 fliegende Briefe, Darmstadt und Neuwied 1981, Bd. 1, 318-20.

2 Nr. 83, Brief an Neuffer aus Waltershausen von Mitte Juli 1794, StA VI,
124-126. Diese frithe Ausprigung des Wasserzeichens unterscheidet sich in
Buchstabenform und Abstand der Bindedrihte von den Papieren des ersten
Homburger Aufenthalts, ihnelt dagegen dem spiten ‘Griechenland’-Papier.

® Im ‘Katalog der Holderlin-Handschriften’, Stuttgart 1961, fehlt die Angabe
des Wasserzeichens 6,4a.

314

Diagramm 5 zeigt die Entwicklung der Verskadenzen bei den
Klauseltypen A, B und C. Die Anteile det in der Prosa gemiedenen
Klauseln sind hier nicht dargestellt. Sie verhalten sich eher statisch; D
wird &fter und auch zu Strophen- und Gedichtschliissen verwendet, E
seltener. Die Gewichtsanteile der drei signifikanten Klauseltypen
verschieben sich kontinuierlich. A verdreifacht sich fast von 16% tber
31% auf 45%, B geht von 38% iber 27% auf 12%, also ein Drittel,
quriick, C sogar von 20% iiber 5% auf 2%. Scheidet man die fiir die
Messung zu kurzen Sitze aus, deten Zahl in der spiten Dichtung
zunimmt, fallen die Kontraste sogar noch deutlicher aus. Diagramm 6
zeigt die gleichen Tendenzen bei den Satzschliissen. Zu Beginn die
schon festgestellte strenge Normierung durch Beschrinkung auf zwei
metrische Typen. Dann wird das Gesetz durch Eindringen anderer
Klauseln gelockert, nur E bleibt in Patmos’ noch ausnahmslos
gemieden. Die Strophenschliisse bieten iibrigens das gleiche Bild; die
dritte Textgruppe ist nicht strophisch gegliedert. Hier, am Ende,
unterscheidet sich die Klauselwahl kaum mehr von der der Briefe. Die
Tendenz des Spitwerks zur »Prosaisierung der lyrischen Sprache«”
bildet sich in der Klauselmetrik prizise ab. Das Ergebnis spricht fiir die
Annahme eines dominierenden Einflusses der Entstehungszeit auf den
Klauselgebrauch.

Diagramm 5: Verskadenzen

—s— A —O0—pB —*—C

15% 1

Der Mutter Erde, Patmos Hier sind wir...,
Deutscher Gesang (Widmungs- Griechenland
reinschrift)

Fraglich ist, ob dieser an drei reprisentativen Proben erhobene Befund
im UmkehrschluB erlaubt, die relative Chronologie spiter Gedichte,

% Gerhard Kurz, Holderlins poetische Sprache. In: HJjb 23, 1982/83, 41.
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deren Datierung bekanntlich meist nur durch spitliche Zeugnisse belegt
ist, zu ermitteln.” Denn auch mit anderen die Klauselwahl beeinflussen-
den Faktoren mull gerechnet werden. Beim ‘Hyperion’ war zu etkennen,
daB sich das Klauselprofil einerseits im Lauf der Zeit herausbildete,
andererseits aber die Klauselfrequenzen auch mit dem jeweiligen
Gegenstand und seiner sprachlichen Behandlung zu tun hatten.

Diagramm 6: Satzkadenzen

Der Mutter Erde, Patmos Hier sind wir...,
Deutscher Gesang (Widmungs- Griechenland
reinschrift)

Die am ‘Hypetion’ eingesehene Funktionscharakteristik der Klauselty-
pen tritt nun in den ,Gesingen, sowohl auf Satz- als auch auf
Versebene, in den Hintergrund. Es gibt allerdings Anzeichen dafiir, daB3
sie nicht ganz aufgehoben ist. Typ A, von den Funktionen Bericht,
Anklage und Risonnement entbunden, hat seinen quantitativen Vorrang
zunichst eingebiit und behilt den distanzierend-lapidaren Charakter
vorwiegend in enigmatischer Gnomik. Der vermittelnde Typ B, mit
seiner im Roman elegisch gebrochenen Intensitit, ist ubiquitir ge-
worden. Bei Typ C, im ‘Hyperion’ Hohepunkte der Empfindung in

3 Vielleicht ist in dieser Beziehung ein Seitenblick zur klassischen Philologie
hilfreich, die Untersuchungen der Klauselmetrik zu Datierungszwecken eingesetzt
und die damit verbundene Problematik diskutiert hat. Ein prominentes
Forschungsobjekt ist die seit der Antike umstrittene chronologische Folge der
Dialoge Platons. Neben die inhaltsbezogene Rekonstruktion von Entwicklungsli-
nien in Platons Denken trat in der zweiten Hilfte des vorigen Jahrhunderts die
Stilanalyse. Bereits der Editor Campbell zog aufler thetorischen, grammatischen
und lexikalischen Kriterien auch die Prosametrik heran (The Sophistes and
Politicus of Plato, Oxford 1867). Seine Anordnung gewann an Validitit, als
Friedrich Blass, einem anderen Datierungsindiz folgend, zu iibereinstimmenden
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Ergebnissen kam, indem er die die Zulissigkeit oder Meidung des Hiatus in den
verschiedenen Texten verfolgte (Die attische Beredsamkeit, Bd. I1, Leipzig 1874).
Wilhelm Dittenberger prizisierte und kotrigierte das Resultat auf wiederum
anderem Wege: er ermittelte die wechselnde Frequenz der unscheinbaren Partikel
pév in bestimmten Wortverbindungen (Sprachliche Kiriterien fiir die Chronologie
der platonischen Dialoge. Hermes. Zeitschrift fiir classische Philologie 16, 1881,
321-345). Die stilkritische Datierungsmethode erfuhr in jeder Phase grundsitzli-
chen Widerspruch. Schon gegen Dittenberger wandte Arthur Frederking in einer
Notiz unter gleichem Titel (Sprachliche Kiriterien fiir die Chronologie der
platonischen Dialoge. Neue Jahrbiicher fuir Philologie und Pidagogik 125 [52. Jg],
1882, 534-541) ein, daB linguistische Textmerkmale durchaus nicht allein vom Ost
innerhalb der Werkbiographie eines Autors abhingen, ,,dasz eine gleichmiszige
bekundung der sprachgewohnheiten eines schriftstellers auf ihrer jeweiligen
entwickelungsstufe in allen einzelnen schriften von anscheinend gleichem
charakter nicht erwartet werden darf [...] und dasz mithin weder aus dem gleich
hiufigen votkommen einer einzelnen spracherscheinung in verschiedenen
schriften desselben autors die zeitliche zusammengehdrigkeit derselben, noch aus
dem weniger hiufigen gebrauch oder dem ginzlichen fehlen einer solchen eine
frithere oder spitere abfassungszeit gefolgert werden darf.“ Unstrittdg konnen
zwei zu gleicher Zeit entstandene Texte, je nach Faktoren wie Adressatenkreis,
Publikationsabsicht, Bearbeitungsstufe, dem Gegenstand entsprechender Tonlage,
in ihren sprachlichen Charakteristika etheblich variieren. Selbst das von
Frederking nicht grundsitzlich in Frage gestellte Konzept der kontinuierlichen
,Entwicklung’ eines Autors ist sweifelhaft. Solche Bedenken fiihrten im weiteren
Gang der Forschung zwar zu skeptischerer Einschitzung der erreichten
Ergebnisse, jedoch nicht zum Verzicht auf stilanalytische Datierungsmethoden.
Zu Beginn dieses Jahrhunderts nutzte Walther Kaluscha als erster systematisch die
Klauselmetrik zur Datierung (Zur Chronologie der platonischen Dialoge. Wiener
Studien. Zeitschrift fiir klassische Philologie 26, 1904, 190-204). Ex untersuchte
die fiinf letzten Satzsilben in den iibereinstimmend spit datierten ‘Gesetzen’ und
erhob aus der sich ergebenden Permutationsreihe von 32 Typen vier gesuchte und
sechs gemiedene Klauseln, Diese Wah! wird von fiinf Dialogen in unterschiedli-
chem MaB geteilt. Kaluscha machte weitethin eine um die ‘Republik’ angesiedelte
mittlere Gruppe mit weniger markanten Merkmalen aus. Er nahm schlieSlich an,
daB die restlichen Dialoge ohne spezifische Klauselwahl frith anzusetzen seien,
postulierte also ein zunehmendes Interesse Platons an der metrischen Gestaltung
seiner Prosa. Die Statistik erlaubte fiir die sechs letzten Dialoge eine
chronologische Anordnung, Kaluschas Ergebnisse wurden revidiert und iiberpriif-
bar gemacht von L. Billig (Clausulae and Platonic Chronology. The Journal of
Philology 35, 1920, 225-256). Beide Studien haben dazu beigetragen, zumindest
fiir die spiten Dialoge eine Reihenfolge zu etablieren, die in der Forschung heute
weitgehend akzeptiert wird (eine Ubersicht zur Forschungslage gibt Holger
Thesleff, Studies in Platonic Chronology, Helsinki 1982, 8-17 und, detaillierter,
Leonard Brandwood, The chronology of Plato’s Dialogues, Cambridge 1990).
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gegensitzlichen Motivkreisen von Vereinigung und Aufbruch anzei-
gend, liBt diese besondere Verkniipfung und vielleicht auch die
auszeichnende Signifikanz nach. Ubrig bleibt das Maximum an
sprachlicher Bewegung, das wiederum ecine gewisse Affinitit zur
Motorik der Motive Flut-Strom—Quelle (Treppen) und Feuer-Blitz—
Donner (Echo) entwickelt.

Zumindest bei zwei ,Gesingen® scheinen Reste der im ‘Hyperion’
beobachteten semantischen Bindung statistisch ungewohnliche Befunde
zu erkliten. In ‘Die Wanderung’ erreicht Klauseltyp B bei den
Verskadenzen mit 43% den Hohepunkt seiner Vorherrschaft. Hier
endet jeder dritte Vers auf B,. Jeder fiinfte Vers ist gar — entsprechend
dem Muster ,,Auf leichtgebaueten Briiken” — mit Klausel B, identisch.
Dem im engeten Sinne lyrischen Ton des Gedichts entspriche die in
der Prosa fiir Typ B charakteristische Brechung des Pathos in den
Medien Erinnerung (vgl. hier die Strophen vier bis sechs) und
Erwartung (Strophen sieben bis neun). Ahnlich wire die Ausnahmestel-
lung des Typs C im ‘Friedensfeier’-Entwutf zu erkliren. Er hilt hier bei
Sitzen und Strophen die Mehrheit und hat auch auf Versebene
ungewdhnliches Gewicht. Die Dominanz des im Roman emphatische
Héhepunkte anzeigenden Typs C bezeugte dann, da die Hymne, wenn
auch das ausgerufene ,Fest erst bevorsteht, die Friedensfeier schon
vollzieht. Noch in der Reinschrift, die ansonsten Ziige spiten
Klauselgebrauchs aufweist, schligt die Priferenz durch. Der Sprach-
thythmus bewahrt den Impetus der Parusie, mit dem der Entwurf
einsetzt (,,Versohnender, der du nimmergeglaubt / Nun da bist [...]),
noch dort, wo er gegen Ende der Reinschrift auf ein ,VerheiBlen',
,Verkiinden®, ,Ahnen‘ und ,Versprechen‘ zuriickgenommen ist. Wihrend
der Klauseltyp B die Sprache der ‘Wanderung’ ins weiche Licht von
Erinnerung und Erwartung taucht, wire, wenn die ﬁbertragung stimmt,
die der ‘Friedensfeier nachhaltig vom Aufbruch im Hier und Jetzt
gezeichnet. Ausbalanciert wird die mit Typ C erhohte sprachliche
,»Rapiditit* durch unbewegt sibyllinische Sitze in der lapidaren Diktion
des — in der Reinschrift dann quantitativ dominierenden — Klauseltyps
A; etwa: ,Schiksaalgesez ist diB8, daff Alle sich erfabren, (A,) / DaB}, wenn
die Stille kehrt, auch eine Sprache sei. (A,)“ (MA 1, 364) Nach dem Beginn
des ,Homburger Foliohefts weist nur das auch unter dem editorischen
Titel ‘An die Madonna’ bekannte Segment “Viel hab’ ich dein...” noch
einen dhnlich hohen C-Anteil auf. Diese thythmische Erscheinung deckt
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sich mit der in der spiten Dichtung, mit derselben Ausnahme,
beispiellosen Zuversicht des Gesangs: ,,Wir aber zwingen / Dem
Unglitk ab und hingen die Fahnen / Dem Siegsgott, dem befreienden
auf [...]“ MA 1, 413).

Die ‘Friedensfeier-Reinschrift fithrt auf ein zweites Hindernis beim
Einsatz der Klauselanalyse als Datierungsinstrument: die Ubetlagerung
zeitlich auseinanderliegender Schichten des Klauselgebrauchs. So weist
schon die Reinschrift von ‘Am Quell der Donau’ einander widerspre-
chende Klauselmerkmale auf. Die Verskadenzen passen zumeist noch
zur frithesten Gruppe der ,Gesinge, dagegen enden 7 von 17 Sitzen
nicht mehr auf die dort verbindlichen Typen B oder C. Bereits die auf
bis zu drei Silben reduzierten Lapidarsitze (,So auch wir.“ ,,Die ruhn
nun.), wie sie sonst erst in ‘Patmos’ erscheinen (,,Drauf starb er.),
deuten hier auf spitere Redaktion.

Tsoliert betrachtet, ist jede Datierung auf der Grundlage stilkritischer
Argumente anfechtbar. Wie aber schon die genannten Beispiele zeigen,
sind die Indizien damit nicht wertlos. In Kombination mit anderen
Instrumenten steigt der Erkenntniszuwachs nicht nur additiv: jeder neue
Datierungsweg ethoht zugleich die Zuverlissigheit der bereits bekann-
ten.

*

Der abschlieBende Versuch, die relative Chronologie der ,Gesinge® an
ihrer Klauseleintichtung abzulesen, griindet auf der Beobachtung, dafl
sie die anfingliche Meidung des in der Prosa haufigsten Klauseltyps A
nach und nach aufgeben. MaBigeblich ist dabei, daB diese Entwicklung
bei Versen und Sitzen nicht gleichzeitig etfolgt. Typ A iiberholt in der
Rangfolge der Frequenzen die vorher bevorzugten Typen B und C
zuerst bei den Verskadenzen. Patmos’ weist in der Widmungsreinschrift
schon die den Endzustand bezeichnende Umkehrung der Gewichtsan-
teile A versus B und C auf: in Diagramm 5 liegen die Kreuzungspunkte
der Datenreihen vorher. Die Satzkadenzen verhalten sich dagegen
konservativer. Hier hat die Umkehrung in ‘Patmos’ noch nicht
stattgefunden: Diagramm 6 zeigt die Kreuzungspunkte der Datenreihen
nachher. Die metrischen Anforderungen an den Satzschluf sind
demnach nicht nur in den frithesten Gedichten strenger, sondern sie
behalten in den spiteren auch ihre Verbindlichkeit linger bei. Die
,Gesiinge* lassen sich nach diesen Umschlagpunkten der Gewichtsantei-
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le gruppieren. Phase 1: Versklauseln B vor C vor A; Phase 2:
Versklauseln B vor A vor C; Phase 3: Versklauseln A vor B vor C,
Satzklauseln noch B vor C vor A; Phase 4: Satzklauseln B vor A vor C;
Phase 5: Satzklauseln A vor B vor C.

Die chronologische Folge dieser nach stilistischem Kiriterium
unterschiedenen Phasen ist gesichert, die Folge der Titel in den
Diagrammen 7 (Verskadenzen) und 8 (Satzkadenzen) dagegen im
Einzelnen hypothetisch. Trotz hoherer Komplexitit und nicht immer
gleichgerichteter Bewegung der Klauselanteile bleiben die Grundlinien
der Entwicklung eindeutig erkennbar.

Diagramm 7: Verskadenzen

20% T
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5%
0% + + + t + + + + + + + e
205§ §f f¢c % 0§ DR T o.igE R 43
”»é:?:,ﬁbssﬁgagpdz
§6'§3_§EE&FE-§V5§O§§V;::§
3 § 2 T vf 1, i
2 %3 i 2 8 2% & 33 8% & B
3 aQ
&
Phase 1

Hierher gehoren die Versentwiitfe ‘Der Mutter Erde’ und ‘Deutscher
Gesang’ sowie die Prosaentwiirfe ‘O Mutter Erde...” und ‘Am Quell der
Donav’. Bei Satz- und Strophenkadenzen sind ausschlieBlich B und C

zugelassen.
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Diagramm 8: Satzkadenzen

N L R i

7% 2% SR« (S 2 N e e m e m e mem e

§0% F-c-ccceemmr N

Der Rhein T

Patmos

Der Adler, |
Mnemosyne
HF S. 713-75

(Entwurf)

Der Mutter Erde,
Deutscher Gesang
O Mutter Exde...,
Am Quell...
(Prosaentwiirfe)}
Die Wanderung
Friedensfeier |
Der Einzige 1
Die Titanen
Viel hab'ich |
dein...
HF S.47-51 +
Andenken,
Jezt komme...
HF S. 89-88, {
Griechenland

Phase 2

Das Gesetz wird zunehmend gelockert. Bei den Satzkadenzen ist es in
der ‘Wanderung’, deren Sitze zu drei Vierteln nach Typ B schlieBen, zu
einem Viertel nach Typ C, noch beachtet®?, in den Entwiirfen zu ‘Der
Rhein’ und ‘Friedensfeier’ — von Holderlin méglicherweise nebeneinan-
derher gefordert® — nicht mehr. In der ‘Rhein’-Hymne* sind am Ende
der ersten und zu Beginn der zweiten Strophentriade erstmals
Satzschliisse auf A, D und E zugelassen: ,, [...] und ungeduldig ihn /
Nach Asia trieb die kdnigliche Seele. (A,) / Doch unverstindig ist das
Wiinschen vor dem Schiksaal. (A.) / Die Blindesten aber / Sind Gt)‘tterso"/me..(Dz)
[...] // Ein Rithsel ist Reinentsprungenes. (E)“ (MA 1, 343) Im iiberschriftlo-
sen ‘Friedensfeier-Entwurf sind 6 von 32 Sitzen vom Typ A.

2 Der in der MA nach dem Erstdruck gebotene Text weicht in der
Klauselgestaltung an drei Stellen von der zugrundeliegenden Reinschrift — ohne
die spite Uberarbeitung — ab: v. 34-36 ein Vers unter Klauselumfang statt A,, v.
75 D, statt A, v. 116 C, statt A, .

% Auf die parallele Entstehung deutet die den jeweils friihesten Textzeugen
gemeinsame, sonst nicht verwendete Papiersorte und die Motivwanderung aus
einer im ‘Friedensfeier’-Entwurf getilgten Passage in die ‘Rhein’-Hymne.

3 Der Text der MA folgt der einzigen vollstindigen Handschrift HK 315. .

% Der Messung zugrunde gelegt ist der in det MA so genannte ,Zweite
Versentwurf* bis v. 62. (MA 1, 359 f) Danach geht der Text in Prosaentwusf mit
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Bei den Strophenkadenzen ist die Beschrinkung von drei Ausnah-
men durchbrochen. Mit dem Strophensprung ,,.Von reinen Hénden, wenn
beriihrt“ (A,) ist in der Eingangsstrophe der ‘Wanderung’ erstmals eine
A-Klausel am Strophenende zugelassen. Daf3 in der ‘Rhein’-Hymne der
Abschluf von fiinf Strophen nicht dem Typ B oder C entspricht, lieBe
sich noch mit der Kiirze der Verse erkliren, die Klauseln C, und B,
stinden dort im Enjambement. Bei den Verskadenzen ist die
Vorherrschaft des Klauseltyps B unangefochten.

Phase 3

Reprisentativ ist die Triade ‘Der Einzige’, ‘Patmos’, ‘Die Titanen™, die,
nach den einleitenden Elegien, das ,Homburger Folioheft® eroffnet. Die
Klauselparameter zeigen, daB8 hiether auch der dreiBig Seiten weiter
hinten beginnende und auBethalb des Hefts fortgesetzte Entwurf “Viel
hab’ ich dein...” gehort. Seine Niederschrift schliet duktisch an die
unvermittelt die Konzept- und Entwurfsfolge des Hefts unterbrechende
Reinschrift ‘Germanien’ an. Daf3 er, nach einer zuerst von Wilhelm
Bshm hergestellten Verbindung®®, dem ‘Titanen’-Gesang vorgefiigt
wetden sollte, witd von der durch Klauselverwandtschaft bezeugten
genetischen Nihe beglaubigt. Gemeinsam ist beiden Entwiirfen auf
Versebene der nach Patmos’ noch einmal verringerte, spiterhin weite
Abstand der Klauselfrequenzen A und B.

Bei den Satzkadenzen bietet die Gruppe zunichst noch das vertraute
Bild. In ‘Der Einzige’ bleibt, mit der einmal vorkommenden Klausel D,
(,Die Dichter miissen auch / Die Gristigen weltlich sgyn.) — in

Kleinschreibung am Zeilenbeginn iiber; die Verseinheiten sind oft editorisches
Konstrukt. Zur Verbreiterung der Datenbasis sind zusitzlich die in der
Handschrift getilgten Verse 13-33 des ,Ersten Versentwurfs‘ beriicksichtigt. Bei
der Messung der Satzkadenzen sind dagegen auch die Prosapassagen (Zweiter
Versentwurf ¢ v. 63-74, ,Prosaentwurf ) ausgewertet.

3% Messung ohne die Votfiigung v. 1-7. V. 18 £,, v. 47-54 in der ersten Fassung
(MA 3, 222 f). Sitze ohne den konjizierten Punkt v. 16 (D) und den
konjizierbaren Punkt v. 23 (B)).

3 Messung ohne das exterritoriale Segment v. 138. In der Satzkadenz v. 42 hat
die MA den Druckfehler ,,Geringerer* statt ,,Geringer.

3 Friedrich Héldetlin, Gesammelte Werke, Bd. 2, hrsg. v. Wilhelm Bohm, Jena
1924 (4. Aufl), 397 f. Vgl. Dietrich E. Sattler [wie Anm. 27], 262-265.
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herausragender Position am Gedichtende — aber zum ersten Mal ein
StrophenschluB des Typs D stehen. In ‘Patmos’ sind die Strophenlfa-
denzen A und D jeweils hiufiger als C. Schon das dem Eintrag ins
Folioheft vorausgehende Entwurfssegment zu ‘Patmos’ hat eine der vier
Satzklauseln nach D der Widmungsteinschrift: ,,[...] und Bestehendes wobl
[ Gedentet. '

Bei den Verskadenzen hat sich das Blatt gewendet. Mit der
quantitativen Vorherrschaft des Typs A ist endgiltig der hymnische
Vers um die ,prosaische’ Klausel erweitert. Die Gruppe B/C ist erstmals
in der Minderzahl. Die Versbrechung orientiert sich damit zunehmend
am Rhythmus unstilisierter Prosa. Versfugen sind in der Regel nicht
mehr hotbar. Wihrend vorher die Verskadenzen den Satzschluf
spiegelten und vatiierten, bricht jetzt der Vers den Satz hetero.nom:
Vers- und Satzthythmus in der hochsten Spannung des Widerstreits.”

Phase 4

Aus den im ,Homburger Folioheft‘ zwischen dem “Titanen’-Gesang und
der Reinschrift ‘Germanien’ angesiedelten Segmenten ist zur Messung
der geschlossenere Komplex ,,Wenn aber die Himmlischen haben
gebaut...* herausgegtiffen. In den Diagrammen 5 und 6 ist er nach den
Scitenzahlen der Handschrift mit HF S. 47-51° bezeichnet. Seine
Klauseleinrichtung ist reprisentativ fiir diesen Teil des Hefts und weist
nur bei den Satzkadenzen einen hoheren B-Anteil auf als das Umfeld.
Hiether gehoren weiterhin die auBethalb des Foliohefts iiberlieferten
Gesinge ‘Andenken’, Jezt komme, Feuer...’, ‘Der Adler’ und das dann
an den SchluB des Hefts iibertragene Gedicht ‘Mnemosyne™® . Wihrend
nur noch jeder fiinfte Vers auf B oder C endet, bleibt in dieser Phase,
mit einer absoluten Mehtheit fisr die Gruppe B/C, die auditive
Profilierung der Satz- und der Strophenschliisse erhalten. Die Klausel-
analyse bietet damit ein objektives Indiz zur Synchronisierung der

» Auch in den Klauseln ist der Hebungsprall nicht linger gemieden; neben
dem Spondeus wird gar der Molossus eingesetzt: ,,Die ahnenden Hiupter, qix,
schwersianend / Versammelt waren die Todeshelden.” oder: ,Denn noch lebt
Christus.

“ Messung ohne die Konjektur v. 18 f. der MA.

323



Entwiirfe innerhalb und auBlethalb des Foliohefts. Letztere sind weder
iiber die Papiersorte, noch, obwohl die Handschrift 1802/1803 eine
charakteristische Verinderung durchmacht, an Hand duktischer Merk-
male sicher genetisch einzuordnen; ‘Andenken’ und der TIster-Gesang
konnten auch vor oder nach dem ,Homburger Folioheft’ entstanden
sein. Auch die Ausarbeitung von ‘Mnemosyne’ auf einem dem Heft
separat anhiingenden Bogen gibt keine Anhaltspunkte, zumal Holderlin
in angefangene Konvolute hiufig zeitgleich von hinten nach vorn
eintrigt. Klauselthythmische Ubereinstimmung legt die chronologische
Zuordnung zur mittleren Partie nahe. Zu Phase 4 gehoren, soweit der
geringe Umfang des Materials und die Zeitspanne zwischen Entwurf
und Durchsicht einen Schlufl zulassen, schlieBlich die im Dezember
1803 aus ilteren Papieren ausgesuchten Miniaturen ‘Hilfte des Lebens’,
‘Lebensalter’ und ‘Der Winkel von Hahrdt’. Dafiir sprechen das leichte
Ubergewicht von Versschliissen des Typs A einerseits und andererseits
die noch ungebrochene Dominanz der Satzschliisse nach B,

Phase 5

Nach der Unterbrechung der Eintragsfolge des Foliohefts durch die
‘Germanien’-Reinschrift und den anschlieBenden Entwurf “Viel hab’ ich
dein...’, ab dem Segment ‘Leben der Halbgotter oder Patriarchen...’
und dem Komplex ‘Das Nichste Beste’ hat die Gruppe der zuerst allein,
zuletzt noch mehtheitlich verwendeten Klauseltypen B und C auch bei
den Satzausgingen nicht linger das Ubergewicht. Mit der Aufgabe der
metrischen Bindung ist ein Endzustand erreicht; die Satzgrenze hat sich
in dieser Beziehung wieder der Versfuge angeglichen. Zur Messung sind
die Seiten 73 bis 75" und 89/88 des ,Homburger Foliohefts‘ sowie
‘Griechenland’ herangezogen. In die letzte Phase gehoren auch die vom
Basistext abspringenden spiten Bearbeitungen von ‘Der Einzige’. Hier
geben die Klauselparameter leider keine zureichende Handhabe zur
Ermittlung der relativen Chronologie der Handschrift HK 313 (MA:
JDritte Fassung) und ihrer Beilage gegeniiber dem ,Warthiuser

4 Bis auf den konjizierten Punkt MA 1, 423, v. 36 ,,Aus denen.” ist die
manchmal problematische Textkonstituion der MA zugrunde gelegt. Die
Verskadenzen des Seitenumfelds weisen einen geringeren A-Anteil auf; ansonsten
ergibt auch die breitere Textbasis dhnliche Ergebnisse.
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Fragment‘ (MA: ,SchluB} einer zweiten Fassung’). Bei den _neuen
Strophen in den letzten ‘Patmos’-Bearbeitungen der Handschrift HK
310 iiberlagern sich wahrscheinlich verschiedene Phasen des Klauselge-
brauchs, so daB eine chronologische Fixierung nicht moglich ist.

*

War die Einfiihrung der Klauselmetrik im Roman Anzeiger einet
sunehmenden Poetisierung der Prosa’, so lie sich umgekehrt die spite
,Prosaisierung der Poesie’ an der schrittweisen Aufgabe metrischet
Bindung ablesen. Die an Hand der Klauselparameter alleretst protokol-
lierte Tendenz ist nicht einfach zu deuten. Daf sie die im letzten
Wilmans-Brief, anliBlich typographischer Fragen, ausgesprochene Vor-
liebe fiir das ,,Rohe®, gegen die ,,allzustrenge Feile spiegele, greift als
Erklirung wahrscheinlich zu kurz. Vielleicht hat Holderlin auch in der
Mikrostruktur seiner poetischen Sprache zuletzt mehr auf die ,gegen-
thythmische Unterbrechung’ gesetzt, um det ,Rapiditit der Begeistc?-
rung’ zu begegnen (Sophokles-‘Anmerkungen’, Abschnitt 1.) und so file
kontinuierliche Gliederung durch metrische Responsion eriibrigt.
Jedenfalls scheint der Klauselthythmus in dem Maf an Bedeutung zu
verlieren, wie sich syntaktisch die ,harte Fiigung’ durchsetzt. So diirfte
das von Bettina von Arnim dem Dichter zugeschriebene Verdikt iiber
die ,metrischen Gesetze* wiederum nur eine Seite der ,dichterischen
Fermentation® festhalten:

Wer erzogen werde zur Poesie in gottlichem Sinn, der miisse den Geist
des Hochsten fiir gesetzlos anerkennen iiber sich und miisse das Gesetz
ihm preisgeben; nicht wie ich will, sondern wie du willst! — und so miisse er
sich kein Gesetz bauen; denn die Poesie werde sich nimmer einzwingen
lassen, sondern der Versbau werde ewig ein leeres Haus bleiben, in dem
nur Poltergeister sich aufhalten. [...] Die Poesie gefangennehmer?
wollen im Gesetz, das sei nur, damit der Geist sich schaukle, an zwel
Seilen sich haltend, und gebe die Anschauung, als ob er fliege. Aber ein
Adler, der seinen Flug nicht abmesse [...]*

42 Bettina von Arnim [wie Anm. 16], 393 £.
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Anhang: Klauseltabellen

Die Spalten geben zuerst den Gesamtumfang, dann die Auszihlung der Klauseln; Typen A-D jeweils differenziert
nach minnlicher bzw weiblicher Endung (; ,) und Summe. In der letzten Spalte die nicht erfaBten Kadenzen. Die
Zeilen fihren der die absol und die p len Werte, in Tabelle 2 unterschieden nach Satz-,
Strophen- und Versschliissen. Bei Strophenkadenzen smd nur dic absoluten Zahlen genannt.

Tabelle 1: Prosa
Sitze A, A B B, B (¢ G C D, b, D E Sonst.
Fragment von Hyperion 404 52 89 141 33 53 8 17 24 41 18 53 71 27 38
% 13 22 35 8 13 21 4 6 10 4 13 18 7 9
Hyperions Jugend 530 114 138 252 34 50 8 13 35 48 32 51 8 32 3t
% 22 26 48 6 9 16 2 7 9 6 10 16 6 6
Hyperion vorl, Fassung 223 28 66 94 14 24 38 5 12 17 14 20 34 15 25
% 13 30 42 6 11 17 2 5 8 6 9 15 7 1
Hyperion Vorstufen Bd. 1 142 34 42 76 14 19 33 4 7 1 3 5 8 8 6
% 24 30 54 10 13 23 3 5 8 2 4 6 6 4
Hyperion Druck Bd. 1 1250 212 335 547 133 170 303 48 85133 39 71110 43 114
% 17 27 4 11 14 24 4 711 3 6 9 3 9
Hyperion Vorstufen Bd. 2 418 59 115 174 48 56 104 29 25 S4 26 15 41 11 34
% 14 28 42 11 13 25 7 6 13 6 4 10 3 8
Hyperion Druck Bd. 2 1033 206 262 468 109 144 253 66 57 123 28 30 58 34 97
% 20 25 45 11 14 24 6 6 12 3 3 6 3 9
HyperionDruck Bd. 1u.2 2283 418 5971015 242 314 556 114 142 256 67 101 168 77 211
% 18 26 44 11 14 24 5 6 11 3 4 7 3 9
Magisterspecimina 384 45 78 123 16 44 60 21 30 51 13 35 48 61 41
% 12 20 32 4 11 16 5 8 13 4 9 13 16 11
Briefe 1795-1799 1956 253 485 738 102 236 338 86 130 216 100 189 289 156 219
% 13 25 38 5 12 17 4 7 1 5 10 15 8 1
Goethe, Lehrjahre (1) 835 87 201 288 31 107 138 17 64 81 41 106 147 109 72
% 10 24 34 4 13 17 2 8 10 S 13 18 13 9
Heinse, Ardinghello (1, 2) 653 67194 261 36 71107 21 47 68 32 70102 79 36
% 10 30 40 6 11 16 3 7 10 5 11 16 12 6
Tieck, Lovell (5-7) 965 121 240 361 54 125 179 31 74 105 50 115 165 99 56
% 13 25 37 6 13 19 3 8 11 5 12 17 10 6
Tabelle 2: Gedichte
Summe A, A B B, B C G C D, D, D E Sonst.
Der Mutter Erde
Sitze 11 2 6 8 3 3
% 18 55 73 27 27
Strophen 7 Tt 2 3 1 2 3 1
Verse 70 7 5 12 12 14 26 7 8 15 4 4 9
% 10 7 17 17 20 37 10 11 21 6 6 11 13
Deutscher Gesang
Sitze 5 1 3 4 1 1
% 20 60 80 20 20
Strophen 3 1 2 3
Verse 33 1 3 4 8 5 13 4 2 6 2 3 5 s
% 3 9 12 24 15 3% 12 6 18 6 9 15 15
O Mutter..., Am Quell...
(Prosaentwiirfe) Sitze 9 3 4 7 1 1 2
% 33 4 78 11 11 22
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Summe

Am Quell der Donau

(Reinschrift) Sitze 17
%
Strophen 7
Verse 93
%

Die Wanderung
Sitze 23
%
Strophen 9
Verse 117
%

Der Rhein
Sitze 35
%
Strophen 15
Verse 221
%

Friedensfeier (Entwurf)
Sitze 37
%
Strophen 6
Verse 81
%

Der Einzige (Homb. Folio-

heft) Sitze 16
%
Strophen 7
Verse 88
%

Patmos (Widmungs-

reinschrift) Sitze 43
%
Strophent 15
Verse 226
%

Die Titanen
Sitze 22
%
Verse 72
%

Viel hab' ich dein...
Sitze 26
%
Verse 139
%

Homb. Folioheft S. 47-51
Sitze 19
%
Verse 88
%

Nachtgesinge‘-Miniaturen
Sitze 8
%
Strophen 4
Verse 38
%

Andenken
Siitze 12
%
Strophen 5

A A A BB
1 2 3 1 6
6 12 18 6 35

2
4 9 13 15 22
4 10 14 16 24
3 4
13 61
1 1 6

14 11 25 1 39

12 9 21 9 33
2 2 3 18

6 6 9 51

8

23 23 46 37 55

10 10 21 17 25
2 3 5 6 9
5 8 14 16 24
2

11 12 23 10 16
14 15 28 12 20
1 1 3 7
6 6 19 44
3

19 10 29 14 13
2 11 33 16 15
31 4 10 10
7 2 9 2328
2 1 3 2 4
28 42 70 32 28
12 19 31 14 12
1 2 3 5 5
5 9 14 23 23
51419 7 10
719 26 10 14
11 114

4 4 4 54

1 1 s

13 13 63

2

3 6 9 2 6
8 16 24 5 16
3 3 6

25 25 50

1 1 3
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Verse
%
Jezt komme, Feuer...
Sitze
%
Strophen
Verse
%
Der Adler
Sitze
%
Verse
%
Mnemosyne
Satze
%
Strophen
Verse
%
Friedensfeier (Reinschrift)
Sitze
%
Strophen
Verse
%
Patmos HK 310 abv. 38
Sitze
%
Strophen
Verse
%
Der Einzige HK 313
abv.55 Sitze
%
Strophen
Verse
%
Der Einzige HK 474
Satze
%
Strophen
Verse
%
Homb. Folioheft S. 73-75
Sitze
%
Verse
%
Homb. Folioheft S. 89-88
Satze
%
Verse
%
Griechenland
Sitze
%
Verse
%

Summe

59

35

12
. 156

33

Sw
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Fin unbekannter Nachruf auf Holdetlin
von Johann Wilhelm Christern

Von

Christoph Prignitz

Als Holdetlin 1843 statb, erschien eine Reihe von Nachrufen (Nr. 641-
647, StA VII 3, 359-383), die jetzt durch einen neu aufgefundenen Text
erginzt werden kann. Er ist zugleich cines der seltenen Beispiele fiir die
friihe Holderlin-Rezeption in Norddeutschland.! Uber den Verfasset,
Johann Wilhelm Chtistern, der auch unter Pseudonymen wie Wilhelm
von Reinbek, Felix und Wilhelm Rose, Baron v. Rosenberg, O.
Vokativus oder Prof. Nante publizierte, ist wenig bekannt? Christern
wutde im Jahr 1809 zu Carolinenhof bei Reinbek in Holstein als Sohn
cines Zimmermanns geboren. Er besuchte bis zam 12. Lebensjahr eine
Dorfschule, in der er nur notdiirftig lesen und schreiben lernte. Der
letnbegierige Junge wanderte dann nach Ratzeburg, wo er in die
Domschule aufgenommen wurde. Als er sie 1829 verlieB, hatte er die
Grundlage seiner Bildung gelegt. Im selben Jahr ging Christern nach
Hamburg, wo er sich bei Karl Krebs zum Musiker ausbildete. Es waren
Jahre groBter Armut. Christern ernihrte sich dann mit Unterricht im
Singen und Pianoforte-Spielen und hintetlieB etliche Kompositionen.
1848 hatte er eine Leihbibliothek auf St. Pauli, 1850 lebte Christern als
Musiklehrer in Reinbek. Spiter war er als Arzt und Geburtshelfer in
Hamburg titig. Seit den 30er Jahren entfaltete Christern eine rege
Tatigkeit als Schriftsteller. Er lieferte journalistische Artikel iber Kunst
und Theater, publizierte dann auch medizinische und naturwissenschaft-
liche Schriften. Ein Schwerpunkt seiner literarischen Arbeit waren die

! Ein weiteres Beispiel findet sich Nr. 689, StA VII 3, 493 £,

2 Wesentliche Angaben finden sich im Lexikon der hamburgischen Schriftstel-
ler bis zur Gegenwart, ausgearbeitet von Hans Schréder, I, Hamburg 1851, 526-
530. Vgl. ferner: Deutsches Schriftsteller-Lexikon. 1830-1880, bearb. v. Hetbert
Jacob, Redaktor Marianne Jacob, 11, 1, Berlin 1998, 76-83 mit umfassender

Bibliographie.
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Vethiltnisse in Hamburg, die er auf unterhaltsame Weise behandelte,
teilweise sensationell aufgemacht und mit erotischem Einschlag. Hier
wird das Streben, mit derartigen Publikationen schnell Geld zu
verdienen, im Vordergrund gestanden haben. Christern war ein
,JFabrikarbeiter in Intelligenz‘?, er war aber auch mehr, wandte sich wie
etliche sozial engagierte Schriftsteller jener Jahre den Problemen der
Zeit zu. So brachte er rein politische Schriften heraus, z.B. 1842 die
‘Proclamation an die Biirger von Hamburg’, in der er u.a. fiir Presse-
freiheit eintrat. Er duBerte soziale Ideen und bekimpfte antisemitische
Tendenzen.* SchlieSlich ist bekannt, daf3 Christern Mitglied in einem
Bildungsverein war; er, der in seiner Jugend nur unter schwierigsten
Bedingungen lernen konnte, trat fiir die Bildungschancen von Arbeitern
und Handwerkern ein.® Gestorben ist Johann Wilhelm Christern 1876 in
Hamburg.

Im Jahr 1845 gab Christern einen Band Novellen und Skizzen’
heraus, dessen Widmung mit dem 17. August 1844 datiert ist.’ Die
Texte sind populir gehalten, der Stil ist an vielen Stellen pathetisch und
gefithlsbetont, zum Teil redselig. Es finden sich hier Erzihlungen,
Skizzen zu Theater und Musik sowie Auseinandersetzungen mit der
zeitgendssischen Literatur, mit Gutzkow, Laube, Tieck und Schelling.
Von besonderem Interesse ist ein bislang unbekannter Nachruf auf
Holderlin. MiiBig ist es, faktische Irrtiimer in diesem Nachruf her-
auszustellen, zumal es nicht um einen biographischen Abri8 geht.
Christern versucht vielmehr, das Verhiltnis seiner Zeitgenossen zu
Holderlin und seinem Werk zu bestimmen. Dabei schreibt der Verfasser

3 Ernst Dronke, Die Sklaven der Intelligenz. In: ED., Aus dem Volk & Polizei-
Geschichten. Friihsozialistische Novellen. 1846, hrsg. v. Bodo Rollka, Kéln 1981,
125-174; 146.

* Vgl. Mosche Zimmermann, Hamburgischer Patriotismus und deutscher
Nationalismus. Die Emanzipation der Juden in Hamburg 1830-1865, Hamburg
1979, 75 £. und 138.

5 Vgl. Eckart Klessmann, Geschichte der Stadt Hamburg, Hamburg 1981, 446.

¢ In der Widmung findet sich ein Hinweis auf eine Hamburger Zeitung, in der
ein Teil der Novellen und Skizzen’ erschienen sei. Eine Suche in den
entsprechenden Jahrgingen nach dem Nachruf auf Hélderlin blieb leider
ergebnislos. Auch im Vorwort spricht Christem von einer ,,Sammlung der iiberall
in der Welt ausgesetzten Kinder®. Ob sein Nachruf schon 1843 irgendwo ,.in der
Welt“ gedruckt wurde, mufl vorerst offen bleiben.
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in dem fiir ihn typischen sprunghaften Stil, unter dem des ofteren die
klare Gedankenfiihrung leidet. Wie auch in anderen Texten des
Sammelbandes ist es nicht immer ganz leicht, prizise den Sinn der
Ausfilhrungen nachzuvollziehen.

Christern kritisiert, daBl ,,die Welt* den Tod Holderlins vielfach zu
Lgleichgiiltig und empfindungslos aufgenommen habe. I.n sein?m
Riickblick auf die Holderlin-Rezeption der letzten Jahre zeigt er sich
,hin und wieder unangenehm beriihet“ von einem Interesse an dem
kranken Dichter, den er ,,in seiner abgeschlossenen Klause* sogar teil-
weise , belauscht” wihnt. Man hitte Holderlin in Ruhe lassen sollen,
wat er doch ,,der Zeit und Geschichte entriickt®. Das kann man, geht es
um die Verletzung der Sphire des abgeschieden Lebenden, durchaus
nachvollziehen. Nachvollziehen kann man auch den Wunsch, das Werk
Héldetlins auf sich witken zu lassen, ohne an die traurigen Lebensum-
stinde des Dichters erinnert zu werden. Weniger verstindlich erscheint
Christerns Distanzierung von den verlegerischen Bemiihungen Cottas,
sumal wenn man bedenkt, daB er, der Holdetlins Werk bewundert,
dessen Vetbreitung begriiBen miilte. Christerns Vorbehalte beruhen
wahrscheinlich zum einen darauf, daB Cotta in der zweiten Ausgabe der
Gedichte, erschienen im Herbst 1842, datiert 1843, die ,,Lebensumstin-
de* Holderlins, unterzeichnet von Gustav und Christoph Schwab,
veroffentlicht hatte; dazu wurde ein Bildnis des alten Dichters gedruckt,
cin Stahlstich nach der Zeichnung Louise Kellers aus dem Jahr 1842.
Auch hier wurde also an Holderlins ungliickliches Schicksal erinnert.
Dazu kommt wohl Chisterns Furcht vor MiBverstindaissen. Holderlins
,Poesie, ein Traum voll unendlicher Seelenhoheit, steht vereinzelt da®.
Die ,moderne Welt“, so Christern, ist verstindnislos, die aus dies'cr
Verstindnislosigkeit resultierende unqualifizierte Kritik an Holderlin ist
ihm eine ,,schrillende Saite, welche ich nicht angeschlagen haben
wollte®. Auf jeden Fall spricht Johann Wilhelm Christerns Nachrt?f
davon, da Hélderlins Schicksal, seine Liebe zu Griechenland, die
Gedichte und der ‘Hyperion’ frith auch im norddeutschen Raum
bekannt wurden. Mit der Anrede an den Toten: ,Deine Anschauung
aber wird unsterblich sein® legt Christern davon ein schones Zeugnis
ab.
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[Johann Wilkelm] Christern, Novellen und Skizzen, Hamburg/ Leipig: Schuberth
1845, 160-164.

Friedrich Holderlin.

Sie haben einen Wahnsinnigen begraben und die Zeitungen verbreiten
mit wenigen trockenen Worten, die durch einen Vers aus dem
»Hyperion« gehoben und verklirt erscheinen sollen, die Nachricht von
seinem Tode. Die Welt liest diese, so wie manche andere Todesanzei-
gen, gleichgiilig und empfindungslos; damit ist denn Alles abgethan.

Als vor zehn, zwolf Jahren so mancher blanke Gedanke, so mancher
Artikel wie ein Thautropfen den ausgedorrten Acker der Seele erfrischte
und ein neues gutes Jahr verhieB, da kam hin und wieder auch die Rede
auf Holderling man hatte ihn, wo nicht besucht, doch belauscht in seiner
abgeschlossenen Klause, bei einem Tischler in Tiibingen, und wie man
ihn gefunden, was man gesehen und gehort, das wurde in stll
freundlichen Skizzen und Bildern der leselustigen Welt mitgetheilt. Und
er, der schon seit Jahren allem Leben abgestorben und vergessen war,
fir dessen tiefe, phantastische Schwermuth die Gegenwart kein
Interesse meht haben konnte, fiir den es nur einen zweitausendjihrigen
Traum gab, er kam noch einmal in den Mund der Leute, und selbst Herr
v. Cotta erneuerte Holderlin’s poesiereiche Jugend durch eine saubere
Ausgabe seiner Gedichte auf Velin.

Wie stimmte das Alles zu den Ideenkreisen des Ungliicklichen!
Was wuBlte er denn von dieser verklirten Wiedergeburt, von dieser
Anerkennung und Verherrlichung, von diesen Sympathien fiir sein
Schicksal! —

Ich muB} gestehen, daf3 diese verschiedenen Versuche, die Theilnah-
me des Publicums fiir Hélderlin aufs Neue rege zu machen, mich hin
und wieder unangenehm beriihrt haben. Ich habe ihm und seinem
Loose einmal eine Thrine geweiht, es verdrof3 mich, daf} man mich jetzt
daran erinnern muBte. Hitte man doch Hélderlin ebenso in seiner
einsamen und abgeschlossenen Klause gelassen, wie Napoleon in
seinem Grabe auf Helena! Warum Beider Grab beunruhigen? Denn
Holderlin war auch nicht mehr, als die Liebe zu der Gattin eines
Mannes, bei dem er Hauslehrer sein solite, ihm die Sinne raubte.
Hoéldetlin’s Seele war der Zeit und Geschichte entriickt, er verkehrte in
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den Momenten, wo sein Gemiith nicht ganz diister und umnachtet war,
nur mit den Hellenen, seinen ewigen Freunden. Hellas war sein Helena,
sein Geist war versammelt zu denen von Salamis und Marathon. Er
gehbrte also nicht mehr zu uns; waram wollten wir seine eigentlichen
irdischen Reste dennoch in das Haus der Invaliden hiniiberbringen und
dort seine poetischen Gebeine mit dem Gepringe einer Cotta’schen
Pracht-Ausgabe bestatten! — A

Herr v. Cotta hat aber die Parze vielleicht erinnern wollen, ihrer
Schwester endlich zu Hiilfe zu kommen und den siebzigjihrigen Faden
dieser fiinfzig Jahre verworrenen Spindel abzuschneiden. Sie that es
nicht sogleich, vermuthlich weil sie seine und ihre alte Welt selbst zu
lieb hatte. Vielleicht war er der Letzte, der fiir den classischen Boden,
fiir den offenen Himmel der sinnlich heitern Géttet, welche einst so
jovial iiber Hellas regierten und die Téchter der Menschen liebten, mit
ewiger Jugend schwirmte. Sie zégerte immer, die Scheere zu schliefen,
erwartend und hoffend, daBl unter den neuen Poeten jeder Farbe und
jedes Tones Jemand kime, ihn abzulésen. Aber es kam Niemand, und —
sie schnitt mit dem Faden zugleich auch eine silberne Locke vom
Haupte des wahnsinnigen Dichtergreises ab, die Herr von Cotta in
seinem goldgerinderten Album zum Verkauf ausstellt.

Mir wird hier so wehmiithig ums Herz. Ich kann Herrn v. Cotta
nicht ziitnen und doch die Gestalt des Wahnsinnigen nicht aus meiner
Phantasie los werden.

Holderlin’s tiefsinnige Lebenstragddie, seine hellenische Melancholie
wird nie aus den literarischen Geschichtstafeln verschwinden, auch
wenn Herr v. Cotta diese zierliche splendide Ausgabe nicht besorgt
hitte. Die Holderlin’sche Poesie, ein Traum voll unendlicher Seelenho-
heit, steht vereinzelt da. Die moderne Welt begreift ihn nicht, wie sie
iibethaupt niemals begreifen wird, wie ein junger Mann von kaum
zwanzig Jahren aus Liebe zu der Gattin seines Vorgesetzten wahnsinnig
werden und es bis zum siebenzigsten Jahre bleiben konnte.

Mancher, der jetzt seine Gedichte liest, begreift vielleicht nicht
einmal, wie das iiberhaupt eine Poesie sei, von der so viel Wesens
gemacht werden konne. Was es denn sei, dieses Lied, »Hyperion«!
Haben wir nicht schimmerndere Verse, nicht glinzendere Worte, nicht
melodischere Gedanken? Das ist eben die schrillende Saite, welche ich
nicht angeschlagen haben wollte. Wahnsinniger, die schimmernden
Verse, die glinzenden Verse, die melodischen Gedanken haben Dein
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Ohr nicht erreicht; die Verse, Worte und Gedanken der Gegenwart
konnten gliicklicherweise Deinen Zorn nicht erreichen. Das Hyperion-
Lied enthilt ja nicht Deine ganze Wehmut; Deine Anschauung aber
wird unsterblich sein.

Ich lege dieses Cypressenblatt auf den frischen Grabhiigel. Vielleicht
glinzt eine Thauperle daran, in welcher sich das nun mildere Auge des
Greises spiegelt.
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Der Dichter, den ich liebe — Holderlin*
Von
Haizi
| (Ubersetzung von Chon Ip Ng und Peter Trawny)
I

In der Sammlung ,,Hundert Briefe von Hegel*! ist das ungliickliche
Schicksal Holderlins erwihnt: Er verlor seinen Vater im zweiten, seinen
Stiefvater, als er im neunten Jahr war. Im Jahre 1788 ist er in das
Tiibinger Stift eingetreten. Seine Freunde waren Hegel und Schelling.
Aus ungliicklicher Liebe ging Hélderlin im Herbst 1798 von Frankfurt
fort. Im Jahre 1801 verlieB er sogar Deutschland und wanderte nach
Bordeausx, wo er als Hauslehrer titig war. Im folgenden Sommer, als
er die Botschaft empfing, daB} die in seinem Werk als Diotima er-
scheinende Geliebte gestorben war, vetlie3 er augenblicklich Bordeaux,
das in Westfrankreich, an der Atlantikkiiste, liegt. Nach einem
FuBmarsch durch Frankreich kehrte er in geistiger Umnachtung in die
Heimat zuriick. Durch die Pflege der Verwandten erholte er sich
zeitweilig, In dieser Phase entstanden viele seiner beriithmten Gedichte
sowie die Ubersetzungen der ‘Antigone’ und des ‘Oedipus’ von So-
phokles. Spiter etlitt er nochmals einen Nervenzusammenbruch und ist
in das Autenriethsche Klinikum in Tiibingen eingeliefert worden. Er
wurde sodann im Hause des Schreiners Ernst Zimmer aufgenommen.
Im Jahre 1826 sammelten einige Dichter seine Gedichte, um sie
herauszugeben. Holderlin schied im Jahre 1843 aus der Welt und hatte
noch 36 Jahre in jener irren ,,Nacht gelebt. Also vielmals linger als
Nietzsche in seiner ,,Zeit der Nacht*. Ungliick war Hoélderlins ganzes
Leben. Auch nach seinem Tod bleibt der Dichter ungehort. Erst im 20.
Jahrhundert werden Strahl und Glanz in seiner Dichtung entdeckt. Wie

* Aus Haizi, Simtliche Gedichte, hrsg. v. Xichuan, Shanghai 1997, 914-918.

' Hundert Briefe von Hegel. 1. Teil — Hegel und Holdetlin, iibers. u. hrsg. v.
Miao Litian, Shanghai 1981. [Ubersetzung aus: Briefe von und an Hegel. Vier
Binde, hrsg. v. Johannes Hoffmeister, Hamburg 1952 ff]
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Goethe ein Dichter der Welt, ist er eine Gabe Deutschlands. Holderlins
Gedichten hat der Philosoph Heidegger manche Erliuterung gewidmet.

Vi

Holderlins Dichtung singt den Schmerz des Lebens?, herzerschiitternd.
Er dichtet:

Biff daf§ Felden genug in der ehernen Wiege gewachsen,
Hersen an Kraft, wie sonst, ihnlich den Himmlischen sind.
Donnernd kommen sie drauf. Indessen diinket mir ifters
Besser gu schlafen, wie so obne Genossen u seyn,
So s harren und was gu thun indef§ und u sagen,
Weif§ ich nicht und wozu Dichter in diirfiiger Zeit?
Aber sie sind, sagst du, wie des Weingotts heilige Priester,
Welche von Lande u Land gogen in beiliger Nacht. (StA 11, 93 £

Genau die Einsamkeit dieses Zuges auf der Erde in der heiligen Nacht
ist, was Holderlin veranlaBt, sich als Gottersohn zu denken:

Doch unverstindig ist

Das Wiinschen vor dem Schiksaal.

Die Blindesten aber

Sind Gittersohne. Denn es kennet der Mensch
Sein Haus und dem Thier ward, wo

Es bauen solle, doch jenen ist

Der Febl, daf sie nicht wissen wobin?

In die unerfabrne Seele gegeben. (StA 11, 143)

Holdetlin dichtet den Rhein. Von der Quelle, von den mit Eis und
Schnee bedeckten Gipfeln der Alpen, von der Burg der Gotter, wie von
einem riesigen Bogen, sind Gesang und Strom, lange Pfeile, abgeschos-
sen ohne Riicksicht. Ein duBerst langer Pfeil der Halbgttter im Strom,
der die FluBufer auseinanderreilt. Indem ich das Gedicht Holderlins

2 Dije Zeichen fiir das Wort , Leben®, chinesisch ,;shengming®, bedeuten: 1.
Geburt und Wachstum, 2. Geschick (kehrt wieder in den Zeichen fiir das Wort
,Schicksal®). Diese beiden Bedeutungen verbinden sich in jenem Zeichen zu
einer, so daB eine wortliche Ubersetzung kaum méglich sein diirfte.
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lese, beginnt in der unendlichen Wiiste meines Herzens eine reine
Quelle zu entspringen. In der Wiiste und in der Einsamkeit, in der
heiligen Nacht, entspringt ein Alles nihrender groBer Strom. Ein
Halbgott wandert auf dem Flus, singend und getrieben. Ein Gottersohn
singt wie ein Kind der Menschen, wie ein Neugeborenes, er singt —
diese lebendige, erschiitternde, herzliche, menschengestaltige, blutende
Leier.

i

Der Schmerz und die Wanderung beschweren Bogen und Leier. Sie
lassen die Steppe erbliihen. Die Wanderung ist doppelt. Sie ist eine der
Natur wie auch eine der Seele. Sie zieht von Land zu Land in heiliger
Nacht —

[--.] bis in den Tod

Kann aber ein Mensch auch

Im Gediichtnif doch das Beste bebalten,
Und dann erlebt er das Hichste.

Naur hat ein jeder sein Maas.

Denn schwer ist u tragen

Das Ungliik, aber schwerer das Gliik.
Ein Weiser aber vermocht es

Vo Mittag bis in die Mitternacht,
Und bis der Morgen erglin3te,

Beim Gastmahl belle 3u bleiben. (StA 11, 148)

Es heiBt, dem Leben soll gedankt sein, sogar wenn das Leben
schmerzhaft und geblendet ist. Das Leben soll geliebt sein, ihm soll
gedankt sein. Dieses Leben ist unbestindig und doch heilig. Sei fromm.

Es gibt zwei Arten von lyrischen Dichtern. Die eine liebt das Leben
leidenschafilich, aber was sie liebt, ist lediglich das Selbst im Leben. Sie
meint, daB das Leben blof3 ein Krampf der Organe des Selbst und ihre
innere Absonderung sci. Dabei trifft die Liebe der anderen Art von
Dichtern zwar nur die Gegend und die Landschaft, die Morgen- und
Abenddimmerung im Winter. Indes das, wofiir diese Dichterart eine
leidenschaftliche Liebe empfindet, ist der Geist der Landschaft, das
Atmen des grofien Lebens der Gegend. Zu dieser Art von Dichtern.
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zihlen Van Gogh und Holderlin. In Trinen empfangen sie die
Morgendimmerung. Entriickt malen sie den Himmel und die Gestirne.
Sie lassen die Sonne taufen. Sie sind Dichter, die das Weltal® zum
Tempel nehmen. Von der ,Liebe des Selbst* kommen sie zur ,Liebe
der Landschaft®, sie liecben die Landschaft als einen Teil des ,,Geheim-
nisses der groen Welt“, und so gehen sie iiber die engstirnigen Dichter
hinaus.

Doch geniigt es nicht, nur bei der Landschaft zu bleiben. Wie ein
Strom liebst du die reiche Ernte und die Kargheit an den Ufern. Du
liebst die Bewohner an den Ufern. Vielleicht méchtest du ein Sohn der
Natur* werden, der wie ein Halbgott auf dem Strom treibt und fihrt.
Vielleicht bist du sogar einer, der es mag, den Strom zu tiberqueren. Du
liebst die Gasthiuser und Fuhrgeschifte entlang der Ufer, die Vogel
iiber dem Strom, die Anlegestellen der Fihren, die Weizenfelder, die
Dotfer, usw. Aber all dieses ist nur eine Landschaft, all dieses reicht
nicht. Du sollst erfahren, dafl der Strom Element ist. Wie Feuer vergeht
er, hat Leben und Sterben, seine eigene Geburt und seinen eigenen Tod.
Es ist notig, von der Landschaft her in das Element einzutreten, das
Atmen und das Sprechen des Elementes der Landschaft zu lieben, das
Element und sein Geheimnis zu verehren. Liebe nicht nur die Ufer des
Stromes, sondern auch den vorbeigehenden Strom selbst, Geburt und
Tod des Stromwassers. Du liebst seine Fruchtbarkeit, aber zuweilen
muBt du auch mit Liebe seine Uberschwemmung und Zerstorung
aushalten. Sein Geheimnis aushalten. Deinen Schmerz aushalten. Liebe
die Welt als Tempel und Ordnung. Halte deinen Schmerz aus, bis die
Freude kommt. Dies ist Holderlins Dichtung, Was ist der ganze Sinn
dieser Dichtung? Liebe das Leben und nicht das Selbst. Liebe die
Landschaft und nicht die eigenen Augen. Was ist der ganze Sinn dieser
Dichtung? Ein Dichter zu werden, der das ,,Geheimnis der Menschen®

3 Das Zeichen ,,yu zhou® vereint die Bedeutungen ,Raum®, allgemeiner
»Himmelsgewolbe® und ,,Zeit“, so da3 eine ﬁbetsetzung mit ,,Zeit-Raum* zwar
nzhelige, doch auf Grund der Ungewdhnlichkeit dieses Begriffs unterlassen
werden muf.

4 Das Zeichen ,,ziran* ist nur dann mit ,,Natur® entsprechend iibersetzt, wenn
in diesem Wort der Vorgang, das Geborenwerden (nasci), noch gehért wird. Das
chinesische Zeichen bedeutet eigentlich ,,Von-selbst-werden. (Die Ubersetzer
danken Rolf Elberfeld fiir Bemerkungen, die in den erliuternden FuBnoten
Eingang gefunden haben.)
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liebt, welches Geheimnis sowohl das Geheimnis zwischen Menschen
und Tieren als auch das Geheimnis zwischen Menschen und Gottern
sowie zwischen Himmel und Erde in sich birgt. Versprich, das
Geheimnis der Zeit zu lieben. Als ein Dichter sollst du das Geheimnis
der Menschen licben, von Land zu Land ziehen in heiliger Nacht. Liebe
den Schmerz und das Gliick der Menschen. Halte aus, was auszuhalten
ist, und singe, was gesungen werden mul. ’

%

Durch Holderlin verstehe ich, daB die hundertjihrige Krankheit der
Dichtung iiberwunden werden mufl — die Liebe zur Imagination un.d
Rhetorik. Uberwunden werden muf die krankhafte Gier nach Rhetorik
in der Dichtung, nach Erregung des Gesichtssinnes und der Organg,
nach der trivialen Schilderung der Bagatellen.

Durch Héldetlin verstehe ich, daB die Dichtung ein loderndes Feuer
ist, und keine stilistische Ubung. _ o

Dichtung ist nicht Gesichtssinn. Sprache sogar ist sie mcht'. Sie ist
der stille und geheimnisvolle Mittelpunkt des Geistes. Sie baut ihr Nest
nicht in der Rhetorik. Sie ist ein stilles Wesen und braucht nicht das
Gewohnliche, das stért. Sie ist einfach, hat ihr eigenes Reich und ihren
cigenen Thron. Sie ist still, hat ihr eigenes Atmen.

|4

Holdetlin schligt den jungen Dichtern vor: ,Wenn der Meister euch
ingstigt, / Fragt die grofie Natur um Rath.“ (StA 1, 255) .Schmerz und
Wanderung beschweren Bogen und Leer, sie lassen die Steppe ef-
blithen. So beschreibt Holderlin seine Heimreise und scinen Schmerz:

Frob kehrt der Schiffer heim an den stillen Strom
Von fernen Inseln, wo er geerndtet hat;
Wobl micht’ auch ich gur Heimath wieder;
Aber was bab’ ich, wie Laid, geerndtet? — (StA 1, 251)

Wirklich und wie Natur ist Hélderlins Dichtung, wachsend, wie ein

blithender Azaleenstrauch, der im April voller Bliiten auf dem Berge
steht. Dichtung — und — Blithen — der Wind blist — das Feuer flammt
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auf — dasselbe. Dichtung — und — Ferne — dasselbe — Dichtung und
Ferne dasselbe. Ich schrieb einen Vers:

In der Ferne gibt es nichts, auBler das Fernsein.

Die fritheren Gedichte von Holderlin sind berauscht, endlos. Durch den
Schmerz, den das Leben spiter erfuhr — Schmerz, hackend wie ein Sibel
—, sind die Gedichte dann kurz und sogar einténig geworden, wie die
Ruinen der Wiiste und die Ziegel der Guillotine — ordentlich, hart,
massiv, einfach, angereiht, gestapelt.

»otll, ,heilig® und ,,wesentlich” angekommen, ist der die Land-
schaft liebende Dichter in den Tempel eingetreten. Die Landschaft geht
ein in die Natur, das Selbst ins Leben. Niemand kann wie Holdetlin die
Landschaft und das Element so vollkommen als Natur fassen und
Natur und Leben in Dichtung ineinander aufgehen lassen — augenblick-
licher Gesang und ein Feuer. Von nun an ewiges Leben.

Nach 1800 haben die von Holderlin geschaffenen Hymnen einen
Glanz und eine Schonheit, die niemals mehr erreicht wurden und die
jeden zu entriicken vermégen. Obwohl ich nur einige von ihnen gelesen
habe, werde ich auf immer Hoéldetlin und seine Dichtung lieben.

16. November 1988

Nachbemerkung

Haizi, dessen eigentlicher Name Cha Hai Sheng ist, wurde im Jahre
1964 in der Provinz Anhui, Huaining Kreis, am Gaohecha Wan
geboren. Er verbrachte seine Kindheit auf dem Land. Ab 1979 studierte
er das Fach Jura an der Universitit Beijing und arbeitete nach dem
Abschlu3 am philosophischen Institut der Politisch-Juristischen Univer-
sitit von China in Beijing. Am 26. Mirz 1989 ist er in der Nihe vom
Shanhai PaB in der Provinz Hebei frei in den Tod gegangen. In knapp
sieben Jahren hat Haizi eine betrichtliche Sammlung von literarischen
Werken hervorgebracht. Er sagte: ,,Mein Ideal der Dichtung ist, eine
grofle gemeinschaftliche Dichtung in China zu schaffen. Ich will kein
Lyriker oder Dramatiker werden. Selbst ein Epiker will ich nicht
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werden. Was ich will, das ist ein grofles Gedicht hetvorzubringen,

welches, indem es das chinesische Tun versammelt, das Volk mit der

anderen Menschheit vetbindet, die Dichtung und die Wahtheit vereint.”
Haizi ist heute einet der wichtigsten Dichter Chinas.
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,,Aber lieblich rauschen die Kiisse*
Zu einer Wendung Holderlins und anderer Dichter

Von

Heinz Rolleke

Ein wohl zwischen 1803 und 1805 entstandener merkwiirdiger hym-
nischer Entwurf Holderlins schlieBt mit der Strophe

Nicht will wohllanten

Der dentsche Mund

Aber lieblich

Am stechenden Bart rauschen

Die Kiisse. (StA 11, 208, v. 14-18)

Der Kommentar (StA II, 841) schweigt zu der doch zumindest im 20.
Jahrhundert recht ungewéhnlich wirkenden Schluwendung', so daf3 sie
wie eine Eigenwilligkeit Hélderlins anmutet. Da indes schon 1842 die
Vorstellung ,rauschender Kiisse‘ als Hypertrophie licherlich gemacht
wurde, ist doch wohl auf eine lingere Vorgeschichte dieser Formulie-
rung iiber die erst 1913 verdffentlichten Holderlin-Verse hinaus zu
schliefen: ,,Von dem Tische der Literaten her rauschten Kiisse und das
Achzen des hochsten Entziickens* formuliert Otto Ludwig mit un-
iiberhorbarer Ironie? Das der Imaginierung diskreter Zirtlichkeiten

! Auch die zweite Strophe ist ohne Erliuterung (,,Leicht fanget aber sich / In
der Kette, die / Es abgerissen, das Kilblein® [v. 6-8]), in der Hélderlin un-
verkennbar auf das Fabelmotiv von einem Tier zuriickgteift, das sich von seiner
Kette losreiBt, sich aber bald in dem noch am FuB verbliebenen Teil der Fessel
wieder verfingt, so zB. in Christian August Fischers TPolitischen Fabeln’,
Konigsberg 1796, Buch III, Nr. 36; vgl. dazu Heinz Rélleke, Die deutsche
Fabeldichtung im Umkreis der Franzésischen Revolution. In: Die Fabel. Theorie,
Geschichte und Rezeption einer Gattung, hrsg. v. Peter Hasubek, Berlin 1982,
146-162; 160. Dasselbe Motiv bietet etwa gleichzeitig Gottlieb Konrad Pfeffels
‘Der Fink’. In: Poetische Versuche, Tiibingen 1821, 12.

2 Otto Ludwig, Die wahrhaftige Geschichte von den drei Wiinschen. In: O.L,
Werke, Bd. 3, hrsg. v. Adolf Bartels, Leipzig o.]., 125.
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unter den Musensdhnen und -tochtern so seltsam wie bewuBit kon-
trastierende Lirmen des kollektiven ,Rauschens® (wobei zugleich auf das
sprichwortliche ,,Rauschen im Blitterwald™ angespielt ist) und ,Ach-
sens’ kritisiert eine bestimmte, lingst iiberstindig gewordene Stilrich-
tung, und zwar die ,libethitzte’ anakreontische Liebesdichtung des 18.
Jahthunderts. Das kann ein Blick auf einige Belege der in Rede
stehenden Wendung ohne weiteres deutlich machen.

In dem vor 1749 entstandenen Gedicht ‘Der Winter’ preist Johann
Peter Uz den Dichter und den Gelehrten, die fiir ihre Liebhabereien
und fiir die Liebe nicht auf die wirmeren Jahreszeiten angewiesen sind:

In den Biischen rauscht kein Kuf:
Doch Amors zarter Fuf3
Entweicht in warme Zimmer.

Ihm dient ein weiches Canapee
So gut und besser noch, als im geheimen Hayne
Beblithmtes Gras und sanfter Klee.*

Uz formuliert ein Detail der seit dem Minnesang topischen Winterklage®
(,In den Biischen rauscht kein KuB*) zweifellos ginzlich unironisch,
denn das Verb ,rauschen’ bedeutet in diesem Zusammenhang kein
lautes Ténen wie bei rauschenden Stiirmen oder Strémen, sondern wie
in einem der bekanntesten Volkslieder ein sanftes Geriusch: ,,Ich hort
ein Sichlein rauschen®? Eine zierliche Sichel, die fast lautlos die Halme
miht’, witd hier und anderswo eher mit einem weichen oder eben auch

3 Vgl. dazu den bereits seit 1571 iiberlieferten Eingang eines Volksliedes:
»Papiers Natur ist Rauschen®. In: Des Knaben Wunderhorn. Alte deutsche Lieder
gesammelt von L. A. v. Arnim und Clemens Brentano, 2. Bd., Heidelberg 1808, 7.

* Johann Peter Uz, Poetische Werke, Bd. 1, Leipzig 21768, 146-148.

5"Aus den vielen Winterklageliedern, in denen die Sehnsucht nach dem
Frithling und der Liebe ausgedriickt werden, vgl. etwa ,,Uns hat der winter geschat
iiber al“ {Walther von der Vogelweide 39,1].

$ Des Knaben Wundethorn [wie Anm. 3, 50] bietet eine Kontamination zweier
Versionen aus dem 16. Jahrhundert; vgl. Clemens Brentano, Simtliche Werke und
Briefe, Bd. 9.2, hrsg. v. Jiitgen Behrens u.a., Stuttgart/Berlin/Koln/Mainz 1977,
11-113,

7 Vgl. noch die drastische Weiterfiihrung des Bildes bei Georg Trakl, wobei
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zirtlichen Klang assoziiert. So will auch Friedrich von Hagedorn in der
SchluBstrophe seines Gedichts ‘Die Nacht’ (vor 1770) die Wendung
aufgefal3t wissen:

O Nacht, da nur der Scherz sich regt,
Da keine Neider lauschen,

Und nur die Kiisse rauschen,

Wie sinnreich wirst du angelegt!

Wie wird der Liebesgott verpflegt.®

Das leise KuBigeriusch bleibt sogar den ,,Neidern“ verborgen, und
dhnlich LiBt das ebenfalls noch Ludwig Christoph Friedrich Holty in der
achten Strophe seines 1776 entstandenen Gedichts ‘Maygesang’ em-
pfinden, auch wenn nun die Liebesbegegnungen wieder ins Freie verlegt
erscheinen — immerhin wird das Rauschen der Kiisse offenbar von den
Geriuschen des Zechens und Plauderns nicht nur eingerahmt, sondern
wohl auch iiberlagert:

Lauben klingen von Gldsern,
Lauben rauschen von Kiilen,
Und von frohen Gesprichen,
Und vom Licheln der Liebenden.’

Die Kiisse diirften demnach nicht sehr viel lauter rauschen als das doch
gewiB unhérbare ,,Licheln der Liebenden®. Die dezente Auffassung der
rauschenden Kiisse hat sich neben Hélderlin noch beim jungen Uhland
und beim stets mit Sympathie auf die Anakreontik zuriickblickenden
Mortike erhalten, doch ist nun der Gerduschpegel erkennbar schon um
einiges gestiegen:

indes weiterhin die Lautlosigkeit des Mihens betont ist: ,,In Verfaultem sii und
schal / Lautlos ihre Schnibel mihen® (G.T., ‘Winterdimmerung’. In: Werke.
Entwiirfe — Briefe, hrsg. v. Hans-Georg Kemper und Frank Rainer Max, Stuttgart
1984, 13).

8 Friedrich von Hagedom, Simmtliche Poetische Werke, 3. Teil, Hamburg
1771, 110 £.

® Ludwig Christoph Friedrich Halty’s Simtliche Werke, hrsg. v. Wilhelm
Michael, Bd. 1, Weimar 1914, 213 .
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Die Frauen erglithen

Zu Lilien und Rosen;

Wie die Liifte, die losen,

Die durch Blumen ziehen,
Rauschet das Kiissen und Kosen."

Metaphotisch beruft Uhland in seinem 1807 entstandenen ‘Brautgesang’
swar nicht ein Sturmesrauschen, aber immerhin ein nicht ganz ge-
riuscharmes Windeswehen; und auf einem Hochzeitsfest diirfen sich
die Zirtlichkeiten ja auch einmal vernehmlicher 6ffentlich horen lassen.

Da ward vieles gelacht und gekost, da schlang sich ein mancher
Arm um einen geschmeidigen Leib und rauscht’ es von Kiissen."

Auch Mérike vertlegt diese halblaute Szene in eine Ausnahmesituation —
man ist auf einer Lustfahrt im Schiff auf dem Bodensee unter sich, und
auf die Imagination des allgemeinen Kosens folgen wie bei Uhland die
rauschenden Kiisse.

Mit diesen Belegen ist Holderlins Bild von den rauschenden Kiissen
aus seiner Isolation gelést. Doch ist nicht nur dieses Bild selbst, sondern
auch der Kontext seiner fragmentarischen Hymne (in der sich das
lyrische Ich eingangs mit einem ,,Kilblein® vergleicht) sozusagen etwas
derber konturiert als die anakreontischen Wendungen. Holderlin 148t die
handfester, wenn auch nicht unerotisch angelegten Protagonisten als
einen Bauern und eine strickende Frau auftreten:

Es licbet aber der Séimann

Zu sehen eine,

Des Tages schlafend siber

Dem Strikstrumpf. (StA 11, 208, v. 10-13)

Zu solcher Sphire stimmt der ginzlich unanakreontisch wirkende
,stechende Bart. Zunichst lautete der SchluB: ,,Aber lieblich rauschen

1 Ludwig Uhland, Werke, Bd. 1, hrsg. v. Hartmut Froschle und Walter
Scheffler, Miinchen 1980, 22. — Das Lied blieb durch Robert Schumanns

Vertonung besonders bekannt.
11 Eduard Mérike, “Idylle am Bodensee’ [Erstdruck 1846]. In: EM., Wetke, Bd.
3, hrsg. v. Harry Maync, Leipzig/ Wien 1914, 372.
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die Kiisse® (StA II, 841); bezeichnenderweise hat Hoéldetlin das Motiv
des stechenden Barts erst nachtriglich eingefiigt und sich damit von der
unangekrinkelten Anakreontik der Uz, Hagedorn oder Holty abgesetzt.
An diesem Bart rauschen die Kiisse der Geliebten nun wohl nur noch
entlang, wenn auch nicht ginzlich vorbei, wie es in einem Brief an
Klopstock aus dem Jahr 1750 ausgedriickt war: ,,Haben Sie vor Gleim
bei den Magdeburger Midchen ankommen kénnen, oder rauschten die
Kiisse nur neben Thnen hin?“!?

Die Eliminierung der typisch anakreontischen Wendung von den
rauschenden Kiissen (wie sie in der Epoche des poetischen Realismus
etwa hundert Jahre spiter formuliert ist) deutet sich hier in der
Vorstellung des Vorbeirauschens bereits an; Holderlin wendet sie mit
der Berufung des stechenden Barts (etwa so ,rauh gefiigt’ wie die nicht
wohllautende deutsche Sprache) sozusagen ins Schwibisch-Realisti-
sche®, ehe sie Otto Ludwig ganz der Lichetlichkeit preisgibt.

Diese Metamorphose des dichterischen Bildes ist natiirlich wesent-
lich mit der Bedeutungsentwicklung des Wortes ,,rauschen® verbunden,
wie sie vielleicht ehestens in der Wandlung vom sanften, kaum ver-
nehmbar rauschenden Sichlein im Volkslied"* zu Wilhelm Miillers
volkstiimlichen Liedern (Anfang der 1820er Jahre) horbar wird: Im Lied
‘Wohin?” redet der seiner verhingnisvollen Liebesbegegnung entgegen-
wandernde Miiller den brausenden Wildbach mit den Worten

Du hast mit deinem Rauschen
Mir ganz berauscht den Sinn®

12 Johann Chtistoph Schmidt (1727-1807) an Klopstock. In: Klopstock und
seine Freunde. Briefwechsel, Bd. 1, hrsg. v. K. Schmidt, Halberstadt 1810, 114. —
Fiir den Belegnachweis danke ich Frau Rm Hannelore Tute, Rellingen.

13 1783 hatte der junge Jean Paul auf seine Weise der Holderlinschen Thematik
vergleichbar formuliert: ,,Da stehen sie, die hohen Unterkinnbacken [...] sogar der
Stoppeln beraubt, weil diese den weiblichen KuB stechen kénnten” (‘Gronlindi-
sche Prozesse’. In: Jean Paul, Simtliche Werke, II.1, Berlin 1826, 9).

" Vgl. Anm. 6.

> Aus dem durch Schuberts Vertonung beriihmt gebliebenen Zyklus ‘Die
schone Miillerin’. In: Wilhelm Miiller, Werke. Tagebiicher. Briefe, Bd. 1, hrsg. v.
Maria-Verena Leistner, Berlin 1994, 43 £.
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an, und der im kalten Wintersturm sich biegende ‘Lindenbaum’ macht
sich dem an der Liebe verzweifelten Wanderer vernehmlich:

Und seine Zweige rauschten,
Als riefen sie mir zu:

Komm her zu mir, Geselle,
Hier findst du deine Ruh!"

In einer iibertreibenden Engfiihrung kénnte man sagen, dafl das
Rauschen des Sichleins dem Midchen im Volkslied seine ungliicklich
endende Liebe ins Gedichtnis ruft und daf in Wilhelm Miillers Liedern
das Rauschen des Baches und des Lindenbaums zum einen in eine
ungliickliche Liebe verlockt und zum andern deren Schmerz gleichsa.rn
besinftigend ibertdnt: Fiir selig in sich selbst sanft rauschende Kiisse ist

in vielfacher Hinsicht kein Terrain mehr gegeben.

16 Aus dem ebenfalls durch Schuberts Vertonung berithmt gebliebenen Zyklus
Winterreise’ [wie Anm. 15], 173 £; vgl. dazu auch Anm. 6.
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Johann Christian Friedrich Holderlin, Theoretische Schriften, mit einer Einleitung
beransgegeben von Johann Kreuger, Hamburg (Meiner) 1998, 130 S, 36.- DM,
ISBN 3-7873-1327-3

Das wachsende Interesse, das Holderlin im Zusammenhang philosophi-
scher Fragestellungen findet und als dessen Ausdruck auch die
vorliegende Edition gewertet werden kann, fiihrt, konsequent weiterge-
dacht, die philosophische Reflexion in durchaus riskante Grenzbereiche
zwischen Philosophie und Kunst, in denen die geliufige Unterscheidung
und Arbeitsteilung zwischen theoretischer Begriindung und poetischer
Hervorbringung auf dem Spiel steht. Den angesichts dieses Befundes
nahe liegenden Einwand, daB eine separate Edition von Holderlins
theoretischen  Schriften diese aus dem Zusammenhang mit seinen
Dichtungen herauslose, entkriftet der Herausgeber mit seiner vorziigli-
chen Einleitung, die Holderlins philosophische und poetologische
Reflexionen als Ausdruck eines ,Wandel[s] im Verstindnis der
poetischen Arbeit“ und als Selbstverstindigung iber diese Verinde-
rungsprozesse interpretiert.! Unter dem Titel ‘theoretische Schriften’
sind hier iibrigens alle philosophischen und poetologischen Texte und
Textfragmente Hélderlins versammelt, die seit 1794, also nach der
Studienzeit von ihm tiberliefert sind, wobei der Herausgeber sich vor
allem auf die Frankfurter Holderlinausgabe stiitzt, die er an einigen, im
Anmerkungsteil angegebenen, Stellen modifiziert.

Vor dem Hintergrund jener Unterscheidungen zwischen kiinstleri-
schen und philosophischen Fragestellungen, wie sie nicht nur in
akademischen Forschungszusammenhingen geliufig sind, eroffnet die
von Kreuzer in seiner Einleitung skizzierte Einbindung philosophischer
Reflexion in poetische Erfahrungs- und Arbeitsprozesse interessante
Perspektiven auf die vorliegenden Texte. Denn deren Anspruch einer
Selbstverstindigung iiber krisenhaft erfahrene und nicht zuletzt auch
biographisch wirksame Verinderungsprozesse zieht den Begriff und die
Distanz theoretischer Reflexion gegeniiber poetischer Produktion in
Mitleidenschaft und verwischt jene ,,Grinzlinie®, die gegenstandsbezo-

! Alle Seitenangaben im Text beziehen sich auf die hier besprochene Ausgabe:
hier s. Einleitung, VIL
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gene Erkenntnis von schopferischer, ihre Gegenstinde hervorbringen-
der Erfahrung trennt.?

Schon in der Tiibinger Studienzeit hatte Holderlin die intensive
Durchdringung von poetischem Pathos und reflexiver Distanz in der
kiinstletischen Produktion der Antike hervorgehoben, und von da an
enthiillen sich thm zunehmend die dramatischen Implikationen dieses
Vethiltnisses, in dem sich Distanz und Nihe von Reflexion und Poesie
nie eindeutig fixieren und beide sich nicht ein fiir allemal einander
zuordnen lassen. Mit Recht weist deshalb Kreuzer in seiner Einleitung
darauf hin, daB Holderlins Ausdruck einer ,,durchgingigen Beziehung
zwischen Poesie und philosophischer Reflexion keine #uBetliche
Relation, sondern eine ,,intensive Bestimmung® zum Ausdruck bringt:
,Die poetische Reflexion bedient sich nicht der Sprache, sondern
verwitklicht sich in [...] der Sprache. (XXI). An dieser Stelle wire nun
der Begriff poetischer Reflexion zu prizisieren, der sich nicht mehr im
Horizont der transzendentalen Reflexionsfigur hilt. Denn diese
,bedient* sich durchaus der Sprache, so dafl sich ihr die Probleme
poetischer Sprachgenese und Sprachfindung gar nicht stellen, deren
zentrale Bedeutung in den vorliegenden Texten Kreuzer iiberzeugend
deutlich macht.

Die sich hier 6ffnende Problematik sprachschépfetischer Reflexion
hat fiir das geliufige Verstindnis gegenstandsbezogener Reflexion und
ihren in der Forschung noch gar nicht in Frage gestellten Status als
,Theorie“ weitreichende Konsequenzen, die auch den Titel der
vorliegenden Ausgabe beriihren. Denn wenn Hoélderlin die ,,poétische
Logik“, der jene Reflexion entspricht, von der zeitgendssischen
philosophischen Logik mit ihrer Einteilung der Seelenvermdgen in
Vernunft, Verstand und Sinnlichkeit dadurch unterscheidet, da er der
Poesie die Darstellung der thythmischen ,,Successionen” dieser Vermo-
gen, d.h. ihrer Einheit im intensiven und unteilbaren Zusammenhang
schopferischer Erfahrungsprozesse zur Aufgabe macht (101), dann
kann die Logik und Konsequenz poetischer Erfahrung nicht mehr
einfach als Gegenstand einer poetologischen Theorie interpretiert

2 Der Ausdruck bezieht sich auf Holderlins AuBerung im Brief an Neuffer
(Nt. 88, Oktober 1794, StA VI, 137) iiber Schiller, der Holderlin zufolge, ,.einen
Schritt weniger iiber die Kantische Grinzlinie gewagt hat, als er nach meiner
Meinung hitte wagen sollen.
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werden. Reflexion wird dann vielmehr selbst ins Gesetz schépferischer
Sukzession hineingezogen und die Aufgabenstellung sprachschopferi-
scher poetischer Reflexion liBt sich nicht mehr umstandslos in den
Horizont theoretischer und gegenstandsbezogener Reflexion iberset-
zen, die sich ,des Anspruchs poetischer Sprache”, wie es im
Kommentar des Herausgebers heif3t, ,,versichert® (VII).

Vor dem Hintergrund dieser Problematik erscheint mir insbesondere
auch die Prisentation jener spiteren Reflexionen, die Holderlins
Empedoklesdrama und seine Sophokles-Ubersetzungen begleiten, als
,Theorie der Tragodie® problematisch — auch wenn und gerade weil sie
dem unbefragt geltenden Sprachgebrauch der gegenwiirtigen Forschung
und seinen impliziten Unterscheidungen folgt. Denn wo es Hélderlin
um ein spannungsvolles und intensives Verhiltnis zwischen Antike und
Moderne, zwischen , tragischer” und , humaner Zeit“ geht (107), d.h.
um den in sich gegenliufigen Zusammenhang der Erfahrung werdender
und vergehender Zeit, die sich im Rhythmus ,gegenthythmische[r]
Unterbrechungfen]“ wechselseitig bedingen und durchdringen (95), da
ortet die moderne Theorie der Tragddie ihren Gegenstand in einer
geschichtlichen Vorzeit und subsumiert ihn damit ihrem geschichtsphi-
losophischen Modell fortschreitender Zeit: ,,Wenn zwischen der
tragischen (= griechischen) und der humanen (= hesperischen, d.h.
unserer) Zeit ein Verhiltnis geschichtlicher Abfolge besteht®, schreibt
Kreuzer, ,,s0 heiit das nicht, daB} der historische Abstand den Riickfall
in tragische Unmittelbarkeit gleichsam ausschlsse. (XLIII, Anm. 52).
So sensibel Kreuzer in seinem Kommentar auch mit dem fiir Holderlin
zentralen Problem von Zeiterfahrung und schopferischer Erinnerung
umgeht, so mu er in solchen Formulierungen doch der Zentralper-
spektive moderner Geschichtstheorie ihren Tribut zollen und die
tragische Erfahrung vergehender, ,teiender Zeit“ im Horizont des
modernen Fortschrittskontinuums unterschitzen.

Geht es der geschichtsphilosophischen Zeiterfahrung, wie er
schreibt, darum, ,,Identitit in zeitlicher Verschiedenheit [zu] begreifen
und im Wandel der Zeit [zu] behalten” (XLIV), so driickt sich in der
Tragodie jene keineswegs nur historische, Hélderlin auch biographisch
zunchmend ergreifende Erfahrung aus, wie sich vergehende Zeit in
Identitit verkbrpert und an ihr geltend macht. Und genau diese
unaufhebbare und unkalkulierbare Spannung von Werden und Verge-
hen, von humaner und reiender Zeit in jedem Moment, kennzeichnet
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die Zeiterfahrung schopferischen Werdens, die sich von geschichtlicher
— dh. bereits im Horizont von Ordnungskategorien begriffener — Zeit
dadurch unterscheidet, daB ihr kein iibergteifender, zeitliche Kontinuitit
verbiitgender ,,Grund“ roransgeseszt werden kann. Zwar insistiert auch
Kreuzer nachdriicklich auf der radikal zeitlichen Erscheinungsweise des
Grundes der Zeit“, dessen Spuren er bis zu Augustinus zuriickver-
folgt® aber dieses Insistieren kann im Horizont geschichtlicher Zeit
doch nicht verhindern, daf jener Grund — entsprechend der neuplatoni-
schen Tradition, in der dieser Gedanke steht — gegeniiber seinen
Erscheinungsformen eminent und ihnen insofern letztlich doch
vorausgesetzt bleibt (vgl. XXIV). Anders als in solchen geschichtlichen
Verhiltnissen von Zeitgrund und Zeitformen, haben in den ,lebendigen
Verhiltnissen®, um die es Holderlin geht, die Lebensformen im Leben
keinen ,,Grund®, den sie nicht — als ihr und mit ihrem ,,Geschik® —
zugleich selbst schopferisch hervorbrichten und verwirklichten. ,,Das
Leben® bezeichnet nicht, wie ,die Geschichte®, einen seine Formen
iibergreifenden oder ihnen vorausgesetzten Zusammenhang, ja es
bezeichnet iiberhaupt keine Verbindung, die als solche nicht erst in
ihren differenten Formen Ausdruck und eine stets radikal zeitliche
Wirklichkeit gewonne. Im Unterschied zur Zeiterfahrung im Rahmen
geschichtlicher Folgeverhiltnisse bleibt daher in schopferischer Erfah-
rung, wie Holdetlin in den ‘Anmerkungen zur Antigond’ schreibt,
jederzeit offen, ob solche Erfahrung ,in Wildni3“ iibergeht ,,oder in
neue Gestalt™ (108).

So wenig radikal schopferische und radikal zeitliche Erfahrungspro-
zesse der handwerklichen pnyavt} (94) und der Einsicht des kalkulieren-
den Verstandes entbehren konnen, um sich zur Konsequenz einer
Erfabrung zu fiigen und nicht in purer Schicksalsergebenheit zu
verstummen, so wenig fiigen sich solche Prozesse von vornherein der
Einsicht und den Erwartungen eines ,,poetischen Ich® oder einer vorab
kalkulierbaren Konsequenz. Um die Selbsterhaltung der Identitiit dieses
poetischen Ich in zeitlicher Verinderung, in der Kreuzer das Motiv von
Hélderlins Tragodienreflexionen sieht (vgl. XLIV £), kann es daher den

3 Vgl. auch Johann Kreuzer: ,,..In der dunkeln Wolke, du Gott der Zeit.“ Zur
poetischen Gestaltung geschichtlichen Wandels in Héldetlins Dichtung. In: Bad
Homburger Holderlin-Vortrige 1990, 51-64.
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in ihrem Ausgang nie absehbaren Erfahrungsprozessen schdpferischer
Produktion gerade nicht gehen. Kreuzer gewinnt diesen Begriff der
Selbsterhaltung in Anlehnung an Kant, dessen Konzeption von
vornherein eine Unterscheidung des BewuBtseins von der Natur
beinhaltet, in der dieses seine ,physische Ohnmacht® bejaht, um dafiir
eine geistige, von der Natur nicht anfechtbare Macht zu erhalten
(XLIII). In diesem Konzept sieht Holderlin jedoch durchaus nicht den
Ertrag seiner Tragbdienreflexion, sondern das offene Problem, das sich
ihr stellt: Das ,fast schaamlose Streben* des Odipus, ,,seiner michtig zu
werden® (98), ist schamlos gerade aufgrund des Versuches, seinen
einmal als unvermeidlich erkannten BewuBtseinsprozeB dem eigenen
Streben unterzuordnen und von vornherein nach einem BewuBtsein zu
suchen, das gleichsam als Resultat aus den bevorstehenden Verinderun-
gen hervorgehen bzw. in ihnen sich als Erkenntnissubjekt erhalten
kénnte. Dem intensiven, schépferische Erfahrungsprozesse kennzeich-
nenden Zusammenhang tragisch erlittener ,reiBender Zeit mit der
Zeiterfahrung kalkuliert hervorbringender unyav), den auch Kreuzer
mit Recht betont, wird daher die Perspektive der Selbsterhaltung
modernen BewuBtseins ebensowenig gerecht wie das schicksalsergebene
Pathos der tragischen Helden. Dieser Zusammenhang erfordert
vielmehr eine Darstellungsform und einen ihr entsprechenden Formbe-
griff diesseits der Formvorstellungen, die sich aus einer Unterscheidung
beider Erfahrungsweisen ergeben.

Die poetischen Reflexionen Holderlins, die versuchen, mit den
unkalkulierbaren Erfahrungen schopferischer Hervorbringung umzuge-
hen und sich in diese einzubringen, beinhalteten nicht nur zu ihrer Zeit
und sie beinhalten nicht nur heute eine Uberforderung historisch
gewordener Denk- und Erfahrungsformen und ihrer eingeschliffenen
Sprachgewohnheiten. Insofern wird sich kein Versuch, mit dieser
Uberforderung umzugehen, mit dem historischen distanzierten Blick
des Theoretikers auf gegenstindlich vorliegende Texte begniigen
diirfen. Aber dieser Gefahr untetliegt die votliegende Edition und ihre
Prisentation durchaus nicht.

Volker Riihle
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Holdetlin-Forschung auller Hause

1996-1998 (mit Nachtriigen 1993-1995)

Nachtrag Monographien 1993-1995

Sabine Ahlrichs, Héldetlins ‘Oedipus der Tyrann’ und ‘Antigond’ als

Szenarien menschlichen Selbstverstindnisses, Gottingen 1995.
Die Arbeit untersucht Hélderlins Ubersetzungskonzept in seinen
poetologischen und kulturtheoretischen Elementen: Sie stellt philologi-
sche Irrtiimer, die seine Interpretation mittragen, durch einen Vergleich
mit wissenschaftlichen lateinischen Ubersetzungen des 18. Jahthunderts
in den Bezugsrahmen zeitgendssischer Ubersetzungsweise. Die Rekon-
struktion der philologischen Basis seines Ubersetzens dient als Folie fiir
sein Ubersetzungskonzept, das die beiden Tragodien als Szenarien
deutet, in denen sich kulturelle Vorstellungen und menschliches Selbst-
verstindnis wandeln. Die reflexive Darstellung kultureller Dynamik
gehort demnach zum Selbstverstindnis des modernen Dichters Holder-
lins und ist Auftrag des ;hesperischen Genies*.

Franziska Binder, Kluft und Zwiespache. Ein literaturwissenschafdi-

cher Versuch zu Holderlins ‘Hyperion’, Stuttgart 1994. (= Stuttgarter

Arbeiten zur Germanistik; 301.)
Hoélderlins ‘Hyperion’, der als dichterischer Selbstverstindigungsprozel3
ausgelegt wird, bietet dieser Arbeit auch AnlaB, den Bezug von
Dichtung und Literaturwissenschaft zu reflektieren. Ausgehend von
Heideggers Vorschlag einer ,Zwiesprache“ von ,,Dichten und Denken
fihrt der interpretierende Versuch schliefilich zum Ergebnis, daB,
gemessen am dichtetischen Anspruch des ‘Hyperion’, der denkerische
bzw. literaturwissenschaftliche Diskurs seine Bigenstindigheit nicht
behaupten kann. — Ein Anhang behandelt eigens Heideggers Interpreta-
tionsverstindnis (anhand seiner ‘Andenken’-Interpretation) einerseits
und Stefan Georges dichterische ,,Zwiesprache® mit Holderlin (vor
allem in dem Gedicht ‘Hyperion’) andererseits.
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Goétz-Lothar Darsow, ,,...aber von Thnen dependier ich uniiberwind-
lich...” Friedrich Holdetlins ferne Leidenschaft, Stuttgart 1995.
Holdetlins Begegnung mit dem seit seiner Jugend hochverehrten
Schiller in Jena 1794/95 ist der Wendepunkt im Leben des Dichters,
den die Nihe des Bewunderten so lihmte, dal er den Aufenthalt schon
nach wenigen Monaten abbrach und zu seiner Mutter nach Niirtingen
zuriickkehrte. Die Konsequenz dieser hiufig als ,,Flucht aus Jena®
bezeichneten Abreise ist eine schwere Depression, die vor der
endgiiltigen Manifestation seiner Krankheit im Jahre 1806 der folgen-
reichste Einschnitt im Leben Holdetlins ist. In diese Zeit fillt die
Konzeption seiner Elegie ‘Der Wanderer’. Die Arbeit an diesem
Gedicht nimmt in der ca. 10 Jahre wihrenden Schaffenszeit, in der das
ganz unverwechselbare Werk des Dichters entsteht (1794-1804/05),
einen vergleichsweise langen Zeitraum ein. Die Elegie ist Ausgangs- und
Mittelpunkt der Darstellung der duBeren, intellektuellen und psychi-
schen Biographie. Dabei wird von der These ausgegangen, daf3 der
“Wanderer’ auch eine bewuBlt verschliisselte literarische Verarbeitung

von Hélderlins Aufenthalt in Jena 1794/95 ist.

Ulrich Port, ,,Die Schénheit der Natur erbeuten®. Problemgeschicht-
liche Untersuchungen zum isthetischen Modell von Héldetlins
‘Hypetion’, Wiirzburg 1995. (= Epistemata, Reihe Literaturwissen-
schaft; 194. Zugl. Koéln, Univ., Diss., 1995.)
An die interdiszipliniren Fragestellungen der ,,Kulturwissenschaftlichen
Bibliothek Warburg® wie an die neuere Holderlin- und Idealismusfor-
schung ankniipfend wird der ‘Hyperion’ als ,sentimentalischer’ Text mit
cinem eigenwillig begriindeten klassizistischen Einschlag ausgewiesen,
der sich von anderen literarischen und philosophischen Strémungen der
Zeit um 1800, aber auch von Héldetlins eigenem Spitwerk durch seinen
universellen Vorrang der Natur vor der Kunst unterscheidet. Die
isthetische Grundlegung des Romans erweist sich als eine zeituntypische
JAsthetik der Natur’, die die Bereiche der All-Einheitsphilosophie, der
Naturteleologie, der Geschichtsphilosophie, der Kunsttheorie und der
Landschaftsdarstellung berithrt. Faszinations- und ideengeschichtlich
werden Rezeption und Transformation verschiedener Traditionsbestin-
de — Platonismus, Contemplatio mundi, Physikotheologie, Kosmopoli-
tismus, Mimesis, Ideallandschaft — verfolgt und die Auseinandersetzung
Hélderlins mit zeitgendssischen Positionen zum Problem des Natur-
schonen, insbesondere der Asthetik Kants und Schillers, nachgezeichnet.
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Nachtrag Aufiitze 1993-1995

John M. Baker Jr, ,,...die Sichetheit... die hochste Art des

Zeichens®: Theological Structure and Tragic Consciousness in the

Later Poetry of Héldetlin. In: Philosophy Today 37, 1993, 436-458.
Dieser Aufsatz versucht, auf den groBeren Zusammenhang zwischen
zwei Hauptmotiven der holderlinschen Dichtung hinzuweisen, deren
Bedeutung fiireinander selten herausgearbeitet worden ist: die eigentim-
liche ,reiBende Zeit des tragischen BewuBtseins einerseits — und die
theologische Struktur andererseits. Entgegen einer gewissen Tendenz
der neueren Holdetlin-Interpretation, das Vorliufige, Fragmentarische
und Unabgeschlossene an der Dichtung aufwertend abzuheben, nimmt
sich der Verfasser vor, diese Aspekte in Holdetlins eigene Auffassung
der dichterischen Sprache einzuordnen. Aus diesem Grund wird ins-
besondere das theologische Motiv, und zwar als sprachliches Motiv und
Struktur, nicht etwa als stoffliches Thema, hervorgehoben. Der Aufsatz
tut dies, indem er sowohl auf die Komplementaritit als auch auf die
Spannung zwischen diesen beiden Aspekten der Dichtung hinweist,
deren Vermittlung das Zeichen, der ,,veste Buchstab®, leistet. Daher Hol-
derlins Rede von der ,,Sichetheit* des Zeichens als dessen ,,hochste Art®.

Kurt Binneberg, Lyrik Friedrich Hélderlins (1770-1843). In: Binne-

berg, Kurt, Interpretationshilfen deutsche Lyrik. Von der Klassik bis

zur Romantik, Stuttgart [u.a] 1995, 67-116.
Einleitend werden Entstehungsfaktoren und Rezeptionsprobleme von
Holderlins Lyrik erortert. Ausfithrliche Interpretationen zu ‘An die
Parzen’, ‘Abendphantasie’, ‘Hilfte des Lebens’ schaffen eine textorien-
tierte Basis fir das Verstindnis dieser Dichtung. Dabei bilden die
Spannungen zwischen den realen Lebensbedingungen des Dichters und
den ideellen Entwiirfen in seiner Poesie das thematische Zentrum.

Ursula Brauer, Zur Vorgeschichte von Holdetlins zweitem Hombur-
ger Aufenthalt (1804-1806). Der Briefwechsel zwischen seiner
Mutter und Isaac von Sinclair. In: Mitteilungen des Vereins fiir
Geschichte und Landeskunde zu Bad Homburg vor der Hohe, 44,
1995, 65-89.
Der Briefwechsel bereitet die zweite Ubersiedlung Holderlins nach
Homburg vor. Seine Mutter betreibt sie wie fiir einen bereits
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Entmiindigten. Mehr ihr Leid als seines beklagt sie. Sinclair unterschitzt
die Krankheit des Freundes, iiberschitzt hingegen die eigenen Moglich-
keiten zu helfen. Sicher etkennbar ist, daB es zur selben Zeit einen
(nicht erhaltenen) Briefwechsel zwischen Hélderlin und Sinclair gegeben
hat.

Adrian Del Caro, Hélderlin’s ontology of the open. In: Philosophy

Today 37, 1993, 383-391.
Das Offene erscheint in ‘Brod und Wein’ als eine neue, ungebundene
Ontologie unter dem Zeichen des wandernden Dionysos. Héldetlin
mulite auch im eigenen Leben ein Offenes schaffen, um sich z.B.
gegeniiber Schiller Freiheit zu erringen. Als philosophisches und
psychologisches Konzept ist das Offene weitethin bei Nietzsche und
Heidegger wirksam; die Frithmoderne und Postmoderne sind zutiefst
davon beeinfluBt. Besprochen werden ‘Brod und Wein’, ‘Patmos’,
‘Friedensfeier’, ‘Andenken’, ‘Der Rhein’.

Yumiko Ebihara, Plastische Gestaltung und Zerstérung. Héldetlins
‘Nachtgesinge’ und Benjamins “Zwei Gedichte von Friedrich Hél-
detlin’. In: Doitsu bungaku gogaku kenkyu / Kansei Gakuin Daigaku
Bungakubu Doitsubun-Gakka Kenkyishitsu. Nishinomiya 34, 1993,
61-76.
Dieser Aufsatz behandelt die ‘Nachtgesinge’, besonders ‘Hilfte des
Lebens’; denn dort entwickelt sich ein anderer Stil als der ,,pindatisch*
hymnische. Michel weist darauf hin, da} dieses Gedicht semantisch
einen ,,Abschlul* bedeutet und daf3 es isthetisch in Holderlins Lyrik
insofern etwas Neues darstellt, als in ihm ein ,,dinglicher Sachverhalt
gestaltet ist. Auch AuBerungen von Dilthey, Beiiner und Adorno iiber
die dsthetische Qualitit desselben Textes werden erortert. Benjamins
Untersuchung iiber zwei der Nachtgesinge’ macht klar, was fiir den
neuen Stil charakteristisch ist. Demnach richtet sich die Gestaltung
(-, Die Versachlichung der Gestalt in der Idee*) unvermeidlich auf die
eigene Zerstorung. DaBl in ‘Hilfte des Lebens’ der negative Ton so
eindeutig vorherrscht, bezeugt die Radikalitit von Holderlins neuer
Schreibart.
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Véronique M. Féti, Mortals within the Fourfold and the Héldetlinian

Figure of Man. In: Philosophy Today 37, 1993, 392-401.
Diese Atbeit betrachtet Heideggers (1958/59) Deutung von Hblderlins
‘Griechenland’ als eine Hindeutung auf den Gedanken des ,,Gevierts®,
der jedoch noch ,,verweigert bleibt. Insbesondere befragt sie Heideg-
gers Angleichung der holdetlinschen Menschengestalt an seine ,,Stetbli-
chen®. Mit Beachtung des ‘Hypetion’ und des Dichters Korrespondenz
mit Bohlendorff diskutiert sie seine Beschiftigung mit dem heroischen
und athletischen Kétper, mit der Schonheit des Individuums, mit Liebe,
Freundschaft und der Bindung des Menschen an die Natur. Diese
Beschiiftigung kontrastiert mit Heideggers ontologisietender Erorte-
rung. Jedoch ist Holderlin kein Humanist im Sinne von Heideggers
‘Brief iiber den Humanismus’. Hier hebt die Arbeit besonders
Hoélderlins Verstindnis von Schonheit als ev diadegov eavtw hervor.
Sie schlieBt mit dem Hinweis, daB Celan, eher als Heidegger, die
hélderlinsche Menschengestalt wiirdigt.

Ulrich Gaier, Héldetlin. Schrift und Exegese. In: Schrift Sinne.
Exegese, Interpretation, Dekonstruktion, hrsg. v. Paolo Chiarini und
Hans Dieter Zimmermann, Berlin 1994. (= Schriftenreihe des
Forum Guardini Bd. 3), 65-96.
Naturraum, geschichtliche Zeit und Bibel werden nach Holderlins
Verstindnis als Schrift in je drei Graden der Sinnverdichtung auf-
gewiesen: dem natiitlich-poetischen, dem historisch-mythischen und
dem zeichenhaft verstandesmiBigen. Dem entsprechen drei Hermeneu-
tiken: die pneumatische, exegetische, philosophische Hermeneutik. Hol-
derlins Dichtung ist zugleich Schrift und hermeneutische Bemiihung; sie
hat die Aspekte Werk, Modell, Text als Grade der Sinndichte und Typen
von Hermeneutik in sich.

Emery E. Geotge, The Fourth Tone. In: Journal of English and

Germanic Philology 94, 1995, 483-496.
DaB Héldetlin die in der Homburger Poetik vorherrschende Zahl drei
subtil angreift, zeigt sich tentativ im Fragment ‘Ein Wort iiber die
Iliade’, wo schon ein vierter ‘Ton, balanciert, wahrzunehmen ist, definitiv
aber im Essay “‘Wenn der Dichter einmal des Geistes michtig ist...’, wo
Holderlin iiber ,,das freie idealische poétische Leben“ diskutiert. In
dieser Formulierung zeigen sich, im RegreB, Holderlins vier Tone:
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»leben® (naiv), ,,poétisch (heroisch), idealisch und frei. Die Freiheit
der Tone hat ihr ethisches Modell nicht im Dreieck von: Thesis-
Antithesis-Synthesis, sondern vielmehr im Pythagoriischen Tetraeder
von: Thesis-Antithesis-Synthesis-Analysis. Der vierte Ton ist der ana-
lytische; er sorgt dafiir, daB aus den basalen drei Tonen das beste
hervorgebracht wird.

Keiji Ihara, Shijin Herudarin no >Rishin-kido« ni tsuite (Uber die
»exzentrische Bahn“ bei Hélderlin). In: Jinbun-ronsh = Humanitas
34, publ. annually by the Waseda University Law Association. Special
issue dedicated to Prof. Keiji Ihara in Commemoration of his
Retirement, Toky6 1995, 35-91.
Holderlin zeichnet am Blattrand des ‘Stuttgarter Foliobuchs® eine
komoplizierte Figur (FHA 14, 263). Diese scheint mir eine ,,Halbellipse
mit zwei Wellen (Ekliptiken) und einem Dreieck (Triade). Wenn man
den ersten und den dritten tiefsten Punkt (Winterpunkt) der beiden
Ekliptiken als zwei Brennpunkte betrachtet und einen héchsten Punkt
(Sommerpunkt) links oder rechts mit diesen beiden Brennpunkten
verbindet, kann man dort eine flache ,,vollstindige Ellipse® zeichnen.
Diese Ellipse ist die ,,exzentrische Bahn“ bei Hélderlin.

Wolfgang Klimbacher, ,,Jm Herzbeutel kein Wasser*, Diskurse iiber

Hélderlins Tod. In: Sprachkunst 26, 1995, 199-212.
Ausgehend von Michel Foucaults ,Archiologie des Zrztlichen Blicks®
wird versucht, die verschiedenen Diskursformationen {iber Holderlins
Tod freizulegen; Ausgangspunkte sind zeitgendssische historische
Quellen: Brief, Zeitungsnotiz, medizinischer Sektionsbericht; die Dis-
kursformation der literarischen Texte konstituiert einen literaristheti-
schen Blick, der sich als Glorifizierung des Todes (Erwin Ott und Maria

Schneider) und als Melancholie des Abschieds (Peter Hirtling, Peter
Schiinemann) realisiert. '

Jacques Taminiaux, L’ombre d’Aristote dans les ‘Remarques’ de
Holderlin sur ‘Oedipe’ et ‘Antigone’. In: Taminiaux, Jacques, Le
théitre des philosophes. La tragédie, I’étre, ’action, Grenoble 1995,
239-301.
Zahlreiche deutsche Philosophen (Schelling, Hegel, Schopenhauer,
Nietzsche, Heidegger) sind sich dariiber einig, die griechischen Tra-
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godien als Aussagen iiber das Sein des Seienden auszulegen. Alle .bcrufen
sich, wenn auch aus unterschiedlichen Griinden, auf Plato, und dies trotz
der kritischen Einstellung, welche dieser den tragischen Dichte'm
gegeniiber einnahm. Holderlin sieht es anders. Nachder.n auch et, im
‘Hypetion’ und im ‘Empedokles’, mit einet sowohl ontologischen wie auch
platonischen Lesart der Tragddie geliebidugelt hatte - Tragodle als
Metapher der intellektuellen Intuition — bricht er mit dieser Lesatt;
firderhin ist der Angelpunkt nicht mehr das Sein des Seienden, sondern
das menschliche Zusammenwirken; zweifellos hat ihn die ‘Poetik’ des
Aristoteles hierzu bewegt. Wihrend die Mehrzahl der erwihnten Philos.o-
phen die ‘Poetik’ vernachlissigen oder sie mit Herablassung betxachten., ist
Holderlin der einzige, der sich, von einem gewissen Punkt seines
Denkweges ab, von ihr inspitieren lieB, der deutlich sah, wie schwerwie-
gend der Widerstand dieses Werkes des Aristoteles gegcnﬁpcr der
platonischen Vision einzuschitzen ist und dies insbesonder.e gegeniiber der
Versuchung, die Praxis auf eine Form der poiesis zu reduzieren.

Syng Sup Yom, Die Bedeutung des Glaubens b(?i .Hélderlin. In:

Dogilmunhak. Koreanische Zeitschrift fiir Germanistik 36, 1995, 1,

22-39.
Die Arbeit legt dar, da Holdetlins Gebrauch des Wortes ,,Glaubc“'zfus
dem Glauben an die lebendige Natur, dem Glauben an das heilige
Gesetz in uns, dem Glauben an das Schone und das Grofle, dem
Glauben an den Geist von Frieden und Ordnung und schlieBlich dem
Glauben an die in der Weltgeschichte wirkenden Gottheiten, vor allcr.n
Christus, besteht, was offensichtlich auf die Glaubensphilosophie
Jacobis zuriickgeht.

Monographien 1996-1998

Christoph V. Albrecht, Geopolitik und Geschichtsphilosophie 1748-
1798, Berlin 1998.
Das Buch behandelt den historischen Kontext von Hélderlins Rom:iln
‘Hypetion’ anhand einer Reihe neuer Quellen, darunter Volney, Dupuis,
Willamov, Rhigas Velestinlis, franzdsische Propagandaschriften von un.d
iiber Bonaparte, Reisebeschreibungen, Schriften zum russisch-osmani-
schen Krieg von 1768-1774, Literatur der Volksaufklirung. Bekanntere
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Quellen erscheinen in neuer Perspektive: Werke Voltaires, Rousseaus,
Condorcets; die ‘Enzyklopidie’; aber auch Kant, Herder, Hegel. — Der
Vetfasser zihlt sich zur Schule des ,,New Historicism*.

Eberhard Baumann, Das Geheimnis wird Licht. Friedrich Hélderlin’s
Gedicht ‘Andenken’, Essen 1997.
Drei je fiir sich umfangreiche Themenkreise werden beatbeitet:
1. Bisherige Deutungen von ‘Andenken’ iibersehen, dafl darin keine
einzige geographische oder chronologische Angabe auf Bordeaux und
Umgebung zutrifft. Der dennoch Hélderlin so persénlich betreffende
Inhalt muB sich an einem anderen Ort abgespielt haben. Dieser wird als
Kassel nachgewiesen, wo sich Holderlin 1796 in Begleitung von Susette
Gontard u.a. aufgehalten hatte. Jede geographische und biographische
Einzelheit paBt widerspruchsfrei auf den dortigen Schlofpark, auf Bad
Driburg und auf 1796. 2. Die aulerordentlich geschickte Verschleierung
dieser Reise in ‘Andenken’ erfordert zu ihrer Entschliisselung das aus
den Veden abgeleitete und in der Germanistik noch unbekannte Deu-
tungsprinzip der sog. ,,Spiegelsymmetrien®. Weitere, bisher iibersehene,
groBriumig sich iiber das ganze Gedicht erstreckende, sinngebende
Strukturen werden aufgedeckt. 3. Die Komplexitit dieser einander
durchdringenden Strukturen erfordert eine Neubewertung von Holder-
lins Denken und BewuBtsein. Forschungen aus den letzten 30 Jahren
zur Neurophysiologie und zu Zustinden hoheren BewuBtseins lassen
erkennen, da3 Holderlin nicht im geringsten geistesgestort war, sondern
ganz im Gegenteil in — bei ihm instabilen — Erfahrungen von Selbst-
verwitklichung lebte. Zahlreiche Stellen aus seinem ganzen Werk be-
weisen diese BewuBtseinshéhe, auch lassen sich seine bisher unerklirli-
chen, ,,nicht normalen“ Verhaltensweisen damit deuten und verstehen.
Eine Geisteskrankheit gleich welcher Diagnose kann damit fiir Hol-
derlin zumindest bis zum Zeitpunkt der Abfassung von ‘Andenken’
zuriickgewiesen werden. Mit diesen Erkenntnissen ergeben sich véllig
neuartige Ansitze fiir die weitere Forschung iiber Hélderlin und sein
Werk. 565 Anmerkungen und Lit.-Verweise.

Wolfgang Braungart, Ritual und Literatur. Konzepte der Sprach- und
Literaturwissenschaft, Tiibingen 1996.
Die literaturtheoretisch angelegte Arbeit entwickelt zunichst im Riick-
griff auf sprachwissenschaftliche, kulturanthropologische und religions-
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wissenschaftliche Forschungen einen Begriff des Rituals und priift dann
seine Anwendbarkeit auf Literatur. Literatur wird, so die leitende These,
ungeachtet ihrer Vieldeutigkeit und Ritselhaftigkeit, als sinnhaft und
bedeutsam erfahren, weil sie bestimmt, 4sthetisch herausgehoben und
geregelt ist. In dieser Hinsicht 146t sie sich als eine dem Ritual analoge,
ja womdglich selbst rituelle Handlung beschreiben. Literatur weist in
ihrer Produktion und Rezeption, ihrer 4sthetischen Form, ihrer Struk-
tur, ihrem Inhalt und ihren Themen, ihrer sozialen Inszenierung und
ihrer sozialen Otganisation vielfache Beziige und Parallelen zum Ritual
auf, und sie kann selbst als Ritual inszeniert und praktiziert werden.
Diese These wird mit vielen Verweisen auf die Literaturgeschichte und
auch auf Leben, Werk und Rezeptionsgeschichte Friedrich Holderlins
entwickelt.

Rudolf Breunlin, Das Leben von Christian Matthius Theodor

Breunlin und seiner Ehefrau Maria Heinrike Eleonore, geb. Hol-

detlin. Eine Lebens- und Familiengeschichte, Korntal 1996.
Kinder-, Jugend- und Ausbildungsjahre von Matthius Breunlin, geb.
7.9.1752 in Hirrlingen. Mit 3 Jahren Vollwaise, Schule in Niirtingen,
1766-70 Klosterschule Denkendorf und Maulbronn; theologisches
Studium in Tiibingen (1770-1775); 1780 Sous Gouverneur bei Prinz
Friedrich Eugen in Mompelgard. 1785-1800 Professor an der Kloster-
schule Blaubeuren. I. Ehe mit L. R. Veiel 1787-91. Kinder-, Jugendjahre
von Heinrike Holderlin, geb. 15.8.1772 in Lauffen; Leben mit Mutter,
Friedrich und Karl (Briefe). II. Ehe 1792-1800 mit Heinrike Holdetlin;
Kinder Heinrike Sibylle Christiane, geb. Sept. 93 und Karl Heinrich
Friedrich geb. Dez. 97 (Patenkind von Holderlin). Briefe Héldetlins an
Schwester und Schwager. Tod von Matthius Breunlin Mirz 1800.
Witwenzeit von Heinrike 1800-50 in Niirtingen. Schicksal des Bruders
und Erbauseinandersetzung mit Stiefbruder Karl.

Helena Cortés Gabaudan, Claves para una lectura de ‘Hiperion’:
filosofia, politica, ética y estética en Holderlin, Madrid 1996.
Dieser Essay versucht, einen Gesamtiiberblick iiber Holderlins Gedan-
kenwelt anhand seines ‘Hyperion’ zu gewinnen. Nach einem kurzen
Bericht iiber die Wirkungsgeschichte des Romans in Spanien wird er in
drei Kapitel eingeteilt. Im 1. Kapitel iiber Natur und Philosophie
werden die Vereinigungsphilosophie, das ,Hen kai Pan‘ und alle pan-
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theistischen Ziige bei Holderlin analysiert. Holderlins Natur wird als
prisokratische Summe verschiedener Elemente, Sonne, Erde, Meer und
sogar Musik verstanden. Im 2. Kapitel wird der politischen Entwicklung
Holderlins nachgegangen: das Ideal einer ,unsichtbaren Kirche*, der
Vatetlandsbegriff werden u.a. behandelt. Im 3. Kapitel wird iiber das
Dionysische als wichtigen Einflu} auf viele Romantiker und auf Hél-
derlin gesprochen. Besonderes Gewicht wird im ganzen Buch auf
Wilhelm Heinses Einfluf3 auf Holderlin gelegt.

Gisela Dischner-Vogel, ,,...bald sind wir aber Gesang”. Zur

Hoélderlin-Linie der Moderne, Bielefeld 1996.
Das Buch behandelt im ersten Teil Holderlins Erneuerung der Antike
auf der Grundlage der Interpretation von Brot und Wein’. Im
Riickblick auf die Eleusinischen Mysterien und deren isthetische Uber-
setzung in Holderlins Werk wird vom Begriff der initiatischen Literatur
ausgehend eine Holdetlin-Linie der Moderne von George, Rilke, Trakl
bis zu Paul Celan verfolgt. Dieser deutsche Ursprung der Moderne
unterscheidet sich vom franzésischen (Symbolismus) durch den thema-
tisierten Entwurf einer Dichterexistenz in diirftiger Zeit, deren exi-
stentielles Pathos Holderlin verpflichtet ist.

Michael Franz, Schellings Tiibinger Platon-Studien, Gottingen 1996.
In dem Buch wird Schellings Kommentar des platonischen ‘Timaios’
aus dem Jahr 1794 im Kontext noch ungedruckter Entwiirfe und vor
dem Hintergrund des traditionellen Platonbilds interpretiert. Fiir die
Holdetlin-Forschung ist besonderts relevant der Teil I, in dem die
Platon-Rezeption von Ficino bis Tennemann und der Tiibinger ,Huma-
nismus‘ von Holdetlins Universititslehrern dargestellt wird.

Ulrich Gaier, Valérie Lawitschka, Stefan Metzger, Wolfgang Rapp,
Violetta Waibel [unter Mitwirkung von:] Bettina Sklorz, Bettina
Schrém, Manfred Wenzel, Christoph Prignitz und Christiane Lehle.
[Vorwort: Gethard Kurz]. ,,Gestalten der Welt®. Frankfurt 1796-
1798, Tibingen 1996. (= Holdetlin Texturen 3, hrsg. von der
Holdetlin-Gesellschaft Tibingen in Zsarb. mit der Deutschen
Schillergesellschaft Marbach.)

Der Band 3 der auf sechs Binde angelegten Reihe von Begleitbinden

zur Ausstellung ‘Holderlin Texturen’ befaBt sich mit der Frankfurter
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Zeit Héldetlins (1796-1798). Die zehn Autorinnen und Autoren
erliutern Holderlins Erfahrungen in Frankfurt, Kassel, Bad Driburg mit
der Familie Gontard und ihren Bekannten (Soemmerring, Ebel, Heinse),
das Symphilosophieren mit Hegel und Schelling in Frankfurt, die
poetologischen Gewinne aus dem Gesprich mit Heinse. ‘Hyperion’, der
Frankfurter Plan des ‘Empedokles’, die Abhandlung Uber Religiom
wird besprochen, das Alteste Systemprogramm beleuchtet. Die Losung
von Schiller, die Zuwendung zu antikisierenden Metren und die Ent-
wicklung einer neuen Poetik werden auf die Auseinandersetzung mit
Heinses Musiktheorie zuriickgefithrt. Neue Durchblicke auf Hélderlins
philosophische Entwicklung und Einwitkung auf die Freunde, auf den
Neu-Beginn seiner Ubersetzungen aus dem Griechischen, seine Be-
zichungen zur Naturwissenschaft, Wissenschaftstheorie und zum Pro-
jekt einer Volkserziehung er6ffnen sich.

Sieglinde Gtimm, ,,Vollendung im Wechsel“, Friedrich Holderlins

Verfahrungsweise des poetischen Geistes als poetologische Antwort

auf Fichtes Subjektphilosophie, Tiibingen 1996.
Héldetlin stellt in der Verfahrungsweise des poetischen Geistes) eine
Poetologie vor, die er in der kritischen Auseinandersetzung mit Fichtes
‘Grundlage der gesammten Wissenschaftslehre’ von 1794 entwickelt.
Dabei vollzieht Héldetlin die Argumentationszyklen Fichtes nach:
Fichtes ,Nicht-Ich® erhilt ein Pendant im dichterischen Stoff, und
Fichtes Konstitution des ,,Ichs“ findet eine Analogie im ,,poetischen
Geist“. Vom dichtungstheoretischen Standpunkt aus formuliert Holder-
lin Binwinde gegen Fichte, die in der Eigenbewegung des materiellen
Stoffs sowie in der ,Receptivitit“ des dichterischen Akts zentrieren.
Holdetlin legitimiert diese Einwinde aus einem im Sinne der Antike
kosmologischen Dichtungsverstindnis, wofiir ihm die geometrischen
Uberlegungen Keplers eine Grundlage liefern. Zugleich benutzt et die
Subjektphilosophie Fichtes, um das antike Dichtungsverstindnis unter
den Voraussetzungen der Moderne neu zu begriinden. Mit Hilfe der
Astronomie Keplers 1Bt sich auch die ,,exzentrische Bahn Hypetions
in einen kosmologischen Deutungszusammenhang bringen.

Gert Hofmann, Dionysos Archemythos. Hélderlins transzendentale

Poiesis, Tiibingen [u.a] 1996.
Die isthetische Renaissance der Dionysosmythologie zur Zeit der ,,to-
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mantischen Jahrhundertwende hat in Holderlins Werk ihre vielleicht
prignantesten Spuren hinterlassen. Freilich handelt es sich bei Holderlin
eher um eine strukturelle Sympathie, die sich an der generativen
Funktion des Dionysos in der griechischen Kunst und Mythologie
entziindet, dabei aber vor allem die transzendentale Reflexion der
eigenen poetischen Titigkeit im kritischen Respekt der zeitgenossischen
Philosophie und isthetischen Theorie forciert. Holderlin entfaltet den
»exzentrischen Entwurf einer dionysischen Poiesis, der klassizistische
und idealistische Bindungen transzendiert und poetische Zeichen als
erratische Bildungen einer transzendentalen Kreativitit initiiert — als
Signaturen der poetischen Selbstartikulation Hoélderlins zwischen My-
thos und Moderne.

Helmut Hithn, Mnemosyne. Zeit und Erinnerung in Holderlins

Denken, Stuttgart/ Weimar 1997.
Die Arbeit liefert einen philosophischen Beitrag zur entwicklungsge-
schichtlichen Rekonstruktion von Holderlins Denken. In detaillierten
Interpretationen werden fiinf Stadien des Holderlinschen Denkweges
untersucht: die letzte Fassung des Romans ‘Hyperion’, die Briefe Uber
Religiow, der theoretische Entwurf ‘Das untergehende Vaterland...’, die
Sophokles-Anmerkungen, hier insbesondere die ‘Anmerkungen zum
Oedipus’, und die sog. , letzte Hymne“ ‘Mnemosyne’. Besondere Auf-
merksamkeit findet die Holderlins Spitwerk prigende Auseinanderset-
zung mit der Sophokleischen Tragddie. Vor dem Hintergrund von
Hélderlins Reflexion auf Zeit und Geschichte wird transparent, warum
Erinnerung zu einem Leitmotiv seines Denkens wird und wie seine
Auffassung von Erinnerung sich wandelt.

Michael Knaupp (Hrsg,), Etliuterungen und Dokumente. Friedrich

Holderlin. Hyperion, Stuttgart 1997.
Der Band enthilt einen umfassenden Zeilenkommentar zu ‘Hyperion’
und allen seinen Vorstufen sowie den vollstindigen Text dieser Vor-
stufen wie auch der spiten Fragmente. Erginzt wird der Kommentar
durch eine Karte und zahlreiche Illustrationen. Weiterhin sind simtliche
Dokumente zu Entstehungs- und Druckgeschichte wiedergegeben und
Beispiele aus der Rezeptionsgeschichte sowie eine Bibliographie an-

gefligt.
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Eva Kocziszky, Mythenfiguren in Holderlins Spitwerk, Wiirzburg

1997.
Das Buch will sich an die Diskussion iiber Sinn und Funktion
griechischer Mythen — sowie des Mythos ,,Gtiechenland“ tiberhaupt —
anschlieBen. Die fiinf Textanalysen stellen Holderlins Dialog mit dem
poetischen Geist der Griechen anhand von Mythenfiguren dar. Sie
werden nicht einfach als poetisch gestaltet¢ Figuren aus der antiken
Literatur, sondern auch als Triger der griechischen Lebenserfahrung
aufgefafit, denen Holderlin auf dem Weg seiner Suche nach dichterischer
Identitit in immer neuer Gestalt begegnet ist. Die Autorin versucht, ihre
Distanz zu Holderlin zu wahren, der in ihrer Deutung nicht nur als ein
exzentrischer, aufrithrerischer Dichter seiner Zeit, ein ,,homo politicus*
und ein eschatologisch-messianischer Denker erscheint, sondern auch
als ein Mythologe, der zwischen dichterischer Phantasie und Vernunftre-
ligion durch das Wiederbeleben des archaischen Wissens vermittelt.

Annette Kopetzki, Beim Wort nehmen. Sprachtheoretische und

isthetische Probleme der literarischen Ubetsetzung, Stuttgart 1996.
In den ‘Anmerkungen’ zu seinen Sophokles-Ubertragungen entwirft
Héldetlin eine Theorie der verfremdenden Ubersetzung, die zu seiner
Poetik und seinem Programm dsthetischer Erziehung in Bezichung
gesetzt und deren Witkung verfolgt wird. Nach Hellingrath und
Benjamin hat spiter G. Steiner ihre Bedeutung erkannt. Wie wichtig die
Kenntnis der Poetologie Holdetlins auch fiir eine Ubersetzung seiner
Dichtung ist, zeigt eine Untersuchung mehrerer Ubertragungen von
‘Hilfte des Lebens’ ins Italienische.

Walburga Losch, Der werdende Gott. Mythopoetische Theogonien

in der romantischen Mythologie, Frankfurt am Main 1996.
Die romantische Mythologie — an der Schwelle zum 19. Jahrhundert —
und als Brennpunkt religioser und poetischer Neuorientierungen, nimmt
die Idee gottlichen Werdens in ihre mythopoetischen Theogonien auf
und versucht das Verhiltnis von Gott, Mensch und Welt/Natur neu zu
formulieren. Die Arbeit untersucht Strukturen gottlicher Dynamik an
einzelnen Mythopoesen von Goethe, Hélderlin und Schelling. Hélder-
lins dynamischer Pantheismus — ,,und die Gottersprache, das Wechseln
und Werden versteh™ — und seine mythopoetische Version vom
_kommenden Gott“ werden anhand verschiedener Texte analysiert.

365



Chatlie Louth, Hoélderlin and the Dynamics of Translation, Oxford

1998.
In diesem Buch, einer Bearbeitung meiner 1996 vorgelegten Dissertat-
on, habe ich versucht, der Bedeutung des Ubersetzens fiir Holderlins
Wetk nachzuspiiren. Zwar wird seit Hellingrath und BeiBner die
besondere Gestalt von Hélderlins Ubersetzungen von Pindar und
Sophokles immer wieder erkannt und erklirt, aber die ganz enge
Verbindung zwischen dem Ubersetzen — als Praxis und Idee — und fast
allen Aspekten von Holderlins Schreiben, die, wie ich es sehe, besteht,
ist seltsamerweise unausgesprochen oder nur gestreift geblieben.
Obwohl diese Studie auf einer genauen Untersuchung der Ubertragun-
gen fullt, ist der Ansatz weniger philologisch im engeren Sinne als
assoziativ, was etlaubt, die ,Dynamik‘ des Titels ins Auge zu fassen. Im
ersten Kapitel stelle ich einen Kontext dar — das Ubersetzen in
Deutschland im achtzehnten Jahrhundert —, und weitere Kapitel
behandeln unter anderem Holderlins eigene AuBerungen zum Thema
Ubersetzen, sein poetisches Denken, die groBe Pindar-chrtragung,
sein Verstindnis des Ubergangs und dessen Verhiltnis zur Syntax, die
Bearbeitung eigener Gedichte und seine Auffassung der Tragodie,
immer unter dem Neigungswinkel des Ubersetzens. Eine kurze
Besprechung der Pindar-Fragmente schlieBit die Arbeit ab.

Josefine Miillers, Die Ehre der Himmlischen. Héldetlins ‘Patmos’-
Hymne und die Sprachwerdung des Géttlichen, Frankfurt am Main
[u.a] 1997. (= Europiische Hochschulschriften, Reihe 1. Deutsche
Sprache und Literatur; 1639.)
Hoélderlins Bemiihen um Vollendung der Dichtung galt seiner Arbeit am
,Bild“ des Géttlichen, den fiir den Gott zu findenden ,,Namen®. In
seiner ‘Patmos’-Hymne stellt der Dichter die unterschiedlichen Bewuft-
seine des Géttlichen als ,,Prinzipien® — Krifte, Potenzen — dar, welche
innerhalb der Geschichte, in den Heiligen Schriften der Menschheit, im
kosmischen Geschehen und — individuell — auch im Gesang des
Dichters wirksam sind. Er ordnet Ereignisse nicht mehr linear, sondern
nach qualitativ-zeitlichem Gesichtspunkt, nach dem Kairos, einander zu.
Auf diese Weise entstehen Symbolbereiche, an denen der Dichter
kontinuietlich weiterarbeitet. Mit den ,vaterlindischen Gesingen®
strebt er eine BewuBtseinstufe an, die in der Sichtbarmachung der Ehre
der Himmlischen im preisenden Gesang gipfelt. Der vorliegende
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Deutungsansatz sinnt — unter konsequenter Einbeziehung der sehr
schwietigen spiteren Textsegmente — der kithnen Bildlichkeit dieser
scheinbar nicht mehr zu vereinenden Sinnelemente nach.

Jean-Luc Nancy, Kalkiil des Dichters. Nach Holderlins Maf. (Calcul
du poéte). Aus dem Franzosischen von Gisela Febel und Jutta
Legueil, Stuttgart 1997.
Hblderlin denkt die Kunst des Dichters als einen Kalkiil des richtigen
MaBes und Rhythmus. Das heiBt: keine dichterische ErgieBung, sondern
die prizise Bestimmung des Ortes und der Zeit, wo sich das Gottliche
(ent)zieht, und das genaue Greifen nach dem Punkt, worin ein All sich
selber sammelt und entscheidet.

Luise Pohlschmidt, Héldeslin. Versuch einer Anniherung, Fulda 1996.
Das Buch erhebt nicht den Anspruch, die Hélderlin-Forschung ein
wesentliches Stiick voranzubringen. Es ist nur ein Versuch, der
Dichtung Hélderlins niher zu kommen. Seit 60 Jahren hat mich das
Wetk durch den Krieg und die schwierigen Jahrzehnte irztlicher
Titigkeit begleitet. So haben sich manche Reflexionen angesammelt.
Das Buch ist das Ergebnis einer dilettantischen Hinneigung zu Leben
und Werk eines Dichters, dessen Weg durch die Zeit ich zu verstehen
suchte, ohne iiber philologische Fachkenntnisse zu verfiigen. Natiitlich
haben mich als Arztin auch die Probleme des kranken Holdetlin
bewegt. — Wenn ich als Dilettantin gewagt habe, das Buch dem
Publikum vorzulegen, so bitte ich, das kithne Unterfangen zu vet-
zeihen.

Elena Polledri, Friedrich Hélderlin ‘In lieblicher Blaue...® inno
della torre; summa di un’esistenza / presentazione: Barbara Stein.
Milano, 1.S.U. Univ. Cattolica 1996. Zugl. Milano, Univ. Cattolica del
Sacro Cuore, Tesi di Laurea (Diplomarbeit), 1994. — Geleitwort von
B. Stein S. 10 f. und Anhang (= Zsfassung) von E. Polledri S. 337-
346 in dt. Sprache.
In der Arbeit geht es um die in Waiblingers Roman ‘Phaéton’ in Prosa
iiberlieferte Hymne ‘In lieblicher Bliue...’, deren umstrittene Autor-
schaft bis heute verhindert hat, ihren Wert fiir das Verstindnis des
Spitwerks Holderlins und seiner exzentrischen Lebensbahn zu entdek-
ken. Nach der Diskussion der Ubetlieferungs- und Rezeptionsgeschich-
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te werden fiir jede Textstelle Parallelstellen aus dem Werk des Dichters
angefiihrt, um die These von der Autorschaft Holderlins zu stiitzen;
ihnen folgt ein Kommentar, der der Entwicklung der darin enthaltenen
Bilder und Begriffe aus den verschiedenen Schaffenszeiten des Dichters
Rechnung trigt, um die Bedeutung des Textes im Gesamtwerk zu
verstehen. Am Ende wird die Datierungsfrage auf Grund stilistischer
und thematischer Analogien zu spiten und spitesten Werken behandelt.

Annekatrin Pusch, Friedrich Hoélderlin als Ubersetzer Lucans,

Frankfurt am Main [u.a.] 1996. (= Europiische Hochschulschriften,

Reihe 1, Deutsche Sprache und Literatur; 1578.)
Das Buch beschreibt Holderlins Ubersetzung des liber primus der
‘Phar-salia’ Lucans im Vergleich mit ihrem Original auf der syntakti-
schen, lexikalischen und lautlichen Ebene sowie hinsichtlich des
Vetsbaus. Die vergleichenden Untersuchungen erméoglichen neben Aus-
sagen zum Text der Ubersetzung auch iiber die Version hinausgehende
Formulierungen zur Textgenese beim jungen Friedrich Holderlin.
Ferner wird der Versuch einer definitiven Datierung sowohl der er-
haltenen Reinschrift als auch der Beschiftigung Holderlins mit Lucan
unternommen. Auch die die Forschung seit vielen Jahren bewegende
Frage nach den Ubersetzungsvorlagen findet sich erstmals befriedigend
beantwortet. Ein Vergleich der Lucan-Ubertragung mit den Gedichten
beschlieBt die Arbeit.

Katsumi Takahashi, Hélderlins ‘Brod und Wein’. Erste Strophe; 1800,

Kochi 1997. (Vgl. auch Forschungsberichte der Universitit Kochi,

Geisteswissenschaften, Vols. 43-45, 1994-96, 1-38, 1-36, 1-58.)
Ein Buch fiir 18 Verse, die man bisher mit ein paar Seiten erledigt hat.
Die unaussprechlich schone ,Erleuchtung” der ,,Gasse” (V. 1) unter
dem verborgen-wirkenden Vollmond z.B. hat sogar der sensible Bren-
tano auBler acht gelassen, da er wie die meisten Interpreten an der
wirklichen Alltagsbeschiftigung in den V. 1-6 vorbeigegangen ist.
Dagegen schligt der Verfasser eine Briicke zwischen dem alltiglichen
Stadtleben und der untergriindigen Gedankenwelt und schilt die
dynamische Idee heraus, die Holderlins tragischem Gtiechentum,
revolutionirem Biirgertum und germanischem Grund innewohnt. So
steht seine konservative Beziehung zum Kulturerbe gerade im neuen
Bund mit dem fortschrittlichen Reformgedanken.
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Rolf Zuberbiihler, Fontane und Holdetlin. Romantik-Auffassung

und Hélderlin-Bild in ‘Vor dem Sturm’, Tiibingen 1997.
Es ist erstaunlich, daB Fontane in seinem epischen Erstling Holderlin zu
cinem der fiihrenden deutschen Dichter zur Zeit der Befreiungskriege
ethebt. Die Auseinandersetzung mit der Romantik indes prigt Gehalt
und Gestalt seines vatetlindischen ,,Romans aus dem Winter 1812 auf
13“. Fontane unterscheidet dabei kritisch zwischen zeitlos-giltiger
,Altromantik” und modisch-subjektiver ,,Neuromantik“. Holderlin ist
fiir ihn ein hervorragender Vertreter der ,,echten Romantik® — und zwar
ciner ,,Romantik des Klassischen® —, den er dem zeitgenGssischen
Vertreter einer subjektiv-mystischen ,,christlichen Romantik®, Novalis,
gegeniiberstellt; Holderlins Ode ‘An die Parzen’ gewinnt im Roman
sogar leitmotivische Bedeutung.

Aufiitze 19961998

Motoyuki Aoki, Kodokuna gakkou. Pindarosu-Danpen wo yomu.

[Einsame Schule. Lektiire der ,Pindar-Fragmente*]. In: Iduna /

Herudarin-Kenkyiikai Tokyd 1, 1997, 49-99.
Einen moglichen Zusammenhang der neun ,,Pindar-Fragmente® heraus-
zuatbeiten, ist nach wie vor ein Desiderat der Holdetlin-Forschung, Der
Aufsatz unternimmt — als Vorstufe dafiic — eine Textanalyse unter
Beriicksichtigung der jeweiligen Vermittlungslogik zwischen Holderlins
Ubersetzung und seiner entsprechenden Deutung, wobei herausgeho-
ben witd, daB Holderlins Intention eines ,vaterlindischen Gesangs®
sich in den Fragmenten noch hinter Denkfiguren wie etwa Zucht,
Gesetz etc. verbirgt.

Timothy Bahti, Lightning bolts, arrows, weather vanes, and the crux
of soullessness. Directions and ends of the poetic image in three
Hélderlin poems. In: ders,, Ends of the Lyric. Direction and
Consequence in Western poetry, Baltimore 1996, 97-145.
Das Kapitel behandelt die drei Gedichte “Wie wenn am Feiertage...’,
‘Hilfte des Lebens’ und ‘Andenken’. Seine Absicht ist, an Hand von den
poetischen Bildern, Tropen und Figuren (vor allem, den Chiasmen) der
Gedichte, ihre Bewegungen nach vorn aber auch zuriick und weg von
ihren Endzielen zu analysieren. Daneben werden auch wichtige Aus-
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legungen der Gedichte (von Heidegger, Szondi, Schmidt, Henrich und
Haverkamp) kritisch behandelt.

Maria Behre, Das Messen der Zeit. In: Gedichte von Friedrich

Hélderlin. Interpretationen, hrsg. v. Gerhard Kurz, Stuttgart 1996,

109-123. [Nebent.:] ‘Der Wanderer’.
Die interpretatorische Ausgangsfrage zum Gedicht Der Wanderer’
besteht darin, ob das Gedicht Zeugnis einer idealistischen abgeschlosse-
nen Bewegung und darin die Projektion eines iiber die ,These Heimat*
und die ,Antithese Fremde‘ sich ,synthetisierenden® Ruhepunktes im
Tod als Transzendenz des Lebens ist. In der dies verneinenden Antwort
erscheint das Gedicht als Lebens-Panorama der mil3gliickenden bzw.
gliickenden Verhaltensweisen zu den Zeitdimensionen, als Riickkehr zur
offenen Dialogik des Dialektischen, erfahren in der Zeitlichkeit als
Unabsehbarkeit, die sich dem Messen entzieht.

Maria Behre, Das Gedicht als Lebensbogen. Vorsokratische Aphori-
stik bei Holderlin und Meister. In: Ernst Meister und die lyrische
Tradition. Zweites Ernst-Meister-Kolloquium Nov. 1993 in Miinster.
Die Tagungsbeitrige, Aachen 1996, 49-66.
Die Paradoxie bei Meister soll nicht als Signal der sich verschlieBenden
Hermetik festgeschrieben werden, sondern als Rekurs auf die Ebene des
archaischen, mit lebensgeschichtlichen Briichen gesittigten Weisheits-
spruches, der im Gedicht zitiert und gelesen, gepriift werden muB. Das
Hoélderlin-Interesse Meisters, aufgewiesen ausgehend vom Gedicht
‘Lebenslauf, ist nicht von der Heraklit-Lektiire als Uberwindung des
Klassizismus zu trennen und umgekehrt. Die Auffassung des Lebensbo-
gens wird vom Ideologieverdacht der Vollkommenheit gelost und durch
Rekurs auf Mathematik, Geomettie und Physik zum Zeichen der
Relativitit: das Ich ,,gekriimmt zwischen zwei Nichtsen* (Gedichtband:
‘Sage vom Ganzen den Satz’).

Anke Bennholdt-Thomsen, ‘Andenken’. L’importance de la topogra-
phie pour la poétique et la philosophie de I'histoire dans Poeuvre
tardive de Holderlin. Trad. par Sylvie Kubisch et Beate Kendler. In:
Bordeaux au temps de Hélderlin, éd. par Gilbert Merlio et Nicole
Pelletier, Bern [u.a.] 1997, 265-286.

Die auffillige Topographie in der spiten Lyrik wird am Beispiel von
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‘Andenken’ aus dem gewandelten geschichtsphilosophischen Konzept
erklirt: Das Gedenken gilt nicht mehr vordringlich den antiken Orten,
sondern dem neuen, erweiterten ,,orbis“, den die Seefahrer mit ihrer
Richtung nach Westen im Blick haben. Die Hymne setzt der Hafenstadt
ein hesperisches Denkmal.

Roland Berbig, Ein Fest in den Hiitten der gastlichen Freundschaft:

Uberlegungen zum Verhiltnis von Freundschaft und Heimat bei

Holderlin, In; Monatshefte 88, 1996, 157-175.
,Freundschaft und ,,Heimat“ gehoren zu den wesentlichen Topoi im
poetischen Werk Hélderlins. Obwohl beide Wortfelder in den
Forschungen der letzten Jahre mit groBier Aufmerksamkeit beschrieben
wutden, fehlt bislang die notige komplexe Zusammenschau der beiden
Waétter im Kontext der Holderlinschen Dichtung und Poetik. Die kleine
Untersuchung versucht, einen ersten Schritt in diese Richtung zu gehen,
Dabei wird genauer auf den Text ‘Die Tek’ (1788) und auf die ver-
schiedenen Entstehungsstufen des ‘Hyperions® eingegangen.

Bernhard Boschenstein, Das Verhiltnis zur Mutter als poetologische
Figuration in drei Hymnen Holdetlins. In: Mutter und Miitterlich-
keit. Wandel und Wirksamkeit einer Phantasie in der deutschen
Literatur, Festschrift fiir Verena Ehrich-Haefeli, hrsg. v. Irmgard
Roebling und Wolfram Mauser, Wiirzburg 1996, 187-194.
Die Analyse der Prisenz der Mutter Erde in ‘Die Wanderung’
(,Suevien, meine Mutter®), ‘Der Rhein’ (,die Séhne der Erde”, v.a.
Rousseau), ‘Germanien’ 148t unterschiedliche (ursprungsnahe, »gesezlo-
se*) Figurationen erkennen. Komplementir dazu werden die vitetlichen
(Geschichte akzentuierenden) Instanzen definiert, die an der Sprachstif-
tung beteiligt sind (der Dichter, der Rhein, der Adler).

Bernhard Boschenstein, Das Gut des Gesangs. Zu Holdetlins
Gedicht ,,Wie Meereskiisten...“. In: Friedrich Holderlin. TEXT +
KRITIK Sonderband VII, 1996, 213-220.
Das spite Fragment wird poetologisch interpretiert, als fundamentaler
sprachlicher Neubeginn, unter den Auspizien des erweckenden Diony-
sos und der die ,,Schiklichkeit* inkarnierenden Aphrodite. Zugleich
deutet es auf den enzyklopidischen Reichtum von Hélderlins spitem
Dichtungsprogramm. Auch spiegelt es seine atlantische Erfahrung.
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Bernhard Boschenstein, Dionysische Wanderung im Zeichen von
Freundschaft, Dichterberuf, politischer Utopie. In: Gedichte von
Friedrich Holderlin. Interpretationen, hrsg. v. Gethard Kurz, Stutt-
gart 1996, 142-152. [Nebent.;] ‘Stutgard’.
Die Elegie ‘Stutgard’ wird hier als Preislied auf die Stadt und die
Heimat, als Variante des dionysisch begriindeten Dichterberufs und als
Freundschaftsfeier mit der Perspektive politischer Ausweitung interpre-
tiert. Das Signalwort ,,Vaterland* verbindet den Geburtsort, mittelalter-
liche Helden-Viter Wiirttembergs und die revolutionir zu gestaltende
Zukunft.

Bernhard Boschenstein, Réminiscences frangaises dans les fragments

hymniques de Héldetlin. In: Bordeaux au temps de Holderlin, éd.

par Gilbert Metlio et Nicole Pelletier, Bern [u.a] 1997, 287-307.
Die drei Seiten 73, 74 und 75 des Homburger Foliohefts (‘Das Nachste
Beste’ und ‘Die aprioritit des Individuellen’) werden, in der Textdarbie-
tung Dieter Burdorfs, auf das gegensitzliche Verhiltnis zwischen
Frankreich und Deutschland hin befragt und nach Moéglichkeit in einen,
auf den kiinftigen Gesang bezogenen, kohirenten Zusammenhang
gebracht.

Henning Bothe, Vom Versuch, ein deutscher Tyrtius zu sein.
Notizen zum Verhiltnis von Dichtung, politischer Tat und National-
bewulBltsein bei Holderlin. In: Friedrich Héldetlin, TEXT + KRITIK
Sonderband VII, 1996, 118-131.
Gegen Deutungen, die Holderlin als Dichter der Innerlichkeit und
Wegbereiter einer antiaufklirerischen und antidemokratischen Ideologie
des deutschen Sonderwegs darstellen, betont der Aufsatz den engen
Zusammenhang von Poetologie und Republikanismus in seinem Werk.
Modellhaft fiir Hélderlins Poesieverstindnis ist das Auftreten des
spartanischen Singers und Heerfithrers Tyrtius, der im zweiten
Messenischen Krieg die eigenen Truppen durch seine Gesinge zum Sieg
filhrte. Holderlin erwihnt ihn in einer Magisterarbeit und gestaltet nach
seinem Vorbild die Rolle des heroisch-republikanischen Dichters in der
Ode ‘An Eduard’. Im Spitwerk wird Deutschland selbst eine tyrtiische
Mission zugewiesen.
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Ursula Brauer, Friedrich Holderlin und Isaac von Sinclair, Stationen
einer Freundschaft. In: Holderlin, Lesarten seines Lebens, Dichtens
und Denkens, hrsg. v. Uwe Beyer, Wiirzburg 1997, 19-48. Bearb.
Fassung eines Vortrags im Rahmen der Bad Homburger Holderlin-
Wochen 1993. In dieser Form publiziert in: Aus dem Stadtarchiv.
Vortrige zur Homburger Geschichte, Bad Homburg 1993/94
[1995], 7-38.
Diese Stationen sind Jena 1794/95, Frankfurt/ Homburg 1796-1800 und
Homburg 1804-1806. Wechselseitige Bewunderung (Holdetlins gegen-
iiber Sinclair fiir dessen lebenspraktische Sicherheit) und homoerotische
Anziehung, aber auch MiBhelligkeiten und Streit kennzeichnen diese
Bezichung, in der Sinclair am Schiuf der edle Freund nicht ist, als der er
lange gesehen wurde.

Wolfgang Braungart, Humanisierung des ,Riesengebirges®. In:

Gedichte von Friedrich Hélderlin, Interpretationen, hrsg. v. Gerhard

Kurz, Stuttgart 1996, 9-30. [Nebent.:] ‘Die Teck’.
Der Aufstieg des lyrischen Subjekts auf den Berg und zur Burg Teck
wird geschichtsphilosophisch als Exkurs in die Geschichte und
Riickkehr in die eigene Gegenwart interpretiert. Zu den antikisch-
dionysischen Anspielungen in der Darstellung des Aufstiegs kommt, in
kulturkritischer Absicht, die heroische Erinnerung an vergangene
deutsche GroBe im Mittelalter hinzu. Dieser Durchgang durch die Ge-
schichte erlaubt aber dem zuriickkehrenden Subjekt einen freieren und
konkreteren Blick auf das, was es wirklich umgibt: die herbstliche
Heimat. Und jetzt treten die antikisierenden Schemata und das mittel-
alterliche Sibelgerassel, der Theaterdonner stereotyper Mittelalterin-
szenierung vollig zuriick.

Reinhard Breymayer, Héldetlin und die Heiterkeit. In: Heiterkeit.

Konzepte in Literatur und Geistesgeschichte, hrsg. v. Petra Kie-

daisch und Jochen A. Bir, Miinchen 1997, 111-160.
Die zunichst von der Frommigkeit des Pietismus geprigte Heitetkeit
bedeutet fiir Holdetlin spiter vor allem eine Gabe der Natur: Diese
heitert und heilt durch ihr dionysisches Element. Witkungen solch
dionysischer Heitetkeit auf die Gesellschaft sind ,,Gemeingeist und
,die heilige Herrschaft der Liebe und Giite®. Jenaer und Frankfurter
Zeit (Sinclair / Diotima) sind besonders beriicksichtigt.
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Vinzenz Buchheit, Frithling bei Vergil und Héldetlin. In: Euphorion

91, 1997, 157-181.
Die Namen Vergil und Hélderlin sucht man in der Forschung zu dem
weiten Spektrum abendlindischer Friihlingsdichtung bisher vergeblich.
Gerade Vergil hat auf der Basis seines teleologischen Geschichtsden-
kens in den Eklogen und Georgika das Frihlingsmotiv in einer
Holderlin und Novalis dhnlichen Weise entfaltet. In der deutschen
Dichtung gibt es vor Holderlin nur verhaltene Zwischenglieder. Die
Hymne Holderlins ‘An den Frithling’ vermittelt die wesentlichen
Elemente der Thematik und ermdglicht einen Ausblick auf Kernaussa-
gen im Gesamtwerk bis etwa 1800. Dabei wird eine in mancher
Hinsicht dhnliche Dichterauffassung Vergils und Holdetlins sichtbar.

Rémy Colombat, ‘Abendphantasie’ — ‘Des Morgens’. Uberlegungen
zu unterschiedlichen Moglichkeiten der Selbstaussage. In: Friedrich
Hoélderlin. TEXT + KRITIK Sonderband VII, 1996, 75-90.
Anhand einer vergleichenden Untersuchung der Oden ‘Abendphantasie’
und ‘Des Morgens’ werden der widerspriichliche Zusammenhang von
Thematik und Genregesetz und der problematische Durchbruch zu
einer auf die Moderne vorausweisenden Form der Selbstaussage her-
ausgearbeitet.

David Constantine, Saying and Not-saying in Hoéldetlin’s work. In:

Taboos in German Literature, ed. by David Jackson, Providence

[wa] 1996, 43-58.
Untersucht wird anhand mehrerer, vor allem spiter Gedichte das fiir
Holdetlin charakteristische Schwanken zwischen Verkiindigung und
Zweifel. Was er im Gedicht heraufbeschwort, das schiebt er gleichzeitig
auf oder weist es zuriick. In den sehr spiten Gedichten und Entwiirfen
(vor 1806) und auf eine sehr drastische Weise im ‘Oedipus’ liuft die
heraufbeschworene Etleuchtung oder Erfiillung mit der grausamsten
Katastrophe zusammen.

Karin Dahlke, Der ,,Tod des Einzelnen* im Zeichen desr Zisur. Zu
Hoéldetlins ‘Empedokles’. In: Hoélderlin. Lesarten seines Lebens,
Dichtens und Denkens, hrsg. v. Uwe Beyer, Wiirzburg 1997, 51-74.
‘Der Tod des Empedokles’ witd ausgehend von Foucaults SchluBbe-
merkung in der ‘Geburt der Klinik’ gelesen, derzufolge die verdringte
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Signatur des Wissens der Modetne, der Tod, im ‘Empedokles’ ihren
lyrisch-dramatischen Ausdruck findet. Aber Holderlins Sprache der
Trauer reprisentiert nicht nur den Tod, sie macht ihn als kommendes

Ereignis gegenwirtig.

Richard Eldridge, Kant, Holdetlin, and the Experience of Longing.
In: Beyond Representation. Philosophy and Poetic Imagination, ed.
by Richard Eldridge, Cambridge 1996, 175-196.
Untersucht wird bei Kant das Vethiltnis zwischen der Struktur des
BewuBltseins und dem Ideal der Freiheit. Unsere Lage ist, uns der
Freiheit nihern zu sollen, ohne zu wissen, wie dies geschehen kann. Das
entspricht der Lage des Dichters in Holderlins ‘Dichterberuf’. Philoso-
phisches Denken bei Holderlin, ,,Romanze® des BewuBitseins bei Kant.

Yahya Elsaghe, ,,SiiBer als Gebiren®. Mattiarchale und patriarchale

Metaphern in Héldetlins Feiertagshymne. In: Germanic Review 72,

1997, 119-129.
Die Ersetzungen der Gebir- durch eine Zeugungsmetaphorik, wie sie in
der Sekundifliteratur zur Feiertagshymne bei der Paraphrase des
Semele-Gleichnisses geradezu regelmiBig untetlaufen, setzen eine
Tendenz fort, die sich im niheren, aber auch im weiteren Kontext der
Mythenpartie selbst abzeichnet: so im handschriftlichen Uberlieferungs-
zusammenhang oder in der triadischen Strophentesponsion und deren
textkritisch beschreibbarer Entstehungsgeschichte.

Angela Esterhammer, ,,Bildung® and landscape. Creative processes
in Hélderlin’s ‘Griechenland’. In: Natur, Riume, Landschaften. 2.
Internationales Kingstoner Symposium, hrsg. v. Burkhardt Krause
und Ulrich Scheck, Miinchen 1996, 113-123.
Thema des spiten, ritselhaften Fragments ‘Griechenland’ ist der
schopferische ProzeB. Der Text sollte jedoch nicht als eine Beschrei-
bung, sondern eher als eine Darstellung dieses Prozesses betrachtet
werden. Bei einer dialektischen Auseinandersetzung von einigen in
Holderlins 4sthetischer Prosa beniitzten Gegensitzen (Natur / Kunst,
gottlich / menschlich, wortlich / metaphorisch, organisch / aorgisch)
liegt in dem Text die Betonung auf ,,Bildung®, die hier als die Ge-
staltung eines Objekts oder ,Werks®, aber auch als die gleichzeitige
Entwicklung eines schaffenden Subjekts verstanden werden kann. Diese

375



Interpretation wird anhand eines Vergleichs mit Caspar David Fried-
richs ‘Das grole Gehege bei Dresden’ etliutert.

Anacleto Ferrer, Holderlin in der spanischen Lyrik des 20. Jahr-
hunderts. In: Bad Homburger Hélderlin-Vortrige 1994/95, Bad
Homburg v.d.Héhe 1997, 81-108.
Es handelt sich um eine Analyse der literatischen Rezeption Holderlins
bei einigen der bedeutendsten spanischen Dichter des 20. Jahrhunderts:
Juan Ramoén Jiménez, Miguel de Unamuno, Carles Riba, Alvaro
Cunqueiro, Luis Cernuda, Vicente Aleixandre, José Angel Valente oder
Pere Gimferrer, unter anderen.

Michael Franz, Hélderlins Platonismus. Das Weltbild der ,,exzentri-

schen Bahn“ in den ‘Hyperion’-Vorreden. In: Allgemeine Zeitschrift

fiir Philosophie 22, 1997, 167-187.
Auf der Basis einer Rekonstruktion von Holderlins Kenntnissen der
antik-platonischen Mathematik (Proklos’ Euklid-Kommentar) wird
seine Aufnahme der platonischen Prinzipienlehre dargelegt, die die
Axiome liefert fiir die Darstellung des spiralenférmigen Bewegungsab-
laufs der Weltseele im allgemeinen wie auch der individuellen Seele des
Romanhelden Hyperion.

Michael Franz, Holderlins Gedicht ‘Andenken’. In: Friedrich Hol-
detlin. TEXT + KRITIK Sonderband VII, 1996, 193-212.
Es handelt sich um eine Strophe fiir Strophe den Gesang erliuternde
Exegese. Sie sieht das Gedicht an als ein Grabmal der Susette Gontard,
deren Initialen S. G. dem zentralen Topos der Strophen, der Rede von

»sterblichen Gedanken®, eine konkrete, individuelle Bedeutung ver-
leihen.

Ulrich Gaier, Hélderlins Ode iiber die Mythologie. In: Gedichte von
Friedrich Holderlin, hrsg. v. Gerhard Kurz, Stuttgart 1996, 124-141.
[Nebent.:] Natur und Kunst oder Saturn und Jupiter.
Die Ode mit der kidmpferischen alkiischen Strophe erweist sich
zunichst als Angriff auf das, was Singer und Mythenerfinder tber das
Verhiltnis der zwei Instanzen Saturn und Jupiter behaupten. Das
sprechende Ich entzieht sich der naiven Gliubigkeit an diese Mythen
und entwirft ein Konzept der Interdependenz, das erst in Zukunft
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prizisiert und benannt werden witd. Diese Korrektur des falschen
BewuBtseins wird durch Anspielungen auf zeitgendssische Diskussion
modellhaft auf das falsch verstandene Verhiltnis von Natur und Kunst
in Politik, Geschichtsphilosophie, Anthropologie, ,,neuer Mythologie*
und Poetik angewandt.

Ulrich Gaier, Holderlin und die Theorie der Organisation. Eine

Skizze. In: Friedrich Holderlin. TEXT + KRITIK Sonderband VII,

1996, 51-61. . ,
Nach einer Datlegung von Herders Theotie der Organisation in ‘Idec?n
und ‘Gott’ und deren Anregung durch Johann Heinrich Lambert wird
nachgewiesen, dal Hélderlin von der Vorrede zum “Fragmcnt von
Hyperion® bis zu den Sophokles-Anmerkungen organisationstheoretisch
gedacht und seine Anthropologie, Theologie, Geschichts- und Kultut-
theotie und Poetik nach dieser ,natuthomologen‘ Form des Erkennens
aufgebaut hat.

Ulrich Gaier, Begleitstimmen. Annette von Droste-Hiilshoffs Um-

gang mit literatischen Anregungen. In: Droste-Jahtbuch 3, 1991-

1996 (1997), 19-34.
Drostes Gedicht ‘Die Schulen’ beginnt ,,Kennst du den Saall*“ und lf:gt
in den beiden ersten Strophen die Beziehung zu Goethes Mignon-Lied
nahe. Die letzte Strophe spricht von Kathedern im Gebirge, vom
unsichtbaren, durch die Natur verkiindeten Meister: ein Bekenntnis zu
Holderlins ‘Unter den Alpen gesungen’. Philologisch abgesichert d.urc.h
Junkmanns Holderlin-Affinitit, ist dieses Bekenntnis zu Hélderlin in
dem von Droste 1844 programmatisch vor die ‘Haidebilder’ gesetzten
Gedicht entscheidend fiir das Verstindnis ihrer Naturlyrik.

Ulrich Gaier, ,Mein ehrlich Meister: Holderlin im Gespréid}_ mit

Heinse. In: Das MaB des Bacchanten. Wilhelm Heinses Uber-

Lebenskunst, hrsg. v. Gert Theile, Miinchen 1998, 25-54. .
Die zweieinhalb Monate im Herbst 1796, die Holdetlin im Umgang mit
Heinse verbrachte, zeitigten eine vollige Umorganisation seiner D}ch-
tung: Er nimmt wie Heinse theoretische Erorterungen programmatisch
in den ‘Hyperion’ auf, entwickelt Heinses allegorische Elcmentarmyt:ho-
logie zum intellektuell-historischen Mythos aus der Lebensphire weiter,
und erarbeitet in Tonalitit und Rhythmik der leiblichen, seclischen und
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gegenstindlichen Existenz eine Form der unmittelbaren energetischen
Einwirkung in den Rezipienten (Wechsel der Tone). Keine Abhiingig-
keit von, wohl aber fruchtbare Auseinandersetzung mit Heinse wird
behauptet.

Emery E. George, ‘Hyperion’ and ‘Darkness at noon’. Resemblance

with a difference. In: Journal of English and Germanic Philology 97,

1998, 51-68.
Arthur Koestler war mit Holderlins ‘Hyperion’ griindlich vertraut; seine
Erzihlkunst in ‘Darkness at Noon’ ist durch Hoélderlins Roman direkt
beeinfluflt. Unter den strukturellen und thematischen Merkmalen, die
hierfiir sprechen, findet sich Politisches wie auch Persénliches, auch ein
reges Interesse Koestlers an Astronomie und an der Denkweise von
Ignatius von Loyola.

Karen Gloy, Spekulativer, emotionaler, isthetischer Organizismus.
Naturphilosophie im Idealismus und in der Romantik. Asthetische
Variante: Holderlins Naturbegriff. In: Gloy, Karen, Das Verstindnis
der Natur, 2Miinchen 1996, 130-153.
Das Kapitel weist Holdetlins Naturauffassung als eine dsthetische aus
und stellt sie in den grofleren Kontext holistischer Naturbetrachtungen,
von denen die eine — die idealistische von Fichte, Hegel, Schelling — eine
begrifflich-spekulative ist, eine andere — die romantische von Novalis
(‘Die Lehtlinge zu Sais’) eine emotionale und die dritte — die Holderlins
— eine dsthetische. Natur und Kunst werden als Ableitungsprodukte aus
einer Ursprungseinheit dargestellt, die trotz Opposition in der Gegen-
wart im Vorblick auf eine dsthetische Ganzheit wieder zu vereinen sind.

Ridiger Gorner, Wanderung zwischen den Extremen. Holderlins

Sinngebung des Exzentrischen. In: Friedrich Hélderlin. TEXT +

KRITIK Sonderband VII, 1996, 62-74.
Untersucht wird die Bedeutung der exzentrischen Daseinserfahrung und
ihre poetische Gestalt bei Holderlin mit besonderer Beriicksichtigung
der Briefe. Hierbei erweist sich, da3 Héldetlin das ,Ex-Zentrische® als
eine zu leistende Aufgabe und als ein Leiden verstanden hat. In
Analogie dazu versteht sich Helmuth Plessners anthropologisch
philosophischer Ansatz, den er in seinem Buch ‘Die Stufen des
Organischen und der Mensch’ (1928) entworfen hat. Die verbliiffenden
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Parallelen zu Holderlin gipfeln in Plessners These, da die Erfahrung
des Exzentrischen wesentlich zur Persénlichkeitsbildung gehort, ein
Ansatz, der auf die ,exzentrische Bahn® im Sinne Holderlins zuriickweist
und deren Bedeutung in anderem Licht erscheinen laBt.

Riidiger Gorner, Holderlins Grenze und Umkehr. In: Gorner,

Riidiger, Grenzginger: Dichter und Denker im Dazwischen, Tibin-

gen 1996, 55-69. :
Hoéldetlin als ,Grenzginger® zwischen den Epochen hat das Motiv der
Grenze zum poetisch-philosophischen Gegenstand erklirt. Das zeigt
sich auch an Sprach-Bildern wie der Hypetbel, aber auch an emphatisch
vorgetragenen Entgrenzungsversuchen: Der versuchte Weg ,,ins Offe-
ne. Dieser Beitrag versucht iiberdies, die ,Grenzwerte des sprachlichen
Ausdrucks in diesem Zusammenhang zu deuten.

Wolfram Groddeck, ‘Stutgard’ oder ‘Die Herbstfeier’. Textkritische

Uberlegungen zum Erstdruck einer Elegie von Holdetlin. In: Fried-

rich Holderlin. TEXT + KRITIK Sonderband VII, 1996, 132-144.
Die Untersuchung unterzieht den in der Hélderlin-Philologie aufgrund
der redaktionellen Eingriffe von Leo von Seckendorf editorisch
diskreditierten Erstdruck der Elegie von 1807 einer textkritischen
Sichtung. Der Erstdruck enthilt nimlich neben krassen Entstellungen
auch Textalternativen, die vmtl. von Holderlin selbst stammen, die aber
noch nicht in der spiten Uberarbeitung im ,,Homburger Folioheft* zu
finden sind. Die Fragen nach der Authentizitit dieser Druckvarianten
werden im Zusammenhang einer integralen Lektiire der spiten Version
poetologisch reflektiert. Der Aufsatz versteht Textkritik als (ideologie)
»kritisches Instrument gegen rezeptionsgeschichtlich verhirtete Les-
arten®.

Wolfram Groddeck, Betrachtungen iiber das Gedicht ‘Lebensalter’.
In: Gedichte von Friedrich Héldetlin. Interpretationen, hrsg. v.
Gerhard Kurz, Stuttgart 1996, 153-165.
Der Aufsatz befaBt sich mit dem 8. Gedicht aus den sogenannten
‘Nachtgesingen’ und thematisiert zunichst die intertextuellen Beziige zu
dem damals vielgelesenen Buch des Comte de Volney: ‘Die Ruinen oder
Betrachtungen iiber die Revolutionen der Reiche’. Aufgrund dieses
Pritextes wird die hoch reflektierte Textstruktur von Hélderlins Ge-
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dicht in poetologischer Hinsicht und in bezug auf das Thema der
,,Uberlicferung“ hin betrachtet. Dabei erweist sich das Gedicht selbst als
ein luzides Medium philosophischer Betrachtung zwischen historischer
und poetologischer Reflexion.

Wolfram Groddeck, Empedokles, der ,erste Erfinder der Rhetorik®.
Zur Anfangskonzeption von Hoélderlins ‘Empedokles’Tragodie. In:
Bad Homburger Holderlin-Vortrige 1994/95, Bad Homburg v.d.Hohe
1997, 25-39.
Der Vortrag betrachtet den ersten Entwurf von Hélderlins ‘Empedo-
kles’ in Hinblick auf die Tradition der antiken Rhetorik, als deren
»Erfinder Empedokles gilt. Daraus ergibt sich ein neues Verstindnis
der vieldiskutierten Aporien von Holderlins explizit nicht-sophoklei-
scher Tragodie als einem rhetorischen bzw. dithyrambischen Monolog.
In Holderlins Riickgriff auf die Tradition der Rede, die sich auch in der
topischen Metaphorik im Text ablesen lifit, wird ein poetisch
programmatisches Konzept sichtbar, das sich von der Poetologie der
‘Hyperion’-Briefe prinzipiell abwendet.

Wolfram Hogrebe, Holdetlins mantischer Empitismus. In: Wege
und Fortschritte der Wissenschaft. Beitrige von Mitgliedern der
Sichsischen Akademie der Wissenschaften zu Leipzig zum 150.
Jahrestag ihrer Griindung, Betlin 1996, 611-623.
Die neuere Holderlin-Forschung seitens der Philosophie hat sein
Denken vor allem in einer Theorie des Bewufitseins auf der Basis des
Fragments von «Urteil und Sein focussiert sehen wollen (D. Henrich).
Gegen diese Optik ist festzuhalten, da3 es Holderlin (wie Hegel und
Schelling auch) gegeniiber Kant und Fichte primir um einen reicheren
Erfahrungsbegriff geht. Eine nicht-objektivierbare Erfahrung, wie sie in
unserer weltstindigen Resonanzverfassung gegeben ist, kann bei Kant
und Fichte systematisch keine Rolle spielen. Und doch ist gerade hier
unser Verhiltnis in und zu der Natur greifbar, das auch fiir Winke der
Natur offen ist. Gegeniiber einem Empirismus der Sinne und Sitze, also
einem semantischen Empirismus, entwickelt Hoélderlin hier einen
subsemantischen, mantischen Empirismus, der uns und den Dichter
wieder divinationsfihig macht und d.h. hier bloB: deutungskompetent
schon unterhalb der Ebene propositionalen Wissens sein liGt.
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Christian Iber, Frithromantische Subjektkritik. In: Fichte und die
Romantik. Holderlin, Schelling, Hegel und die spite Wissenschafts-
lehre, hrsg. von Wolfgang H. Schrader, Amsterdam [u.a] 1997,
111-126.
Im Ausgang von Novalis’ Kritik an Fichtes Begriff des Subjekts wird
der friihromantische Grundgedanke des Vorrangs der Kunst vor der
Philosophie entwickelt und anhand der Grundfigur von Novalis’ Den-
ken und Dichten, dem Ordo-inversus-Gedanken und dessen Implikatio-
nen, Theorie der Zeit, Geschichtlichkeit und Utopie, konkretisiert.
SchlieBlich wird Novalis’ philosophisch-dsthetische Konzeption mit der
Heélderlins und Fr. Schlegels verglichen.

Keiji Thara, ,,Exzentrische Bahn“ und ,, Triade” bei Friedrich Hol-

detlin. In: Waseda Blitter, hrsg. von der Germanistischen Ges. der

Universitit Waseda, Tokyo (1),1997, 3-18.
Was ich in meiner Arbeit (1995) iiber die ,,exzentrische Bahn“ schrieb,
habe ich hier erweitert und den Hintergrund dazu erforscht. Zwei
Wellen (Ekliptiken) in der ,Halbellipse“ zeigen zwei Jahre und den
Termin zum nichsten Dionysos-Fest. So kehrt Dionysos auf der Bahn
der vollstindigen Ellipse (der exzentrischen Bahn) umlaufend zur Erde
zuriick. Damit kann man sich vorstellen, daB die ‘Hilfte des Lebens’ bei
Holderlin oben ,,Himmel und Erde®, unten , Schatten der Erde zeigt.
Uber die ,,Triade® schreibe ich in der nichsten Nummer (2).

Gerhard Kaiser, Revolution als heilsgeschichtliches Ereignis. In:
Gedichte von Friedrich Héldetlin. Interpretationen, hrsg. v. Gerhard
Kurz, Stuttgart 1996, 31-47. [Nebent.:] ‘Hymne an die Freiheit’
(,Wie den Aar...).
Der biblischen Verheiung eines Neuen Himmels und einer Neuen
Erde wird eine gesellschaftlich-politische Konkretion zugedacht, die
Revolution als messianischer Einbruch universalen Heils aufgefat. Der
Dichter ist der Verkiinder einer Erldsungsgottin Freiheit, die in Ana-
logie zum Erlser Christus steht. Sie ist Gegenstand eines Glaubens,
nicht nur eine Allegorisierung menschlicher Autonomie.

Gerhard Kaiser, Friedrich Holderlin: ‘Hymne an die Freiheit”: (,,Wie

den Aar im grauen Felsenhange...”) im Kontrast zu Schiller. In:
Kaiser, Gerhard: Christus im Spiegel der Dichtung. Exemplarische
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Interpretationen vom Barock bis zur Gegenwart, Freiburg [u.a]
1997, 30-43.
s.0. Im Rahmen der iibergreifenden Thematik wird der Schwellencha-
rakter der Hymne betont: die Christus-analoge Gottin Freiheit ist
Gegenstand eines politisch-messianischen Glaubens, der sich vom
Christentum gel6st hat und nur dichterisch artikuliert werden kann, aber
nicht nur innerliterarisch gilt.

Gerhard Kaiser, Friedrich Hélderlin: ‘Der Einzige’. In: Kaiser,

Gerhard: Christus im Spiegel der Dichtung. Exemplarische Interpre-

tationen vom Barock bis zur Gegenwart, Freiburg [u.a] 1997, 44-65.
Die Hymne (im zweiten Textzustand) wird als dialektischer ProzeB und
nicht Mitteilung eines Ergebnisses aufgefaBt. Der Dichter will Christus
mit den antiken Géttersshnen Herakles und Dionysos feiernd gleich-
stellen, muB3 aber bekennen, daB und warum Christus ihm ,Der
Einzige, also unvergleichlich, ist. Das argumentative Scheitern ist das
dichterische Gelingen, in dem sich die Zusammengehérigkeit dieser
Trias in der Geschiedenheit darstellt.

Isabelle Kalinowski, ,,Voyageurs dans un paysage*. Deux versions du
poéme ‘Der Wanderer’” de Holderlin (1797 et 1800). Le paysage en
France et en Allemagne autour de 1800. In: Revue germanique
internationale 7, 1997, 231-246.
Zwei Fassungen einer Elegie, oder zwei Formen der Riickkehr des
Wanderers in seine Heimat: statt der kreisartigen Heimkunft ins
Unmittelbare (1. Fassung) kommt in der 2. Fassung das BewuBtsein
einer nun auch den Ort des deutschen Ursprungs firbenden Entzwei-
ung zum Wort. Von dem Mif3verstindnis Goethes, welcher die Nicht-
Landschaften Holderlins als einen Mangel interpretierte, bis zur
Ablehnung Heideggers, den Ril einer heimatzentrierten Weltkarte
wahrnehmen zu wollen, wurde diese paradoxe Landschaftskonstruktion
kaum gelesen.

Michael Knaupp, Nachwort zu Fredrich Hélderlin ‘Hyperion’,
Stuttgart 1998, 181-196.
Nach einer kurzen Einfilhrung zu Entstehungsgeschichte und Aufbau
des Romans werden die in der Forschung bislang iibersehenen engen
Beziehungen zwischen der Handlung des ‘Hyperion’ und Hélderlins
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poetologisch-philosophischen Reflexionen aufgewiesen, die um die
Begriffe der Erinnerung, Empfindung, Erkenntnis und Sprache kreisen.

Michael Knaupp, ,,...cine / Last von Scheitern...”. Textkritische

Untersuchung zu Héldetlins Gesang ‘Mnemosyne’. In: Friedrich

Holderlin. TEXT + KRITIK Sonderband VII, 1996, 175-192.
Da die sogenannte Zeichenstrophe nur neun (statt die erforderlichen
17) Verse weit gediehen ist, werden alle Versuche, eine abgeschlossene
Fassung unter Einbezichung dieser Strophe zu konstituieren, zuriickge-
wiesen. Gerechtfertigt witd die in der Miinchner Ausgabe unternomme-
ne Integration des am Rand der zweiten Strophe notierten Ansatzes
., Wohl ist mir die Gestalt / Det Erd* in den Text der Fassung, die mit
dem Vers ,Reif sind, in Feuer getaucht, gekochet...* beginnt.

Masashi Koiso, Herudarin ‘Koronbus’ k6 dokkai no kokoromi.
Erster Teil (Uber Holderlins spite Hymne ‘Kolomb’, ein textkriti-
scher interpretatotischer Versuch). In: Iduna / Herudarin-Kenyiikai
Tokyo 1, 1997, 3-47.
Ich habe versucht, H6ldetlins spite Hymne ‘Kolomb’ zu rekonstruieren
und textkritisch zu interpretieren. Dabei habe ich zunichst die etste
Druckfassung, dann den groBten Teil der spiteren Drucke, die den Text
durch neue Worte und Zeilen erginzten, fiir den zu rekonstruierenden
Text aufgenommen. Die Methode basiert auf meiner langjahrigen Text-
Lektiire, deren Ergebnis ist, da} ‘Kolomb’ nicht nur als fragmentarische
Fassung, sondern dank der Erginzungen als ein ganzer Text durchgin-
gig gelesen werden kann. Kontextuell etkennen wir, da3 unser Kolomb
jemand ist, der die alte ,,Heimath* verli3t und der nun ausliuft, um auf
See zu gehen, weil er dott seine eigene ,,Heimath® schaffen méchte. So
behandle ich damit einen vorausgesetzten Verlauf (HF 77-Anfang 79),
der den Sinnhorizont des Auslaufens von Kolomb erschlief3t.

Johann Kreuzer, ,Alles ist gut”. Anmerkungen zu einem Satz in
Holdetlins ‘Patmos’-Hymne. In: Wechsel der Orte. Studien zum
Wandel des literarischen GeschichtsbewuBtseins. Festschrift fiir Anke
Bennholdt-Thomsen, hrsg. v. Irmela von der Liihe und Anita Runge.
Unter Mitarb. von Regina Nortemann, Gottingen 1997, 14-22.
In dem Beitrag geht es um die Formel, mit der Holderlin griechische
und christliche Mythologie in eins fat. Nach der Darstellung ihrer
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Entwicklung und der Kontexte der Formel folgt die Auseinanderset-
zung mit ihrer Diskussion bei Adorno und Szondi. Das ,,Alles ist gut
bedeutet eine Bejahung geschichtlicher Wirklichkeit, nicht aber deren
Affirmation. Die Bejahung der verinderlichen Natur des Zeitlichen ist
der Sinn jener Sprachfindung, die fiir Holderlin Dichtung bedeutet.

Gerhard Kurz, Vaterlindischer Gesang. In: Gedichte von Friedrich
Hoélderlin. Interpretationen, hrsg. v. Gerhard Kurz, Stuttgart 1996,
166-185. [Nebent.:] ‘Das Nichste Beste’.
Eine Interpretation dieses schwierigen Gedichts, in dem Hélderlin eine
geschichtsphilosophische Ortsbestimmung Deutschlands als ,,Schmelz*
der abendlindischen Geschichte gibt.

Giinter Mieth, Friedrich Héldetlins spite Sprachstorung. In: Sprache
und Kommunikation im Kulturkontext. Beitrige zum Ehrenkollo-
quium aus AnlaB des 60. Geburtstages von Gotthard Lerchner,
Frankfurt am Main [u.a.] 1996, 63-69.
Der Beitrag versteht sich eher als Résumé bisheriger Forschungen denn
als eigenes Forschungstesultat. Von linguistischen Befunden des iibetlie-
ferten Textkorpus ausgehend, werden in gebotener Zuriickhaltung wei-
tergehende Verallgemeinerungen angefiigt. »Sprachstérung® wird vor allem
als Verlust der kommunikativen Kompetenz der Sprache verstanden.

Giinter Mieth, Holderlin und die groSen Dichter. In: Gedichte von

Friedrich Holderlin. Interpretationen, hrsg. v. Gerhard Kurz, Stutt-

gart 1996, 48-58. [Nebent.:] ‘An unsre grofen Dichter’.
Der vorliegende Text ist der erste Versuch einer moglichst komplexen
Interpretation der Kurzode. Von einer detaillierten stilistischen Analyse
ausgehend, werden die lyrische Struktur des Gedichts und dessen
mythologische Anregungen freigelegt. Im Ergebnis zeigt sich, daB
Hélderlin von den ,,groBen Dichtern® eine schlieBlich Frieden stiftende
,,Revolution der Gesinnungen und Vorstellungsarten* erwartet.

Michael R. Minden, Agathon, Anton Reiser, Hyperion. In: Ders. The
German Bildungsroman. Incest and inhertance, Cambridge 1997,
60-126 (104-126).
‘Hyperion’ wird im Rahmen des klassischen deutschen Bildungsromans
behandelt. Trotz tiefliegender Verwandtschaft mit dieser Gattung soll
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cine lingere Analyse von Héldetlins Roman in diesem Kontext den
Beweis dafiir liefern, daB dem #sthetischen Raum des Bildungsromans
von Anfang an Grenzen gesetzt waten, die durch Goethes Roman zum
Teil verleugnet wurden.

Anton Neumayr, Friedrich Holderlin. In: ders., Literatur 8 Medizin.

Johann Wolfgang von Goethe, Friedrich Héldetlin, Heinrich Heine,

Wien 1997, 166-267.
Angesichts der Zweifel an der medizinischen Auffassung einer Schizo-
phrenie bei Holderlin, die nicht nur Pierre Bertaux, sondern auch
Martin Walser in jiingster Zeit aussprachen, und dem Auftauchen neuer
dokumentarischer Unterlagen wurde versucht, die Diagnose im Lichte
des gegenwirtigen medizinischen Wissensstandes zu prizisieren. Dem-
nach miiBte die Diagnose bei Holderlin ,,Kataphasie lauten — ecine
Sonderform der Schizophrenie, die durch Verworrenheit im Denken
und Sprechen im Sinne der bekannten Schizophasie gekennzeichnet ist
und gleichzeitig die katatonen Phasen der Krankheit berticksichtigt.

- Gérard Raulet, Natur und Kunst oder Saturn und Jupiter — Mythos
und Moderne bei Friedrich Héldetlin. In: ,,Unvollstindig, krank und
halb?® Zur Archiologie moderner Identitit, hrsg. v. Christoph
Brecht und Wolfgang Fink, Bielefeld 1996, 17-24.

Der modernen Entfernung vom Urzustand des Eins-Seins mit der
Natur wird die Auffassung einer urspriinglichen Synthesis entgegenge-
setzt, in der (wie in Schellings ‘System des transzendentalen Idealismus’)
die Natur in einem nicht geschichtlichen Sinn den Ursprung, d.h. die
immer gegenwirtige Vergangenheit des etkennenden und handelnden
SelbstbewuBtseins, mithin der Kunst darstellt: hier sind Natur und
Kunst, Mythos und Moderne keine Gegensitze mehr. In der Er-
innerung an diesen Ursprung hat Hoéldetlin (nach Schiller) ein kon-
stitutives Moment des modernen BewuBtseins erkannt.

Gérard Raulet, Die Sehnsucht nach der Hesperischen Heimat.
Griechenland und Vaterland in Hélderlins Dichtung. In: I’Allemagne,
des Lumiéres 3 la modernité. Mélanges offerts 4 Jean-Louis Bandet,
hrsg. v. Pierre Labaye, Rennes 1997, 95-107.
Von der frithen bis in die spite Dichtung wird die Differenz zwischen
Heimat und Vaterland, Quelle und Ursprung von Holderlin immer
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deutlicher herausgearbeitet; vaterlindische Wendung ist also nicht
Bruch, sondern Erneuerung oder Verjiingung. Hélderlin iibernimmt
hier das Schema der dialektischen Identititsphilosophie. Der wahre
Utsprung ist nicht unmittelbar der Quell. Daraus ergibt sich die
Bewegung von Westen nach Osten und von Osten nach Westen, die
den Aufbau aller vaterlindischen Gesinge beherrscht.

Geérard Raulet, La direction du souvenir. La philosophie holdetlini-
enne de lhistoire dans ‘Andenken’. In: Bordeaux au temps de
Holderlin. La colonie allemande autour de 1800, éd. par Gilbert
Merlio et Nicole Pelletier, Bern [u.a.] 1997, 229-264.
Die genaue Bestimmung der in ‘Andenken’ genannten Orte des Bor-
delais ist wesentlich fiir die Bewegung des Gedichts und die Richtung
des Andenkens, denn sie erzeugen ein raumzeitliches Spannungsfeld,
welches — und das zeigt die erneute Lesung — die geschichtsphilosophi-
sche Aussage des Gedichts konstituiert. Es ist zu bestimmen, in welcher
,»Richtung® von 1801/02 an Hoélderlins Geschichtsphilosophie denkt:
vom Okzident zum Orient (und zuriick) oder in Bezichung auf einen
erweiterten Okzident (‘Kolomb’). ‘Andenken’ unterzieht die geschichts-
philosophischen Rahmenvorstellungen im Hinblick auf ,Modernitit“
einer radikalen Revision.

Gérard Raulet, ,Nichstens mehr“. Communauté et réflexion

seconde dans I’Hypérion de Holderlin. In: Idéalisme et romantisme

au début du 19éme siécle. Les Cahiers de Fontenay 73/74, 1994,
Die Offenheit des Romanschlusses ist zugleich ein Versprechen der
Verjiingung, die Holderlin nicht erst in den Elegien und Vaterlindischen
Gesingen anvisiert, sondern schon im ‘Hyperion Das Schreiben
Hypetions als Handlung mischt Gegenwart und Vergangenheit, Antike
und Moderne und schreibt sie ineinander ein. Hier wird also der
Hegelsche Begriff der zweiten Reflexion auf den SchluBbrief des
‘Hyperion’ und die Homburger Fragmente angewandt und Hélderlins
Konzept einer modernen Neugriindung von Gemeinschaft in Bezug
zum deutschen Idealismus diskutiert.

Volker Riedel, Herakles-Bilder in der deutschen Literatur des 17. bis

20. Jahrhunderts. In: Riedel, Volker, Literarische Antikerezeption.
Aufsitze und Vortrige, Jena 1996, 46-64.

386

In Ankniipfung an und in Auseinandersetzung mit Elida M. Szaroda
und Jens Tismar wird aufgezeigt, da8 Hoélderlin in der Hymne ‘An
Herkules’ einerseits von der ,vergotterten Gestalt im Sinne Winckel-
manns und Schillers angeregt wird, andererseits aber das Herakles-Bild
des jungen Goethe radikalisiert und politisiert. Das Gedicht ‘Der
Einzige’ richtet sich nicht mehr auf eine forcierte Apotheose, sondern
auf eine Einheit von Irdischem und Himmlischem und auf eine
Verséhnung von Antike und Christentum. '

Dietrich E. Sattler, Geoditischer Versuch. Holdetlin im Juni 1802.

In: Text.2. Basel [u.a.] 1996, 47-78.
veranlaBt von den prizisen, in der ichform vorgetragenen raumzeitli-
chen bestimmungen in der eingangsstrophe des gesangs Der Rhein’
und der geinderten jahteszeit in der spiten redaktion der elegie
‘Heimkunft’ wird der versuch unternommen, die nur aus dem gesang
erschlieBbare wanderung des dichtets vom 7. juni 1802 (paBeintrag Pont
de Kehl) bis zur ankunft in Stuttgart (anfang juli) nachzuzeichnen.

Dietrich E. Sattler, synthesis — versuch einer dritten vermittlung. In:

Friedrich Holdetlin, TEXT + KRITIK Sonderband VII, 1996, 145-174.
nach editorischer engfiihrung der neun Nachtgesinge mit den neun
kommentierten Pindar-fragmenten wird auf kongruenzen zwischen der
im winter 1802 fiir Wilmans zusammengestellten werkgruppe und den
im sommer 1805, nach einer kritik in der Jenaischen Allgemeinen
Literatur-Zeitung, entstandenen kommentaren hingewiesen. aus der
parallelisierung der titel (‘Chiron’ — ‘Untreue der Weisheit’ etc.) ergibt
sich eine vom druck abweichende reihenfolge der Nachtgesinge.

Jochen Schmidt, Hélderlins dichterische Rezeption der stoischen

Ethik und Naturphilosophie. In: Friedrich Holdetlin. TEXT +

KRITIK Sonderband VII, 1996, 33-50.
Nachweis, da} Héldetlin die stoische Ethik und Naturphilosophie von
der frithen bis zur spitesten Dichtung intensiv aufnahm und daraus
konzeptionell bestimmende Vorstellungsmuster gewann: von der
Hymne ‘An das Schicksal’ iiber den ‘Hyperion’, den ‘Archipelagus’, die
Ode Dichtermut’ u.a. bis zu ‘Mnemosyne’. Charakterisierung der aus
der Stoa iibernommenen Leitvorstellungen.
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Jochen Schmidt, Welchen Text hat Holderlins Ode ‘Natur und
Kunst oder Saturn und Jupiter’? Ein editionsphilologisches Problem
im Vergleich der historisch-kritischen Ausgaben. In: Zeitschrift fiir
deutsche Philologie 115, 1996, 283-288.
Aus der philologischen Analyse geht hervor, daB die Ode nicht 6
Strophen hat wie in der Textkonstitution der Frankfurter Ausgabe
(Sattler/Knaupp) und der von ihr abgeleiteten Miinchner Ausgabe
(Knaupp), sondern 7 Strophen wie in der GroBen Stuttgarter Ausgabe
(BeiBner) und den analogen Ausgaben.

Jochen Schmidt, Hélderlins Ubersetzung von Iphigeniens ‘Parzen-
lied’ in ‘Hyperions Schicksalslied’. In: Zwiesprache. Beitrige zur
Theorie und Geschichte des Ubersetzens, hrsg. von Ulrich Stadler,
Stuttgart [u.a] 1996, 347-353.
Erstmaliger Nachweis des Subtextes zu ‘Hyperions Schicksalslied’. Des wei-
teren wird dargelegt, da8 Hélderlin auch die Funktion von Iphigeniens
Parzenlied in Goethes Drama reflektierte und ‘Hyperions Schicksalslied’
im Geschehenszusammenhang seines Romans analog disponierte.

Takako Shikaya, Holderlins letzte Hymne ‘Mnemosyne’. In: Doitsu-

bungaku-kenkyu / Kybdto daigaku Sogoningengakubu Doitsugobu-

kai, Kyoto 42, 1997, 1-29. :
Ausgehend von der These, da Holderlin in seinen spiten Hymnen in
die Welt der ,nackten Individualitit® durchbricht, unternimmt der Verf.
die Interpretation der Hymne ‘Mnemosyne’. Dabei wird an der Beiliner
(1948/49) = Schmidt (1970)-Auffassung kritisiert und im Anschlu$} an
Roland-Jensen (1979) hervorgehoben, daB auch diese Hymne ebenso
wie ‘Andenken’ zukunftsweisend ist, indem sie sagen will, es sei das
Gedichtnis, das die Individualitit und so das ,Bleiben im Leben®
bewahrt.

Katsumi Takahashi, La modernité et Pantiquité chez Holderlin : 4
propos des images civiles au début de Pain et Vin’ (1800-1801). In:
Jinbun-kagaku-kenkyi = Etudes des sciences humaines de la Faculté
des Lettres de P'Université de Kotchi / Kochi Daigaku Jinbun
Gakubu. Jinbun Gakka, 1996, 149-164.
Hoch von Mallarmés einsamem Gipfel der absoluten Poesie bis zur
Abgrundtiefe Baudelaires nieder spannt sich Holderlins lyrischer Ge-
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dankengang iiber den bisherigen Hellenismus der franzosischen und
deutschen Klassik hinaus und nimmt immer groflere Dimensionen an,
im Zusammenklang mit der romantischen Sehnsucht ins Unendliche
und dem vorsokratischen Urgtiechentum. Dies deutet der Verfasser.

Katsumi Takahashi, Holderlins Zeus — der ,,oberste Gott“ (V. 23)

von ‘Brod und Wein’ (1800-1801). In: Forschungsberichte der

Universitit Kochi, Geisteswissenschaften 46, 1997, 1-20.
Den schwer zu fassenden ,,obersten Gott* bezieht der Aufsatz auf den
,cigentlicheren Zevs“ in Holderlins ‘Anmerkungen zur Antigoni’. So-
mit steht er im Gegensatz zum ,,Orientalischen® (Btief 241), das Isis
und Osiris, nimlich Demeter und Dionysos enthilt. Bemerkenswert ist
des Dichters geschickte Technik des Helldunkels, in dem er mit dem
Liebling des Zeus, Heinse, eine Kontroverse haben will.

Katsumi Takahashi, ‘Die Kiinstler’ (1789) und ‘Brod und Wein’

(1800-1801). Von Schiller zu Holderlin. In: Forschungsberichte der

Universitit Kochi, Geisteswissenschaften 46, 1997, 21-60.
Der Aufsatz bedeutet den Durchbruch durch die Grenze der bisherigen
textimmanenten Interpretation, vergleichenden Stilbetrachtung etc. zum
geistesgeschichtlichen Miteinander der Gedankenlyrik. Um die traditio-
nelle Problematik von Hellas und Hesperien dreht sich der gemeinsame
Ideengang, wovon der rhetorische Formenreichtum und literarische
Gestaltwandel der beiden Schépfungen abhingen.

Ludo Verbeeck, Herrie om een versregel. Een aantekening bij

Holderlins “Antigone’-vertaling. In: Filter. Tijdschrift voor vertalen

en vertaalwetenschap. Bussum 3, 1996, 21-33.
Ausgangspunkt ist die in der Forschung wohlbekannte Z. 21 der So-
phokleischen ‘Antigone’, deren Ubertragung durch Holderlin bei den
Zeitgenossen Argernis erregte: ‘Was ist’s, du scheinst ein rothes Wort zu
firben?. Versucht wird: 1. die Problematik einer philologisch Jkorrek-
ten‘ Ubersetzung dieser Zeile anzudeuten, 2. die Relevanz von Hol-
derlins Ubertragung fiir den Tenor des ‘Antigone’Textes im ganzen zu
erhellen.

Violetta Waibel, Wechselbestimmung. Zum Verhiltnis von Holder-
lin, Schiller und Fichte in Jena. In: Fichte und die Romantik.
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Holdetlin, Schelling, Hegel und die spite Wissenschaftslehre, hrsg. v.

Wolfgang H. Schrader, Amsterdam [u.a.] 1997, 43-69.
Der Begriff der Wechselbestimmung, zentral in Johann Gottlieb Fichtes
‘Grundlage der gesammten Wissenschaftslehre’ von 1794/95, wurde
von Schiller in seinen Briefen ‘Uber die #sthetische Erziehung des
Menschen’ aufgegriffen. Bald entwickelte auch Hélderlin einige theore-
tische und praktische Uberlegungen nach diesem methodologischen
Begriff, dessen Konzept fiir ihn, mehr noch als fiir Schiller, Sinclair und
Zwilling, zu einer grundlegenden Struktur seines Denkens werden sollte.

Bo Kampmann Walther, One god among the gods. Traces of Hol-

derlin in Adorno and de Man. In: Orbis litterarum 51, 1996,1, 1-10.
Allegorische Entfremdung und symbolische Reprisentation treffen in
Hélderlins hermetischer Dichtung aufeinander. Der Verfasser veran-
schaulicht die entscheidenden Unterschiede von Lesearten, die einer-
seits fiir des Dichters Zugang zur Parousia (Heidegger) plidieren, und
Lesearten, die andererseits — eher einfiihlsamer — des Textes themati-
sches Zeugnis einer unabweisbaren, temporalen und spatialen Abwesen-
heit (de Man) artikulieren. Mittels ~ unter anderem — Analysen von
‘Mnemosyne’ (Dritte Fassung), ‘Der Einzige’ und ‘Friedensfeier’ wird
ferner Adornos These mit Hinblick auf Holderlins Parataxis untersucht.

Takashi Yahaba, Herudatin to umi. shiron. [Hélderlin und das Meer.

Ein Versuch]. In: Iduna/Herudarin-Kenytikai Tokyd 1, 1997, 179-

198.
Fiir Holderlin ist die Meerfahrt nicht nur Stoff bzw. Motiv der
Dichtung, sondern eine Metapher seiner Dichtung iiberhaupt: als
abenteuerlicher Aufbruch ins Neue. So bezeichnet er die Gattung des
Romans als terra incognita im Reiche der Poesie. Hélderlins Uberset-
zungen sind in diesem Sinne Uber-Setzen vom Orbis der Alten zum
hesperischen Orbis.

Luciano Zagari, Ritorno all’archetipo? Le ,favole antiche* nella
poesia di Holderlin, nel ‘Faust’, nelle ‘Grazie’ e nel Leopardi. (Zuriick
zur Welt des Archetypischen? Die Rolle der ,antiken Fabeln® in
Holderlins Dichtung, in Goethes Faust’, in Ugo Foscolos Die
Grazien’ und bei Giacomo Leopardi) In: Studi germanici. N.S. 34,
1996, 329-364.
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An der Wende zwischen 18. und 19. Jahrhundert versuchten europii-
sche Dichter von Weltformat, den modernen Menschen neue Zuginge
zur als archetypisch wiederaufgewerteten Dimension des Mythos zu
erdffnen. An vier dichterisch relevanten, voneinander unabhingigen
Einzelfillen wird der Versuch unternommen, die Breite und die Vielfalt
eines gesamteuropiischen, individuell und national hochst differenzier-
ten Kontextes andeutungsweise zu umreilen, in dem die Suche nach
ciner ,neuen Mythologie* dichterisch fruchtbar und in kultureller
Hinsicht auch fiir die Zukunft wegweisend werden konnte.

Paul Ziche, ,In die Arme der Unendlichkeit”. Zu Holderlins Ge-

brauch mathematischer Darstellungsmitte]l am Beispiel seines Ge-

dichts ‘An die Natur’. In: Faktenglaube und fiktionales Wissen. Zum

Verhiltnis von Wissenschaft und Kunst in der Moderne, hrsg. v.

Daniel Fulda und Thomas Priifer. Frankfurt am Main [u.a.] 1997, 71-

92, 305 £. :
Holdetlins geometrische Skizzen, v.a. in Uber die Verfahrungsweise des
poétischen Geistes), und Begriffe wie ,,Unendlichkeit” lassen sich vor
dem Hintergrund seiner mathematischen Ausbildung bei C.F. Pfleiderer
in Tiibingen aus dem Bezug zur Mathematik interpretieren. Man erhalt
eine konkrete Veranschaulichung des Konzepts einer ,exzentrischen
Bahn“; iiber die Infinitesimalmathematik kann im Anschluf} daran im
Begriff der ,,Unendlichkeit*, etwa in ‘An die Natur’, eine Ambiguitit
von unerreichbarer und erreichter Unendlichkeit nachgewiesen und
aufgelost werden.
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Bericht des Prisidenten tiber die 26. Jahresversammlung in
Frankfurt am Main vom 4. bis 7. Juni 1998

Von

Gerhard Kurz

Uber 200 Mitglieder aus dem In- und Ausland kamen zur 26.
Jahtesversammlung unserer Gesellschaft vom 4. bis 7. Juni 1998 in
Frankfurt am Main zusammen. Unter dem Veranstaltungsthema
,Holderlin in Frankfurt ging es um das Frankfurter Gesellschaftsleben,
um Holderlins Liebe zu Susette Gontard und um die Werke, die in
seiner Frankfurter Zeit entstanden. Der Kreuzgang des Karmeliter-
klosters, unter den Fresken von Jorg Ratgeb aus dem frithen 16.
Jahrhundert, war der Haupttagungsort. Die Arbeitsgruppen tagten in
Riumen der nahegelegenen Museen und im Freien Deutschen Hoch-
stift.

Eigentlich wire turnusgemil fiir die 26. Jahresversammlung Tiibin-
gen an der Reihe gewesen. Weil Frankfurt aber lingst tiberfillig war und
viele den Wunsch geiuBert hatten, im Millenniumsjahr in Tiibingen
zusammenzukommen, trafen wir uns also zum ersten Mal in der Stadt,
die im Gedicht ‘Das Nichste Beste’ als der ,,Nabel dieser Erde” be-
zeichnet wird.

Wie immer wurde in den Arbeitsgruppen konzentriert interpretiert
und diskutiert, auch iiber die Vortrige wurde lebhaft diskutiert. Es war
der Wunsch der Mitgliederversammlung in Bad Homburg v.d.H. ge-
wesen, auch iiber die Vortrige zu diskutieren. Vortrige und Arbeits-
gruppen fanden viel Lob.

Begleitet wurde die Jahresversammlung von der Ausstellung ,,‘Ge-
stalten der Welt’. Jena, Frankfurt, Homburg®, im Zusammenhang der
Reihe ,Hélderlin. Texturen® vorbereitet von Ulrich Gaier, Valére
Lawitschka, Stefan Metzger, Wolfgang Rapp und Violetta Waibel.
Neben dieser Ausstellung waren zwei wahre Reliquien zu sehen: im
Foyer stand der Tisch aus Hélderlins Turmzimmer: ein bescheidener,
kleiner Tisch, eine grobe Eichenplatte, gedrechselte Beine. Auf ihn hatte
Hélderlin, wie Lotte Zimmer berichtet, ,,mit der Hand geschlagen,
wenn er Streit gehabt — mit seinen Gedanken!*
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Das Bankhaus Heinrich Gontard & Co. — gegriindet 1815 von
Hélderlins Schiiler Henry — zeigte in einer kleinen Schau Dokumente
der Geschichte des Bankhauses. Darunter auch jene kleine Klassizisti-
sche Marmorbiiste, die der Bildhauer Landolin Ohmacht 1795 von
Susette Gontard geschaffen hatte. Die Besitzet, Frau und Hetr de Bary
und Frau Erdmuthe Cramer, Nachkommen in der sechsten Generation,
hatten sie fiir die Jahresversammlung zur Verfiigung gestellt. Als Petra
Roth, die Oberbiirgermeisterin von Frankfurt, die Teilnchmer im
Kaisersaal des Rémer am Freitagvormittag empfing, konnte sie mit-
teilen, daB die Besitzer sich entschlossen hatten, die Biiste dem Liebig-
haus, Frankfurts Museum alter Plastik, zu schenken. (Dort ist sie
inzwischen zu bewundern)) Die Ansprache der Obetbiirgermeisterin,
die, kurz vor dem Goethejahr verstindlicherweise, viel iiber Goethe
sprach, zeigte, wie wichtig es war und ist, in Frankfurt an die Bedeutung
Hoéldetlins zu erinnern. '

Zur Broffaung der Jahresversammlung wurden wir herzlich begriiB3t
von der Kulturdezernentin der Stadt Frankfurt, Linda Reisch. In seiner
Erdffnungsansprache ging der Prisident auf das Thema der Jahresver-
sammlung ein. Unter anderem sagte et:

Frankfurt war lebensgeschichtlich, poetisch, philosophisch und politisch eine
iuflerst bedentsame Phase in Holderlins Leben. Vom Leben in dieser Stadt erhoffte
er sich einen Gewinn an Erfabrung, eine lebendigere poetische Sprache. An Nexffer
schrieh er am 16. Februar 1797: ,Ich dichte wenig und philosophire beinabe gar
nicht mehr. Aber was ich dichte, hat mebr Leben und Form; meine Phantasie ist
williger, die Gestalten der Welt in sich anfzunebmen, mein Flerz, ist voll von Lust;
und wenn das heilige Schiksaal mir mein gliiklich Leben erhilt, so hoff ich kiinflig
mebr u thun, als bisher.”

Wir wissen, daf8 Holderlins Leben in Frankfurt eine andere Wendung nimmt.
In seinen Brigfen fallen immer ofter bittere Worte siber die Frankfurter Gesellschaft,
die schwierige Situation im Flanse Gontard fiibrt sum Bruch. Hoélderlin gebt nach
Homburg. Und doch war diese Frankfurter Zeit fiir ibn eine poetisch-produktive
Zeit.... Diese Jabresversammiung in Frankfurt am Main findet wenige Tage nach
den Feiern zur 150. Wiederkebr der Paulskirche statt. Fiinf Jabre nach Holderlins
Tod, am 18. Mai 1848 trat in der Paulskirche das erste gesamtdeutsche Parlament
susammen, um eine Verfassung ausguarbeiten, die den Deutschen Einigkeit und
Recht und Freibeit bringen sollte. Wie nabe sind wir bei Flolderlin! Die Frage, was
Einigkeit, was Recht, was Freibeit ist, was ein Vaterland nur beiffen kann, gehort
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Xy den Antrieben seiner Dichtung. Insofern hat es seinen guten Grund, daff wir
gerade in diesem Jabr unsere Jabresversamminng in Frankfurt am Main abhalien.

Danach dankte der Prisident allen Personen und Institutionen, die bei
der Vorbereitung dieser Jahresversammlung halfen:

Daf diese Jabresversammlung mit ihrem vielfiltigen Programm gustande kommen
konnte, ist der Forderung und dem Engagement vieler Personen und Institutionen gu
danken. Ohbne solche Forderung kinnten wir unsere Aufgabe obnebin nicht erfiillen.
Zuerst mochte ich der Stadt Frankfurt am Main fiir ihre Gastfreundschaft und
Unterstiitzung danken, der Oberbiirgermeisterin Fraun Petra Roth und Ibnen, sebr
verehrte Fran Reisch, fiir Ihre Unterstiitzung, Ihre Anwesenbeit heute, Ihre
Grufsworte.

Wir sind frob dariiber, daff wir im Karmeliterkloster tagen diirfen, nur wenige
Meter von dem Ort entfernt, an dem der Weifte Hirsch, das Wobnhaus der
Gontards, stand, unweit auch vom Rofimarkt, wo der Freund Hegel als Hofmeister
bei der Familie Gogel titig war. Danken miichte ich anch Ihren Mitarbeitern in der
Verwaltung des Karmeliterklosters. Besonders danken michte ich dem Direktor des
Freien Dentschen Hochstiftes, Herrn Prof. Dr. Perels. Lieber Herr Perels, Sie
haben von Anfang an mit Rat und Tat diese Jabresversammiung unterstiitzt und
#uns Ihr Hauns gastfreandlich geiffnet. Herzlichen Dank dafiir!

Finangell gefordert haben uns die Arbeitsgemeinschaft Literarischer Gesellschaf-
ten, das Hessische Ministerium fiir Wissenschaft und Kunst, das Auswirtige Amt
in Bonn und die Dentsche Forschungsgemeinschaft. Schlieflich frene ich mich, dem
Bankhans Heinrich Gontard danken gu diirfen. Dieses Bankhanus mit dem fiir uns
50 werten Namen hat die Jabresversammiung ebenfalls gefordert. Die Reproduktion
des Fotos vom Weifsen Hirsch anf dem Programmbeft ist Reinbard Pabst u
danken. Er hat dieses Foto entdeckt und uns gur Verfiigung gestells.

Nicht verheblen michte ich jedoch, daff ich auch eine Erfabrung machen mufite,
die fiir mich als Prisident der Holderlin-Gesellschaft in dieser Form new war. Mit
der Bitte um finanzgelle Unterstiitzung habe ich sebr viele Briefe an Frankfurter
Institutionen, an Stiftungen, Banken, Verlage und Personen geschrieben, nur wenige
haben iiberhaupt geantwortet, freundliche Absagen Jumeist. Nur gang, wenige baben
uns unterstiityen konnen. Vielleicht liegt dies daran, daff der Name Flolderlin in
Frankfurt nicht so prisent ist, vielleicht am Unspektakuliren einer solchen
Jabresversammiung, vielleicht am allgemeinen politischen Klima, in dem die Kultur
mittlereile noch nicht einmal als eine Standortfrage behandelt wird und offenbar
Jacob Friedrich Gontards Sat3, ,Les affaires avant tout" 2iblt. Um so dankbarer

bin ich den genannten und ungenannten Firderern.
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Danken michte ich natiirlich auch allen Mitarbeitern unserer Geschiftsstelle, an
ihrer Spitze Valérie Lawitschka, fiir die organisatorische Vorbereitung der Jabres-
versammiung.

Einen Dank habe ich mir bis gulet3t anfgehoben. Er gebt an den Internisten
Dr. Dictrich Waurm in Lindan. Uber Lotte Zimmer, die Familie Kiibel, ist das
JHolderlin-Tischle* u ibm gekommen, einem Neffen Lotte Zimmers sogusagen in
der vierten Generation. An diesem Tisch saff Holderlin im Turm fast 40 Jabre lang.
In diesen Familien ist das ,,Flolderlin-Tischle* stets in Ehren gebalten worden. Fiir
diese_Jabresversammiung hat ihn Dietrich Wurm 3ur Verfiigung gestells. Er ist das
eingige Mabelstiick, das aus Flolderlins Besity noch erbalten ist. Zum ersten Mal
wird dieser Tisch nun iffentlich gezeigt. Gregor Wittkaop hat ihn aufgespiirt und den
Kontakt ur Familie Wurm angebabn?.

Viele haben uns Griife und Wiinsche fiir gutes Gelingen #ibermittelt. Unser
Ebrenmitglied Lothar Kempter schreibt: ,,Mein hobes Alter hindert mich leider, an
der Tagung der Holderlin-Gesellschaft teilzunehmen. Dankbar darf ich jedoch
festhalten, daff ich mich westerhin guter Gesundbeit erfrene. Wie eh und je verfolge ich
mit lebbafter Teilnabme anband des Jabrbuches die Arbeit der Flolderlin-Gesell-
schaft.

Die Hauptvortrige und die Berichte der Arbeitsgruppen bzw. die aus
den Arbeitsgruppen hervorgegangenen Aufsitze sind in diesem Jahr-
buch abgedruckt.

Am Samstagnachmittag erdffnete der Prisident im Karmeliterkloster die
Mitgliederversammlung. Anwesend waren 98 Mitglieder und 14 Giste.
Nach der Tradition der Mitgliederversammlungen stand am Anfang die
Ehrung der verstorbenen Mitglieder. Gestorben sind:

1996

Marie-Helene Freifrau von Bethmann, Frankfurt a.M.
Prof. Otto Heuschele, Waiblingen

Prof. Dr. Uvo Hélscher, Miinchen

Prof. Dr. Victor Lange, Princeton/USA

Alfred Leucht, Tibingen

Maria Schornig, Frankfurt a.M.
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1997

Irmgard Harzer, Tiibingen

Helmut Uhlig, Berlin

Horst-Karl Elsinger, Kirchheimbolanden

Ulf Hindel, Icking

Dr. Frangois Lachenal, Ingelheim

Dr. Gerda Utermohlen, Hannover

Prof. Dr. Helmut Viebrock, Bad Homburg v.d.H.

1998

Vera Schwarzkopf, Bad Hombutg v.d.H.
Hans Diettich Fleischhauer, Diisseldotf

Dr. Goétz Eberhard Hiibner, Schorndorf
Dr. Werner Volke, Marbach am Neckar

Dr. Friedrich Zinsser, Tiibingen

Dr. Paul Goldmann, Frankenthal

Zu dreien dieser Toten sprach der Prisident besondere Worte des Ge-
denkens:

Am 31. Degember 1996 starb unser Ebrenprisident Uvo Holscher. Seine
Verdienste um die Folderlin-Gesellschaft, um die Gegenwirtigkeit Holderlins muf
ich nicht eigens erwibnen, sie sind uns allen vertraut. Sein Wirken, seine Person, die
Art und Weise seines Redens und Zuhirens bleiben unvergessen. Der let3ten Tagung
in Bad Homburg v.d.H. hat sein grofer Vortrag iiber ,Die Anfinge der
Naturphilosophie noch Glang, gegeben.

Sein wichtigstes Bestreben als Priisident nannte Uvo Holscher den Ausgleich von
Gegensitzen. Eingefordert hat er die Offenbeit der Kontroverse, eingefordert auch die
Frage nach der vermeintlich selbstverstindlichen kulturellen Uberlieferung, um sie
vor Musealitit gu bewahren. Sein Verstindnis auch der Dichtung Holderlins war
von der Uberengung geleitet, daf ein angemessener Umgang mit ibr anch die Frage
u beantworten habe: wozn noch Dichtung, wozn noch Holderlin?

Upvo Holscher stand fiir den besten Teil der Wirkungsgeschichte Holderlins. In
seiner Person verbanden sich produktiv Traditionen des George-Kreises mit der
niichternen Sachlichkeit der Nachkriegszeit. 1990 bat die Holderlin-Gesellschaft auf
ibrer Mitgliederversammlung einstimmig beschlossen, Uvo Holscher zum Ebrenpri-
sidenten u emmennen. Die Begriindung der Urkunde lautet: Prof. Dr. Uro
Hilscher hat swilf Jabre hindurch die Holderlin-Gesellschaft mit Hingabe, mit
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Wiirde, mit Klarheit und mit weltoffener Liberalitit in der Vielfalt und im Streit
der Meinungen geleitet und so ibr inneres Leben und ibr Ansehen in der
Offentlichkeit gefordert. Mit seinem weitreichenden Wirken als Forscher und als
Priisident hat er das Werk Holderlins lebendig gebalten.

Als postumer bescheidener Dank. der Gesellschaft wird noch im Juni die
Nesauflage seines Buches ‘Empedokles und Holderlin® erscheinen.

Am 7. Jannar 1997 fand die akademische Trauerfeier fiir Uvo Holscher in der
Markuskirche in Minchen statt. Die Worte sum Gedenken, die ich fiir die
Hilderlin-Gesellschaft sprechen durfte, habe ich mit einem spaten Gedicht Holderlins
beendet:

Wer Gutes ebrt, der macht sich keinen Schaden,

Er hilt sich hoch, er lebt den Menschen nicht vergebens,
Er kennt den Werth, den Nugsen solchen Lebens,

Er trant dem Bessern sich, er gebt anf Seegenspfaden.

Uvo Hélscher war fiir mich ein groSes Vorbild als Prisident dieser
Gesellschaft!

Am 19. Mirg 1998 ist in Marbach Werner Volke gestorben. Werner Volke war
lange Jabre Leiter der Handschriftenabteilung des Deutschen Literaturarchivs in
Marbach. Der Hilderlin-Gesellschaft war er eng verbunden. Viel haben wir ihm 3u
verdanken. Hilderlin #nd Hofmannsthal waren die Dichter, die er liebte, und denen
er den griffiten Teil seiner Forschungen widmete. Er war ein groffer Erforscher und
Vermittler von Eolderlins Werk, dabei ein bescheidener, liebenswiirdiger Mann.
Werner Volke konzipierte die Marbacker Holderlin-Ausstellung, seine Publikation
‘Holderlin in Tiibingen’, erschienen als Marbacher Magazin, wird bleiben, ebenfalls
der Band ‘Holderlin entdecken. Lesarten 1826 bis 1993°, den wir Jusammen mit
einer beriihmiten Ausstellang mafgeblich der Gelebrsamkeit, der Erfabrung und dem
Engagement von Werner Volke verdanken. Unvergessen auch sein Vortrag in der
Alten Anla der Heidelberger Universitit diber die Realien des ,,FHyperion®.

Mitglied des Beirats war Werner Volke von 1978 bis 1994. Auf seine Hilfe
und seinen Rat konnten wir, konnte ich immer ablen. Seine philologische Arbeit
hat Werner Volke nicht als Besitznabme der Dichter verstanden, sondern als einen
Dienst an ibrem Werk, der durchaus Skepsis, Kritik, ja Melancholie mit
einschliefien konnte. Diese Zursickhaltung gebirte fiir ibn ur Tugend des Philo-
logen. Bei ibm war dieses Wort — Tugend — angebracht. Sein Buch iiber Stindlin hat
er fast fertigstellen kinnen. Es wird nun nach seinem Tode erscheinen. Dafiir werden
wir thm nun nicht mebr danken kinnen.

397



Bei der Trauerfeier in der Friedbofskirche in Marbach habe ich fiir die
Gesellschaft Abschiedsworte sprechen diirfen. In der Traueranzeige der Familie war
ein Gedicht Holderlins abgedruckt:

Die Linien des Lebens sind verschieden

Wie Wege sind, nnd wie der Berge Gringen.
Was hier wir sind, kan dort ein Gott erginzen
Mit Harmonien und ewigem Lobn und Frieden.

In diesem Friibjabr ist auch Gotz Eberbard Hiibner gestorben. Goty Eberbard
Hiibner lebrte an einem Gymmnasinm in Schorndorf Dentsch und Latein. Promoviert
hatte er bei Friedrich Beifiner diber ‘Kirchenliedrezeption und Rezeptionswegfor-
schung’. In seinen Forschungen u Holderlin interessierte er sich vor allem fiir
historische Zusammenhinge von Flolderlins Dichtung. Auch er war der Holderlin-
Gesellschaft sebr verbunden. Er war Mitglied des Beirats von 1976 bis 1984.
Unter anderem war er Mitglied der Kommission, die von 1991 bis 1993 die
Satzung diberarbeitete. Er engagierte sich bei der Konzeption der Ausstellung
‘Hilderlin entdecken’ fiir die Jabresversammlung 1993. Bei diesem Engagement hat
er es sich und anderen nicht immer leicht gemacht, doch galt es immer dem Werke
Hilderlins. Auch ihm werden wir ein ehrendes Andenken bewabren.

Sodann berichtete der Prisident iiber die Arbeit von Vorstand, Beirat
und Geschiftsstelle. Er konnte, verstindlicherweise sehr erfreut, mit-
teilen, daB3 dank der Erhohung der Mitgliedsbeitrige, sparsamer Ge-
schiftsfithrung, eines guten Verkaufs der Schriftenreihe und dank der
Spenden von Mitgliedern und Institutionen fiir das 1998 ein ausge-
glichener Haushalt gesichert ist. Der Prisident dankte allen Mitgliedern,
die der Gesellschaft zum Teil namhafte Beitrige gespendet hatten, sehr
herzlich.

Von den Aktivititen der Gesellschaft nannte er stellvertretend die
Ausstellung ‘Hélderlin. Texturen’ im Holderlinhaus in Lauffen am
Neckar vom 14.9. bis 30.10.1997. Mehr als 200 Giste waren zur
Eroffnung gekommen. Eine Lesung von Peter Hirtling am 1. Oktober
war ein Hohepunkt der Veranstaltung. Uber die Verwendung und den
notigen Umbau des Holderlinhauses, die mégliche Griindung einer
Stiftung ist die Gesellschaft mit der Stadt Lauffen im Gesprich.

Den Teilnehmern der Mitgliederversammlung lagen die Rechnungs-
legungen 1995, 1996 und 1997 vor. Sie waren vom Rechnungspriifungs-
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amt der Stadt Tiibingen auf rechnerische Richtigkeit und satzungsgemi-
Be Verwendung der Gelder gepriift worden. Das Priifungsamt empfahl
der Mitgliederversammlung die Entlastung fiir die drei Haushaltsjahre.
Die Abstimmung ergab bei einer Enthaltung und keiner Gegenstimme
die Entlastung fiir die Haushaltsjahre 1995, 1996 und 1997.

Danach fanden die Neuwahlen statt. Der Wahlvorschlag des Vor-
standes fiir den neuen Vorstand und den neuen Beirat war mit der
Einladung zur Mitgliederversammlung versendet wotden. Aus den
Reihen der Mitglieder wurde satzungsgemil fiir die Wahl des Vor-
standes zusitzlich Michael Franz vorgeschlagen. Damit standen fiir den
Vorstand acht Kandidaten zur Wahl: Anke Bennholdt-Thomsen, Bern-
hard Boschenstein, Gerhard Fichtner, Michael Franz, Ulrich Gaier,
Peter Hirtling, Jean-Pierre Lefebvre, Ute Oelmann.

Der Prisident und der Vizeprisident, Giinther Weinmann, kandi-
dierten nach acht Jahren Prisidentschaft nicht mehr. Der Prisident
dankte an dieser Stelle fiir das Vertrauen in ihre Prisidentschaft, fiir
vielfiltige Unterstiitzung und hilfreiche Kiritik. Diesem Dank fiigte er
noch einige persénliche Worte hinzu.

.. Hilderlins Gedichie habe ich als Schiller gelesen, diese Gedichte haben mich nicht
mebr losgelassen. Wibrend des Studinms in Heidelberg hatte ich das Gliick, in
Arthur Henkel, Hans-Georg Gadamer und Dieter Henrich akademische Lebrer
gefunden u haben, die diese Fasgination von Holderlin vertieft haben. Daber war
und bin ich fiir die Moglichkeit, mich in der Holderlin-Gesellschaft 3u engagieren,
sehr dankbar. Ich habe mich um einen Umgang mit Holderlin jenseits von
Hervisierungen, Sakralisierungen, Musealisierungen und Vereinnabmungen bemdibt
— um einen fragenden, hirenden Unmgang, um ein Gesprich, das notwendige
Gegensitge austrigt und dabei offen bleibt:

Einig 2u seyn, ist gottlich und gut; wober ist die Sucht denn
Unter den Menschen, daff nur Einer und Eines nur sei?

Ich habe mich bemiiht, das Amt des Prisidenten so gut ich konnte auszufiillen.
Dabei habe ich viele gute Erfabrungen gemacht, auch manche schmerliche. Un-
vergefSlich die Jabresversammlung 1992 in Jena, noch nicht gan3; wei Jabre nach der
dentschen Einbeit! Begleitet war diese Arbeit jedoch stets von einem Gefiibl des Un-
geniigens. Die normale Belastung als Hochschullehrer hat es nicht 3ugelassen, so viel
Zeit fiir die Gesellschaft aufubringen, wie ich es eigentlich fir notig gefunden habe.
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Diese Arbeit konnte nur geleistet werden, weil der Vigeprisident Giinther
Weinmann immer da war, weil die Zusammenarbeit im Vorstand vertrauensvoll
und produktiv war und weil wir eine tichtige Geschiftsstelle haben, an ibrer Spitze
Valérie Lawitschka... Ich mochte daber danken, Lebenden und Toten: Bernbard
Boschenstein uerst fiir sein Vertranen und seine Freundschaft seit Anfang der
achtziger Jabre, Wolfgang Binder, Theodor Pfizer, Uvo Holscher, Ulrich Gauf,
Werner Volke. Giinther Weinmann danke ich fiir eine gany und gar ver-
trauensvolle, freundschaftliche Zusammenarbet. Seine schwibische Weltlinfigkeit,
seine jurisprudentielle Akkuratesse und Weisheit haben der Gesellschaft viel gensitt
und mich vor dem einen oder anderen uniiberlegten Schritt bewabrt.

Ich danke Valérie Lawitschka und den Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern im
Turm. Auf sie konnte sich der Vorstand immer verlassen. Daff der Turm ein
lebendiger kultureller Ort Tiibingens geworden ist, daff die Stadt und das Land
ebenso wie die Arbeitsgemeinschaft Literarischer Gesellschaften uns als ein Vorbild

Jiir gelungene Literaturvermittlung anfiibren, ist nicht quletxt dem Einsaty und der
Kreativitit von Frau Lawitschka u danken... Ich danke den Vorstinden, denen
ich angehorte, fiir ibr Engagement und fiir die immer offene, freundschaftliche
Atmosphire, ich danke neben Bernbard Boschenstein und Giinther Weinmann
Anke Bennholdt-Thomsen, Ulrich Gaier, Peter Hirtling, Jean-Pierre Lefebvre,
Giinter Mieth, Bernhard Zeller. Ich danke dem Beirat fiir seinen Rat, ich nenne
nicht die eingelnen Namen, aber ich danke jedem eingelnen von Ihnen, besonders
denjenigen, die immer da waren — hier wire es dann doch gut, Namen 3u nennen!

Schliefilich und eigentlich uerst danke ich Ihnen, verehrte, liebe Mitglieder, denn
Sie bilden die Gesellschaft. Es verstebt sich, daff Ghinther Weinmann und ich der
Gesellschaft zur Seite stehen und helfen, wo wir gebraucht werden und wo wir es
konnen.

Unter der Wahlleitung von Hans-Peter Geh ergaben die Wahlen zum
Vorstand folgendes Ergebnis: Gewihlt wurden Anke Bennholdt-
Thomsen, Bernhard Boschenstein, Gerhard Fichtner, Ulrich Gaier,
Peter Hirtling, Jean-Pierre Lefebvre. Infolge der Stimmengleichheit bei
Ute Oelmann und Michael Franz muBlte das Los entscheiden. Die
Entscheidung fiel fiir Ute Oelmann. Der neue siebenképfige Vorstand
ist auf vier Jahre gewihlt.

Fiir die Wahl des Beirats wurde ebenfalls geheime Abstimmung be-
antragt. Der Prisident stellte die einzelnen Kandidaten vor, da einige
Kandidaten nicht anwesend sein konnten. Gewihlt wurden: Ursula
Brauer, Dieter Burdorf, Michael Franz, Maria Theresa Dias Furtado,
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Ulrich GauB, Cyrus Hamlin, Dieter Henrich, Christoph Jamme, Kerstin
Keller-Loibl, Hans-Joachim Kreutzer, Uta Kutter, Matias Mieth, Hans-
Jurgen Miiller-Arens, Ulrich Ott, Martin Pagenkopf, Alain Ruiz,
Lawrence Ryan, Dietrich Uffhausen, Freyr Roland Varwig, Werner
Weber.

Kraft ihres Amtes sind im Beirat noch vier Institutionen vertreten:
die Universititsstadt Tiibingen, die Universitit Tiibingen, die Universi-
titsbibliothek Tiibingen und die Wiirttembetgische Landesbibliothek
Stuttgart.

Drei Mitglieder des alten Beirats hatten beschlossen, nicht mehr zu
kandidieren: Michel Espagne, weil er der Meinung war, daB Alain Ruiz,
der Germanist an der Universitit Bordeaux, der Gesellschaft besser
niitzen kénne. Maria Kohler und Egbert-Hans Miiller hatten aus Alters-
griinden nicht mehr kandidiert. Beider Arbeit wiirdigte der Prisident:

Maria Kobler kann mit Stoly und Zufriedenbeit anf 39 Jabre Arbeit als Biblio-
thekarin am Holderlin-Archiy guriickschanen. Sie begann diese Arbeit 1946,
letst war sie Leiterin dieses Archivs. Maria Kobler verkirperte anf eine
unauffillige, aber sebr wirkungsvolle Weise Kontinuitit in der Arbeit fiir einen
Dichter. I Hilderlin-Jabrbuch wird sie nach ibrem Ausscheiden aus dem Amt mit
dem Satz geribmt: Jbr Amt hat sie mit grifiter Hingabe, Energie und
Hilfsbereitschaft versehen. Ihrem Wirken verdanken die Holderlin-Forschung und
die Hilderlin-Gesellschaft anferordentlich viel.“ Ith erwibne nur, als Teile fiir ein
Ganzes an Wissen, Erfabrung und Spiirsinn, die Flolderlin-Bibliographien im
Jabrbuch, die grofe Schlagwort-Bibliographie fiir die Sekundirliteratur 1804 bis
1983. In Untersuchungen 3 Holderlin finden sich bis in die jiingste Zeit immer
wieder vielfiltige Danksagungen an Maria Kobler. Die Ausstellung im Turm 3u
‘Hilderlins Antike’ von 1986 hat sie kongipiert und vor-bereitet. Mitglied des
Beirats war Maria Kobler von 1982 bis hente.

Seit 1982 war anch Egbert-Flans Miiller Mitglied des Beirats. Er war
Leitender Ministerialrat im Wiirttembergischen Ministerium fiir Wissenschaft und
Kunst, dort zustindig fiir die Literaturforderung. Ein wabrhafter Anwalt und Rat
der Literatur. Egbert-Hans Miiller war unter anderem der Initiator der
Arbeitsstelle fiir Literarische Museen, Archive und Gedenkstitten in Baden-
Wiirttemberg, mit Sity in Marbach. Eine in der Museumsarbeit innovative,
vorbildliche Institution, mit der die Gesellschaft anfs Beste susammenarbeitet. Viele
Ausstellungen und Projekte unserer Gesellschaft sind von dieser Arbeitsstelle anch
gefordert worden. Egbert-Hans Miiller war nicht nur ein Literatur-Rat, sondern
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auch ein Poet. Er wufite also genan, was Literatur ist und was sie braucht. Als
Reinbard Griper verfafSte er Romane, 3ulet3t ein bewegendes Zeugnis aus den letzten
Kriegsiahren: ‘Erhoffter Jubel iiber den Endsieg’. Seine Erfabrung und Kompeteng
kamen uns bhinfig gugute. Dankbar erinnere ich mich an seine Ratschlige, als wir
1986/ 87 iiber die Griindung der Arbeitsgemeinschaft Literarischer Gesellschafien
mit u entscheiden batten.

Liebe Frau Kobler, licber Herr Miiller, ich michte Ihnen einfach fiir alles, was
sie fiir Holderlin, fiir die Literatur, was sie fiir uns getan haben, danken. Ich hoffe
sehr, Sie schenken uns weiterhin IThre Teilnahme an den Geschicken der Gesellschaft.
Fiir Thre Zukanft wiinsche ich Ibnen gute Gesundhest, viel Zeit und alle Mufe,
Biicher u lesen, 3u schreiben — und die_Jabresversammiungen der Gesellschaft zn
besuchen.

Der Prisident wiinschte am Ende der Wahlen dem neuen Vorstand und
Beirat alles Gute! Er gab weiter bekannt, daB der alte Vorstand
beschlossen habe, Herrn PD Dr. Michael Franz zu bitten, als dritter
Mitherausgeber des Holdetlin-Jahrbuchs titig zu sein. Er dankte Herrn
Franz fiir die Bereitschaft, diese verantwortungsvolle Aufgabe zu iiber-
nehmen.

Ferner informierte er die Mitglieder iiber die Beratungen des Beirats
auf dessen Sitzung vom 4. Juni 1998. Auf der Tibinger Tagung im Jahr

'2000 sollen Holderlins Hymnen im Mittelpunkt stehen. Auch iiber

mogliche Tagungsorte fiir das Jahr 2002 war beraten worden. Frau Dr.
Brauer hatte Hamburg mit dem Hinweis auf das 200. Todesjahr Susette
Gontards vorgeschlagen. Auch Bordeaux und Dessau/Woérlitz waren
vorgeschlagen worden. Die Aussprache der Mitgliederversammlung
ergab eine Mehrheit fiir Dessau/Wotlitz. Nach allen Erfahrungen, so
wurde angefithrt, witd die Gesellschaft in kleineren Stidten gastfreund-
licher aufgenommen. Thre Tagung trifft hier auch auf eine groBere
offentliche Resonanz als in GroBstidten.

Mit dem Dank an alle Teilnehmer fiir diese Tagung schloB der
Prisident die Mitgliederversammlung. Der neue Vorstand trat zusam-
men und wihlte aus seiner Mitte Peter Hirtling zum Prisidenten,
Gerhard Fichtner zum Vizeprisidenten.

Auf Vorschlag von Giinther Weinmann wihlte die Mitgliederver-
sammlung mich zum Ehrenprisidenten. Fiir diese Ehrung bin ich sehr
dankbar. Ich werde mich bemiihen, ihr zu entsprechen.
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Mit schénen Stimmen klang am Sonntagmorgen im Kreuzgang die
Jahresversammlung aus. Das Frankfurter Collegium Musicum Vocale
unter der Leitung von Christian Ridil sang Chormusik aus Hélderlins
Zeit und Schiiler von Uta Kutter sprachen Texte von Susette Gontard
und Héldetlin. Ute Oelmann hatte diese Lesung, eine Choreographie
polyphoner Stimmen, einstudiert.

Zahl der Mitglieder im Mirz 2000: 1453.
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Die HOLDERLIN-GESELLSCHAFT

Die Holderlin-Gesellschaft ist eine Vereinigung von Freunden des Werkes Fried-
rich Heéldetlins und umfaBlt Liebhaber, Forscher und Kiinstler im In- und
Ausland. Sie hat sich zur Aufgabe gesetzt, das Interesse und das Verstindnis fiir
das Werk Holderlins zu wecken und zu vertiefen und die Etforschung und
Darstellung seines Werkes, seines Lebens und seiner Welt zu fordern.

Eine weitere Aufgabe der Gesellschaft ist die Pflege der Holderlin-Gedenk-
stitten. Die Gesellschaft fordert die Holdetlinforschung durch eigene Publika-
tionen und durch das Hoélderlin-Jahrbuch, das neueste Ergebnisse der Forschung
vermittelt und iiber die Arbeit der Gesellschaft berichtet. Sie férdert wissenschaft-
liche Ausgaben von Hélderlins Werk. Mit dem Holderlin-Archiv in Stuttgart
arbeitet sie eng zusammen. Sie pflegt Kontakt mit anderen literarischen Verei-
nigungen.

Sie veranstaltet Vortrige, Lesungen, Rezitationen, Diskussionen, Ausstellun-
gen und Schiilerseminare, und bietet in mehrtigigen Jahresversammlungen — alle
zwei Jahre alternierend in Tibingen und an anderen Orten — ein Sffentliches Fo-
rum des Austausches zwischen Publikum und Fachleuten, Studenten, Schiilern,
Fotschern, Publizisten und Kiinstlern.

Im Auftrag der Stadt Tibingen verwaltet sie das Hélderlinhaus in Tiibingen
als Gedenk-, Ausstellungs- und Tagungsstitte. Die Gesellschaft wird geleitet von
einem von den Mitgliedern gewihlten Vorstand unter dem Prisidium von Pro-
fessor Peter Hirtling, Seine Titigkeiten werden unterstiitzt von einem Beirat. Thm
gehoren Vertreter von Behérden und Institutionen, Kiinstler, Publizisten und
Wissenschaftler an, die sich um das Werk Hoélderlins verdient gemacht haben.

Jeder kann Mitglied der Gesellschaft werden. Wer Mitglied werden machte,
wird gebeten, sich bei der Geschiftsstelle, Holderlinturm, Bursagasse 6, D-72070
Tiibingen, Tel. 07071/22040, Fax 07071/22948 anzumelden. Der Jahresbeitrag
betriigt DM 70, fiir Schiiler und Studenten DM 30, fiir Institutionen DM 100. Die
Mitglieder erhalten das Jahrbuch unentgeltlich. Gleichfalls unentgeltlich ist fiir die
Mitglieder der Besuch des Héldetlinturms in Tiibingen. Sie haben auBerdem
ermiBigten Zugang zu den Veranstaltungen der Gesellschaft und erhalten einen
PreisnachlaB bei den Publikationen, die iiber die Gesellschaft bezogen werden
konnen (z.B. Stuttgarter Ausgabe, Schriften der Holderlin-Gesellschaft, Holderlin-
Bibliographie).

Spenden an die Holderlin-Gesellschaft sind steuerlich abzugsfihig.

Konten der Gesellschaft:

Kreissparkasse Tiibingen 804 804 (BLZ 641 500 20)
Deutsche Bank Tiibingen 15 13 076 (BLZ 640 700 85)
Postbank Stuttgart 397 70-708 (BLZ 600 100 70)
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VORSTAND UND BEIRAT DER HOLDERLIN-GESELLSCHAFT

Prisident :
Prof, Peter Hirtling, Motfelden-Walldotf

Stellvertretender Priisident
Prof. Dr. Gerhard Fichtner, Ttbingen

Ebrenpriisident
Prof. Dr. Gethard Kurz, Giefien

Die weiteren Vorstandsmitglieder

Prof. Dr. Anke Bennholdt-Thomsen, Betlin
Prof, Dr. Bernhard Béschenstein, Genf/Schweiz
Prof. Dr. Ulrich Gaier, Konstanz

Prof. Dr. Jean-Pierre Lefebvre, Paris/Frankreich
Dr. Ute Oelmann, Stuttgart

Beirat

Der Oberbiirgermeister der Universititsstadt Tiibingen
Der Rektor der Universitit Tiibingen

Der Direktor der Universititsbibliothek Tiibingen

Der Direktor der Wiirttembergischen Landesbibliothek Stuttgart
Dr. Ursula Brauer, Hamburg

PD Dr. Dieter Burdorf, Jena

PD Dr, Michael Franz, Bremen

Dr. Maria Teresa Dias Furtado, Lissabon/Portugal

Dr. Ulrich Gau83, Oberbiirgermeister a.D., Waiblingen
Prof. Dr. Cyrus Hamlin, New Haven/USA

Prof. Dr. Dieter Henrich, Miinchen

Prof. Dr. Christoph Jamme, Liineburg

Dr. Kerstin Keller-Loibl, Leipzig

Prof. Dr. Hans Joachim Kreutzer, Regensburg

Prof. Uta Kutter, Stuttgart

Dr. Matias Mieth, Jena

Hans-Jiirgen Miiller-Arens, Ministerialdirigent, Stuttgart
Prof. Dr. Ulrich Ott, Marbach a.N.
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Dr. Martin Pagenkopf, Bonn

Prof. Dr. Alin Ruiz, Bordeaux/Frankreich
Prof. Dr. Lawrence Ryan, Tiibingen

Dr. Dietrich Uffhausen, Tiibingen

PD Dr. Freyr Roland Varwig, Frankfurt a.M.
Prof. Dr. Werner Weber, Ziirich/Schweiz

Geschdftsfithrung
Valérie Lawitschka, Tiibingen

Sekretariat
Helga Armbruster, Rottenburg

Ehrenmitglied
Prof. Dr. Lothar Kempter, Winterthur/Schweiz

HOLDERLIN-GESELLSCHAFT
Hélderlinturm

Bursagasse 6

D-72070 Tibingen

Tel.: 07071/22040
Fax: 07071/22948

Internet: www.hoelderlin-gesellschaft.de
E-mail: info@hoelderlin-gesellschaft.de
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ANSCHRIFTEN DER MITARBEITER
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