Till R. Kubnle
DERERNST DES EKELS
Ein Grenzfall von Begriffsgeschichte und Metaphorologie

Die Philosophiegeschichte neigt dazu, erst mit dem Roman La Nausée und
dem frithen philosophischen Hauptwerk L’Etre et le néant von JEAN-PAUL
SARTRE den ,Ekel” in das Blickfeld der philosophischen Begriffsbildung zu
ricken.! Doch auch dieser besondere Aspekt im Denken SARTREs, dessen
Werk sich durch eine auflergewShnliche Stringenz im Prigen von Begriffen
auszeichnet, kann nicht allein aus dem begrifflichen Gebaude des franzosi-
schen Existentialisten heraus erhellt werden. Neben der allgemeinsprachli-
chen Verwendung des Wortes ,,Ekel und der daran ankniipfenden Redewen-
dungen, findet sich der Terminus ,,Ekel“ oder seine Ubertragungen eingebun-
den in Fachsprachen wie die der Medizin und der Psychologie.2 Wenn dagegen
im folgenden die Verwendung von ,Ekel in den unterschiedlichsten Kontex-
ten und Begriffsystemen nachgezeichnet wird, so kann die Frage nicht ab-
schlieffend beantwortet werden, ob es sich dabei nur um eine besondere Meta-
phorik — nach HANs BLUMENBERG ist die Metaphorik der ,,schmale Spezialfall
von Unbegrifflichkeit” im ,,Vorfeld der Begriffsbildung“? — oder um einen Be-
griff handelt, der in der Philosophiegeschichte der Neuzeit, insbesondere des
20. Jahrhunderts, einen festen Platz beanspruchen kann: Die meisten Belege
fur den Untersuchungsgegenstand entstammen philosophischem oder hu-
manwissenschaftlichem Schrifttum, sie sind aber hiufig eng mit literarischen
Diskursen der jeweiligen Epoche verwoben; damit ist jedem Versuch einer Be-
griffsgeschichte oder einer Metaphorologie des ,,Ekels“ auch die - hier nicht
zur Diskussion stehende — Problematik der Gattungsfrage im Sinne einer Un-
terscheidung zwischen literarischen und philosophischen Diskursen mitgege-
ben.# Die vorliegende Abhandlung versteht sich also in erster Linie als ein Bei-

1 Als Beispiel fiir ein begriffsgeschichtliches Zuspitzen von , Ekel“ auf SARTRE sei auf folgenden
Artikel verwiesen: KLaus HARTMANN: Art. Ekel. In: JoacHM RITTER, KARLFRIED GRUNDER (Hg.):
Historisches Worterbuch der Philosophie [HWP] 2 (1972) 432.

2 Vgl. SVEN OLAF HOFFMANN: Die Zwangsneurose. In: UWe HENRIK PETERs (Hg.): Die Psycho-
logie des 20.Jahrhunderts. Bd. 10: Ergebnisse fiir die Medizin (2). Psychiatrie (Ziirich 1980)
791-809, hier 798 {.

3 HaNs BLUMENBERG: Ausblick auf eine Theorie der Unbegrifflichkeit. In: DERs.: Schiffbruch mit
Zuschauer. Paradigma einer Daseinsmetapher (Frankfurt a. M. 41993) 75-93, 77. Zur Funktion der
Metapher in der Begriffsbildung vgl. HANS-GEORG GADAMER: Wahrheit und Methode. Grundziige
einer philosophischen Hermeneutik. Ges. Werke. Bd. 1 (Tiibingen 61990) 433 ff.

4 Vgl. JuRGEN HaBERMAS: Philosophie und Wissenschaft als Literatur? In: DERs.: Nachmetaphy-
sisches Denken. Philosophische Aufsitze (Frankfurt a. M. 1988) 242-263. Dies dokumentiert u. a.
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trag zur Begriffsanalyse des ,Ekels“ und des ,Ekelhaften® im Kontext philo-
sophischer Begriffsbildung. Aus Platzgriinden muff daher, abgesehen von we-
nigen Ausnahmen (JEAN-PAUL SARTRE und HERMANN BROCH), auf eine aus-
tihrliche Erdrterung des ,,Ekels“ und verwandter Motive in der Literatur ver-
zichtet werden, obzwar eine motivgeschichtliche Untersuchung gerade in die-
sem Fall weitere aufschlufireiche Materialien fiir die Wege einer (méoglichen)
philosophischen Begriffsbildung beibringen kénnte.5

Die Stimme der Natur oder der Ekel als Anti-Aisthesis

Eine erste ausfithrlichere Darstellung des Grausigen und Ekelhaften in
Kunst und Literatur enthilt LESSINGs Laokoon. Ausgehend von der aristoteli-
schen Mimesis und den daran ankniipfenden Affekten eleos und phobos weist
LEsSING dem Ekel eine Sonderstellung zu:

»Die Vorstellung der Furcht, der Traurigkeit, des Schreckens, des Mitleids usw. kénnen nur Un-
lust erregen, insoweit wir das Ubel fiir wirklich halten. Diese kénnen also durch Erinnerung, daf es
ein kiinstlicher Betrug sei, in angenehme Empfindungen aufgeldst werden. Die widrige Empfin-
dung des Ekels aber erfolgt, vermdge des Gesetzes der Einbildungskraft auf die blofle Vorstellung
in der Seele, der Gegenstand mag fiir wirklich gehalten werden, oder nicht. Was hilft’s dem beleidig-
ten Gemiite also, wenn sich die Kunst der Nachahmung noch so sehr verrit? Thre Unlust entsprang
nicht aus der Voraussetzung, daff das Ubel wirklich sei, sondern aus der bloflen Vorstellung dessel-
ben, und diese ist wirklich da. Die Empfindungen des Ekels sind also allezeit Natur, niemals Nach-
ahmung.“6

Wihrend Furcht, Schrecken usw. durch diese tiber die Nachahmung er-
zeugte Distanz in angenehme und damit dsthetische Empfindungen umge-
wandelt werden konnen, bleibt der Ekel auch dann erhalten, wenn das ekel-

der ,Fall* KIERKEGAARD: vgl. THEODOR W. ADORNO: Kierkegaard. Konstruktion des Asthetischen
(Frankfurt a. M. 21986) 9 ff.

5 Vgl. MANFRED FUHRMANN: Die Funktion grausiger und ekelhafter Motive in der lateinischen
Dichtung. In: HaNs ROBERT JaUss (Hg.): Die nicht mehr schonen Kinste. Grenzphidnomene des
Asthetischen. Poetik und Hermeneutik 111 (Mitinchen 1968) 2366, 23 f; WERNER ARNOLD: Ennui —
spleen — nausée — tristesse. Vier Formen literarischen Ungeniigens an der Welt. In: Die Neueren
Sprachen 65 (Frankfurt a. M. 1966) 159-173. Zur Beziehung zwischen ,Ekel“ und ,ennui“ vgl.
HERMANN ScHMITZ: System der Philosophie I11/2. Der Gefiithlsraum (Bonn 1969) 220-223. In der
literaturwissenschaftlichen Forschung wurde wiederholt auf eine mogliche Affinitit zwischen RiL-
KE und SARTRE verwiesen: MARGOT KRUsE: Philosophie und Dichtung in Sartres ,La Nausée“. In:
Romanistisches Jahrbuch 9 (1958) 214-225; weniger iiberzeugend dagegen: INca RumoLD: Die Ver-
wandlung des Ekels. Zur Funktion der Kunst in Rilkes ,Malte Laurids Brigge” und Sartres ,La
Nausée” (Bonn 1979).

6 GOTTHOLD EPHRAIM LESSING: Laokoon. In: DERs.: Werke. Bd. 4, hg. von JuLIUS PETERSEN u. a.
(Berlin u. a. 1925) 399.
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auslésende Motiv als , kiinstlicher Betrug® entlarvt wird. Der Ekel ist eine un-
hintergehbare , widrige“ Empfindung, die sich der rezeptiven Differenz von
unmittelbarer Naturbegegnung und (asthetischer) Distanz in der Nachah-
mung entzieht. Immer der Natur zugewandt, erscheint der Ekel bei LESSING
sowohl als das Negat eines jeden isthetischen Empfindens am Nachgeahmten
als auch die Unmdglichkeit, aus ,unangenehmen Leidenschaften® durch Evo-
zieren ihres Gegenteils ,, Wollust“ zu vermitteln:

»Die Seele erkennt in demselben keine merkliche Vermischung von Lust. Das Mifivergniigen ge-
winnet die Oberhand, und daher ist kein Zustand, weder in der Natur noch in der Nachahmung, zu
erdenken, in welchem das Gemiit nicht von diesen Vorstellungen mit Widerwillen zuriickweichen
sollte.“7

Unter einer ,merklichen Vermischung von Lust“ auflerhalb der Nachah-
mung versteht LESSING auch das Durchsetzen eines negativen Empfindens et-
wa mit einer vorausgegangenen intensiven Gliickseligkeit. Das Ekelgefiihl
kennt aber kein positives Empfinden als Korrelat von vergleichbarer Intensi-
tit. LESSING bricht den Ekel aus dem Feld derjenigen Empfindungen heraus,
die sich um die (dsthetische) Anschauung einer Form kristallisieren. Und den-
noch konne sich unter den Widerwillen beim Anblick einer hifllichen Form
auch Ekel mischen, doch ,nur in einem geringern Grade®;8 eine solche hifili-
che Gestalt sei ebensowenig imstande, auf dem Weg der Nachahmung ,, Wol-
lust“ herbeizufiihren wie das genuin Ekelhafte. Dieser von LESSING konze-
dierte Ekel , geringeren Grades® stellt sich nur dann ein, wenn der Gegenstand
nicht iiber jene Sinne wahrgenommen wird, welche im Kontakt mit ekelerre-
genden Objekten die ,widrige Empfindung“ auslésen. Die von den Eigen-
schaften eines ekelerregenden Objektes angesprochenen Sinne sind der Ge-
schmack, der Geruch und das ,,Gefiihl“:

7 LESSING: Laokoon, a. a. O. 402.

8 LESSING: Laokoon, a. a. O. 402. Die Ausfilhrungen LESSINGs stehen in engem Zusammenhang
mit MENDELSSOHNs Psychologie der Empfindungen; dieser untersucht den ,Ekel“ als eine ge-
mischte Empfindung: Moses MENDELSSOHN: Moses Mendelssohn’s Schriften zur Psychologie und
Asthetik. Bd. 2, hg. von M. BrascH (Leipzig 1880) 104-117 (Eine zusammenfassende Darstellung
mit den wichtigsten Passagen bietet HERBERT DIECKMANN: Das Abscheuliche und das Schreckliche
in der Kunsttheorie des 18. Jahrhunderts. In: H. R. Jauss (Hg.): Die nicht mehr schénen Kiinste,
a.a. 0. 271-317, 273 f u. 315 ff). Ahnlich wie LESSING argumentiert JOHANN CHRISTOPH KONIG:
Philosophie der schénen Kiinste (Niirnberg 1784) 259. LESSINGs Laokoon hat den ,Ekel“ definitiv
in das Blickfeld isthetischer Betrachtung geriickt (vgl. dazu den lesenswerten Exkurs Der Begriff
» Ekel, das Ekelbafte in: HOLGER FUNK: Asthetik des Hifllichen. Beitrige zum Verstindnis negati-
ver Ausdrucksformen im 19. Jahrhundert (Berlin 1983) 95-101). JOHANN G. SULZER vermag im
Ekelhaften bzw. Ekel kein Problem der Nachahmung zu erkennen; er beruft sich auf die literarische
Praxis und weist dem Ekelhaften in der Kunst die eindeutig moralisch motivierte Funktion der Ab-
schreckung zu: JOHANN GEORG SULZER: Art. Ekel/Ekelhaft. In: DERs.: Allgemeine Theorie der
Schonen Kiinste. 2. Teil (Leipzig 1792) 38.
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»Jene beide durch eine iibermiflige Stiifligkeit, und dieses durch allzugrofie Weichheit der Kérper,
die den beriihrenden Fibern nicht genugsam widerstehen. Diese Gegenstinde werden sodann dem
Gesichte unertriglich, aber bloff durch Assoziation der Begriffe, indem wir uns des Widerwillens
erinnern, den sie dem Geschmacke, dem Geruche oder dem Gefiihle verursachen.“?

Uber diese ,,Assoziation der Begriffe” gelangt das Empfinden des Ekelhaf-
ten in das Feld des ,,Gesichtes“. Fiir den Ekel folgt nach LEsSING daraus, daf§
dieser in den wenigen Fillen, in denen er iiber die kiinstlerische Nachahmung
hervorgerufen werde, das Resultat einer begrifflichen Assoziation darstelle.
Der assoziative Ekel erfiille die Aufgabe, eine Empfindung zu reproduzieren,
welche die Kunst nicht mitteilen konne. Eine solche Empfindung sei der Hun-
ger. Nur tiber das assoziativ erzeugte Ekelgefiihl kénne in der Dichtung Mit-
leid (eleos) mit dem Hungernden erzeugt werden. LESSING gewihrt dem Ekel
Eingang in die Dichtung unter der Voraussetzung, daf} dieser eine konkrete
Funktion erfiille, jedoch nicht in direkter Verbindung mit dem dargestellten
Objekt, sondern nur kraft seiner assoziativen Verkniipfung. LESSING hat damit
das Feld aufgezeigt, das eine begriffsgeschichtliche Erdrterung des Ekels zu
durchmessen hat: (1) Der Ekel meint eine sinnliche Erfahrung, die Unlust be-
wirkt und der keine Lust erzeugende Erfahrung von vergleichbarer Intensitit
gegeniibersteht; (2) er ist an widrige Gegenstinde gebunden, die sich tiber den
Tast-, Geruch- und Geschmacksinn mitteilen; (3) iber assoziative Verkniip-
fungen kann er sich auch auf andere Objekte richten.

LEsSING stellt sich mit der Erorterung des Ekels einem Problem der Nach-
ahmung, das ARISTOTELES in seiner Poetik aufgeworfen hat: In der Abbildung
sahen wir mit Freude Dinge (z. B. Leichen), die wir in der Wirklichkeit nur
ungern erblickten.10 LESSING fragt nach der Steigerung des Hafllichen bis zu
jenem Punkt, an dem offensichtlich Nachgeahmtes jeden dimpfenden Bezug
zur Wirklichkeit verloren hat und stellt damit implizit die Frage nach der
Grenze von Nachahmung tiberhaupt. KANT konzediert in seiner Kritik der
Urteilskraft, daf} es ,Schidlichkeiten® gebe, die sehr schon beschrieben oder
gemalt werden konnten. Allein den Ekel hat er davon ausgenommen, wobei er
auf dessen paradoxe Erscheinungsform verweist: Im Ekel erfahren wir uns
von einem Objekt abgestofien, von dem wir uns zugleich angezogen fithlen.

»[- - . ] nur eine Art Hiflichkeit kann nicht der Natur gemifl vorgestellt werden, ohne alles dsthe-
tische Wohlgefallen, mithin die Kunstschénheit, zu Grunde zu richten: nimlich diejenige, welche
Ekel erweckt. Denn, weil in dieser sonderbaren, auf lauter Einbildung beruhenden Empfindung der
Gegenstand gleichsam, als ob er sich zum Genusse aufdringe, wider den wir doch mit Gewalt stre-
ben, vorgestellt wird: so wird die kiinstliche Vorstellung des Gegenstandes von der Natur dieses Ge-
genstandes selbst in unseren Empfindungen nicht mehr unterschieden, und jene kann alsdann un-

9 LEssING: Laokoon, a. a. O. 403.
10 ARISTOTELES: Poetik 4.
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méglich fiir schén gehalten werden. Auch hat die Bildhauerkunst, weil an ihren Produkten die
Kunst mit der Natur beinahe verwechselt wird, die unmittelbare Vorstellung hafllicher Gegenstin-
de von ihren Bildungen ausgeschlossen, und dafiir z. B. den Tod (in einem schénen Genius), den
Kriegsmut (Mars) durch eine Allegorie oder Attribute, die sich gefillig ausnehmen, mithin nur indi-
rekt vermittelst einer Auslegung der Vernunft und nicht fiir bloff dsthetische Urteilskraft, vorzustel-
len erlaubt.“1t

Mit anderen Worten: Im Ekel wird definitiv jene Grenze erreicht, an der die
auslegende Vernunft in die Objektgestaltung eingreift und regelrecht die Zu-
stindigkeit der ,asthetischen Urteilskraft“ suspendiert, weil sonst eine Nihe
zum Hifllichen oder zu den ,,Schidlichkeiten® entstiinde, die in letzter Konse-
quenz zu einem Quidproquo mit der Empirie fithrte.

Nach einer von HANS ROBERT JAUss formulierten Zusammenschau kann die
asthetische Erfahrung in eine begriffliche Trias gegliedert werden: Poiesis, Ais-
thesis und Katharsis. Die Katharsis, die kommunikative Leistung der dstheti-
schen Erfahrung, vermag vorerst wenig zur Erhellung des Ekels beizutragen.
Anders verhilt es sich dagegen mit den beiden anderen Aspekten: Die Poiesis
sei dabei mit HEGEL als die Tatigkeit zu fassen, durch die der Mensch in freier
—d. h. sowohl zweckgebundenem Handeln als auch wissenschaftlicher Er-
kenntnis enthobener — Gestaltung seinem Bedtirfnis entgegenkomme, ,in der
Welt heimisch und zu Hause zu sein®; sie vertrete also die produktive Seite der
asthetischen Erfahrung, die Aisthesis hingegen die rezeptive.

»Dann kann die Aisthesis jenen dsthetischen Genufl des erkennenden Sehens und sehenden Wie-
dererkennens benennen, den Aristoteles aus der zweifachen Wurzel der Lust am Nachgeahmten er-
klirte; das Wort aisthesis wird dafiir in der aristotelischen Poetik zwar nicht eigens gebraucht, steht
aber mit der Grundbedeutung einer Erkenntnis durch sinnliches Empfinden und Fithlen am Aus-
gang der von Baumgartner begriindeten, besonderen Wissenschaft der Asthetik.“12

Das Empfinden von Ekel - ,allezeit Natur, niemals Nachahmung“ (LEs-
SING) ~ als das Negat einer im Genuf§ kulminierenden asthetischen Wahrneh-
mung und Erfahrung, kann demzufolge als Anti-Aisthesis gefafit werden.13

11 IMMANUEL KANT: Kritik der Urteilskraft, hg. von WILHELM WEISCHEDEL (Frankfurt a. M.
1974) 247 £ (§ 48).

12 HaNs ROBERT JAUss: Asthetische Erfahrung und literarische Hermeneutik (11982; Frankfurt
a. M. 1991) 88. Im folgenden wird aiobnoig in diesem Sinne gebraucht werden. Fiihrt man die Be-
trachtung aus der Perspektive einer Begriffsgeschichte von ,,Erlebnis (vgl. H.-G. GADAMER: Wahr-
heit und Methode, a. a. O. 70) weiter, so findet der Begriff Anti-Aisthesis auch in der lebensphiloso-
phischen Tradition seine Rechtfertigung.

13 Vgl. dazu Max BENSE, der das Spannungsverhiltnis von ,,ontischem Zeichen® und ,.existentia-
lem Pseudonym® zum Ausgangspunkt der Problemstellung seiner semiotischen Asthetik macht,
denn ,beide verdecken authentisches Dasein“. Ekel und Genufl setzt er daher wie folgt zueinander
in Beziehung;: , Wir sprechen von der dsthetischen Wahrnehmung; sie bezieht sich auf dsthetisches
Sein, also auf Erkennbarkeit der Kunstwerke, des Schonen, des Hifllichen usw., und da es sich nicht
um Wahrnehmungen oder Erkennbarkeit im Sinne physikalischer, optischer Anschauung handelt,
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Und noch bei THEODOR ViIsCHER heifit es: ,Das Ekelhafte ist der gefahrlichste
Feind des Schonen®.14 Man mag nun mit Blick auf die medizinische und psy-
chologische Seite des Ekels einwenden, daf} dieser keinesfalls ein idsthetisches
Phinomen sei. Dem ist zuzustimmen, jedoch sind - wie im folgenden zu sehen
sein wird — die unterschiedlichen Besetzungen von ,,Ekel“ auf dem Weg zu ei-
ner (méglichen) philosophischen Begriffsbildung zumeist auf die Asthetik be-
zogen — auch wenn der Begriff dsthetisch sich von seiner engen Anbindung an
die Wissenschaft des Schonen 16st.15 Dies wird vor allem an einer an KANT
orientierten Asthetik deutlich; hierzu sei aus SCHILLERs Aufsatz Uber Anmut
und Wiirde zitiert:

»Wenn hingegen der Mensch, unterjocht vom Bediirfnis, den Naturtrieb ungebunden iiber sich
herrschen laf}t, so verschwindet mit seiner innern Selbstindigkeit auch jede Spur derselben in seiner
Gestalt. Nur die Tierheit redet aus dem schwimmenden Munde, aus dem liisternen gedffneten Mun-
de, aus der erstickten, bebenden Stimme, aus dem kurzen, geschwinden Atem, aus dem Zittern der
Glieder, aus dem ganzen erschlaffenden Bau. Nachgelassen hat aller Widerstand der moralischen
Kraft, und die Natur in ihm ist in volle Freiheit gesetzt. Aber eben dieser ginzliche Nachlaf} der
Selbsttitigkeit, der im Moment des sinnlichen Verlangens und noch mehr im Genuff zu erfolgen
pflegt, setzt augenblicklich auch die rohe Materie in Freiheit, die durch Gleichgewicht der titigen
und leidenden Krifte bisher gebunden war. Die toten Naturkrifte fangen an, tiber die lebendigen
der Organisation die Oberhand zu bekommen, die Form von der Masse, die Menschheit von gemei-
ner Natur unterdriickt zu werden. Das seelenstarke Auge wird matt oder quillt auch glisern und
stier aus seiner Hohlung hervor, der feine Inkarnat der Wangen verdickt sich zu einer groben und
gleichférmigen Tiinchefarbe, der Mund wird zur bloflen Offnung, denn seine Form ist nicht mehr
Folge der wirkenden, sondern der nachlassenden Krifte, die Stimme und der seufzende Atem sind
nichts als Hauche, wodurch die beschwerte Brust sich erleichtern will, und die nun blof§ ein mecha-
nisches Bediirfnis, keine Seele verraten. Mit anderen Worten: bei der Freiheit, welche die Sinnlich-
keit sich selbst nimmit, ist an keine Schénheit zu denken. Die Freiheit der Formen, die der sittliche
Wille blofl eingeschrinkt hatte, iberwaltigt der grobe Stoff, welcher stets so viel Feld gewinnt, als
dem Willen entrissen wird.“16

ScHILLERs Schilderung der Natur, die iiber den erschlaffenden Menschen
die Herrschaft gewinnt, wird zum Gegenentwurf einer jeden Aisthesis. Dies
wird noch unterstrichen, wenn SCHILLER fortfahrt und die Haltung gegentiber

sondern diese gerade iiberboten, transzendiert wird, nimmt die sthetische Wahrnehmung und Er-
kennbarkeit die Form des Genusses oder dessen Negats, des Ekels an. Genuff und Ekel sind nicht
nur Korrelate dsthetischer Wahrnehmung, sie sind selbst von wahrnehmendem Charakter. Der Ge-
nufl nimmt wahr, wie auch der Ekel wahrnimmt* (Max BENSE: Aesthetica. Einfilhrung in die neue
Asthetik (Baden-Baden 21982) 97). Im Unterschied zum oben Gesagten operiert BENSE mit dem er-
weiterten Wahrnehmungsbegriff seiner Zeichentheorie.

14 FRIEDRICH THEODOR VISCHER: Aesthetik oder Wissenschaft des Schonen. Teil I: Die Metaphy-
sik des Schonen, hg. von ROBERT VIsCHER (Miinchen 21922) 266.

15 Vgl. M. BENSE: Aesthetica, a. a. 0. 97 . )

16 FRIEDRICH SCHILLER: Uber Anmut und Wiirde. In: DERs.: Uber das Schéne und die Kunst.
Schriften zur Asthetik (Miinchen 1984) 44-93,69 {.
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einem solchen von der Freiheit der Natur in seiner eigenen Freiheit beraubten
Menschen beschreibt:

»Ein Mensch in diesem Zustand empért nicht blof} den moralischen Sinn, der den Ausdruck der
Menschheit unnachlifilich fordert; auch der dsthetische Sinn, der sich nicht mit dem bloflen Stoffe
befriedigt, sondern in der Form ein freies Vergniigen sucht, wird sich mit Ekel von einem solchen
Anblick abwenden, bei welchem nur die Begierde ihre Rechnung finden kann.“17

Die biirgerliche Ideologie wird, gespeist aus dieser idealistischen Sicht, eine
kompromifilose Abneigung gegen die ,Freiheit, welche die Sinnlichkeit sich
selbst nimmt“, entwickeln, weil das von dieser Freiheit Tingierte sich dem in-
strumentellen Zugriff entzieht. Die moderne Zivilisation wird, wie Max
HORKHEIMER und THEODOR W. ADORNO in der Dialektik der Aufklirung her-
vorheben, die Natur — das Reich der unumschrinkten Sinnlichkeit — als den
Gegensatz zum Natiirlichen mit einem Anathema belegen:

»Als natiirlich gilt das Allgemeine, das, was sich in die Zweckzusammenhinge der Gesellschaft
einfiigt. Natur aber, die sich nicht durch die Kanile der begrifflichen Ordnung zum Zweckvollen
geldutert hat, [... ] wirkt penetrant und fordert zwanghaften Abscheu heraus. Die Motive, auf die
Idiosynkrasie anspricht, erinnern an die Herkunft. Sie stellen Augenblicke der biologischen Urge-
schichte her.“18

Die idealistische Aisthesis, fiir die SCHILLERs Ausfithrungen paradigmatisch
sind, erweist sich somit auch als Zeugnis eines einzig an Zweckzusammenhin-
gen herausgebildeten Naturverstindnisses. Das dem Objekt der Aisthesis Ent-
gegengesetzte ist die eines jeden menschlichen Zugriffs bare Natur: Das Ekel-
hafte, in dem sich diese Natur offenbart, richtet sich gegen den Menschen. Bei
ScHILLER findet sich die Asthetik noch idealistisch - im zweifachen Wort-
sinn — auf der Seite der Freiheit. In diesem Sinne ist die bei SCHILLER vorge-
nommene Unterscheidung von Schénheit und ungebindigter Natur noch
emanzipatorisch gedacht. Erst mit der ideologischen Verhirtung des Zweck-
rationalismus im 19. Jahrhundert kann daher von einer Opposition von Scho-
nem und Niitzlichem gesprochen werden, wie sie den Manifesten des lart
pour Part bzw. des Asthetizismus zugrundeliegt. Das Hiflliche, als dessen ex-
tremste Ausprigung das Ekelhafte gelten kann, bildet als das ganz und gar Un-
schone den Gegensatz zur modernen Zivilisation, die ihr Selbstverstindnis
aus der Beherrschung der Natur ableitet. Das Negat, das diesen Gegensatz auf
den Begriff bringt, umreiffit ADORNO in seiner Asthetischen Theorie: ,Die Viel-
deutigkeit des Hifllichen stammt daher, daf das Subjekt unter seiner formalen
abstrakten Kategorie alles subsumiert, woriiber in der Kunst sein Verdikt er-

17 Ebd. 71.
18 Max HORKHEIMER, THEODOR W. ADORNO: Dialektik der Aufklirung. Philosophische Frag-
mente (1973; Frankfurt a. M. 1984) 161.
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ging, das sexuell Polymorphe ebenso wie das von der Gewalt Verunstaltete
und Tédliche®.1?

Der Ekel als ,,Grenzwert” ~ faute de mieux sei er als solcher bezeichnet -
des Hifllichen, als die kompromifllose Ablehnung des Unbegreiflichen und
daher Unbegrifflichen, markiert nicht nur die Anti-Aisthesis, sondern auch je-
nes Moment, das sich seiner Bestimmung als Teil einer formalen Kategorie
»haflich“ entzieht: die Idiosynkrasie. Es ist, als ob die Furcht vor den Moti-
ven, auf die sie anspricht, den philosophisch-asthetischen Diskurs des 19. Jahr-
hunderts affiziert hitte, der fast ausschlieflich iiber die Asthetik und eine Mo-
ral, die mit dieser verschrinkt wird, den Zugang zum Ekel und zu ihm ver-
wandten Empfindungen findet. Der Hegelianer ROSENKRANZ, dessen Asthetik
des HafSlichen ein eigenes Kapitel {iber den Ekel enthilt, betrachtet diesen
letztlich gleichfalls als eine Negation des Asthetischen. Dem Ekel entspricht
der Zerfall, also die Riickkehr in den Kreislauf der Natur; dabei unterscheidet
er zwischen zwei Perspektiven:

»Das Abgeschmackte ist die ideelle Seite des Scheufilichen, die Negation des Verstandes. Das
Ekelhafte ist die reelle Seite, die Negation der schénen Form der Erscheinung durch eine Unform,
die aus der physischen oder moralischen Verwesung entspringt.“20

Abgeschmackt nennt ROSENKRANZ eine Form, das Vernunft und Freiheit
Widerstreitende darzustellen, ,die vorziiglich den Verstand durch die Negati-
on des Gesetzes der Causalitit und die Phantasie durch die daraus sich erge-
bende Zusammenhanglosigkeit beleidigt“;2! das Abgeschmackte ist identisch
mit einem Verstof} gegen die begriffliche Ordnung aus dieser selbst heraus, in-
dem ihre Elemente in einer Weise miteinander verkniipft werden, dafl sie sich
gegenseitig negieren. Im Ekel dagegen tritt die penetrante Natur als das dieser
Ordnung radikal Entgegengesetzte an die Oberfliche; Dreck und Kot be-

19 TH. W. ADORNO: Asthetische Theorie (Frankfurt a. M. 1973) 77. In der Literaturgeschichte
des 19. Jahrhunderts sind zahlreiche Belege fiir das von ADORNO und HORKHEIMER diagnostizierte
Spannungsverhiltnis von , Allgemeinem® und ,Natur® zu finden. Das Haflliche und das Ekelhafte
werden zum Ausdruck einer ,prikulturellen® Kreativitit und einer besonderen Form der Erotik
(vgl. HANs RiCHARD BRITTNACHER: Asthetik des Horrors (Frankfurt a. M. 1994) 287 f). Bei dem
Grofistadtlyriker BAUDELAIRE etwa, der selbst das Aas zum Gegenstand der Dichtung macht, wird
diese ,Natur® gerade in ihrer Unzweckhaftigkeit zum Teil einer sich in ihrer Autonomie zu be-
haupten suchenden Kunst. JoHANNES VOLKELT geifielt die literarische Moderne seiner Zeit wegen
ihrer Tendenz, ,,das Menschliche um jeden Preis [. .. ] in den groben Dunst des Tierischen herabzu-
ziehen® (JOHANNES VOLKELT: System der Asthetik I (Miinchen 1927) 451). Die Vermischung von
Ekel und Grausen — jenen betrachtet er als mit einer radikalen Abwehr verbunden, wihrend dieses
sich der mit dsthetischem Genuf} verbinden kénne — stellt VOLKELT als eine gefihrliche Gratrwande-
rung dar, die von Literaten wie z. B. ZoLA oder WEDEKIND unternommen werde (ebd. 451 f).

20 KARL ROSENKRANZ: Aesthetik des Hiftlichen (Konigsberg 1853) 312.

21 Ebd.3001.
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zeichnet ROSENKRANZ als ,,dsthetisch ekelhaft“22 — kurz: der Ekel reprisentiert
die Anti-Aisthesis. Somatisch determinierte Verstofle gegen die Gesetze der
»Causalitit” verweist ROSENKRANZ aus dem Bereich dsthetischer Betrachtung
in den der Psychiatrie. Die von ihm geschilderten Beispiele fiir das Ekelhafte
stammen zumeist aus dem Bereich des Schmutzes und des Skatologischen,
nicht dagegen aus dem der Sexualitit: ,Der Zynismus der geschlechtlichen
Verhiltnisse gestattet zwischen der Natur und der entschiedenen Unnatur
noch einen Spielraum ekler Liistelei, auf den wir hier nicht eingehen wol-
len.“23 Angesichts dieser ,entschiedenen Unnatur® im Geschlechtsleben, vor
der ROSENKRANZ zuriickschreckt, nimmt der Mensch eine Abwehrhaltung
ein, tiber die FREUD schreibt, ,,daf} es der Ekel ist, welcher das Sexualziel zur
Perversion stempelt“.24

Der Ekel ,,als psychischer Damm*“

In seinen Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie behandelt FREUD den Ekel
auf derselben Stufe wie die Scham. Als ,Dimme des Sexualziels bezeichnet
er dort den ,,Ekel, das Schamgefiihl und die dsthetische [sic!] und moralische
Idealforderung®. Die ,,psychischen Dimme“ sind aber in ihrem Wesen keines-
wegs scharf voneinander getrennt. Uber den Ekel vor bestimmten sexuellen
Praktiken heiflt es: ,Die Grenze dieses Ekels ist aber haufig rein konventionell
[...]“ Im Ekel treffen Konventionen und Idiosynkrasie aufeinander: Der
Ekel ist also primir ein Abwehrmechanismus, der einen Gegenstand hat; die-
sen Gegenstand, das Sexualziel, umschreibt FREUD wie folgt: ,,In dem Ekel
mochte man eine der Michte erblicken, welche die Einschrinkung des Sexual-
zieles zustande gebracht haben. [...]. Die Stirke des Sexualtriebes liebt es,
sich in der Uberwindung dieses Ekels zu bestitigen*.25 Bei FREUD erscheint al-
so der Ekel (und die Scham) als Schutz vor einem Sexualziel, das mit den ,is-
thetischen und moralischen Idealforderungen® nicht iibereinstimmt. Das se-
xuelle Begehren kann aber auch von einem ,normalen” Sexualziel abgelenkt
werden. Eine solche Form der Ablenkung stellt in der freudianischen Psycho-
analyse die Sublimierung dar, hinter der sich die Poiesis und ihr rezeptives
Korrelat, die Aisthesis, zu erkennen geben:

22 Ebd. 315; vgl. ebd. 321.

23 Ebd. 322.

24 SIGMUND FREUD: Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie. In: DERs.: Gesammelte Werke. Bd. V.
Werke aus den Jahren 1904-1905 (Frankfurt a. M. 31961) 51.

25 Ebd.51.
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»Die mit der Kultur fortschreitende Verhiillung des Korpers hilt die sexuelle Neugierde wach,
welche danach strebt, sich das Sexualobjekt durch Enthiillung der verborgenen Teile zu erginzen,
die aber ins Kiinstlerische abgelenkt (,sublimiert“) werden kann, wenn man ihr Interesse von den
Genitalien weg auf die Kérperbildung im ganzen zu lenken vermag. Ein Verweilen bei diesem inter-
mediiren Sexualziel des sexuell betonten Schauens kommt in gewissem Grade den meisten Norma-
len zu, ja es gibt ihnen die Méglichkeit, einen gewissen Betrag ihrer Libido auf hohere kiinstlerische
Ziele zu richten. Zur Perversion wird die Schaulust im Gegenteil, a) wenn sie sich ausschliefflich auf
die Genitalien einschrinkt, b) wenn sie sich mit der Uberwindung des Ekels verbindet (Voyeurs:
Zuschauer bei den Exkretionsfunktionen), ¢) wenn sie das normale Sexualziel, anstatt es vorzube-
reiten, verdringt.“26

Als Perversionen sind also diejenigen Verhaltensweisen zu deuten, in denen
sich das Individuum iiber gesetzte Schranken hinwegbegibt, die das ,normale“
Sexualverhalten bestimmen, indem es a) sich einem Anblick zuwendet, ,bei
welchem nur die Begierde ihre Rechnung finden kann“ (SCHILLER), b) mit Lust
sich auf Motive richtet, ,auf die Idiosynkrasie anspricht (HORKHEIMER/
ADORNO), ¢) sich dem Fetischismus oder der gleichgeschlechtlichen Liebe
hingibt. Eine Perversion ist also — wie das Vocabulaire de la Psychanalyse resii-
miert — eine ,Déviation par rapport 4 P'acte sexuel ,,normal“, défini comme
coit visant & obtenir I'orgasme par pénétration génitale, avec une personne du
sexe opposé“.27 Die Verbindung des Ekelgefiihls mit der sexuellen Perversion
legt die Vermutung nahe, daff sich hinter der Annahme von ,sexuellen Dim-
men“ zumindest in einigen Fillen die Anti-Aisthesis verbirgt. Dafl FREUD in
seiner Theorie der Sublimierung und der Perversion dem Erbe der idealisti-
schen Asthetik verbunden bleibt, wird in einer Anmerkung besonders deut-
lich, in der er behauptet, die Sexualorgane seien eigentlich nicht schon:

»Es scheint mir unzweifelhaft, dafl der Begriff des ,Schonen’ auf dem Boden der Sexualerregung
wurzelt und urspriinglich das sexuell Reizende (,die Reize®) bedeutet. Es steht im Zusammenhange
damit, dafl wir die Genitalien niemals selbst, deren Anblick die stirkste sexuelle Erregung hervor-
ruft, eigentlich niemals ,schén’ finden konnen.“28

Aufschlufireich an dieser Bemerkung ist, daff FREUD zum einen die Aisthesis
auf die sexuelle Reizung zuriickfithrt, zum anderen die Organe des sexuellen
Vollzuges ausdriicklich als Gegenstand sublimierten Schauens ausschliefit.
Zugleich aber bestreitet FREUD, daf} diese Organe bei einer ,normalen® Sexua-
litit Ekel hervorrufen kdnnen, so dafl die Ansicht derselben offensichtlich kei-
neswegs die ,,psychischen Dimme* aktivieren diirfte. Dem steht aber die erste
unter den oben genannten ,Perversionen entgegen. Wie lafit sich der daraus

26 Ebd. 55 f.

27 Art. Perversion. In: JEAN LAPLANCHE, J.-B. PONTALIs: Vocabulaire de la psychanalyse (Paris
1973) 306.

28 S. FREUD: Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie, a. a. O. 55 f Anm.
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entstehende Widerspruch auflosen? In der Bestimmung der ,,normalen® Se-
xualitdt schwingt bei FREUD unmifiverstindlich KaNTs Unterscheidung zwi-
schen dem natiirlichen und unnatiirlichen Gebrauch der Geschlechtsorgane
mit.29 An den ,natiirlichen® Gebrauch kniipft die Okonomie der Sublimie-
rung an; so kann FREUD nur wie folgt verstanden werden: Entweder fithrt die
durch den Anblick der Geschlechtsorgane geweckte Erregung zum Vollzug
oder sie wird abgelenkt. Die Nahsicht auf die Genitalorgane 16st jedoch die
Erregung aus, gleichgiiltig ob in Gegenwart des Sexualzieles oder in der Ab-
bildung. Die ,stirkste sexuelle Erregung® ist somit niemals ein ,abgelenkter”
Reiz. Die Analogie zu der rezeptiven Differenz zwischen unmittelbarer Na-
turerfahrung und Nachahmung bei LESSING dringt sich formlich auf. Wie ver-
hilt es sich nun mit den anderen Perversionen? Diese durchbrechen die Oko-
nomie der Sublimierung, indem die ,,stirksten Erregungen® durch die eigent-
lich abgelenkten Reize oder den unnatiirlichen Gebrauch der Geschlechtsor-
gane oder ekelerregende Substanzen wie Exkremente hervorgerufen werden.
FREUD, dessen Verbundenheit mit der idealistischen Asthetik unzweifelhaft
ist, 18t nur einen Schluf zu: Die Sublimierung ist einzig von der ,,natiirlichen®
Sexualitdt her zu denken; sie steht in Analogie zur kinstlerischen Nachah-
mung, mit dem Unterschied, dafl nunmehr nicht das Objekt, sondern der Af-
fekt in den Vordergrund riickt.

Die Intensitit der Erregung, welche die direkte Anschauung der Genitalor-
gane hervorrufen kann, ist gleichbedeutend mit der Stimme einer Natur, die
den Menschen an seine animalische Herkunft erinnert; diese Natur gilt es mit
einem Anathema zu bannen, da sie sich der Beherrschung durch den Men-
schen entzieht. Krankhaft oder pervers sind demnach Verhaltensformen, wel-
che die Natiirlichkeit des Kindes, d. h. infantile Sexualitit, perpetuieren. Dem
entspricht auch die einseitige Verankerung von Erscheinungsformen fehlender
Widerstinde wie Ekel und Scham in der Kindheit, jener Phase der Ontoge-
nese, in der das Individuum der Natur noch niher steht als im Erwachsenenal-
ter. Krankhaft — wie etwa in der Hysterie - sind psychische Dimme gegen
Objekte, die eigentlich positive Affekte hervorrufen miifiten. Ein besonders
drastisches Beispiel fiir eine pathologische Ausformung dieser Widerstinde
zeigen FREUD und C. G. JUNG am Beispiel einer Hysterie-Patientin:30 Der bei
ihr aufkommende Ekel sei der Widerstand, der sich iiber den Weg infantiler
Libido-Ubertragungen gegen den Vater richte, also gegen eine Person, der am
ehesten Zuneigung gelten mége. Es ist hier nicht der Ort, iiber nachweislich

29 1. KANT: Die Metaphysik der Sitten, Werkausg. Bd. 8, hg. von WiLHELM WEISCHEDEL (Frank-
furta. M. 91991) 389 {.

30 CARL GusTAv JUNG: Die Freudsche Hysterietheorie (1908) In: DERs.: Gesammelte Werke.
Bd. 4 (Freiburgi. B. 1971) 11-28,24 {.
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pathologische Fille und ihre Krankheitsgeschichte nachzudenken; dennoch
zeigt auch dieses Beispiel deutlich den kulturellen Kontext, innerhalb dessen
der Freudsche Ansatz zu situieren ist: die dsthetischen und moralischen Vor-
stellungen eines Biirgerhauses des Fin de Siécle mit der intakten potestas patris
familias. Die feste Verankerung der Sublimationshypothese FREUDs an einem
konkreten sozialen Ort legt den Schluff nahe, dafl dieser auch zu einer festen
Bezugsgrofie psychoanalytischer Begriffsbildung geworden ist. Das Patholo-
gische verweigert sich demnach — so im Falle der Hysterie — den Normen der
biirgerlichen Gesellschaft auf allen Ebenen, sowohl auf der ethisch-prakti-
schen als auch auf der dsthetischen; es verweigert sich einer jeden Okonomie
der Sublimierung, in der FREUD die Triebfeder aller Kultur erkennt.31

Etwas unvermittelt heifit es in den Drei Abhandlungen im Kontext der zur
Perversion geratenen Schaulust: ,Die Macht, welche der Schaulust entgegen-
steht und eventuell durch sie aufgehoben wird, ist die Scham (wie vorhin der
Ekel).“32 FREUD verzichtet darauf, den Unterschied zwischen Ekel und Scham
zu prazisieren. An anderer Stelle wird jedoch deutlich, daff offensichtlich ein
hierarchisches Verhiltnis zwischen Ekel, Scham und Moral bestehen muf.
Ausgehend von der Deutung des Ekels als Anti-Aisthesis erscheint eine extra-
polierende Schluf¥folgerung zu FREUDs Besetzung der Termini plausibel: Der
Ekel als Anti-Aisthesis ist als unmittelbare Erfahrung zu allererst objektbezo-
gen; in der Scham tritt die Haltung zum jeweiligen Objekt hervor; in der Mo-
ral schlieflich liegt der konventionelle Aspekt der ,,psychischen® Dimme -
das , Uber-Ich® - offen.

Das , Phinomen Ekel

Auffallend an der psychoanalytischen Anniherung an den Ekel ist, dafl die-
ser nur in seiner Eigenschaft als Abwehrreaktion, nicht aber als Gefiihlsregung
thematisiert wird. Aus lebensphilosophischer Sicht hat der Psychologe
LERSCH eine Gemeinsamkeit der Gefithlsregungen Schmerz, Lust, Lange-
weile, Uberdruff, Widerwillen, Ekel und Abscheu hervorgehoben:

31 Vgl. dazu: Art. Sublimation. In: JEAN LAPLANCHE, ].-B. PONTALIS: Vocabulaire de la psychana-
lyse, a. a. O. 465: ,Le terme sublimation, introduit par Freud en psychanalyse, évoque a la fois le
terme de sublime, employé notamment dans le domaine des beaux-arts pour désigner une producti-
on suggérant la grandeur, 'élévation, et le terme de sublimation utilisé en chimie[.. . J“.

32 S, FReUD: Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie, 2. a. O. 56.
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»Wenn sie auch alle einen Gegenstand haben, an dem sie sich vollziehen, so ist doch zu sagen, daf}
sie ihren Akzent in einem besonderen Modus der subjektiven Zustindlichkeit haben und daf} das
Erleben in diesem Beisichsein und Beisichbleiben hineingenommen ist und in ihm aufgeht.“33

Dieser ,besondere Modus der subjektiven Zustindlichkeit® wird zum Ge-
genstand einer phinomenologisch ausgerichteten Betrachtung, wobei dem
Ekel ein besonderer Leibesbezug eigen ist, der ihn offensichtlich von den an-
deren Gefiihlsregungen — auch dem Schmerz — unterscheidet.

In einer umfangreicheren Abhandlung unternimmt AUREL KOLNAI den Ver-
such, das Phinomen des Ekels und seines Gegenstandes einzugrenzen.34 Er
unterscheidet dabei nach folgenden Gesichtspunkten: (1) Gegenstandsbe-
reich, (2) Intentionalitit, (3) Zustindlichkeit, (4) Unmittelbarkeit oder Ur-
spriinglichkeit, (5) Selbstindigkeit, (6) Leibgebundenheit und (7) Antwort-
charakter. Die Aufzihlung seiner Untersuchungskriterien, die von dem Be-
streben nach einer kohirenten Systematik zeugen, verweisen auf die Vielsei-
tigkeit des ,,Phinomens“ Ekel. Doch jeder dieser Gesichtspunkte offenbart
die Widerspriichlichkeit des Ekels, da dieser sich fast nie auf eindeutige Be-
griffsoppositionen verpflichten lifit. Die von KOLNAI erarbeitete Systematisie-
rung diene fiir die folgenden Ausfithrungen als eine erste Orientierung. Da sie
aber der Erginzung durch neuere Erkenntnisse bedarf, kann weder die Rei-
henfolge der von ihm vorgegebenen sieben Gesichtspunkte, noch die von ihr
suggerierte Trennung der Begriffe als bindend angesehen werden.

Den Gegenstandsbereich des Ekels machen in der alltiglichen Erfahrung
nach KOLNATI fast immer organische Substanzen aus; als Ausnahme nennt er
den Schmutz. Den Mechanismus der Ubertragung des Ekelhaften auf andere,
nicht-korperliche — das sind v. a. die moralischen — Bereiche demonstriert an-
schaulich sein Beispiel der Korruption in Wirtschaft und Politik: ,, Unwillkiir-
lich steigt uns hier das Bild einer gestaltlos gewordenen, gleichsam ,kariésen
Masse auf, welche sich an Stelle des gesunden Gewebes mit seiner lebensvollen
Mannigfaltigkeit als ein lebensnachahmendes Totes einfrifit“.35 Eine Feststel-
lung, mit der CHRISTIAN ENZENSBERGER seine Klassifizierung des Schmutzes
einleitet, trifft in dhnlicher Weise wie KOLNAI den Gegenstandsbereich des
Ekels: ,Schmutz sei erstens alles, was die siuberliche Abgetrenntheit der Per-
son antaste, ihr dngstlich gehiitetes Fiirsichsein“. ENZENSBERGER unterscheidet
vier Arten von Schmutz: Beriihrungs- und Ausscheidungsschmutz, Vermi-
schungsschmutz — gemeint ist, durch Analogie, der Ekel vor allen Formen der

33 PHiL1pp LERSCH: Aufbau der Person (81962) 234.

34 AUREL KOLNAL Der Ekel. In: Jahrbuch fir Philosophie und phinomenologische For-
schung 10 (Halle a. d. S. 1929) 515-569, 568 (repr. im Anhang zu MORITZ GEIGER: Beitrige zur Phi-
nomenologie des dsthetischen Genusses (Tibingen 1974) 119-173).

35 Ebd. 551.
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Vermischung —, Zerfall - ,wenn Gliederung sich auflést oder umkehrt* —und
Massenschmutz — ,denn als Einzelding sei der Person alles Gewimmel und
Gekrabbel verhafit“.3¢ KLAUS THEWELEIT katalogisiert die ,,Vermischungszu-
stinde der Korperrinder®, die in den ,Mannerphantasien Abwehrreaktionen
erzeugen: Schmutz, Schlamm, Sumpf, Schleim, Brei, ,Hintern®, Scheifle, ,Am
eigenen Leibe“, Regen.3” Die Gemeinsamkeit der genuin ekelerregenden Sub-
stanzen liegt also in einer besonderen Form der Objektwahrnehmung begriin-
det: Sie zeichnen keine Dinge in scharfen Umrissen und scheinen den Kérper
des Menschen an seiner Auflenseite zu affizieren. Die genannten Klassifizie-
rungsbeispiele geben zu erkennen, dafl der Gegenstandsbereich des Ekels zum
einen von der Situation abhingt, zum anderen — nunmehr auf der Ebene der
Reflexion iiber den Ekel — von der Fragestellung. Zugleich sei darauf hinge-
wiesen, daf§ die Zitate von ENZENSBERGER und THEWELEIT nicht im Kontext ei-
ner ausfihrlicheren Erorterung des Ekels stehen, sondern hier lediglich als
Vorschlige zur Strukturierung des Gegenstandsbereichs dieser Empfindung
dienen; sie zeigen zugleich auch die analogen Ubertragungen des physisch
Ekelhaften auf das moralisch Ekelhafte.38 Aus dem Bezug zu diesem Gegen-
standsbereich resultiert der Gesichtspunkt, der direkt in das Feld der Phino-
menologie fithrt: die Intentionalitit. Diese lifit sich fiir den Ekel — in einem er-
sten Schritt — iiber den Vergleich mit der Intentionalitit oder den Intentions-
gehalten anderer Emotionen erschlieffen. Im Unterschied zu Furcht und
Angst — vorldufig sei hier die Unterscheidung zwischen diesen beiden Begrif-
fen ausgeklammert — ist der Ekel zunichst an das kognitive Erfassen iiber den
Tast- oder Geruchsinn gebunden, er ,vermag unmittelbar eine Teilerkenntnis
seines Gegenstandes“, wihrend Furcht und Angst ,zum Erkennen des Ge-
fahrlichen anleiten®,39 also zu einem reflektierenden Durchdringen des Angst-
objektes, d. h. zur Beantwortung der Frage ,, Warum?“, iiberleiten. Der Furcht
ist das eine Gefahr antizipierende Moment eigen, in der diese reflektiert auf-
scheint, wihrend im Ekel das Ekelhafte den Menschen regelrecht tiberfallt.
Bis dahin ist aber nur eine Seite des Ekels erfafit, die sich post festum aus der
distanzierenden Betrachtung noch weitgehend katalogisieren 1afit. Noch nicht
beriicksichtigt ist dagegen eine andere Seite des Ekelgefiihls. Bei Seekrankheit
(nansea) z. B. verspiirt der Mensch Ekel, obwohl sich kein ekelhaftes Objekt
seinen Sinnen anbietet. Es ist daraus zu schlieffen, dafl — wie HERMANN
ScHMITZ nachweist — der nicht-intentionale Ekel den gemeinsamen Grund al-

36 CHRISTIAN ENZENSBERGER: Groflerer Versuch iiber den Schmutz (Miinchen 31969) 23.

37 Kraus THEWELEIT Minnerphantasien I. Frauen, Fluten, Kérper, Geschichte (1977; 1978;
Miinchen 1995) 401424,

38 Vgl. A. KoLNAT: Der Ekel, a. a. O. 531 ff.

39 Ebd. 521.
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ler Ekelgefiihle bildet,% wodurch dieser sich auch vom bloflen Abscheu und
Widerwillen (frz. dégost) unterscheidet. Mit dem nicht-intentionalen Grund
korreliert die dem Ekelgefiihl eigene Zustindlichkeit, deren Darstellung bei
KoLNaI unbefriedigend bleibt. Zutreffend ist dennoch die von ihm getroffene
Unterscheidung zwischen Angst und Ekel: ,Sowohl Angst als auch Ekel ha-
ben dufiere Gegenstinde zum Brennpunkt, aber nur der Ekel verweilt wirklich
bei ihnen, ihrem Wesen, wogegen Angst die Daseinsgestaltung der Subjektper-
son unter ihrer Wirkung weiter intendiert“.#! Unbefriedigend ist KOLNAIs
Analyse insofern, als er darauf verzichtet, scharf zwischen Angst und Furcht
zu trennen sowie die Moglichkeit einer ,nicht-intentionalen® Gefiihlsregung
weitgehend ausspart. Es ist ihm aber darin zuzustimmen, daf} der Ekel ein
»Soseinserleben® darstellt, das den von LERSCH diagnostizierten ,besonderen
Modus der subjektiven Zustindlichkeit“ bezeichnet. Durch diese eigentiimli-
che Zustindlichkeit ist der Ekel zum Kristallisationspunkt von (literarischer)
Metaphorik und philosophischer Begriffsbildung - in der seine Bestimmung
als Anti-Aisthesis ein erster Schritt darstellt — geworden; sie wird auch den
Hintergrund der in den folgenden Abschnitten vorliegender Untersuchung
behandelten Ansitze formen. Das Nicht-Intentionale des Ekels, seine Atopie,
begriindet die Unmittelbarkeit und Urspriinglichkeit dieser Empfindung, der
in der Schilderung die antropomorphe Metaphorik einer aktiven Dingwelt
entwichst: ,Das Ekelhafte grinst, starrt, stinkt uns ,an‘“.42 Die Besonderheit
des Ekels als einer Gefiihlsregung, die sowohl iiber eine intentionale als auch
nicht-intentionale Seite verfiigt, bedingt, dafl die Frage nach seiner Selbstin-
digkeit lediglich in einem weiteren begrifflichen Kontext - so etwa bei Sar-
TRE — beantwortet werden kann. Es sei an dieser Stelle noch einmal darauf hin-
gewiesen, dafl KOLNAL, der zwischen unterschiedlichen Ténungen der Inten-
tionalitit unterscheidet — er spricht von ,hochintentional“ (z. B. Hafl) und
skaumintentional“ (z. B. Unbehagen) -, der ,nicht-intentionalen® Seite des
Ekels, zu dessen Konstituenten er die ,,Abwehrreaktion” zihlt, keinen ange-
messenen Raum gewihrt.43

40 H. ScumrTz: System der Philosophie II. 1. Der Leib (Bonn 1965) 242.

41 A. KoLNAL Der Ekel, a. a. O. 528.

42 Ebd. 525.

43 Hans Lipps schildert den Abwehrcharakter des Ekels sowie dessen Gegenstandsbereich mit
Blick auf KOLNAL , Die Grimasse des Ekels driickt aus, wie man hier nur mit Gewalt etwas ,wieder
los werden* kann. Ekel steht neben dem Uberdrufl, der insofern von etwas genug hat, als es zunichst
aufgenommen wurde. Gegeniiber Abscheu und Haf, die je nachdem das richtige Verhalten, die als
Stellung und Haltung begriindet und herausgefordert sind, ist der Ekel etwas, was einen nur eben
,ankommt'. Er ist eine Empfindung im Unterschied zum Grauen und Schaudern, in denen etwas
transparent wird in Richtung auf Abgriinde, in denen das Abgriindige also ,erlebt wird. Im Ekel
wird etwas sinnlich erfafit: was breit sich darbietet, erregt Ekel. Klebriges, aber auch das Gewimmel
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Der Ekel (und der Brechreiz) ist, wie die ersten Schritte zur Eingrenzung
des ,Phinomens“ gezeigt haben, keinesfalls nur eine physiologische Reaktion,
sondern eine besondere Form des Leibesbezuges, in der sich die Einordnung
des Ich in die Welt mit den darin vorfindlichen daseienden Dingen problema-
tisch gestaltet.# SCHMITZ, der in seinem System der Philosophie die Uberle-
gungen KOLNAIs weiterfiihrt, riickt ganz die leibliche Wesensbestimmung des
Ekels in den Vordergrund, die er in drei Punkten zusammenfaflt:

(1) , Ekel ist eine Zersetzung der Leiblichkeit in Extreme, wobei die protopa-
thische Tendenz von der epikritischen ausgestofien wird.“+5 Diesem Aspekt der
leiblichen Wesensbestimmung des Ekels liegt ein der Neurologie entlehntes
Begriffspaar zugrunde, das ScHMITZ auf folgende kurze Formel bringt: ,Epi-
kritisch ist die ortsfindende, protopathisch die der Ortsfindung entgegenwir-
kende Tendenz“.46 In der epikritischen Tendenz ist der Ort einer leiblichen
Regung fest umrissen — wie etwa der Schmerz bei der Verletzung des Kérpers
durch eine spitze Waffe —, wihrend in der protopathischen eine solche ,,Orts-
findung® verschwimmt — so z. B. im alltiglichen Spiiren der eigenen Haut.
Der Gegenstandsbereich umfafit Objekte, die entweder direkt, d. h. physisch,
oder indirekt, d. h. qua Analogie ~ ScHMITZ spricht von ,Spiegelung -, die
protopathische Tendenz des Leibes aktivieren. Diese beiden Tendenzen tref-
fen im Ekelgefiihl in einer besonderen Weise aufeinander. Am anschaulichsten
demonstriert dies SCHMITZ am Erbrechen, das nicht nur ein kérperlicher Vor-
gang ist: ,Die protopathische Masse [sc.: das Erbrochene] wird als solche im
Schlund gespiirt und daraufhin leiblich spiirbar — nicht blof sichtbar oder tast-
bar — herausgewiirgt“.4” Mit anderen Worten: Der korperliche Brechreiz steht
in seiner Lokalisierbarkeit fiir die epikritische Tendenz des Leibes, der im Ekel
um seine Absolutheit ringt.

(2) ,Der Ekel erweist sich [...] - dhnlich gewissen Weisen faszinierender
Angst - als ein Zuriickschaudern in die Enge des Leibes vor der aufdringlichen
Nihe eines Objekts, das durch den Andrang seiner Gegenwart den Betroffe-
nen selbst schon eng umschliefr.“48 Die Bewegung des ,Weg!“ ist im Ekel eine
andere als in der Furcht: Sie markiert ein Sichzuriickziehen auf den eigenen
Leib angesichts der ekelhaften Objekte. ScHMITZ illustriert dies am Beispiel
des Wiirgens, welches das Erbrechen begleitet; es ist, als ob der Leib hinab-

eines Raupennestes und das hemmungslos Ungenierte, Schamlose eines fetten Grinsens“ (HANs
Lipps: Die menschliche Natur. Werke. Bd. 3 (1941; Frankfurt a. M. 21977) 14).

44 Vgl. EDMUND HusserL: Ideen zu einer reinen Phanomenologie. Ges. Schriften. Bd. 5 (Ham-
burg 1992) 80.

45 H. ScHmiTz: System der Philosophie II. 1, a. a. O. 242.

46 Ebd. 143.

47 Ebd. 242.

48 Ebd. 243.
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driicke, was er hinauszuschleudern versucht: ,Der Ekel frifit sich in sich selbst
hinein; der Angeekelte mochte in reinen, stark ausgeprigten Fillen nicht wirk-
lich weg in die Weite, sondern in die Enge seines Leibes, wo er in Wirklichkeit
nur noch hirter festgenagelt wird, und sein ,Weg!® ist daher seltsam sinnlos
und selbstzerstorerisch“.49 KOLNAI spricht angesichts dieser paradoxen Er-
scheinungsform des Ekels von dessen ,Ambivalenzmoment“,50 womit er das
eigentiimliche Angezogenwerden im Augenblick des Ausstofiens bezeichnet.

(3) , Ekelbaft ist das Chaotische, hinsichtlich Identitit und Verschiedenbeit
weder Entschiedene noch in Entscheidung Befindliche, sofern die Enge des Lei-
bes, als durch Zuriickschaudern abgerissene in dessen Mitte ist.“51 Das Ekel-
hafte steht dem Leib gegeniiber, der sich auf seine Enge zuriickzieht, wobei
ScHMITZ hervorhebt, ,dafl die Enge des Leibes als Gegenwart zugleich das
principium individuationis ist, dem das chaotische Mannigfaltige gegeniiber-
steht“.52 Im Ekel gibt es keine dialektische Beziehung — SCHMITZ spricht von
,»Vermittlung® — zwischen dem ,,principium individuationis“ und dem ,,chao-
tischen Mannigfaltigen“. Daher kann es im Augenblick starken Ekels auch
keine intentionale Verschrinkung von Ich und Welt geben. ScHMITZ legt hier
den phinomenologischen Grund fiir das Perhorreszieren der ,,Vermischungs-
zustinde der Korperrinder® (THEWELEIT) frei. Nichts anderes beschreibt
CH. ENZENSBERGER, wenn er von Ekel spricht: ,Im Notfall ziehe sie [sc.: die
Person] sich auch ins Leibesinnere, also in ihren sichersten Aufenthaltsort, zu-
riick. Diese Regung sei ganz elementar, dem Willen entzogen.“53

Wihrend die genannten phinomenologischen Betrachtungen zum Ekel den
psychoanalytischen Ansatz weitgehend ausklammern, beruft sich Max ScHE-
LER in seiner Erorterung des Abwehrcharakters von Ekel und Scham aus-
driicklich auf FREUD; er gelangt zu dem Schluf}, daf} diese beiden Regungen
auch in der phinomenologischen Betrachtung nur schwer voneinander zu
scheiden seien. Im Unterschied zu FREUD sucht er nach ihrem phinomenolo-
gischen Grund: Die Scham sei ,ein Schutzgefiihl des Individuums und seines
individuellen Wertes gegen die gesamte Sphire des Allgemeinen®; als Leib-
gefiihl stehe sie in Analogien ,zum Ekel und zur Aversion, und als seelisches
Gefiihl zur Ehrfurcht“.55 Fiir SCHELER ist die Scham ein universales Phino-

49 Ebd. 243.

50 A.KoLNAL Der Ekel, a. a. O.528.

51 H. ScHMmrTz: System der Philosophie II. 1, a. a. O. 244.

52 Ebd. 243 f.

53 CH. ENZENSBERGER: Grofierer Versuch iiber den Schmutz, a. a. O. 14,

54 Max ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl. In: DERs.: Schriften aus dem Nachlafl I. Zur
Ethik und Erkenntnislehre. Ges. Werke Bd. 10, hg. von MARIA SCHELER (Bern 1957) 65-154, 80.
Diese Schrift wurde 1933 erstmals verdffentlicht.

55 Ebd. 83.
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men, das den Menschen vom Tier und von géttlichen Wesen unterscheide.56
Ausdriicklich beruft er sich dabei auf Genesis 3. 7: Der Siindenfall sei der My-
thos, der die Disharmonie des Menschen ausdriicke, die zwischen seinem gei-
stigen Anspruch und seiner leiblichen Bediirftigkeit bestehe.5? Obwohl er die
Leibesscham keineswegs auf den geschlechtlichen Bereich beschrinkt wissen
mochte, widmet er diesem nichtsdestoweniger den Hauptteil seiner Abhand-
lung Uber Scham und Schamgefiibl. Den Mythos der Genesis und seine
ethisch-moralische Fundierung nicht aus den Augen verlierend, mifft SCHELER
dem Ekel eine Funktion bei, die diesen letztlich von der stets positiv gefafiten
Scham unterscheidet: Er erkennt im Kérperekel eine leibliche Sanktion - ,Die
Strafe des Ekels folgt erst dem Vergessen der Wiirde des Menschen in seiner
Schamlosigkeit“. Mit anderen Worten: Diese leibliche — nicht kérperliche! -
Sanktion ist u. a. eine Folge sexueller Perversion, der Hingabe an sexuelle
Praktiken, gegen die nach FREUD die ,,psychischen Dimme* aufgebaut wer-
den. SCHELER geht jedoch so weit, dafl er in dem Abscheu vor dem Ge-
schlechtsakt die eigentliche Strafe fiir die Hingabe an sexuelle Praktiken, die
nicht zu dessen Vollzug fithren, erkennt. Die Schluflfolgerung, die SCHELER
daraus zieht, 1t das Blut erstarren und ist fiir den aufgeklirten Leser schlicht
ekelhaft: ,,Auch diese Perversionen — wie wahrscheinlich alle Perversionen -
sind negativ biologisch zweckmiafig, indem in ihnen das der Fortpflanzung
nicht mehr wiirdige Leben sich gleichsam selbst auch indirekt von der Fort-
pflanzung ausschlief3t“.58

Eines jedoch hat ScHELERs Abhandlung deutlich gezeigt: Die begriffsge-
schichtliche Verschrinkung von Ekel und Scham griindet in der gemeinsamen
leiblichen Wesensbestimmung dieser beiden Empfindungen. Fiir die phino-
menologische Unterscheidung von Scham und Ekel gewinnt SCHELERs Cha-
rakterisierung des Sichschimens an Bedeutung: Es sei ,immer ein Sichschi-
men iiber etwas [...] und auf einen Sachverhalt bezogen, der es von sich aus
und ganz unabhingig von unserem individuellen Ichzustand fordert“.5® Die
Intentionalitit von Ekel und Scham schafft den Raum fiir kulturelle Besetzun-
gen, die in der freudianischen Psychoanalyse mit Uber-Ich-Projektionen
gleichgesetzt werden, wobei die Scham wohl gerade deshalb in den unter-
schiedlichen philosophischen Begriffssystemen zumeist dem Ekel iibergeord-
net wird, weil jene ein weiteres Feld moglicher (ideologischer) Besetzung ab-
steckt. Allerdings verfiigt die Scham iiber keine nicht-intentionale Seite; sie ist

56 Zur Begriffsgeschichte von ,Scham® vgl. J. RUHNAU: Art. Scham/Scheu. In: HWP 8 (1992)
1208-1215.

57 M. ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl, a. a. O. 69.

58 Ebd. 140.

59 Ebd. 81.
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immer ein ,,Sichschimen iiber etwas®“. Aus dem Dualismus von Intentionalitit
und Nicht-Intentionalitit resultiert auch die unentschiedene - und unent-
scheidbare — Frage, ob es ein universales Ekelempfinden gibt. Doch wie ver-
hilt es sich mit der Scham? Hans PETER DUERR, ein vehementer Verfechter
der Annahme einer allgemeinen bzw. universalen Scham, behandelt in seiner
groflangelegten Studie iiber den Mythos vom Zivilisationsprozefi den Ekel
gleichfalls als eine Unterform der geschlechtlichen Scham, die in den von thm
untersuchten Kulturen mitunter tiber einen nicht weiter hinterfragten Sankti-
onscharakter verfiigte.60 Seine weitgehende Abstinenz in methodischer Refle-
xion aber verhindert, daf} sich das von ihm unterbreitete umfangreiche und
aufschluflreiche Material nicht zu einer stringenten Schluf$folgerung verdich-
tet.61 DUERRs Ausfithrungen kreisen somit um ein unentschiedenes Sowohl-
als-Auch, das darauf verzichtet, die Grenzlinie zwischen ,angeborener”
Scham und innerkulturell determinierten Schutz- und Repressionsmechanis-
men zu ziehen, die sich im interkulturellen Eroberungskampf — wie im Bei-
spiel des von DUERR zu Recht denunzierten moralisch verbrimten Kolonialis-
mus — instrumentalisieren lassen. Die Scham ist zu allererst ein Schutzgefiihl,
das jedoch nicht den Schutz — wie die Furcht — vor der physischen Beeintrich-
tigung oder gar Vernichtung meint. Das Sowohl-als-Auch der Scham verweist,
phinomenologisch gesprochen, auf das Sich-behaupten-Miissen eines jeden
Leibes — insofern kann von einem ,objektiven Schamphinomen®62 gespro-
chen werden — in seinen jeweiligen Umrissen, seiner Identitit, nicht jedoch in
seiner Existenz als Leib. Seine Sachbezogenheit muf} sich daher innerhalb der
vorfindlichen Strukturierungen des Seienden herausbilden und ist niemals
physischer Natur.

Die ekelhafte Ausweglosigkeit des Seins: Emmanuel Lévinas

Den Ekel evoziert NIETZSCHEs Zarathustra; dieses Gefiihl befalle den Men-
schen, wenn er sich von den Guten losgesagt habe, jenen Guten, die als Garan-

60 HANs-PETER DUERR: Nacktheit und Scham. Der Mythos vom Zivilisationsprozef3. Bd. 1
(1988; Frankfurt a. M. 1995) 237-241.

61 Daher mufite die Kontroverse mit NORBERT EL1aS - vgl. DERs.: Uber den Prozef der Zivilisati-
on. Soziogenetische und psychogenetische Untersuchungen. 2 Bde. (21969; Frankfurt a. M. 191995),
insbesondere ebd. Bd. 2, 369—408 - zwangsliufig zu einem Geistergesprich geraten: HANs PETER
DuERR: Obszénitit und Gewalt. Der Mythos vom Zivilisationsprozef}. Bd. 3 (1993; Frankfurta. M.
1995) 9-31. Dabei ist aus der oben entworfenen Perspektive DUERRs Einwand (a. a. O. 16 {) gegen
EL1As durchaus zutreffend, dafl eine ,allgemeine Korperscham® sich nicht allein aus der neuzeitli-
chen bzw. modernen Gesellschaft heraus entwickelt hat.

62 M. ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl, a. a. O. 87.
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ten von Moral und Selbstsicherheit des Menschen betreffend seines Platzes in
der Welt auftreten:

»Oh meine Briider, als ich euch die Guten zerbrechen hief} und die Tafeln der Guten: da erst
schiffte ich den Menschen ein auf seine hohe See.

Und nun erst kommt ihm der grofle Schrecken, das grofle Um-sich-sehn, die grofie Krankheit,
der grofle Ekel, die grofie See-Krankheit.

Falsche Kiisten und falsche Sicherheiten lehrten euch die Guten; in Liigen der Guten wart ihr ge-
borenund geborgen. Alles ist in den Grund hinein verlogen und verbogen durch die Guten.“63

Der nicht-intentionale Ekel, die Seekrankheit, die nausea, die nausée, ist
eine Metapher fiir die Biirde eines Menschen, der sich von Gott und der Moral
losgesagt hat, eine Metapher, die der franzésische Existentialismus aufgreifen
und in seine philosophische Begrifflichkeit integrieren wird.

1935/36 veroffentlicht EMMANUEL LEVINAS in den Recherches philosophi-
ques unter dem Titel De ’Evasion einen inigmatischen Aufsatz, dessen Trag-
weite sich erst aus der Riickschau auf sein Gesamtwerk erschlieflen wird; er
besetzt darin erstmals fiir den franzdsischen Sprachraum die zwei Begriffe
honte und nausée in einer Weise, die sie zu wichtigen Bezugsgroéfien des sich
herausbildenden franzgsischen Existentialismus werden lassen.64 LEVINAS ent-
wirft in De I’Evasion ein Seinsverstindnis, das die Erfahrung mit dem étre als
die einer Unausweichlichkeit schildert. Ausgangspunkt seiner Uberlegungen
ist der der Literaturgeschichte entlehnte Begriff der ,,romantischen® évasion.
LEvINAS untersucht die évasion als eine jenseits aller Teleologie angesiedelte
Bewegung. Nachdriicklich grenzt er die évasion gegen die Lehre BERGSONs
vom ,élan vital“65 ab, da diese zwar von keinem Telos mehr ausgehe, aber den-
noch qua Umkehrschlufl das teleologische Denken bestitige. Das neue Ziel
der Bewegung des ,,élan vital“ sei lediglich das Unbekannte:

»La propension vers I'avenir, 'au-devant-de-soi contenus dans I'élan, marquent un &tre voué 3
une course. L’élan est créateur, mais irrésistible. L'accomplissement d’une destinée est le stigmate de
Pétre: la destinée n’est pas toute tracée, mais son accomplissement est fatal. On est au carrefour, mais
il faut choisir. Nous sommes embarqués. Dans I’élan vital nous allons vers 'inconnu, mais nous al-
lons quelque part, tandis que dans ’évasion nous n’aspirons qu’a sortir.“66

63 FRIEDRICH NIETZSCHE: Also sprach Zarathustra. Ein Buch fiir alle und keinen. Simtl. Werke.
Bd. 6 (Stuttgart 1964) 236.

64 EMMANUEL LEVINAS: De PEvasion. In: Recherches philosobghiques 5 (1935/36) 373-392. Zur
literatur- und philosophiegeschichtlichen Einordnung von De I’Evasion vgl. auch das Kapitel ,,Die
unertrigliche Ausweglosigkeit des Seins® in TiLL R. KUHNLE: Chronos und Thanatos. Zum Exi-
stentialismus des ,nouveau romancier” Claude Simon (Tiibingen 1995) 57-74.

65 Vgl. HENRI BERGSON: L’Evolution créatrice. In: DERs.: (Buvres (Paris 51991) 569-578.

66 E. LEVINAS: De I’Evasion, a. a. O.376 {.
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Mit Termini wie ,,choisir” und ,,étre embarqué” greift er die Schliisselbegrif-
fe der Wette PascaLs auf,6” um den Widerpart zu seinem Gedanken der éva-
sion zu formulieren: Das Einzelschicksal folgt auch angesichts einer offenen
Zukunft - sei es die ungewisse Gnade oder der Lebensstrom —immer einer Be-
stimmung und affirmiert somit das Sein (étre). Dieses étre erscheint bei BERG-
SON vom Ziel her auf ein Werden ausgerichtet, das sich zwar nicht auf einer
zwingend vorgezeichneten Bahn bewegt, aber das Ergebnis einer unverzicht-
baren Wahl darstellt — mit anderen Worten: es handelt sich um eine Bewegung,
die einem Feld scheinbarer Méglichkeiten entspringt, scheinbar, da wir uns
immer als vom Sein (étre) Mitgefithrte — ,embarqués“é8 — erfahren. Wir fithlen
uns ausgeliefert, nackt, wenn wir unserer Ohnmacht gewahr werden, und uns
befallt die Scham: ,La honte apparait chaque fois que nous n’arrivons pas 2
faire oublier notre nudité. Elle a rapport a tout ce que ’'on voudrait cacher et
que ’on ne peut pas enfouir. [... ] Cette préoccupation de vétir pour cacher
concerne toutes les manifestations de notre vie, nos actes et nos pensées.“69
Mit der Scham erkennt der Mensch seine krude Existenz. Nacktheit ist gleich-
bedeutend mit der Erfahrung der eigenen Unbedingtheit. In der Scham sucht
die Existenz ihrer Nacktheit zu entflichen, ihre Blofle zu bedecken, die ent-
steht, wenn das Sein sich selbst entdeckt: ,,La nudité est le besoin d’excuser
son existence. La honte est en fin de compte une existence qui se cherche des
excuses. Ce que la honte découvre c’est ’&tre qui se découvre®.70 Die Duplizi-
tat des Begriffs étre bei LEVINAS griindet, vor der Folie HEIDEGGERs Ontologie
betrachtet, im Fehlen der Instanz eines Daseins. Die sprachliche Realisierung
des nackten Seins dringt die philosophische Diskursivitit an den Rand ihrer
Moglichkeiten, so dafl — bei LEVINAS vage, denn er fithrt allein das Beispiel von
CELINEs Voyage au bout de la nuit an — der Literatur die Aufgabe tiberantwor-
tet wird, diese Erfahrung adiquat zu artikulieren. LEVINAS vermeidet es, in der
Beschreibung der Scham vom Individuum zu sprechen, ist doch dieser Begriff
beziiglich des étre ein relationaler, d. h. an ein vorgegebenes Begreifen des Sei-
enden gebunden, das nach HEIDEGGER im Gerede erfolgt, jener ,Moglichkeit,
alles zu verstehen ohne vorgingige Zueignung der Sache“.”! Folgerichtig
spricht LEVINAS von ,s0i“ bzw. ,existence anstatt von ,,Ich“ und , Individu-
um®. Existenz meint nur bedingt einen aktiven Bezug zum Seienden, der die-
ses erst zum , Existieren® bringt und daher auch Sein gebiert: Was HEIDEGGER

67 BLAISE PAsCAL: Pensées. In: DERS.: (Euvres complétes (Paris 1954) 1213.

68 Hier liefle sich das Pascalsche ,8tre embarqué“ durchaus auch mit der Wendung ,im selben
Boot sitzend* iibertragen.

69 E. LEVINAS: De ’Evasion, a. 2. O. 384.

70 Ebd. 385.

71 MARTIN HEIDEGGER: Sein und Zeit (161986) 169.
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die ,ontologische Differenz“ genannt hat,?2 bildet bei LEVINAS allenfalls eine
Enklave des étre pur, in der das Selbst (und nicht das Dasein - sic!) zur Passivi-
tit verurteilt ist.”3 Die Scham gibt die Existenz zu erkennen, die in dem Ringen
mit dem erdriickenden ézre in ihrer Unbedingtheit erscheint. ,,Ce qui apparait
dans la honte c’est donc précisément le fait d’étre rivé 2 soi-méme, 'impossibi-
lité radicale de se fuir pour se cacher 2 soi-méme, la présence irrémissible du
moi 4 soi-méme“.74 Die Duplizitit der Scham liegt darin begriindet, dafl sie
gleichzeitig die Nacktheit, jene Erscheinungsform der eigenen Existenz in ih-
rer kruden Irreduzibilitit entdeckt (,,découvre*) und immer schon zur Flucht
—weg von dieser Erfahrung! - dringt. Das in der Scham Entdeckte ist lediglich
ein Erfahrungsmoment und kein in starren Seinskategorien faflbares Objekt.
Um die Nacktheit zu verhiillen, bedarf es eines Garanten in der Konfrontation
mit dem ézre pur, iiber den man zurtick zu einer diese Erfahrung verhiillenden
festen Seinskategorie gelangen méchte. Die in der Scham manifest gewordene
Existenz verlangt nach dem Anderen, um dieser Nacktheit zu entrinnen. Die
Scham angesichts der Nacktheit der Existenz findet in der Erfahrung des Ekels
ithre urspriinglichste Form: ,,Dans la nausée la honte apparait [. . . ] dans toute
son originalité“. Der Korper mit seinen physiologischen Begleiterscheinungen
bedeute eine besondere Blofle; hier habe man nicht durch sein Verhalten gegen
Konventionen verstoflen, sondern durch die Tatsache, daf man einen Kérper
habe - ,dans le fait méme d’avoir un corps, d’étre 12“. Die Ubelkeit, der Ekel,
ist die Erfahrung des Korpers und des Leibes in der Scham. Wie bei SCHELER
sind hier Ekel und Scham nicht blof ,,psychische Dimme®. Die ,honte® bei
LEVINAS meint ebenso Scham vor sich selbst wie Scham innerhalb eines sozia-
len Kontextes; im Ekel jedoch ist die Scham universal im Sinne von unhinter-
gehbar: ,Le phénomene de la honte de soi devant soi [. .. ] ne fait qu’un avec la
nausée“.”5 Anders als SCHELER beschrinkt LEVINAS die Scham nicht auf das
»Schutzgefiihl des Individuums®, da die Vorstellung des Individuums gerade
in der Scham und im Ekel ihre Hinfilligkeit als ontologisch verankerte Kate-
gorie erfihrt. LEVINAS fithrt vielmehr die Universalitit der Scham auf die
Seinserfahrung zuriick, die sie zeitigt; die Scham indiziert eine Nacktheit, vor
der selbst die Vorstellung eines Individuums noch von dem Bemiihen zeugt,
sich zu bedecken. Dieses Verstindnis von Scham ist in der jidischen Tradition

72 Vgl. M. HEIDEGGER: Vom Wesen des Grundes (Tiibingen 71983) 5; DERs.: Identitét und Diffe-
renz (Tiibingen 1957) 56.

73 LEVINAS umgeht damit die von HABERMAS bel HUSSERL und HEIDEGGER aufgezeigte argumen-
tative Sackgasse, die durch den Widerspruch zwischen dem Weltentwurf und dem faktisch Begeg-
nenden entsteht (vgl. JURGEN HABERMAS: Motive nachmetaphysischen Denkens. In: DERs.: Nach-
metaphysisches Denken, a. a. O. 35-69, 49 f).

74 E. LEviNAs: De I’Evasion, a. a. O. 385.

75 Ebd. 387.
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verankert, welche die ,,innere Scham® — wie HERMANN COHEN zusammenfas-
send notiert —als das ,,Symptom der Wahrhaftigkeit* begreift, ,,die alsdann im
Gotzendiener aufkommen wird“.76 Die Stelle der durch den Gétzendienst un-
terdriickten religidsen Wahrhaftigkeit nimmt bei LEVINAS das étre pur ein. Die
alltigliche Reaktion besteht darin, den Ekel zu einem pathologischen Symp-
tom zu erkliren. Auf die metaphysische Seite des Ekels bezogen, heifit dies:
den Riickzug auf eine vorgegebene Seinsauslegung antreten. Das Unerhérte
wird als eine klassifizierbare Abweichung vom Gewdhnlichen angesehen und
auf diese Weise seiner Bedrohlichkeit beraubt. Doch dies gilt erst, nachdem
der Ekel voriiber ist. Die Erfahrung des Ekels selbst zeitigt den vergeblichen
Versuch, ihr endgiiltig zu entrinnen, denn alle Auswege erweisen sich als trii-
gerische Seinsformen, denen keine ,hohere“ gegeniibersteht als eben das im
Ekel manifest gewordene étre pur:

»Dans la nausée, qui est une impossibilité d’&tre ce qu’on est, on est en méme temps rivé 2 soi-
méme, enserré dans un cercle étroit qui étouffe. On est 13, et il n’y a plus rien a faire, ni rien 2 ajouter
4 ce fait que nous avons été livrés entidrement, que tout est consommé: c’est [’expérience de ’étre

pun [... 1.7

Aus dieser Erfahrung des reinen Seins (étre pur) heraus hilft weder Handeln
noch Nachdenken; man befindet sich an einem regelrechten Nullpunkt — dem
Sein-Werden des Seienden, das wir sind.”8 Fiir die Erfahrung dieses Nullpunk-
tes fithrt LEVINAS den Begriff der ,,Grenz-Situation® ein: ,Mais cet ,il-n’y-a-
plus-rien-3-faire‘ est la marque d’une situation-limite ot I'inutilité de toute ac-
tion est précisément I’indication de 'instant supréme ot il ne reste qu’a sor-
tir“.79 Es gilt hier aber festzuhalten, daf diese ,situation-limite” keineswegs
mit der ,,Grenzsituation” identisch ist, die JASPERS in seiner Philosophie (1932)
an die heroische Begegnung mit dem Tod gebunden hat;80 seine spiter erfolgte
allgemeinere, obzwar noch immer von der Absolutheit des Todes geprigte
Fassung des Begriffs als ,Situationen, iiber die wir nicht hinaus konnen, die

76 HERMANN COHEN: Religion der Vernunft aus den Quellen des Judentums (Wiesbaden 31995)
486.

77 E. LEVINAS: De ’Evasion, a. a. O. 386.

78 ,Mais la nausée n’est-elle pas un fait de la conscience que le moi connait comme un de ses
états? Est-ce P'existence méme ou seulement un existant? Se demander cela ce serait oublier I'impli-
cation sui generis qui la constitue et qui permet de voir en elle 'accomplissement de I’8tre méme de
I’étant que nous sommes. Car ce qui constitue le rapport entre la nausée et nous, c’est la nausée elle-
méme. L'irrémissibilité de la nausée constitue le fond mé&me de la nausée. Le désespoir de cette pré-
sence inéluctable constitue cette présence méme. Par 1 la nausée ne se pose pas seulement comme
quelque chose d’absolu, mais comme I’acte méme de se poser: c’est affirmation méme de I’étre. Elle
ne se référe qu’a soi-méme, est fermée sur tout le reste, sans fenétre sur autre chose. Elle porte en
elle-méme son centre d’attraction® (ebd. 387 f).

79 Ebd. 386 {.

80 KARL Jaspers: Philosophie, Bd. 2: Existenzerhellung (Berlin u. a. 41973) 220 ff.
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wir nicht indern kénnen® riickt schon niher an das heran, was LEVINAS mit
»I'impossibilité de sortir ausdriicken wollte: ,,Auf Grenzsituationen reagie-
ren wir entweder durch Verschleierung, oder, wenn wir sie erfassen, durch
Verzweiflung®.8! Der Tod ist bei LEVINAS keine Bezugsgrofie fiir das étre pur:
Eine Todesontologie, wie sie etwa HEIDEGGER mit dem Sein zum Tode ent-
worfen hat, kime demzufolge einer Verschleierung des étre pur gleich. Auch
der Tod als Ausweg liefle sich dieser Anschauung zufolge als Konstrukt einer
triiben Seinsauslegung deuten. Die Metaphorik des Ekels indiziert jene Gren-
ze, an der die Situation als das der diskursiven Aneignung Entzogene erfahren
wird; die ,situation-limite® greift das ,Erfassen des Ganzen des Seienden®
auf,82 dem HEIDEGGER die Befindlichkeit der Langeweile zugeordnet hat, und
spitzt es auf den Ekel zu.83

Die Einfithrung des Begriffs ,,Ekel“, jener physiologischen Reaktion auf ein
nicht festzulegendes Objekt, in die philosophische Begrifflichkeit, geht auf ein
Desiderat zuriick, das LEVINAS bereits 1930 in HUsSERLs phinomenologischer
Methode ausgemacht hat:84

»Chez Husserl, c’est une réfléxion sur la vie qu’on considere dans toute sa plénitude et toute sa ri-
chesse concréte, — mais cette vie est trop séparée de la vie elle-méme, on ne la vit plus. Cette réflexion
sur la vie est trop séparée de la vie elle-méme, et on ne voit pas ses attaches 2 la déstinée et 2 ’essence
métaphysique de 'homme.“85

Auf der Suche nach dem ,metaphysischen Wesen des Menschen® gelangt
LEVINAS in seiner um 1940 konzipierten Schrift De I’Existence a Uexistant zu
der Annahme, dafl nicht die Beziehung zu einer Welt (,relation avec un
monde®) synonym sei mit der Existenz, sondern daf} diese der Welt vorausge-
he. Damit gelangt er zu einer besonderen Einschitzung des apokalyptischen
Mythos: ,,Dans la situation de la fin du monde se pose la relation premiere qui
nous rattache 3 étre“.86 Der Zusammenbruch der Welt(en) verweise weder
auf das reine Nichts noch auf den Tod, sondern einzig auf das anonyme Fak-
tum des Seins (,le fait anonyme de I'étre“), das — jenseits der ontologischen

81 K. Jaspers: Einfithrung in die Philosophie. 12 Radiovortrige (Miinchen 271988) 18.

82 M. HEIDEGGER: Was ist Metaphysik? (Frankfurt a. M. 51949) 30.

83 Entsprechend bezeichnet eine phinomenologisch ausgerichtete Psychologie als ,Grenzsitua-
tion“ das Erleben des Leibes als Leib: PAUL CHRISTIAN: Zur Phinomenologie des leiblichen Da-
seins. In: Jahrbuch fiir Psychologie und Psychotherapie. Bd. 7 (1960) 6. Vgl. dazu mit weiteren Bele-
gen: H. ScHMITZ: System der Philosophie II. 1,2. 2. 0. 599 {.

84 Vgl. JacQuEes DERRIDA: Violence et métaphysique. Essai sur la pensée d’Emmanuel Lévinas.
In: DERS.: L’Ecriture et la différence (1967; Paris s. d.) 117-228, 126.

85 E. LEviNas: Théorie de l'intuition dans la phénoménologie de Husserl (Paris 41978) 203.

86 E. LEviNas: De ’Existence 4 ’existant (Paris 1947) 26.
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Differenz angesiedelte — i/ y .87 Mit anderen Worten: Im i/ y 4 enthiillt sich die
Materie und erweist sich als einer jeden zweckrationalen oder isthetischen Be-
stimmung enthoben; sie ist nur noch pure Konsistenz, aber auch von Nackt-
heit und Hifllichkeit — ,,Ce qui a de la constistance, du poids, de ’absurde,
brutale, mais impassible présence: mais aussi de ’humilité, de la laideur.“88
Das il y a meint die Anwesenheit in der Abwesenheit von Dingen, ein Krifte-
feld, das selbst dort fortwirkt, wo nichts mehr zu- oder vorhanden ist. Auf die-
ser steten Prisenz des Abwesenden griindet das Gefiihl des Grauens (,,’hor-
reur®); dem Erfahren der Existenz im Ekel fillt dabei die Funktion einer Vor-
stufe zu:

»La ,nausée’ comme sentiment de I’existence n’est pas encore une dépersonnalisation; alors que
’horreur met 3 I’envers la subjectivité du sujet sa particularité d’étant. Elle est la participation 3 Iil y
a. A l’il y a qui retourne au sein de toute négation, 3 Iil y 4 ,sans issue*.“89

Angesichts des i/ y a gerit die Subjektivitit in eine passive Haltung; sie muf§
den Ekel und das Grauen auf sich nehmen. Jedoch ist diese Hinnahme nicht
mit einem endgiiltigen Urteil zu vergleichen, sondern steht in Verbindung mit
einem Auserwihltsein, das in Richtung einer ,jouissance® jenseits der mani-
chiistischen Scheidung von aktiv und passiv, von Subjekt und Objekt weist.
Es ist hier nicht der Ort, die Schritte, die im Denken LEvINAS® iber die Instanz
des Anderen (,I’Autre®) fithren, in extenso nachzuzeichnen; dennoch sei auf
eine wichtige Konstante verwiesen, die bereits in den frithen Schriften angelegt
ist: die jidische Tradition, auf der die von ihm vorgenommenen Begriffsbil-
dungen und -prigungen aufbauen. In De [’Existance & Pexistant hat LEVINAS
das il y a als die Abwesenheit von Gott gedeutet — ,,]a notion de Iil y 4 nous ra-
meéne i 'abscence de Dieu, 4 I'abscence de I’étant“.99 Diese Abwesenheit ist je-
doch nicht gleichzusetzen mit Hoffnungslosigkeit, sondern verweist in eine
Region, die sich der philosophischen Begrifflichkeit entzieht und dennoch
von einem intramundanen hic et nunc nicht zu trennen ist, jene Region, um
die sich das Denken L£viNaS® kristallisiert, ohne — eingestandenermaflen®! -
zu wissen, ob und wann es zu ithr vorgedrungen ist, und fiir die die eine Gestalt

87 Zum Verhiltnis von #/ y 2 und HEIDEGGERs es gibt vgl. die konzise Darstellung im terminologi-
schen Anhang zu EprtH WyscHOGROD: Emmanuel Levinas. The Problem of Ethical Metphysics
(Den Haag 1974): ,, The use of il y a as the translation of es gibt in Sartre’s work is called into ques-
tion by Heidegger. He notes that #/ 4 y does not convey the sense of the es in es gibt since es refers to
being and not to beings. Levinas uses 1/ y 2 to designate the being which persists in the face of the de-
struction of the world, a presence despite the absence of individual things, the sheer fact of being
when there is nothing at all“ (ebd. 218).

88 E. LEVINAS: De ’Existence 3 existant, a. a. O. 91 {.

89 Ebd. 100.

9 Ebd. 99.

91 Vgl. E. LEvINas: Totalité et infini (1971; Paris s. d.) 318.
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steht: der Messias.?2 So gilt als ungewiff, ob der Auserwihlte, der das i/ y 4 auf
sich nimmt und nunmehr dessen ekelhafte Erscheinungsform — LeviNas be-
nutzt hier in einer die Etymologie unterstreichenden Schreibweise das Wort
»é-cceurant® — brauche, auch tatsichlich auf diese Region verweist, jedoch
wird das il y a - dhnlich der Wette PascALs (sic!) - in seiner Unhintergehbar-
keit zum méglichen Element eines messianischen Bewuftseins:

»L’identité de I’élu - c’est-a-dire de I’assigné ~ qui signifie avant d’étre, prendrait pied et s’affir-
merait dans I'essence que la négativité elle-méme détermine. Pour supporter sans compensation, il
lui faut ’excessif ou I’é-ccerant remue-ménage et encombrement de I'il y 2.“%

Der Ekel bei Sartre

In seinem 1938 erschienenen Roman La Nausée greift SARTRE die von LE-
VINAS in De ’Evasion entwickelte Begrifflichkeit auf.9 Antoine Roquentin,
der Protagonist, wird vom Ekel befallen, der im Kontakt mit der Dingwelt
aufkommt; sein Ekel ist zunichst ein ,exteriorisierter” Ekel; er heftet sich an
die Dinge, die damit ihre vertraute Erscheinungsweise verlieren:

92 Vgl. T. R. KUHNLE: Ernst und Revolte. Der ,existentielle“ Messianismus bei Lévinas, Fondane
und Sartre (Beitrag zur Sektion ,Jidischer Republikanismus® auf dem XXIV. Romanistentag in
Miinster, 25. -28. 09. 1995, im Druck).

93 E. LEVINAS: Autrement qu’étre ou au-dela de I’essence (1974) 209.

94 JACQUES ROLLAND hat in seiner Einfithrung zu einem Nachdruck von De I’Evasion auf die
Ubereinstimmung, »’extraordinaire rencontre” (JACQUES ROLLAND: Sortir de I’Etre par une nou-
velle voie. In: EMMANUEL LEVINAS: De I’Evasion (Montpellier 1983) 9-64, 23 und 57 Anm. 20), zwi-
schen LEVINAS’ Essay und SARTREs Roman La Nausée hingewiesen, will aber nicht von einer direk-
ten Beziehung zwischen diesen beiden Texten sprechen. Seine zuriickhaltende Formulierung er-
staunt, da SARTRE ein Jahr spiter in den Recherches philosophigues seinen Essay La Transcendance
de Ego verdffentlichte, und man also davon ausgehen kann, daf} er diesen Essay von LEVINAS
kannte. Im {ibrigen fiigen sich Passagen aus dem Essay De L’Evasion fast bruchlos in die Metapho-
rik von SARTREs La Nausée ein. Die Bedeutung der u. a. von ALEXANDRE KOYRE 1931 gegriindeten
Zeitschrift Recherches philosophiques kann fir die Rezeption der deutschen Phinomenologie und
Existenzphilosophie in Frankreich nicht hoch genug veranschlagt werden (vgl. BERNHARD WAL-
DENFELS: Phinomenologie in Frankreich (Frankfurt a. M. 1987) 39). HERBERT DIECKMANN hat dies
bereits 1949 in einem Artikel hervorgehoben: French Existentialism before Sartre. In: Yale French
Studies 1/1949, 33—41. Aber DIECKMANN ist in seiner unter dem Leitmotiv ,,vers le concret® erfolg-
ten Vorstellung von einzelnen Artikeln dieser Zeitschrift nicht auf LEVINAS und dessen Einfluff auf
SARTRE eingegangen. MARGOT KRUSE sieht in KOLNAIs Aufsatz die direkte Vorlage fiir SARTRES La
Nausée (MARGOT KRUSE: Philosophie und Dichtung in Sartres ,La Nausée®, a. a. O.). Die Uberein-
stimmungen zwischen LEVINAS und SARTRE, die bis in die sprachlichen Details gehen, Details, die
bei KOLNATI nicht zu finden sind, zeugen von einer engen Verbindung zwischen diesen beiden Auto-
ren. Da jedoch beide Autoren sich zu Studienzwecken in Deutschland aufgehalten hatten, ist eine
mogliche Kenntnis des Kolnai-Textes nicht ganz auszuschlieffen.
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»5a chemise de coton bleu se détache joyeusement sur un mur de chocolat. Ca aussi donne de la
Nausée. Ou plutdt c’est la Nausée. La Nausée n’est pas en mot: je la ressens la-bas sur le mur, sur les
bretelles, partout autour de moi. Elle ne fait qu’un avec le café, c’est moi qui suis en elle.“%

Die Dinge prisentieren sich fiir Roquentin bar jeder Individualitit in ihrer
obszonen Nacktheit: ,,il restait des masses monstrueuses et molles, en désor-
dre — nues, d’une effrayante obscénité“.% LEVINAS schildert die im Ekel her-
vortretende Erfahrung des étre in seiner Nacktheit als eine unerbittliche An-
wesenheit: ,La nausée comme telle ne découvre que la nudité de I’étre dans sa
plénitude et dans sa irrémissible présence“9” Diese Nacktheit, die unter der ge-
lifteten Decke einer ,ernsthaften® Seinsauslegung hervortritt, ist die Erfah-
rung der Kontingenz: In der Konfrontation mit der Wurzel eines Kastanien-
baums mufl Roquentin erkennen, dafl sich die Feststellung, die er zur Erschei-
nungsweise der Dinge getroffen hat, auch fiir ihn selbst gilt: ,Et moi — veule
alangui, obscene, digérant, ballottant de mornes pensées — moz aussi j’étais de
trop“.98 Ebenso nackt wie die Dinge erscheint das ,Da-Sein“ (nicht zu ver-
wechseln mit HEIDEGGERs Dasein/): ,Exister, c’est étre [a“;99 gemeint ist unse-
re Existenz in ihrer Korperlichkeit, derer wir uns im Ekel schimen. Die Scham
aber verweist darauf, daf} wir einen Leib haben, daf} wir in eine Beziehung zu
den Dingen treten kénnen. Das Unerhérte des Ekelgefiihls entspringt einem
eigentiimlichen Seinsbezug des Ichs, der sich an einem einfachen Beispiel zei-
gen laflt: In der alltiglichen Beziehung zur Welt scheint das Ich, an dem SARr-
TRE sowohl eine aktive als auch eine passive Seite ausgemacht hat, als ein mit
ihren Elementen verschrinktes auf. Beim Holzschlagen erfahre ich meinen
»Korper, wie er im Begriff ist, Holz zu schlagen: ,Le corps sert alors de sym-
bole visible et tangible pour le Je“.19 Jedoch zeigt sich an diesem ,Ich“ nur
eine Seite, das ,Je-concept®, das im Dienste der objektiven Beziehungen zwi-
schen den Dingen - z. B. zum Feuermachen bendtigt man Holz - steht. Hin-
ter dem ,Ich“ verbirgt sich eine komplex strukturierte ,égologie”, die zwi-
schen einer reflektierten und einer unreflektierten Ebene eine dynamische Be-

95 JEAN PAUL SARTRE: La Nausée. In: DERS.: (Euvres romanesques (Paris 1981) 26.

% Ebd. 151.

97 E.LEvINAs: De I’Evasion, a. a. O. 387. Hier erscheint die Erkenntnis vorformuliert, zu der
Roquentin in La Nausée vordringt: ,Si 'on m’avait demandé ce que c’était que ’existence, j’aurais
répondu de bonne foi que ¢a n’était rien, tout juste une forme vide qui venait s’ajouter aux choses
du dehors, sans rien changer  leur nature. Et puis voila: tout d’un coup, c’était 13, c’était clair
comme le jour; [existence s’était soudain dévoilée. Elle avait perdu son allure inoffensive de catégo-
rie abstraite, c’était la pate méme des choses, cette racine était pétrie dans de I’existence® (J.-P. SAR-
TRE: La Nausée, a. a. O. 150 f).

98 J.-P. SARTRE: La Nausée, a. a. O.152.

99 Ebd. 155.

100 J.-P. SARTRE: La Transcendance de I’ego. Esquisse d’une description phénoménologique. In:
Recherches philosophiques 6 (Paris 1936/37) 85-123, 115.
t
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ziehung spannt. Voraussetzung fiir diese Dynamik ist die ,,transzendente* Po-
sition des Ego: ,L’Ego n’est rien en dehors de la totalité concrete des états et
des actions qu’il supporte“.101 Transzendent(-al) bedeutet also nicht —im
Sinne KANTs - Unabhingigkeit von Seinsbeziehungen. Im Ekel nun wird iiber
den Leib die komplexe Struktur des Ich sichtbar. Das Ich kann sich nicht mehr
auf eine konzeptuelle Auslegung von Welt zuriickziehen. Mit dieser Erkennt-
nis kommt die Scham auf: ,[. .. ] j’existe, c’est tout. Et c’est si vague, si méta-
physique, que j’en ai honte“102, Hier meint die Scham die unmittelbare Erfah-
rung des Leibes in der Existenz. Die Scham erweist sich als unabhingig von ei-
nem objektiv gegebenen Bezug unter den Dingen, wie im Falle des konzep-
tuellen Ich, das am instrumentell-besorgenden Vollzug innerweltlicher Ver-
richtungen aufscheint. Eine derartige ,instrumentelle” Verfassung hat — was
La Nausée nur durch die extrapolierende Lektiire zu erkennen gibt, aber in
L’Etre et le néant seinen theoretischen Grund erfahren wird - auch das mora-
lische Normengefiige, iiber das die Scham in den oben genannten Fillen ihren
intentionalen Gehalt erhilt. Bevor der Ekel bei SARTRE weiter erdrtert wird,
soll an dieser Stelle innegehalten und der Blick auf den Schlufl des Romans La
Nausée gelenkt werden. Roquentin sitzt ein letztes Mal in seinem Stammcafé
und sinniert iiber eine Jazz-Melodie und die Grammophonnadel, die sie er-
zeugt; dabei befillt ihn wieder das Schamgefiihl: , A présent, il y a ce chant de
saxophone. Et j’ai honte*.103 Die Nadel erzeugt eine Melodie, sie folgt unbe-
irrbar den Rillen der Platte: ,Elle n’existe pas, puisqu’elle n’a rien de trop: c’est
tout le reste qui est de trop par rapport i elle. Elle est.“104 Alles greift notwen-
digerweise ineinander, nichts ist tiberfliissig, ,,de trop“. Roquentin erlebt et-
was, das der Kontingenz enthoben ist und fillt den Entschluff, mit Worten
ebenso etwas zu verfassen, das sich {iber die Existenz erhebt: eine erfundene
Geschichte - , Il faudrait qu’elle fasse honte aux gens de leur existence®.105
Der Sachverhalt, auf den sich diese Scham bezieht, ist die Existenz, die Ein-
sicht in das ,étre de trop“. Angesichts dieser Einsicht in die Kontingenz wird
jede triigerische Seinsauslegung hinfillig und der Biirger in seiner Selbstge-
wiSheit erschiittert, ganz im Sinne des von LEVINAS am Ende seines Essays De
PEvasion formulierten Anspruchs: Il s’agit de sortir de ’étre par une nouvelle
voie au risque de renverser certaines notions qui, au sens commun et 2 la sa-

101 Ebd. 107.

102 J,-P. SARTRE: La Nausée, a. a. O. 126.

103 Ebd. 205.

104 Ebd. 206.

105 Ebd. 210. Damit stellt La Nausée bereits einen wichtigen Schritt in Richtung auf eine littéra-
ture engagée dar. Vgl. HENNING KRAUSss: Die Praxis der ,littérature engagée” im Werk Jean-Paul
Sartres 19381948 (Heidelberg 1970) 26-55.
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gesse des nations semblent les plus évidentes*.106 SARTRE macht sich in seinem
aufklirerischen Projekt die Differenz zwischen Aisthesis und Anti-Aisthesis
zunutze, indem er beide aus den Fingen der Distanz befreit und im Ekel die
(transzendierende) Ableitung suspendiert; bei SARTRE gelangt wieder die
wFreiheit, welche die Sinnlichkeit sich selbst nimmt“ (SCHILLER) zu ihrem
Recht. Roquentins Erleben der Jazz-Musik, das den Gegenpol zu jener Erfah-
rung bildet, findet in SARTREs 1940 erschienenen Buch L’Imaginaire seine
theoretische Begriindung. Darin bestimmt SARTRE das Kunstwerk als ein irrea-
les Objekt — ,’ccuvre d’art est un irréel“.107 Als Irreales ist das Kunstwerk der
Kontingenz enthoben; die rezipierende Hinwendung an ein Kunstwerk be-
deutet ein Sich-Uberantworten an das Irreale, d. h. ein Nichten von Welt:
»Ainsi I'irréel — qui est toujours double néant: néant de soi-méme par rapport
au monde, néant du monde par rapport i soi — doit toujours étre constitué sur
le fond du monde qu’il nie [. . . ]“.108

Mit dem Zerreiflen des Schleiers, der tiber einer triigerischen Seinsauslegung
liegt, will Roquentin offenkundig die Worte Zarathustras fiir sich in Anspruch
nehmen: ,,[. .. ] da erst schiffte ich den Menschen ein auf seine hohe See“. SART-
REs La Nausée verrat allerdings eine besondere Nihe zu KIERKEGAARD und
stellenweise mag man in den Schilderungen des Ekels dessen Begriff der Angst
erkennen, jenen metaphysischen Schwindel, in dem die Freiheit aufscheint.10?
In seinen Kriegstagebiichern stellt SARTRE die beiden Begriffe nausée und an-
goisse einander gegeniiber. Die primire Seinsform des menschlichen Bewuf$t-
seins ist nach SARTRE die des Pour-soi (Fiirsichsein, das wir hier interpretierend
auch als das ,,Zu-sein-Haben“ fassen wollen), das sich selbst wahrnehmen
kann, ohne en-soi zu sein. Folglich befindet sich der Mensch immer en situati-
on, wodurch die Welt als Welt konstituiert wird. Der Ekel, wie SARTRE in sei-
nen Kriegstagebiichern schreibt, bedeute das Erfahren der eigenen Faktizitit;
zu dieser Erfahrung des Ekels trete jene der Angst, die das Erfassen der Frei-
heit meine: , Ainsi la saisie existentielle de notre facticité, c’est la Nausée, et
Pappréhension existentielle de notre liberté, c’est I’Angoisse“.110 Der ,meta-
physische“ Ekel ist Angst vor der Identifikation mit dem Seienden, die Begeg-
nung mit der eigenen Faktizitit, jenem Dualismus von der daseienden ,,Ding-

106 E. LEvINAS: De I’Evasion, a. a. O. 392.

107 J.-P. SARTRE: L'Imaginaire. Psychologie phénoménologique de P'imagination (1940; Paris
1982) 362.

108 Ebd. 357.

109 Vgl. SOREN KIERKEGAARD: Der Begriff der Angst. Ges. Werke. 12. Abt. Bd. 11 (Diisseldorf
1958).

110 J.-P. SARTRE: Carnets de la drdle de guerre (Paris 1983) 168. Vgl. hierzu HEIDEGGERs Ausfiih-
rungen zu Verstimmung, Angst und Faktizitit, in der SARTRES nausée vorgezeichnet ist (M. HEIDEG-
GER: Sein und Zeit, a. a. O. 136 f und 189 ff).
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lichkeit“ des Menschen und seiner Fahigkeit, diese zu tibersteigen. Das Gefiihl
des Ekels griindet in der hypothetischen Projektion, von den Dingen iiber-
schritten zu werden, die Uberlegenheit Pour-soi gegen ein Unterlegensein ein-
zutauschen. Daher sei mit L’Etre et le néant folgende Schlufffolgerung gezo-
gen: Die Konzeption des Ekels als sikularisierter ,metaphysischer Schwindel®
ist keine blofle Metapher, sondern weist zuriick auf den physiologisch-patho-
logischen Befund im Kontakt mit bestimmten Dingen; ,,c’est [...] sur son
fondement [sc.: ce terme de nausée] que se produisent toutes les nausées con-
crétes et empiriques (nausées devant la viande pourrie, le sang frais, les excré-
ments, etc.) qui nous conduisent au vomissement“.111

Der Ekel wird bei SARTRE als urspriinglich leibliches Phinomen untersucht,
wobei sich die Scham im idiosynkratischen Moment des Ekelgefiihls einstellt.
SARTRE entliflt damit die Scham aus einer hierarchischen Verschrinkung mit
dem Ekel. An die Stelle eines abstrakten (,,universalen) Schamgefiihls tritt in
L’Etre et le néant der Leib in einen dialektischen Prozef der Intersubjektivitit,
in der meine Freiheit auf die Freiheit des Anderen (étre pour autrui) stofie: ,Je
suis possédé par autrui; le regard d’autrui me fagonne mon corps dans sa nu-
dité, le fait naitre, le sculpte, le produit comme il est, le voit comme je ne le ver-
rai jamais.“112 Der Andere — der sich, genauso wie ich mich ihm gegeniiber,
mir gegeniiber immer en situation befindet —ist in der Lage, mich unter seinem
Blick zu verdinglichen, nach dem Seinsmodus der Dinge en-soi zu betrachten;
unter diesem Blick gerinnt mein Leib zum Korper. Das Prinzip einer jeden
chosistischen Seinsauslegung durch den esprit du sérienx ist das Konstituens
einer inauthentischen Seinsweise, in der ich mir meine eigene Freiheit verber-
ge. Das Festhalten an einem gewihlten Seinsentwurf ist daher immer unwahr-
haftig, unaufrichtig - de mauvaise foi.11> De mauvaise foi ist auch die Annah-
me von ,,psychischen Dimmen®, die den Uber-Ich-Besetzungen entspringen.
Die Flucht in die Welt der Dinge griindet in einem unhintergehbaren Mangel
an Sein. Vereinfacht gesprochen: Der Mensch ist unablissig auf der Suche nach
einer Identitit en-soz; zu einer solchen vermag er jedoch nur tiber eine chosisti-
sche Projektion zu gelangen, die aber immer de mauvaise foi bleibt. Der Hal,
den diese Projektion bietet, ist somit ein triigerischer und entzieht sich dem
Individuum, wenn dieses entdeckt, daff das Wesen des (existierenden) Seien-
den sich im ,étre de trop erschépft. Im Hinblick auf die Erfahrungen Ro-
quentins in La Nausée ist daher EUGEN DREWERMANN zuzustimmen, wenn

111 J.-P. SARTRE: L’Etre et le néant (1943; Paris s. d.) 387.
112 Ebd. 413.
113 Ebd. 82-107.
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dieser zwei Pole innerhalb des , Erstreckungsgebietes (KoLNaI) des Ekels bei
SARTRE ausmacht:

.Es gibt fiir Sartre zwei Erfahrungen des Ekels: einmal die Erfahrung des Mangels in der eigenen
Existenz, zum anderen die Erfahrung des Mangels in den Dingen. Beide Erfahrungen hingen zu-
sammen. Denn die Kontingenzerfahrung der eigenen Existenz entdeckt und bedingt den Ekel an
dem der Kontingenz und dem Mangel auch der Dinge.“114

Auch SARTREs Philosophie ist eine, welche die Unertriglichkeit des Seins ar-
tikuliert. Anders als LEVINAS entwirft SARTRE — der dem Begriff évasion nicht
denselben Status zuweist — ein abstraktes, nicht zu verwirklichendes Ziel fiir
den besoin d’évasion, der sich in der Erfahrung des reinen Seins manifestiert:
»la Valeur“. Der Wert wird von der Freiheit als Ideal in das Sein hineingetra-
gen; der Wert ist reine Idealitit und hat nichts Gegenstindliches an sich. Die
Idealitit ist das nicht realisierbare Zusammenfiihren der beiden Seinsformen
des en-soi und des Powur-soi zum en-soi-pour-soi; die Annahme von der Mog-
lichkeit des en-soi-pour-soi kime der von der Existenz eines gottlichen Wesens
gleich, denn nur ein solches kénnte dieses Paradox in sich autheben.115 Der
Ekel weist nun auf das Korrelat einer anderen Idealitit hin. In der alltiglichen
Welt kennt der Mensch die Beriithrung mit ekelerregenden Substanzen, dem
Klebrig-Schleimigen (,le visqueux“). Im Klebrig-Schleimigen manifestiert
sich das Pour-soi als von einem amorphen Seienden bedroht. Die durch das
Klebrig-Schleimige empfundene Bedrohung geht von dem befiirchteten Uber-
steigen des Pour-soi durch das en-soi aus; sie findet ihren Ursprung in dem Pa-
radox, dafl das Pour-soi und das en-soi untrennbar miteinander verbunden sind
und dennoch iiber eine relative Selbstindigkeit verfiigen - ,I'indissolubilité de
I’en-soi et du pour-soi et leur rélative indépendence®.116 Durch das Klebrig-
Schleimige erfihrt der Mensch ein besonderes Sein, die Umkehrung dessen,
was SARTRE den Wert (la Valeur) — auch: jenen Mangel, der das Pour-soi als
Mangel (,manque®) bestimmt!!” — nennt. Erfahren wir die Umkehrbarkeit
dieses Wertes, dann erfafit uns Entsetzen:

114 EUGEN DREWERMANN: Die Strukturen des Bésen. Die jahwistische Urgeschichte in exegeti-
scher, psychoanalytischer und philosophischer Sicht. Bd. 3 (Miinchen u. a. 1978) 238.

115 In seiner postum verdffentlichten Schrift Vérité et existence formuliert SARTRE die Dialektik
von Pour-soi und en-soi wie folgt: ,,Seul type d’existence inconditionnée: I’absolu-sujet de Hegel.
L’En-soi s’effondre s’il ne devient Pour-soi. Malheureusement il y a des consciences et il y a de I’é-
tre-en-sol. Pour la conscience individuelle, que reste-t-il de cet absolu-sujet? Ceci d’abord qu’elle
est un sujet absolu. Car ce qu’elle est d’abord, elle est pour-soi. Mais elle n’est pour-soi (absolu)
qu’en tant qu’elle est conscience de I’En-soi. Et 'En-soi ne sera jamais En-soi pour soi mais En-soi
pour une conscience qui n’est pas lui. Alors apparait la connaissance. UEn-soi-Pour-soi est un pur
type d’étre” (J.-P. SARTRE: Vérité et existence (Paris 1989) 17).

116 J.-P. SARTRE: L’Ete et le néant, a. a. O. 690.

117 Ebd. 690 f.
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»L’horreur du visqueux c’est Phorreur que le temps ne devienne visqueux, que la facticité ne pro-
gresse continfiment et insensiblement et n’aspire le Pour-soi qui ,’existe’. C’est la crainte non de la
mort, non de ’En-soi pur, non du néant, mais d’un type d’étre particulier qui n’existe pas plus que
I’En-soi-Pour-soi et qui est seulement représenté par le visqueux. Un étre idéal que je réprouve de
toutes mes forces et qui me hante comme la valexr me hante dans mon étre: un étre idéal ot ’'En-soi
non fondé a priorité sur le Pour-soi et que nous nommerons une Antivalenr.“118

Wenn SARTRE von Anti-Wert spricht, dann meint er ein nicht minder ideales
Konstrukt, in dem aber die Freiheit keinen Ort mehr hat; das Seiende hat den
Primat vor dem Powur-soi. EMMANUEL MOUNIER verkniipft mit dem Klebrig-
Schleimigen in SARTREs Philosophie unterschiedliche Vorstellungen: ,Le vi-
squeux s’appelle tantdt le passé, tantdt autrui, tantdt le monde.“ Das Schleimi-
ge sei eine duflere Bedrohung: ,,Comme dans un univers paranoiaque“.119 Das
Klebrig-Schleimige ist nicht zu verwechseln mit dem Sein, das den besoin d’é-
vasion zeitigt; vielmehr macht es diesen besoin d’évasion erfahrbar, weil es den
(ideellen) Gegenpol zu der von LEVINAS jenseits teleologischer Uberlegungen
angesiedelten Konzeption der évasion bildet. Der nicht auf die ethisch-morali-
sche Ebene beschrinkte Begriff , Wert“ reflektiert aus phinomenologischer
Sicht eine bestimmte riumlich-zeitliche Strukturierung der Objekte, aus der
sich Wahrnehmungsdifferenzen ergeben; mit diesen ,, Werten® geht somit eine
spezifische Okonomie einher, die diese Strukturierung der Welt aufrecht er-
hilt. Innerhalb dieser Okonomie kann es zu Umbesetzungen gleichwertiger
Objekte kommen (DANIEL LAGACHE). Die Sartresche Valeur — mit Majuskel
(1) - ist aus der Perspektive einer solchen phinomenologisch argumentieren-
den Psychoanalyse Kulminationspunkt einer jeden Okonomie. In dieser (letz-
ten) Okonomie, die keinen Selbstbetrug kennt, kann es zu keinen Umbeset-
zungen de mauvaise foi kommen, denn sie markiert das Ende einer jeden Als-
ob-Beziehung. So geht LAGACHEs phinomenologische Psychoanalyse einen
entscheidenden Schritt auf SARTREs ,,psychanalyse existentielle“ zu, die kein
Apriori aufler dem des désir d’étre kennt:120

w[- - - ] pour tout organisme la dimension axiologique est présente, 4 condition de ne pas limiter la
notion de valeur aux domaines moral, esthétique, logique ou les valeurs se définissent par leur irré-
ductibilité 2 I’ordre du fait, leur universalité de droit, leur exigence catégorique d’accomplissement,
etc. C’est ainsi que I'objet investi par la pulsion orale est visé comme devant-étre-absorbé, comme
valeur-nourriture. Lobjet phobique n’est pas simplement fui, il est un ,devant-&tre-évité“ autour
duquel s’organise une certaine structure spatio-temporelle.“121

118 Ebd. 673 f.
119 EMMANUEL MOUNIER: Introduction aux existentialismes. In: DERs.: (Euvres. Bd. 3 (Paris

1962) 99.
120 Vgl. J.-P. SARTRE: L’Etre et le néant, a. a. O. 616-634; E. DREWERMANN: Strukturen des Bosen.

Bd. 3,a.a. O.218-222.
121 Art. Economique. In: LAPLANCHE, PONTALIS: Vocabulaire de la psychanalyse, a. a. O.127.
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GASTON BACHELARD, der sich in La Terre et les réveries de la volonté und in
La Terre et les réveries du repos kritisch mit SARTREs La Nausée auseinander-
setzt, glaubt — unter dem Eindruck der komplexen Psychologie C. G. JuNGs —,
daf die Lektiire des Romans den Leser in Tiefendimensionen fithre:

»Et le cosmos de La Nausée, en particulier dans la scéne du jardin, devant les arbres, devant ,ces
grands corps gauches . . ., en suivant la fuite molle de la racine dans la terre, engage tout lecteur at-
tentif dans un monde désigné en profondeur.“122

Die Tiefendimension des in La Nausée entworfenen Kosmos sei jedoch kei-
nesfalls mit mechanistischer Kausalitit zu verwechseln, welche die verschiede-
nen Schichten miteinander verbande; ihr eigne daher auch keine praktisch-dy-
namologische Relevanz. Der ,monde désigné en profondeur” in La Nausée
deute auf die Bestimmung des Ekels als eine Form der Regression hin: Die
Hingabe an seine Tiefendimension kime dann einem Sich-Verabschieden aus
der Praxis gleich. Wenn BACHELARD an anderer Stelle von einem , finalisme de
la peur® spricht, der sich im ,finalisme de I’ordure” manifestiere, einer Finali-
tit des Miills, die in die Zonen des Unbewufiten hinabreiche, dann konstatiert
er eine pathologische Befindlichkeit und meint etwa die anale Fixierung des
Sadisten oder die Aggression eines Neurotikers, die sich im Skatologischen er-
geht.123 BACHELARDs Berufung auf das Unbewufite steht quer zur Sartreschen
Auffassung von einer ,psychanalyse existentielle®, in der das Unbewufite kei-
nen Raum hat. LupwIG BINSWANGER schliefllich liest, in Anlehnung an Ba-
CHELARD, La Nausée als ein mogliches Fallbeispiel fiir Schizophrenie.124 Die
hier skizzierten Interpretationen von La Nausée aus der Perspektive der Psy-
chopathologie deuten die obsessionelle Fixierung auf Schmutz und Kot als
eine Fluchtbewegung, wie sie etwa den Melancholiker kennzeichnet. Die ein-
drucksvollste Schilderung der Melancholie als eine Form der ,Fluchtver-
wandlung“ ist bei EL1AS CANETTI zu finden:

»In der Melancholie ist man das Ereilte und bereits Ergriffene. Man kann nicht mehr entkommen.
Man verwandelt sich nicht mehr. Alles, was man versucht hat, war umsonst. Man ist in sein Schick-
sal ergeben und sieht sich als Beute. Man ist in absteigender Linie: Beute, Fraff, Aas oder Kot.“125

SARTRE hat darauf aufmerksam gemacht, daf} sich die psychoanalytische
Methode nicht aus ihrer 6konomischen Vorstellung zu befreien vermag, die

122 GASTON BACHELARD: La Terre et les réveries du repos (Paris 1948) 305.

123 G. BACHELARD: La Terre et les réveries de la volonté (Paris 1947) 109 ff.

124 Vgl. LuDWIG BINSWANGER: Der Fall Susanne Urban. In: DERs.: Der Mensch in der Psychiatrie
Ausgew. Werke. Bd. 4 (Heidelberg 1994) 210-332, 295 f. Solche Lesarten seines Romans mégen
wohl SARTRE dazu bewogen haben, in seinen spiteren Schriften nicht mehr auf den Ekel zuriickzu-
kommen.

125 Er1As CANETTL: Masse und Macht (Frankfurt a. M. 1994) 386.
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durch ein schichtenweises Abtragen des vorgegebenen Materials auf dem We-
ge der Umbesetzung psychische Vorginge auf eine innere Kausalitit verengt.
Psychische Phinomene bzw. Symptome, wie etwa die von CANETTI als
»Fluchtverwandlungen bezeichneten, denunziert er als unaufrichtig (de
maunvaise foi).126 Der Ekel, der SARTREs Romanprotagonisten befillt, ist dem-
nach nicht als ein pathologisches Symptom zu verstehen, sondern als ein Mo-
ment, das mit der Angst die fundamentale Erfahrung bildet, in der die Kontin-
genz und damit die unhintergehbare Freiheit aufscheinen; der Ekel ist nicht
Telos der Sartreschen Weltsicht — nur unter dieser Voraussetzung kénnte man
mit BACHELARD von einem ,finalisme de la peur sprechen. Die Argumentati-
on SARTREs gewinnt iiber dessen Bestimmung der Emotion in Esquisse pour
une théorie des émotions (1938) an Deutlichkeit: ,[. .. ] dans ’émotion, c’est le
corps qui, dirigé par la conscience, change ses rapports avec le monde pour
que le monde change de qualité“.127 Die Verinderung des Weltbezuges griinde
darin, daf emotives Verhalten (,,conduite émotive) mit seinen physischen Be-
gleiterscheinungen in keinem positiven Wirkungszusammenhang zu dem Ob-
jekt stehe, indem es dieses in eine kausale Handlungskette integrierte: ,elle [sc.
I’émotion] n’est pas effective“128. Als Beispiel dafiir nennt Sartre die Furcht
(»la peur passive®): Die Flucht vor einem wilden Tier, das Davonrennen, be-
deute das reflexive Bewuf3tsein von der Gefahr, der nur auf diese Weise zu ent-
gehen sei. Falle man dagegen in Ohnmacht, dann sei dies der Ausdruck dafiir,
dafl man die Gefahr auf gewohnlichem Weg — durch Flucht oder Verteidi-
gung - nicht mehr bannen kénne und das Objekt nichte; dieses Fluchtverhal-
ten (,conduite d’évasion)129 erfolge jedoch auf einer nichtreflektierten Ebene
(»sur un plan irréfléchi“). SARTRE spricht hier von einem magischen Verhalten
(,une conduite magique“), das aber hier auch zugleich schon an seine Grenze
gestoflen sei. Man kdnne zwar die Welt aus dem Weg rdumen, indem man das
Bewufitsein unterdriicke bzw. hin zu einem ,,irrealisierenden” Bewuf3tsein, je-
nem des Traumes, modifiziere, aber man bewirke dadurch keine positive Ver-
inderung durch einen Bewufitseinsakt.130 Die wahre Emotion entziehe sich
einer jeden ,comédie® — mit anderen Worten: einer jeden Als-0b-Struktur; sie
sei somit immer wahr und glaubhaft — ,.elle s’accompagne de croyance“. Am
Beispiel des Grauenhaften (,’horrible“) macht SARTRE dies anschaulich: Nicht
allein die Flucht gebe ein Objekt als grauenhaftes zu erkennen, sie verleihe

126 Vgl.].-P. SARTRE: L’Etre et le néant, a. a. O. 88 ff.

127 J.-P. SARTRE: Esquisse d’une théorie des émotions (Paris 1975) 44.

128 Ebd. 44.

129 N. B. Diese ziel- bzw. objektbezogene ,évasion® ist nicht mit der zu verwechseln, die LEvI-
NAS meint, wenn er von einem désir d’évasion spricht.

130 J.-P. SARTRE: Esquisse d’une théorie des émotions, a. a. O. 45 f.
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thm lediglich eine bestimmte formale Qualitit; dem Grauenhaften eigne dage-
gen eine materielle Qualitit von {iberwiltigendem Charakter.

»Pour que nous saisissions vraiment ’horrible, il ne faut pas seulement le mimer, il faut que nous
soyons envoiités, débordés, par notre propre émotion, il faut que le cadre formel de la conduite soit
rempli par quelque chose d’opaque et de lourd qui lui serve de matiere. Nous comprenons ici le role
des phénomenes purement physiologiques: ils représentent le sérieux de I’émotion, ce sont des phé-
nomenes de croyance. Certes, ils ne doivent pas &tre séparés de la conduite: d’abord ils présentent
avec elle une certaine analogie.“13!

Zusammenfassend sei gesagt: Die echte Emotion entzieht sich jedem abstra-
hierenden Erfassen (SARTRE spricht von ,mimer“!); nur die Emotion ist der
»Ernst“ eigen, der sie von jedem Versuch unterscheidet, im Spiel des Seins
(SARTRE spricht in L’Etre et le néant von ,jouer a étre) zu essentieller Selbst-
bestimmung zu gelangen. In seiner Abhandlung tiber die Emotionen erwihnt
SARTRE zwar den Ekel nicht. Nichtsdestoweniger trigt sie zum Verstindnis
der nansée Roquentins bei: ,,Elle [sc. la nausée] ne fait qu’un avec le café, c’est
moi qui suis en elle“. In der nausée triumphiert der nicht-intentionale Gehalt
des Ekels und verweist in dieser Radikalitit auf die Kontingenz; der Sartresche
Ekel meint das Nicht-Ableitbare. Dies bedeutet nicht etwa, daff es keinen ,,mi-
metischen®, d. h. abstrahierenden, Umgang mit dem Ekel gibe; ein solcher
Ekel bleibt aber reine ,,comédie“, die qua Konvention diese ,Emotion® auf be-
stimmte Verhaltensweisen gegeniiber einer Kategorie von Objekten festlegt,
die es zu meiden gilt. Die nausée in SARTREs Roman ist mit keiner Fluchtbewe-
gung verkniipft; dieser ,Emotion” eignet der Kierkegaardsche Ernst, der sie
von jeder auf Ableitung beharrenden Seinsauslegung durch den esprit du sé-
rieux unterscheidet, von der , Ernsthaftigkeit“ dessen, der sich seines ontologi-
schen Ortes gewift wihnt. SARTREs Protagonist Antoine Roquentin kann mit-
nichten ein Melancholiker genannt werden: Ein solcher richtete sich im Ob-
jektbereich méglicher Emotionen ein, um ihn auf die Bewegung seiner
»Fluchtverwandlung® (CANETTI) zu verpflichten. Die Okonomie, welche die
Symbolwelt des Melancholikers organisiert, schottet diesen gegen die Erfah-
rung der nausée ab; das Verharren in der Melancholie ist - ungeachtet seines
pathologischen Charakters — immer de manvaise foi.132

Der in der ,Emotion®, insbesondere jedoch im Ekel, manifest werdende
Ernst fithrt nunmehr iiber das begrenzte Feld einer phinomenologischen oder
daseinsanalytischen Psychologie hinaus. Bei SARTRE ,verweisen” die ,,Grenz-

131 Ebd. 52.

132 Im Hinblick auf die terminologische Stringenz in SARTREs Werk ist es verwunderlich, dafl die-
ser anfangs fiir seinen Roman den Titel Melancholia gewihit hatte, der auf Dringen des Verlegers in
La Nausée umgeindert wurde. Eine mogliche Erklarung ist, dafl SARTRE an die literarische Tradition
von ,.ennui“ und ,, Weltschmerz“ ankniipfen wollte.
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erfahrungen” Angst und Ekel in ihrem Ernst auf die Unbedingtheit des Men-
schen und seine Freiheit, en situation das Gegebene zu transzendieren. Sie
markieren damit auch eine unhintergehbare intramundane Verantwortung.
Bei KIERKEGAARD findet sich die Anniherung an die Angst tiber die Psycholo-
gie vorformuliert, jedoch heifit es bei ihm: ,,Sobald die Psychologie mit der
Angst fertig ist, ist diese abzuliefern an die Dogmatik“.133 KIERKEGAARD be-
gniigt sich nicht mit der Glaubhaftigkeit von Emotionen oder Affekten; er ver-
weist die Authebung der schrecklichen Einsamkeit des Individuums — und da-
mit der Kontingenz — an die Theologie und erkennt hinter der Psychologie die
Zustindigkeit des religidsen Glaubens, der an die Stelle des (asthetischen) All-
gemeinen eines abgeleiteten Daseinsverstindnisses tritt.

Den Menschen ,,auf seiner hohen See“ vor Augen, fiihrt DREWERMANN die
philosophischen Ansitze von KIERKEGAARD und SARTRE wieder zusammen,
um sie als heuristisches Instrumentarium seiner Exegese der jahwistischen Ur-
geschichte einzuverleiben. Er geht dabei von SARTREs Versuch aus, das
menschliche Dasein als Fiir-sich-Sein zu radikalisieren und dessen Grund in
dem Streben zu einem Sein-wie-Gott zu verorten:

»Von daher bietet seine [sc. SARTREs] phinomenologische Ontologie eine Beschreibung des
Menschseins, in der wesentliche Ziige, denen wir auch in der j[ahwistischen] Urgeschichte begegnet
sind, zu einer strukturellen Einheit und einem ontologischen Ganzen verbunden sind“.134

DREWERMANN beharrt auf der christlichen Sicht des danischen Philosophen
und vermittelt den fundamentalen Charakter der philosophischen und theolo-
gischen Fragen, die mit den Begriffen ,Ekel“ und ,Scham® verbunden sind
und hinter denen noch zahlreiche Desiderata theologischer, philosophischer
und literaturwissenschaftlicher Forschung stehen:

»Auch fiir Kierkegaard geht die Erfahrung der Angst mit der Entdeckung einher, nicht durch das
Endliche festgelegt zu sein, frei zu sein, ins Unendliche hinauszustehen; und insofern hingen, wie
bei Sartre, Angst und Freiheit auf das engste zusammen. Aber es ist nun ganz entscheidend, daf fiir
Kierkegaard die Bewegung der Transzendenz, dieser ingstigende Schritt iiber alles Endliche hinaus,
nicht ein Griff in die unendliche Lehre ist, nicht eine Fluchtbewegung aus dem Nichts ins Nichts,
nicht ein ewiges Hinweg aus Scham und Ekel, das niemals bei sich selber ankommt, sondern das der
Mensch im Unendlichen auf eine andere Freiheit stoffen kann, die nicht er selbst ist, von der her
aber er sich selbst verstehen und als ,abgeleitet’, ,gesetzt’, ,geschaffen’ begreifen kann; es ist moglich,
daf der Mensch, indem er in der Angst seiner unendlichen Bestimmung inne wird, nicht nur endli-
che Dinge fern der Welt entschwinden sieht und spiirt, dafl er keinen Halt, keine Notwendigkeit,
keine Rechtfertigung seiner Existenz in ihnen liegt, sondern dafl er im Unendlichen Gott findet*.135

133 S, KIERKEGAARD: Der Begriff Angst, a. a. O. 169.
134 E. DREWERMANN: Die Strukturen des Bésen. Bd. 3,a.a. 0.222{.
135 Ebd. 546.
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Die Geburt des Ethischen aus dem Ekel: Hermann Broch

Die Romane HERMANN BRrOCHSs kennzeichnet das essayistische Durchdrin-
gen der literarischen Fiktion mit philosophischer Diskursivitit und weist dem
Interpreten die Aufgabe zu, iiber das reflektierende Innehalten bei den Begrif-
fen, diese auch philosophiegeschichtlich zu wiirdigen. Es wiirde zu weit fith-
ren, hier die wertphilosophische Konzeption BROCHs in extenso zu referieren.
In der Forschung ist bereits darauf hingewiesen worden, daff mehrere Paralle-
len zwischen dem Denken BROCHs und dem SARTREs bestehen;!36 ihre syste-
matische Aufarbeitung ist bislang jedoch ein Desiderat geblieben. Die Nzhe
zu SARTRE, die an dieser Stelle von Interesse ist, griindet in der ethischen Be-
wertung des Ekels in der Romantrilogie Die Schlafwandler. Im dritten Band
(Huguenan oder die Sachlichkeit) dieser Trilogie wird die Erfahrung des Ekels
in den Schiitzengriben des 1. Weltkrieges geschildert, wo Schmutz, Verwe-
sungsgeruch und die Aufldsung letzter sozialer Bindung, der soldatischen Ka-
meradschaft, herrschen, an jenem Ort also, an dem die Zivilisation endgiiltig
an ihrem Nullpunkt angelangt ist. Hat der Mensch diesen Nullpunkt erst ein-
mal durchschritten, dann wird er einer paradoxen Situation gewahr:

»[. - - ] wenn auch diese Uberwindung des Ekels immer die erste Vorstufe zum Heldentum ist —
wodurch sich eine seltsame Verbindung zur Liebe ergibt -, und wenn auch das Grauen manchem
von ihnen in langen Kriegsjahren zur gewohnten Umgebung geworden war [... ], so gab es doch
keinen, der nicht wuflte, daf} er als einsamer Mensch mit einsamem Leben und einsamem Tod hier
herausgestellt worden war in eine {iberméichtige Sinnlosigkeit, die sie nicht begreifen oder héchstens
als Scheiflkrieg bezeichnen konnten.“137

Die Uberwindung von Angst — die im ersten Band (Pasenow oder die Ro-
mantik) der Trilogie mit der Ahnung von der Hinfilligkeit ,,romantischen®
Festhaltens an starren Konventionen aufsteigt —und Ekel - der im zweiten
Band (Esch oder die Anarchie) den Zerfall der Werte und die aligemeine Orien-
tierungslosigkeit ankiindigt138 — gilt als Vorstufe zum Heldentum; Angst und
Ekel weisen jedoch im Angesicht der Totungsmaschinerie des Ersten Welt-
krieges ins Leere; was bleibt, ist die Einsicht in die eigene Einsamkeit. Der Pre-

136 PETER V. ZIMA: Roman und Ideologie. Zur Sozialgeschichte des modernen Romans (Miinchen
1987) 125 f.

137 HERMANN BrocH: Die Schlafwandler. Eine Romantrilogie. Kommentierte Werkausg. Bd. 1,
hg. von PAUL MICHAEL LUTZELER (Frankfurt a. M. 1978) 386.

138 Vor allem im zweiten Buch der Schlafwandler schafft BROCH eine regelrechte Atmosphire
des Ekels. Seine Protagonisten sind angewidert von dem Bild ,.einer gestaltlos gewordenen, gleich-
sam ,kariosen‘ Masse” (KOLNAI), das die Gesellschaft ihrer Zeit bietet: ,Irgendwo hatte Mutter
Hentjen mit ihrem Ekel doch recht, freilich ganz wo anders als sie selber meinte. Auch Esch wufite
es nicht; vielleicht war es die Unordnung, die ihm mit Ekel und Wut erfiillte* (H. BROCH: Die
Schlafwandler, a. a. O. 275).
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diger einer Heilsbotschaft, ein ehemaliger Hauptmann, in dem man den Kier-
kegaardschen Autodidakten erkennen mag, unterbricht seine Rede, ,[...]
denn in der Welle des Ekels, die er plétzlich in sich aufsteigen fiihlte, floff breit
und tbermichtig die Gleichgiiltigkeit, flof§ die Miidigkeit“.139 Es ist nicht
mehr der ennui, der den Ekel gebiert, der einen Ruhepol innerhalb des Ekels
bildet; es ist die heroische Resignation vor dem Kommenden.140 Im zweiten
Buch der Schlafwandler verdichtet BROCH die Eisenbahnreise zu einer exi-
stentiellen Parabel. Wenn er die Freiheit mit der eines alle Bindungen abstrei-
fenden Bahnreisenden vergleicht, der nunmehr in eine offene Zukunft rast, be-
findet er sich in Einklang mit SARTRE: ,,Freiheit und Mord, so nahe verwandt
wie Zeugung und Tod! Und wer in die Freiheit geworfen ist, der ist verwaist
wie der Morder, der auf dem Gang zum Schaffott nach der Mutter schreit®. In
die , Freiheit geworfen“ bedeutet — mit den Worten SARTREs — nichts anderes
als ,zur Freiheit verurteilt“; ein Freiheitsverstindnis, das sich auf das Losge-
16stsein von Bindungen reduziert, zeitigt eine Haltung, die man mit SARTRE als
unaufrichtig (de mauvaise foi) bezeichnen kann, eine Haltung, die etwa denje-
nigen Bahnreisenden eigen ist, die von einem Zug der offenen Zukunft entge-
gengetragen werden und sich in ihrem Waggon behaglich einrichten, ,zufrie-
den als wiiflten sie, dafl sie der Siihne entriickt werden“. Sie sind Menschen,
die sich dem Endlichen einer dsthetischen Lebensform - in anderen Worten:
dem falschen Ernst — verschrieben haben. Als den Kulminationspunkt eines
solchen endlichen Lebens erkennt BRocH den , Kitschmenschen®, jenes Indi-
viduum, das sich an ein festes Gefiige von erstarrten Werten iiberantwortet
und damit unfzhig zu ethischem Handeln wird.141 Thm steht in der Parabel
von der Eisenbahnfahrt der Reisende gegeniiber, der ,,in der Tageshelle sein
Gewissen nicht verloren hat“. Diesem Passagier bleibt blof der Versuch, im
Zug gegen die Fahrtrichtung zu gehen: ,Doch er kommt zu keinem Ende,
denn hier ist alles Zukunft“.142 Das in der Parabel entworfene Bild der Zu-
kunft erinnert an die Beschreibung des messianischen Zustandes bei dem jiidi-
schen Neukantianer HERMANN COHEN, mit dessen Werk BROCH vertraut war:

139 Ebd. 591.

140 BrOCH deutet an anderer Stelle die nausée SARTREs im Sinne der Anti-Aisthesis — H. BROCH:
Mythos und Altersstil. In: DERs.: Schriften zur Literatur Bd. 2. Kommentierte Werkausg. Bd. 9/2,
hg. von P. M. LuTzELER (Frankfurt a. M. 1975) 212-233, 230.

141 BRocH hat die Begriffe ,asthetisch® und ,ethisch® offensichtlich in Anlehnung an Kierke-
GAARD geprigt: vgl. z. B. SOREN KiERKEGAARD: Entweder/Oder I1. Ges. Werke. 3. Abt. (Diisseldorf
1957) 243. Zum ,,Kitschmenschen® vgl. T. R. KUHNLE: Wider den kitschigen Sozialismus. Hermann
Brochs Kritik an der Tendenzkunst und seine ,polyhistorische” Antwort. In: Germanica 14 (Lille
1994) 61-78.

142 Alle Zitate ohne Fufinotenziffer: H. BRocH: Schlafwandler, a. a. O. 330 f.

305



»Die Zeit wird Zukunft und nur Zukunft“.143 Menschen, die lediglich in der
Ahnung von der Freiheit leben, auf der Verantwortung lastet, bezeichnet
BRrocH als Schlafwandler. Sie sind erfiillt von der Ahnung, daf} ihre bisherige
gsthetische Lebensfiihrung, die Hingabe an das Endliche, das Leben des Buch-
halters etwa, in dem BROCH den Prototypen des inauthentischen Menschen
(der Moderne) ausmacht, hinfillig geworden ist. Nichtsdestoweniger verhar-
ren sie in dieser Seinsweise, unfihig zu luzidem ethischen Handeln. Uber die
drei Romane seiner Trilogie hat BROCH drei verschiedene Stufen dieser Be-
wufltwerdung in Zeiten historischer Umbriiche entwickelt, wobei er im letz-
ten Roman seinen Protagonisten sowohl der Erfahrung des Schlachtfeldes als
auch der Einsamkeit des Morders aussetzt. Doch zeichnet er keinen Ausweg
vor; das Schlafwandeln indiziert nicht nur die Negation von dsthetischen Wer-
ten, sondern kiindet von der Erlosung durch den Messias. Der Ekel, der bei
SARTRE die Erfahrung des eigenen Leibes in der Koaleszenz mit der Angst
meint, hat im dritten Buch der Schlafwandler mehr den Charakter einer Vor-
stufe zu einer hheren Bestimmung; er indiziert den Zusammenbruch eines je-
den endlichen Wertesystems und ist insofern apokalyptisch. Doch folgt auf
ithn nicht notwendigerweise eine neue Wertordnung, vielmehr verweist er auf
das Individuum zuriick, das zu einem potentiell Erldsten oder gar zu einem
potentiellen ErlSser, einem Fiihrer,144 wird. BROCH zeichnet hier ein ambiva-
lentes Bild und tiberantwortet die abschliefende Deutung dem Leser. Soviel
kann aber nach intensiver Lektiire der Trilogie als gesichert gelten: Mit der
Riickfiihrung der Erlosungsfrage auf den Einzelnen findet eine jiidische Mes-
siaskonzeption Eingang in den Roman, wie sie auch beim frithen LEVINAS an-
gelegt ist.

Fiir BRocH ist der Jude, ,kraft der abstrakten Strenge seiner Unendlichkeit,
der moderne, der ,fortgeschrittenste’ Mensch kat’exochen, denn in seiner
Selbstbeschrinkung auf ein einmal gewahltes ,, Wert- und Berufsgebiet“, dem
er seine ganze Aufmerksambkeit in einer Radikalitit widme und das er bis zur
Absolutheit steigere, scheue er auch nicht davor zuriick, sich zu erniedrigen.
BrocH stellt den Juden dar, als ob er, der Unscheinbarste, ,die Radikalitit des
protestantischen Glaubens die ganze Furchtbarkeit der Abstraktion“ nicht
nur bewahrt, sondern auch zum Vorschein gebracht hitte, ,,als ob er die abso-
lute Ausdehnungsfihigkeit, die potentiell dem reinsten Abstrakten und nur
diesem innewohnt, explosionsartig entfesselt hitte, auf dafl die Zeit zersprengt

143 H., CoHEN: Religion der Vernunft aus den Quellen des Judentums, a.a. O. 291. Vgl
H. BROCH: Massenwahntheorie. Kommentierte Werkausg. Bd. 12, hg. von P. M. LUTZELER (Frank-
furta. M. 1979) 163-166.

144 Es ist hier nicht der Ort, die problematische Fiihrermetapher am Ende der Schlafwandler im
Zeichen des aufkommenden Nationalsozialismus zu deuten.
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und der unscheinbare Hiiter des Gedankens zur paradigmatischen Inkarnati-
on der zerfallenden Zeit werde®.145 Vor diesem Hintergrund entwirft BRocH
ein Bild vom Juden, das zum Gegenbild des christlichen Menschen gerit, fiir
den es scheinbar nur noch zwei Moglichkeiten gebe: die Riickkehr in den
Schofl der katholischen Kirche — mit anderen Worten: das sacrificium intellec-
tus — oder die mutige Annahme eines ,,absoluten Protestantismus“ und damit
des Grauens ,,vor einem abstrakten Gott“. Ein Umgehen dieser Entscheidung
bedeute Angst; BROCH meint jene Angst, in welcher der Mensch einen Siin-
denbock fiir sein eigenes Versagen vor der Entscheidung sucht: ,,Und tatsich-
lichist es so, daf} in allen Lindern der Unentschiedenheit diese Angst unausge-
setzt umgeht und latent vorhanden ist, mag sie auch bloff in dem Grauen vor
dem Juden zum Ausdruck kommen, vor dem Juden, dessen Geist und dessen
Lebensfithrung als verhafites Bild des Kommenden, wenn zwar nicht erkannt,
so doch gefiihlt wird“,146

Der Ekel des Antisemiten oder der mifSverstandene Existentialismus

Es ist bei HERMANN BROCH der Jude, der in seinem Beharren auf ein einmal
gewihltes oder zugefallenes Wert- bzw. Berufsziel auch in der Freiheit einer
offenen Dimension Zukunft sich seiner Verantwortung nicht entledigt. Ekel
und Scham sind Empfindungen, die auf die Erfahrung der eigenen Existenz
hinweisen, sie sind als solche idiosynkratisch, d. h. sie weichen vom diskursiv
erfaflbaren Allgemeinen ab. ADORNO greift in seinem Versuch siber Wagner
eine Definition WALTER BENJAMINSs auf, wonach der Ekel die Angst sei, ,,vom
ekelhaften Objekt als dessengleichen erkannt zu werden®.147 Dies gilt ebenso
fiir den Ekel des Antisemiten, auf den sich die Definition BENJAMINs bezieht,
wie fiir die Formen des ,alltiglichen® Ekels vor dem verwesenden Fleisch
oder den Exkrementen. Der ,,metaphysische” Ekel ist Angst vor der Identifi-
kation mit dem Seienden, die Begegnung mit der eigenen Faktizitit, jenem
Dualismus von eigener Dinglichkeit des Menschen und seiner Fahigkeit, diese
zu iibersteigen; der ,metaphysische“ Ekel verweist auf eine ontologische Dis-
position, die eine Koaleszenz mit der Angst herausbildet, in der die Menschen
nach SARTRE ihre Freiheit erfassen, in der sich das Pour-soi als wertsetzende In-
stanz erkennt. Den , Wert® eines Objektes — und dies gilt mutatis mutandis fiir
den Tausch- oder Gebrauchswert wie fiir den ethisch-moralischen Wert — hat

145 H, BrocH: Die Schlafwandler, a. a. O. 581.
146 Ebd. 582.
147 TH. W. ADORNO: Versuch iiber Wagner (Frankfurt a. M. 21981) 20.
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SARTRE in seinen Cabhiers pour une morale auf die einfache Formel gebracht:
»La valeur de ’objet c’est sa désirabilité pour les autres“.148 Das Gefiihl des
Ekels griindet in der hypothetischen Projektion, von den Dingen iiberschrit-
ten zu werden, die Uberlegenheit Pour-soi gegen ein Unterlegensein einzutau-
schen; hinter dem Ekel steht der Umschlag aller Werte, die Anti-Valeur. Mit
anderen, SARTREs Argumentation vereinfachenden Worten: Der Ekel ist ein
Indiz dafiir, was fiir keinen Anderen begehrenswert ist. LEVINAS erkennt 1936
in der Literatur seiner Zeit eine radikale Verurteilung der ,,philosophie de 1’é-
tre“.149 Den einzigen Titel, den LEVINAS dabei nennt, ist CELINEs Voyage an
bout de la nuit. Die Umwandlung des ,Skatologischen“ ins ,Eschatologi-
sche®, die LEVINAS nach dem zweiten Weltkrieg bei SARTRE konstatiert,150 ge-
winnt mit Blick auf das Massenelend eine besondere Bedeutung: Das ,,Skato-
logische® dringt aus den ihm zugeordneten Bereichen, den Kriegsschauplat-
zen, Slums und Armenkrankenhiusern, hinaus und droht in die wohlgeord-
nete Biirgerwelt einzubrechen. Uber die Helden einer solchen Welt darf es
nicht heiflen, wie SARTRE in La Nausée tiber die Kiinstler schreibt: ,[...]ils se
sont lavés du péché d’exister”.15! Ein literarischer Vorldufer dieser Weltsicht
war zweifelsohne CELINEs Voyage aun bout de la nuit. Der weitere intellektuel-
le Werdegang des Armenarztes CELINE hin zu einem widerwirtigen Antisemi-
tismus gibt dagegen zu erkennen, daf§ er nicht zu der luziden Akzeptanz dieser
Erfahrung gelangen konnte wie LEVINAS und SARTRE. Das Bedrohliche, das
vom Ekelhaften ausgeht, wird vom Antisemiten in eine gesellschaftliche
Gruppe hineinprojiziert. Hier tritt das ideologiekritische Potential der Uber-
legungen von LEVINAS, und spiter von SARTRE, an den Tag: Die in der nausée
erfahrene Nacktheit verweigert jede Form der Seinsgewif$heit qua Projektion.
Der Ekel ist folglich als Element einer ethisch-moralischen Wertung hinfillig
geworden. Hinter diese Erkenntnis fallen die Invektiven CELINEs zuriick, ei-
nes der schlimmsten antisemitischen Geiferer in der franzgsischsprachigen Li-
teratur. Der Jude wird in CELINEs L’Ecole des cadavres als Aasgeier, der die
verwesenden Teile einer unter der Herrschaft von Freimaurern, Geheimgesell-
schaften und jiidischen Bankiers zerfallenden franzosischen Republik auf-
greift, verunglimpft.152 Und in seinem Pampbhlet Les beaux Draps beschimpft
CELINE den Juden als einen ,, Ausgekotzten®:

148 J.-P. SARTRE: Cahiers pour une morale (Paris 1983) 122.

149 E. LtviNAS: De ’Evasion, a. a. O. 375.

150 E. LEVINAS: En découvrant ’existence avec Husserl et Heidegger (Paris 31974) 99.

151 J.-P. SARTRE: La Nausée, a. a. O. 209.

152 Ce ne sont plus que des lambeaux purulents dont le juif et son chien franc-magon arrachent
malgré tout chaque jour encore quelques nouvelles giteries, bribes cadavériques, s’en baffrent,
bombance! prospérent, jubilent, excultent, délirent de la charognerie“ (Louts-FERDINAND CELINE:
L’Ecole des cadavres (Paris 1938) 31).

.
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»[. - - ] sale con, fainéant [. .. ] Chié par Moise il tient son rang de caque supra-luxe, copain qu’avec
les autres chiés, en Moise, en Eternel! Il est que pourri, pourrissant. Il a quelque chose authentique
au fond de sa substance d’ordure, c’est sa haine pour nous, son mépris, sa rage 2 nous faire crouler,
toujours plus bas en fosse commune.“153

JuLiA KRISTEVA spricht im Zusammenhang ihrer Interpretation von CELINE
u. a. die Moglichkeit an, dafl eine solche aggressive Literatur der Niedertracht
und Verworfenheit (frz. abjection) eine kathartische Funktion erfiillen und so
angesichts der alltiglichen Hingabe an den Antisemitismus dessen Erhebung
zu einer para-religiésen Bewegung entgegenwirken konnte.154 Diese Ansicht
ist mit einem groflen Fragezeichen zu versehen. Indem nimlich CELINE den
Juden im Ekelhaften beheimatet und ihm damit jegliche Scham abspricht, ver-
bannt er ihn in jene Sphire, in welcher der Leib aufhért Leib zu sein. Die anti-
semitischen Invektiven in ihrer ganzen Aggression dienen keinem anderen
Zweck als dem, sich von der ,,Stinde der Existenz“ zu waschen, seinen eigenen
Leib zu negieren.155

Auf dhnliche Weise kann etwa der im Umfeld des franzésischen Existentia-
lismus schreibende faschistische Autor PIERRE DRIEU LA ROCHELLE gelesen
werden. Die aggressive Schilderung niedertrachtig-ekelhafter Phantasmen an-
tisemitischer franzdsischer Autoren verhalten sich komplementir zur klini-
schen Asthetik des Nationalsozialismus: diese suchte den arischen Korper in
eine antikisierende Gestalt zu zwingen. Das Resultat ist das Ideal eines Kor-
pers, der aufgehort hat Leib zu sein. Als reiner — im doppelten Sinne des Wor-
tes — Korper erscheint, was Leib war, nun als wehrloses Objekt der Macht und
kann nach Belieben — wofiir THEWELEIT zahlreiche Belege beibringt — in der
Kadettenanstalt ,,umgebaut” werden.156 Die Opposition weiblich-méannlich
wiederholt das genannte Gegensatzpaar ekelhaft-antikisierend. Die national-
sozialistische Propaganda hat es verstanden, den Gegensatz von Aisthesis und

153 L.-F. CELINE: Les beaux Draps (Paris 1941) 113.

154 JuLia KRISTEVA: Pouvoirs de ’horreur. Essai sur I’abjection (1980; Paris 1983) 211 £, 246.

155 Vgl. dazu LUKAGS, der bei aller Polemik gegen den Existentialismus durchaus die Problematik
dieses Diskurses in seinem Verhiltnis zum Faschismus hervorgehoben hat: ,,Heideggers Denkweise
als Bekenntnis eines Biirgers der zwanziger Jahre ist nicht uninteressant. Sein und Zeit ist eine zu-
mindest ebenso interessante Lektiire wie der Roman Voyage au bout de la nuit von Céline. Aber
Heideggers Buch ist zugleich, wie auch das von Céline, nur ein Zeitdokument {iber die Art des Den-
kens und des Fithlens einer Klasse und nicht eine ,ontologische’ Aufdeckung irgendeiner objektiven
Wahrheit. Nur weil dieses Buch der Gefithlswelt der heutigen Intelligenz so angemessen ist, wird
die Willkiir der ableitenden Scheinargumentation nicht entlarvt® (GEORG LUKACs: Existentialismus
oder Marxismus (Berlin/DDR 1951) 48). Was hitte wohl LUKACs iiber RAINER WERNER FASSBIN-
DERs Stiick Der Miill, die Stadt und der Tod (In: DERs.: Simtl. Stiicke (Frankfurt a. M. 1991)) ge-
schrieben, dessen minderwertige literarische Qualitit jeder anspruchsvollen Anniherung entgegen-
steht?

156 K1AUs THEWELEIT Minnerphantasien II. Minnerkdrper — Zur Psychoanalyse des weiflen
Terrors (1977;1978; 1995) 144 f£.
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Anti-Aisthesis fiir sich zu instrumentalisieren:157 Das ,,isthetische* Empfinden
wurde zum ,gesunden“ Volksempfinden. SCHELER, den man hier mit Fug und
Recht einen geistigen Wegbereiter des Nationalsozialismus nennen darf, hatte
»das tiefe Schamgefiihl“ des ,edlen germanischen Geistes* beschworen und
den Juden, der ohne ,verecundia“ sei, zum Verwaltungsobjekt einer abstrak-
ten Moral herabgewiirdigt.158 Der germanische bzw. arische Mensch wurde
im Korperkult der nationalsozialistischen Propaganda aber keineswegs in sei-
nem ,tiefen Schamgefiithl“ respektiert, sondern als ein von der Siinde der Exi-
stenz gereinigter Korper zum Objekt einer verdffentlichten Intimitit herabge-
wiirdigt. Jede antisemitische und andere rassistisch-xenophobe Literatur affir-
miert die herrschende Ordnung bis in den hintersten Winkel einer solchen ver-
offentlichten Intimitit, die mit Riischen und rosa Herzen das Unerhorte von
den sanktionierten Empfindungen fernhilt. Von daher schon hat eine solche
Literatur nicht im geringsten Anspruch auf dsthetische Aufwertung.

Der Ekel und der Tod

»Fiir den Begriff des Ekelhaften im engern Sinn aber miissen wir die Bestimmung des Verwesens
hinzufiigen, weil dasselbe dasjenige Werden des Todes enthilt, das nicht sowohl ein Welken und
Sterben, als vielmehr ein Entwerden des schon Todten ist. Der Schein des Lebens im an sich Todten
ist das unendlich Widrige im Ekelhaften.“159

Die von ROSENKRANZ getroffene Unterscheidung hat KOLNAT aufgegriffen;
er setzt aber einen anderen Akzent, wenn er in dem ,Erscheinungskreis der
Fiulnis“ den Urgegenstand des Ekels ausmacht: ,,Dazu gehdrt auch: Verfall ei-
nes lebendigen Korpers, Verwesung, Zersetzung, Leichengeruch, im allgemei-
nen der Ubergang des Lebendigen in den Zustand des Toten. Wohlgemerkt
nicht dieser Zustand selbst“.160 Nicht die Agonie des Sterbenden, mithin die
Furcht vor dem eigenen Tod, sondern ,sozusagen der beschlieffende Lebens-
abschnitt im Tode“ errege den Ekel. Ekel befillt den Menschen bei der Begeg-
nung mit verwesenden Tierkadavern oder verwesenden Leichen, aber auch bei
den putriden Vorzeichen des Todes am lebenden Korper, nicht jedoch ange-
sichts des bloflen Faktums Tod. Offensichtlich werden an die Leiche zwei
grundverschiedene philosophische Fragestellungen herangetragen: Die eine

157 Vgl. MANFRED FRANK: Der Mythos des 20. Jahrhunderts (Alfred Rosenberg, Alfred Baeum-
ler). In: DERs.: Gott im Exil. Vorlesungen iiber die Neue Mythologie. Bd. 2 (Frankfurt a. M. 1988)
105-130.

158 M. ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl, a. a. O. 89 und 136.

159 K. ROSENKRANZ: Aesthetik des Hifllichen, a. a. O.313.

160 A, KoLNAL Der Ekel, a. 2. O. 536
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betrifft das Werden des toten Gegenstands Leiche und richtet sich auf Phino-
mene, die nicht ausschliefllich das vergangene menschliche Leben betreffen;
die andere jedoch, die der philosophischen Thanatologie, wendet sich aus-
schlieflich dem vergangenen und vergehenden menschlichen Leben zu und
weist die Tendenz auf, die Leiche und ihr ,,Schicksal“ geradezu klinisch einzu-
kapseln oder zu aureatisieren.

Die Position der philosophischen Thanatologie, insbesondere der Todeson-
tologie, griindet zunichst in dem Ritsel, das der menschliche Leichnam auf-
gibt und das THOMAS M. MACHO als das Leichenparadox bezeichnet hat: ,,Auf
der einen Seite ist die Leiche ganz offensichtlich identisch mit diesem be-
stimmten Menschen: wir wissen genau, wer da liegt und gestorben ist; auf der
anderen Seite aber ist dieselbe Leiche — ebenso offensichtlich - nicht identisch
mit diesem Menschen.“161 An der Leiche wird also die Verinderung, die beim
Ubertritt vom Leben in den Tod stattfindet, auf eine andere Weise wahrge-
nommen als bei einem Tier, wenn man einmal von anthropomorphen Projek-
tionen absieht, die sich an Haustiere heften. Das Besondere des menschlichen
Todes tritt an dem Seinsphinomen hervor, das am Sterben eines Anderen er-
fahren werden kann und das HEIDEGGER den ,Seinsumschlag” genannt hat,
»das sich als Umschlag eines Seienden aus der Seinsart des Daseins (bzw. des
Lebens) zum Nichtmehrdasein bestimmen lifit. Das Ende des Seienden qua
Dasein ist der Anfang dieses Seienden qua Vorhandenes.“162 HEIDEGGER wi-
derstrebt es, in der Leiche nur ein blofles Kérperding zu sehen, das zu einem
Gegenstand der pathologischen Anatomie gerit. Die Leiche ist fiir HEIDEGGER
ein vergangenes Leben: ,Das Nur-noch-Vorhandene ist ,Mehr* als nur noch
ein lebloses materielles Ding. Mit ihm ein des Lebens verlustig gegangenes Un-
lebendiges“.163 Nichtsdestoweniger analysiert HEIDEGGER das ,merkwiirdige
Seinsphinomen® mit geradezu klinischer Distanz, wobei er die Leiche und das
Stadium der Putrifikation mitsamt der sich an sie heftenden Idiosynkrasie aus-
klammert.16¢ Wihrend es HEIDEGGER offensichtlich ein Greuel ist, die Leiche
als einen Gegenstand zu denken, als ein in den Zustand des bloff Vorhandenen
iiberfiihrtes Dasein, erkennt SARTRE in der anatomischen Untersuchung und
der daraus resultierenden ,physiologischen® Rekonstruktion des Lebens ein
Unterfangen, das nichts vom Leben verstehe; ein Leichnam sei allenfalls ein

161 THOMAS M. MACHO: Todesmetaphern. Zur Logik der Grenzerfahrung (Frankfurt a. M. 1987)
409.

162 M. HEIDEGGER: Sein und Zeit, a. a. O. 238.

163 Ebd. 238.

164 Vgl. TH. M. MACHO: Todesmetaphern, a. a. O. 196. MACHO umgeht dieses Problem letztlich
auch, indem er die Leiche von ihrer Funktion innerhalb des sozialen Korpers her betrachtet und
nicht nach ihrem ontologischen ,Schicksal“ befragt.
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»Weniger” im Hinblick darauf, daf} ein Pour-soi sich nicht mehr ,.en situation
befinde und sich aus der Dialektik der Alteritit von pour-soi und pour auntrui
verabschiedet habe. Die Leiche beschreibt SARTRE als reines Vergangensein ei-
nes Lebens, ihr Vorhandensein en-soi als eine blofle Spur.165 Der fundamentale
Unterschied zwischen HEIDEGGER und SARTRE griindet darin, daf} dieser das
Philosophem des deutschen Existenzphilosophen vom Sein zum Tode als die
chosistische Projektion eines vom Tode her gedachten Lebens nicht akzep-
tiert. SARTRE, der das Skandalon der Putrifikation in die Ontologie hineinge-
tragen hat, koppelt dieses von dem ,,merkwiirdigen Seinsphinomen® ab und
setzt die nausée nicht vorrangig in Beziehung zum Tod. Anders argumentiert
dagegen SIMONE DE BEAUVOIR, wenn sie schreibt, der Mann (sic!) erfahre sich
selbst als einen gefallenen Gott, weshalb er in der Begegnung mit dem Weibli-
chen seine eigene fleischlich-leibliche Kontingenz (,,contingence charnelle®)
und Unbegriindetheit (,gratuité“) und durch sie seine Bestimmung zum Tode
erfahre.166 SIMONE DE BEAUVOIR betont die Natur — sowohl in der mythologi-
schen Tradition als auch in der existentiellen Psychoanalyse SARTRES mit dem
Weiblichen assoziiert — mit ihrem Zyklus von Geburt und Tod, der durch die
neues Leben spendende Verwesung aufrechterhalten wird. Diese Natur verur-
sache Abscheu (,dégoit“); der Mann wolle sich von ihr losreiflen, doch durch
die Geburt habe sie, die Morderische (,meurtriere®), ihn in ihrer Gewalt. An
dieser Stelle sollen jedoch die ,Mannerphantasien® nicht ausfiihrlicher eror-
tert werden —in der Tat pointiert SIMONE DE BEAUVOIR die von THEWELEIT
analysierten kulturellen Phinomene aufs trefflichste —, sondern die Ekel her-
vorrufenden , Vermischungszustinde der Korperrinder” in Verbindung mit
dem Tod.

Die von SIMONE DE BEAUVOIR angesprochene zyklische Vorstellung greift
GEORGES BATAILLE auf, der das Phinomen des Todes zunichst dieseits (exi-
stenzial-) ontologischer Uberlegungen situiert und ihm in seiner Studie L’Ero-
tisme den Freudschen Dualismus von Lebens- und Todestrieb unterlegt. Die
Hypothese, die FREUDs Ausfiihrungen zu diesem Triebdualismus leitet, geht
davon aus, ,dafl ein Trieb die Riickkehr zu einem fritheren Zustand an-

165 Vgl. J.-P. SARTRE: L’Etre et le néant, a. a. 0.398.

166 ,Lacontingence charnelle, c’est celle de son étre méme qu’il subit dans son délaissement, dans
son injustifiable gratuité. Elle le voue aussi 4 la mort. Cette gélatine tremblante qui s’élabore dans la
matrice (la matrice secrte et close comme un tombeau) évoque trop la molle viscosité des charognes
pour qu’il ne s’en détourne pas avec un frisson. Partout ot la vie est en train de se faire, germination,
fermentation, elle souleve le dégoiit parce qu’elle ne se fait qu’en se défaisant: 'embryon glaireux
ouvre le cycle qui s’achéve dans la pourriture de la mort, ’homme a horreur d’avoir été engendré; il
voudrait renier ses attaches animales; du fait de sa naissance, la Nature meurtriére a prise sur lui® (S1-
MONE DE BEAUVOIR: Le deuxiéme Sexe . Les faits et les mythes (Paris 1949) 239 f).
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strebt“.167 Da das Leblose vor dem Lebenden gekommen sei, gelte fiir den To-
des- und Destruktionstrieb, daf} dieser ein ,Zellenwesen zersetzen und jeden
einzelnen Elementarorganismus in den Zustand anorganischer Stabilitit [. . . ]
iberfithren mdchte.“168 Auch bei BATAILLE bleibt der Tod der unhintergehba-
re Bezugspunkt sowohl der sexuellen Fortpflanzung als auch einer Reihe von
(kultur-) anthropologischen Konstanten. Doch anders als FREUD richtet Ba-
TAILLE sein Augenmerk nicht auf die beiden Pole anorganisch Lebloses und or-
ganisch Lebendes, sondern auf das Zwischenstadium, in dem sich der Tod
nicht unmittelbar als das Paradox des Seinsumschlags, als ,,Ende des Seienden
qua Dasein“ und ,Anfang dieses Seienden qua Vorhandenes“ zu erkennen
gibt, auf jenes Zwischenstadium, als dessen idiosynkratisches Korrelat das
Ekelgefiihl entsteht: das ,Entwerden des Todten“ (ROSENKRANZ), ,der be-
schliefende Lebensabschnitt im Tode“ (KOLNALI), ,,la molle viscosité des cha-
rognes“ (BEAUVOIR). Wenn FREUD die Vermutung duflert, dafl ,,das Lustprin-
zip [...] geradezu im Dienste des Todestriebes zu stehen scheint®,169 dann
kann das von BATAILLE diagnostizierte Perhorreszieren von Verwesung dahin-
gehend gedeutet werden, dafl hinter dem Ekel eine Abwehr steht, welche die
auf dem Dualismus von Lebenstrieb und Todestrieb griindende Okonomie
aufrechterhilt, d. h. garantiert, dafl der Umweg des Lebens hin zum Tode be-
stehen bleibt. BATAILLE betont die Notwendigkeit von Tod und Verwesung fiir
das Entstehen von Leben; Tod und Geburt setzt er dabei in ein ambivalentes
Oppositionsverhiltnis zueinander: ,La mort est en principe le contraire d’une
fonction dont la naissance est la fin, mais ’opposition est réductible®.170 In der
Ableitung der Opposition Tod versus Geburt sind in BATAILLEs Analyse fol-
gende Schritte auszumachen: (1) Der Tod stehe in Verbindung mit der Geburt
anderer; (2) das Leben hinge zu allererst vom Tod ab, der den notwendigen
Platz schaffe; (3) es sei ferner auf den Substanzen fiir neues Leben freisetzen-
den Zerfall angewiesen. Aus der Koaleszenz dieser drei Schritte resultiert nach
BATAILLE ein widerspriichliches Verhiltnis zur Natur:

»Le pouvoir d’engendrer de la pourriture est une croyance naive qui répond 2 'horreur mélée
d’attirance qu’elle éveille en nous. Cette croyance est 2 la base d’une idée que nous avons eue de la
nature, de la nature mauvaise, de la nature gui fait honte: la corruption résumait ce monde dont nous
sommes issus, et auquel nous retournons; dans cette représentation, I’horreur et la honte se liaient
en méme temps 3 notre naissance et & notre mort.

Ces matieres mouvantes, fétides et tiedes, dont Iaspect est affreux, ot la vie fermente, ces matieres
ot grouillent les ceufs, les germes et les vers sont i Porigine de ces réactions décisives que nous nom-

167 S, FREUD: Abrif} der Psychoanalyse. In: DERs.: Ges. Werke. Bd. 17 (Frankfurt a. M. 41966) 71.
168 S, FREUD: Jenseits des Lustprinzips. In: DERs.: Ges. Werke. Bd. 13 (Frankfurta. M. 51967) 47.
169 Ebd. 69.

170 GEORGES BATAILLE: L’Erotisme (Paris 1957) 62.
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mons nausée, écceurement, dégott. Au dela de I’anéantissment 2 venir, qui s’appesentira totalement
sur I’&tre que je suis, qui attend d’&tre encore, dont le sens méme, plutdt que d’étre est d’attendre
d’8tre (comme si je n’étais pas la présence que je suis, mais ’avenir que j’attends, que cependant je ne
suis pas), la mort annoncera mon retour 2 la purulence de la vie. Ainsi puis-je pressentir — et vivre
dans Iattente — cette purulence multipliée qui par anticipation célébre en moi le triomphe de la nau-
sée.“171

BATAILLE analysiert in dem Unterkapitel ,La nausée et I’ensemble du do-
maine de la nausée” seines Buches L’Erotisme das Phinomen des Ekels vom
Tod her. Dabei stiitzt er sich zunichst auf das Leichenparadox bzw. auf das on-
tologische Phinomen des Seinsumschlags: Den Tod eines anderen erfithren
die Uberlebenden als ein Auflésen in ,nichts“ (,rien®). Nicht etwa, daf} ein
Leichnam ,nichts“ wire, aber er trage das Zeichen ,nichts* (,le signe rien®).
Die Uberlebenden hitten von dem Toten, dessen bald eintretende Verwesung
sie bedrohe, nichts mehr zu erwarten, wohl aber zu befiirchten: ,ainsi cet objet
est-il moins que rien, pire que rien“.172 In der Kulturgeschichte haben sich un-
terschiedliche Formen herausgebildet, diesem ,,pire que rien* durch Rituale
zu entgehen. MACHO hat aufgezeigt, wie vom Leichnam die Gefahr ausgeht,
den sozialen Korper zu ,infizieren®, d. h. durch den radikalen Solipsismus,
der ihr anhaftet, diesen in seinem Bestand zu gefihrden. Allerdings wahrt Ma-
CHO in seiner Metaphorologie (sic!) der Leiche eine eigentiimliche Distanz zu
deren Besonderheit, die an einigen Formen der rituellen Bewiltigung des To-
des wie Verbrennung und Mumifizieren besonders deutlich hervortritt, nim-
lich zu der Verinderung an der Leiche selbst, die durch die Verwesung ent-
steht: Totes gebiert neues Leben, neues Dasein. Aus diesem Paradox heraus er-
klart BATAILLE den Ekel. Dabei erweist sich der Ekel als ein kulturanthropolo-
gisches Phinomen; er steht in der Folge einer Reihe von Verboten, welche die
Okonomie von Eros und Thanatos aufrechterhalten. Durch das kulturelle
Verbot, mit dem bestimmte Phinomene belegt werden, entstehe der Ekel ge-
geniiber den entsprechenden Sinneseindriicken. Es sei dabei unerheblich, ob
der verwesende Gegenstand einen menschlichen Korper, einen Tierkadaver,
Schmutz oder die ,obszone“ Prisentation von Geschlechts- und Ausschei-
dungsorganen vorstelle, hinter allem stehe immer das, was schlimmer sei als
nichts. Das am Toten heraustretende Leben finde seine Entsprechung in der
organischen Nihe des Geschlechtslebens zu den Defikationsprozessen:

~Léloignement effrayé que provoque une corruption avancée n’a pas lui-méme un sens inévita-
ble. Nous avons dans le m&me ordre d’idées un ensemble de conduites artificielles. Uhorreur que
nous avons devant des déjections alvines de source humaine. Ce rapprochement 3 d’autant plus de
sens que nous avons une horreur analogue des aspects de la sensualité que nous qualifions d’ob-

171 Ebd. 63 f.
172 Ebd. 64.
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scénes. Les conduits sexuels évacuent des déjections; nous les qualifions de ,parties honteuses®, et
nous leur associons Porifice anal. Saint Augustin insistait péniblement sur Pobscénité des organes
dela fonction de réproduction. , Inter faeces et urinam nascimur®, disait-il [. .. ].“173

Statt eines Schlusses: Der Ekel und die Stadt

In einer Anmerkung zu seinem Aufsatz Le Mythe, aujourd’hui schildert
ROLAND BARTHES den Mythos als ein verunreinigtes Zeichensystem:

»Du point de vue éthique, ce qu’il y a dans le mythe, c’est précisément que sa forme est motivée.
Cars’ily a une ,santé“ du langage, c’est I’arbitraire du signe qui la fonde. L’écoeurant dans le mythe,
c’est le recours 4 une fausse nature, c’est le luxe des formes significatives, comme dans ces objets qui
décorent leur utilité d’une apparence naturelle. La volonté d’alourdir la signification de toute cauti-
on de la nature provoque une sorte de nausée: le mythe est trop riche, et ce qu’il a en trop, c’est pré-
cisément sa motivation. Cet écceurement est le méme que je ressens entre la physis et antiphysis,
utilisant la premizre comme idéal et la seconde comme épargne. Ethiquement, il y a une sorte de bas-
sesse 3 jouer sur les deux tableaux.“174

Ein erster Schritt bei der Lektiire dieser Passage fithrt zu der Welt der Ge-
genstinde zuriick. Hier wird mehr oder weniger deutlich zwischen zwei Ar-
ten von Gegenstianden unterschieden: (1) den Objekten, die niitzlich sind, und
(2) den Objekten, die ihre Niitzlichkeit mit einer natiirlichen Aura umge-
ben.175 BARTHES” Ablehnung gilt eben diesen Objekten, die aufgrund ihrer Be-
hauptung einer falschen Natiirlichkeit ihre Zweckgebundenheit leugnen. Ein
weiterer argumentativer Schritt, der in der zitierten Anmerkung BARTHES’ aus-
zumachen ist, verweist auf den Uberfluf§ an signifikanten Formen, der solchen
Objekten anhafte; dieser Schritt fiihrt zuriick auf die Ebene, die BARTHES’ ei-
gentliches Anliegen ist: die Semiologie des Mythos. Entsprechend haftet dem
Mythos ein Uberflufl an, der Ekel erregt. Der Ekel an diesem Uberflufi, an die-
ser Uberdeterminiertheit, griindet darin, dafl die Natur zum Garanten der —
die ironische Ubertragung sei gestattet — ,,Bedeutungsschwere* erhoben wird.
Im Kontext seiner ideologiekritischen Interpretation des Mythos meint
BARTHES damit, dafl dieser durch die Behauptung der Natiirlichkeit seiner Be-
deutungen nicht iiber die Arbitraritit des sprachlichen Zeichens verfiige.176

173 Ebd. 65. Vgl. dazu M. ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl, a. a. O. 139.

174 ROLAND BARTHES: Le Mythe, aujourd’hui. In: DERs.: ((Euvres complates. Bd. 1 (Paris 1993)
695.

175 Zur ,Demystifizierung® der Dingwelt, die sich aus der Lektiire von La Nausée ergebe, vgl.
ROLAND BARTHES: Sémantique de [’objet. In: DERs.: (Euvres completes. Bd. 2 (Paris 1994) 66.

176 N. B. Die Vermutung dringt sich auf, dafl hinter BARTHES’ Verstindnis von SAUSSUREs ,,Arbi-
traritit® der franzosische Begriff ,gratuité® steht, wie er im Umfeld des franzésischen Existentialis-
mus geprigt wurde (vgl. T. R. KUHNLE: Chronos und Thanatos, a. a. O. 104 f).
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Wenn er daran anschlieflend den Bogen zur Kunstbetrachtung schligt, wird
deutlich, welcher Gedanke seinem semiologischen Entwurf zugrundeliegt:
Die Form soll sich von der Natur emanzipieren, sie soll in bezug auf diese ar-
bitrir sein; dies gelingt aber nur um den Preis, daf} jede gemachte Form sich ei-
nem Signifikationsprozefy unterwirft, dem sich ihr Schopfer (sich entfrem-
dend) tiberantwortet.

Von dieser Vorstellung einer geradezu klinischen Semiologie weicht der Be-
griinder der strukturalen Anthropologie, CLAUDE LEVI-STRAUSS, ab. In seinem
Buch Tristes Tropigues, in dem er Reisebeschreibungen und ethnologische Es-
sayistik miteinander verkniipft, schildert LEVI-STRAUSS seine Faszination fiir
fremde Kulturen, der er eine skeptischen Beurteilung der modernen Zivilisati-
on und des philosophischen Diskurses im Nachkriegsfrankreich gegeniiber-
stellt.177 Ausgehend von der Ethnographie gilt sein Augenmerk den aus einer
urspriinglichen Naturverbundenheit heraus entwickelten Zeichensystemen,
wobei er die Erkenntnisse einer strukturalen Linguistik auf die Organisation
von Kulturen anwendet, um sie nach differentieilen Mustern — und nicht nach
nomologischen Kategorien — zu erfassen.1’8 Es sollen hier jedoch nicht die
methodischen Grundlagen der strukturalen Anthropologie von LEvI-STRAUSS
erortert werden, sondern einzig sein Zivilisationsskeptizismus und sein Ab-
scheu gegen den Auswurf moderner Grofistadte.

Die urspriingliche Form der Stadt vergleicht LEVI-STRAUSS mit einer Sym-
phonie:

»Ce n’est donc pas de fagon métaphorique qu’on a le droit de comparer — comme on I'a si souvent
fait — une ville 2 une symphonie ou 2 un poéme; ce sont des objets de méme nature. Plus précieuse
peut-étre encore, la ville se situe au confluent de la nature et de I’artifice. Congrégation d’animaux
qui enferment leur histoire biologique dans ses limites et qui la modélent en méme temps de toutes
leurs intentions d’&tres pensants, par sa genése et par sa forme la ville reléve simultanément de la
procréation biologique, de ’évolution organique et de la création esthétique. Elle est 2 la fois objet
de nature et sujet de culture; individu et groupe; vécue et révée: la chose humaine par excellence.“179

Nach LEvI-STRAUSS bildet die Stadt den Konvergenzpunkt von Natur und
Artefakt; hier erfihrt das Unbehagen, das BARTHES angesichts der Gleichzei-
tigkeit von physis und antiphysis befillt, seine Wendung ins Positive. Die Sym-
phonie Stadt ist nun nicht mehr einzig die Nichtung des Realen wie die Sym-
phonie in SARTREs Theorie des Imaginiren: Sie entsteht durch das Zusammen-

177 Zu seinem Verhiltnis zum Existentialismus sowie zu der intellektuellen Faszination, welche
die Ethnographie auf ihn ausiibt vgl. CLAUDE LEvI-StRAUSS: Tristes Tropiques (1955; Paris 1982) 63.

178 Vgl. C. LEvI-STRAUSS: La Notion de structure en ethnologie und Place de ’anthropologie
dans les sciences sociales et les problemes posés par son enseignement. In: DERs.: Anthropologie
structurale (Paris 1958; 1974; 1985) 329-378 und 402—443.

179 C. LEvI-STRAUSS: Tristes tropiques, a. 2. O. 138.
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wirken von Natur und isthetischer Schépfung. LEVI-STRAUSS sieht in den mo-
dernen Megastidten der dritten Welt ein Auflosen dieser Symphonie: Die nur
noch administrativ voneinander unterschiedenen Ballungsriume (,agglomé-
rations“) verlSren den Stempel ihrer eigenen Geschichte und nihmen zuneh-
mend eine homogene Gestalt an; die Stidte (,,villes“) dagegen habe man eben-
so untersuchen und klassifizieren kdnnen wie der Botaniker die Pflanze. Ge-
genstand dieser Klassifizierung sei die vom Menschen der Natur hinzugefiigte
Herrschaft (,régne®). In Analogie zum Pflanzenreich spricht LEVI-STRAUSS
von einem Stidtereich (,régne urbain®).180 Seine Bestimmung der Stadt als
»symphonische“ Einheit von Natur und menschlichem Schopfergeist findet
sich in OSWALD SPENGLERs Buch Der Untergang des Abendlandes vorgegeben,
in dem der Stadt ein ,pflanzenhaftes Wesen“ mit einer eigenen, durch ihre
Griindung ,geborene” Seele zugesprochen wird. Jede Entwicklung ,einer ho-
heren Formensprache® sei unverinderlich an die Landschaft gebunden. Die
Seele der Stadt erhalte einen sichtbaren, aus einer dérflichen Sammlung von
Gehoften gebildeten Leib: ,,Und dieses Ganze lebt, atmet, wichst, erhilt ein
Antlitz und eine innere Form und Geschichte®. Dieser urspriinglichen Stadt-
form stellt SPENGLER die modernen Riesenstidte gegentiber: ,,Erst die Zivilisa-
tion mit ihren Riesenstidten verachtet wieder diese Wurzeln des Seelentums
und 18st sich von thnen.“181

Der reaktionire Kulturkritiker SPENGLER konnte jedoch das Entstehen von
Mega-Stidten in der Dritten Welt noch nicht voraussehen, die LEVI-STRAUSS
bereisen sollte; es sind regelrechte Anti-Stadte:

»Qu’il s’agisse des ville momifiées de I’Ancien Monde ou des cités feetales du Nouveau, c’est la
vie urbaine que nous sommes habitués 4 associer nos valeurs les plus hautes sur le plan matériel et
spirituel. Les grandes villes de 'Inde sont une zone; mais ce dont nous avons honte comme d’une
tare, ce que nous considérons comme une lépre, constitue ici le fait urbain réduit 4 son expression
derniére: I'agglomération d’individus dont la raison d’gtre est de s’agglomérer par millions, quelles
que puissent étre les conditions réelles. Ordures, désordre, promiscuité, frolements; ruines, cabanes,
boue, immondices; humeurs, fiente, urine, pus, sécrétions, suintements: tout ce contre quoi la vie ur-
baine nous parait étre la défense organisée, tout ce que nous haissons, tout ce dont nous nous garan-
tissons 2 si haut prix, tous ces sous-produits de la cohabitation, ici ne deviennent jamais sa limite. Ils
forment plutét le milieu naturel dont la ville a besoin pour prospérer. A chaque individu, la rue,
sente ou venelle, fournit un chez-soi ot il s’assied, dort, ramasse sa nourriture 3 méme une gluante
ordure. Loin de le repousser, elle acquiert une sorte de statut domestique du seul fait d’avoir été ex-
sudée, excrétée, piétinée et maniée par tant d’hommes.“182

180 Ebd. 124.

181 Alle Zitate ohne Fufinotenziffer: OswALD SPENGLER: Der Untergang des Abendlandes. Um-
risse einer Morphologie der Weltgeschichte (1922; Miinchen 121995) 660-662.

182 C. LEvI-STRAUSS: Tristes tropiques, a. a. O. 150.
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Das Gefiihl der Scham befillt LEvI-STRAUSS beim Anblick des vom Men-
schen produzierten und hingenommenen Zerfallsprozesses, der Miill, Verwe-
sung, Exkrement, Sputum und andere ekelhaften Substanzen auswirft. Worin
grundet dieses Skandalon, das Scham aufkommen lifit? Die Stadt steht an der
Nahtstelle von Natur und Zivilisation: Sie reprisentiert zwar die hochste
Form des Gestalt gewordenen menschlichen Geistes, also die Emanzipation
von der Natur, und dennoch ist gerade in ihr die Bedrohung durch die Natur
stets gegenwirtig. Man betrachte dazu ein Gedankenspiel von ROSENKRANZ:

»Konnte man eine grofle Stadt, wie Paris, einmal umkehren, so daf} das Unterste zu oberst kime
und nun nicht blos, die Jauche der Cloaken, sondern auch die lichtscheuen Thiere zum Vorschein
gebracht wiirden, die Miuse, Ratten, Kréten, Wiirmer, die von der Verwesung leben, so wiirde dies
ein entsetzlich ekelhaftes Bild sein.“183

Die von ROSENKRANZ evozierte Vorstellung basiert auf der Umkehr der
Stadt; ihre Kehrseite ist die Anti-Aisthesis. Eine solche Umkehr erfihrt die
Stadt in den Megalopolen der Dritten Welt, an denen der ganze Prozef der Zi-
vilisation seine Negation erfihrt. Der Kot und der Dreck, die aus der zerfal-
lenden Stadt heraustreten, sind — um die Worte von ROSENKRANZ zu gebrau-
chen - ,asthetisch ekelhaft“. Doch die Betrachtungen in Tristes Tropiques
scheinen weiter zu reichen: Die Mega-Stadt der Dritten Welt ist mehr als ein
ideales Konstrukt, das von der Dekomposition durch die Natur bedroht wird;
sie ist die Endstufe des ,fait urbain®. Scham befillt LEvI-STRAUSS an jenem
Wendepunkt, an dem der zivilisatorische Damm gegen eine unbeherrschbare
Dekomposition einbricht, eine Natur, die mehr als ekelhaft ist, weil sie nicht
nur in ihrer ungebindigten Erscheinungsform den Menschen bedroht, son-
dern aus dem von ihm selbst erzeugten Chaos hervorbricht. Das in der Natur
vorfindliche Ekelhafte, das verwesende Aas oder die Aussonderungen des
menschlichen Korpers, vermochten die ,,primitiven Volker in eine Zeichen-
welt zu integrieren.184 Die Scham, die LEvI-STRAUSS befillt, ist die des Zivilisa-
tionsmenschen, der als Ethnograph und Ethnologe die Dritte Welt bereist.
Seine Wissenschaft macht die Gesellschaften, die sich im Niedergang befin-
den, die in absehbarer Zeit verschwinden werden - kurz: das zum Nichts Ver-
urteilte — zu ihrem Gegenstand, und man kann zu Recht mit den Worten einer
Historikerin des Strukturalismus von einer ,entropologie®, einer Wissen-
schaft der ,Umkehr“ und der , Aufldsung“ sprechen — ,,science qui a pour ob-
jet les processus de désintégration“185. LEVI-STRAUSS betrachtet die Ethnologie

183 K. ROSENKRANZ: Aesthetik des Hifllichen, a. a. O.314.

184 C. LEVI-STRAUSS: La Pensée sauvage (1962; Paris 1990) 69 £.

185 FRANGOISE DOssE: Histoire du structuralisme I. Le champ du signe, 1945-1966 (Paris 1991)
170.
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als eine Wissenschaft der Distanz, die durchaus das Attribut ,isthetisch® ver-
dient; er hat nicht die verhingnisvolle Absicht, wie etwa SPENGLER, den Ort
des einzelnen in der Geschichte eines vom Untergang geprigten Abendlandes
ethisch zu verankern; er teilt auch nicht das in der Critique de la raison dialec-
tigue entworfene Projekt SARTREs einer ,, ,praxis‘ individuelle comme totalisa-
tion“186, mit dem er sich in La Pensée sauvage auseinandersetzt. SARTRE be-
trachtet die Gruppe als totalisation, nicht aber als eine starre totalité: Der Ein-
zelne strebe nach einer Form des Zusammenlebens, in der er nicht mehr der
Furcht der Objektivierung durch den Anderen ausgesetzt sei. Jede Form des
Zusammenlebens, die in einer institutionellen Form erstarre, drohe in Seriali-
tit umzuschlagen. Fiir den Theologen riickt in einem solchen Umschlagen der
von Gott abgefallene Mensch in den Blick; so schreibt der theologische Sartre-
Interpret DREWERMANN iiber die Stadt als soziale Institution:

#Ist die Institution nur die objektive Gestalt der sozialen Angst im eingefrorenen Zustand ihrer
Negation, so bleibt sie selber ein Prinzip des Negativen und mufl nach einem kurzen Intermezzo in
der Masse anderer Negiertheiten zugrunde gehen. Jede Gruppe trigt daher im Felde der Angst, wie
die j[jahwistische] Erzihlung vom Stadt- und Turmbau zeigt, das Gesetz ihrer Auflosung in
sich.“187

DREWERMANN setzt sich an diesem Punkt von SARTRE ab und deutet den
Stadt- und Turmbau als das mifigliickte Streben des Menschen danach, Gott
zu beseitigen.

In La Pensée sauvage unternimmt LEVI-STRAUSS den Versuch, zu den oben
gezeigten Problemkonstellationen aus dem ,wilden Denken® heraus ein Ge-
genbild zu zeichnen: eine rationale, d. h. lebenspraktische, Form der Integrati-
on, die das Irrationale ebenso umfaflt wie die Geschichte — , La pensée sauvage
est totalisante“.188 Auf diese ,pensée sauvage* richtet sich aus der Distanz der
Blick des Ethnologen, der fiir sich in Anspruch nimmt, eine analytische Wis-
senschaft zu vertreten, in der die Dialektik eine methodische Enklave bilde.
Sein Standpunkt ist der eines ,,agnostique“ und , matérialiste transcendantal®,
der eine ,asthetische” Haltung gegeniiber seinem Untersuchungsgegenstand
einnimmt. Indem er sich selbst als ,esthéte® bezeichnet, beansprucht er fiir
sich eine objektivierende Anniherung an die ,,primitiven” Gesellschaften; das
dialektische Moment in seinem Ansatz erkennt er in der Auflésung von
Menschlichem in rein formal-dingliche Kategorien (,la résolution d’humain
en non-humain®).189 Diese ,isthetische“ Sicht des Wissenschaftlers mag die

186 J.-P. SARTRE: Critique de la Raison dialectique L Théorie des ensembles pratiques (1960; Paris
1985) 193 .

187 E. DREWERMANN: Strukturen des Bosen. Bd. 3,a.a. 0. 393.

188 C. LEVI-STRAUSS: La Pensée sauvage, a. a. O. 292,

189 Ebd. 294.

319



Scham — oder besser: den Ekel, den Abscheu — angesichts der Mega-Stadt er-
kliren: Das Verschwinden der ,chose humaine par excellence ist gleichbe-
deutend mit dem Suspendieren einer Dialektik am Objekt, dem Verschwinden
des Untersuchungsgegenstandes unter den Augen eines ,matérialiste tran-
scendantal“. Die Scham des Ethnologen ist nicht die Scham SARTREs, die zu
einer intentionalen Veranderung, zu intramundaner Praxis fithren soll; die T7:-
stes Tropigues sind — wie GEERTZ pointiert — ,nicht so sehr Ausbruch eines
moralischen Zorns [.. . ] als einer des dsthetischen Abscheus®.190

Epilog: Obszonitit und Pornographie

»Daf} aber jene an sich schmerzhafte Schokierung des Schamgefiihls nicht gelitten, sondern ge-
nossen wird, das zeigt, dafl es sich bei der Neigung zum Obszdénen um eine eigenartige Verbindung
von Grausamkeit und Schambaftigkeit handelt, meist um jene Grausamkeit, die dem anderen berei-
teten Schmerz zwar nachfiihlt (nicht mitfiihlt), aber ihn schon bereitet, um ihn genieflen zu kon-
nen - eventuell auch um Neigung zu lustvoller Selbstqual.“191

Als unmoralisch und obszdn gilt eine Prisentation der Welt, die sich einem
festgefiigten Koordinatensystem entzieht und beim Individuum die diesem
System eigenen Abwehrmechanismen ausl6st. Bei FREUD sind es die sich nur
vollig entsublimiert darbietenden Sexualziele, gegen die ,,psychische Dimme*“
wirksam werden. Die von diesen Abwehrreaktionen betroffenen Objekte in
ithrer kruden Nacktheit bezeichnet der allgemeine Sprachgebrauch als ,,0b-
sz6n“. Wenn FREUD von ,,psychischen Dimmen* gegen das Obszone spricht,
dann subintelligiert dies ein Zeichensystem, welches das Abzuwehrende aus-
differenziert. SARTRE betrachtet ein sich darbietendes Objekt dann als ,0b-
scéne”, wenn an ihm die Begegnung mit der Faktizitit des Anderen stattfin-
det:192 Das Objekt, der entblofite menschliche Korper, sei so, wie es sich in sei-
ner obszonen Erscheinungsweise darbiete ,de trop“. Ein nackter Korper sei
erst dann obszdn, wenn er sich nicht en situation zu erkennen gebe; er sei nur
noch blofles Fleisch, das auf jemanden treffe, der nicht im Zustand des Begeh-
rens sei und dessen Begehren es auch nicht errege: ,Et cette chair révélée est
spécifiquement obscéne lorsqu’elle se découvre A quelqu’un qui n’est pas en
état de désir et sans exiter son désir“193 Nicht (mehr) en situation zu sein ist
dem obszonen Objekt genauso eigen wie dem Leichnam; der Unterschied be-

190 CLIFFORD GEERTZ: Die kiinstlichen Wilden. Der Anthropologe als Schriftsteller (Frankfurt
a. M. 1993) 45

191 M. ScHELER: Uber Scham und Schamgefiihl, a. a. O. 95.

192 J.-P. SARTRE: L’Etre et le néant, a. a. O. 452 u. 676.

193 Ebd. 452.
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steht jedoch darin, daff hinter dem Obszonen ein potentielles en situation
steht, wihrend die Leiche fiir immer lediglich ein vorhandenes Ding en-soi
bleiben wird. KoLNAT hat die sexuelle Schamverletzung mit dem Gefiihl des
Ekels in Verbindung gebracht: ,In der Tat kann alles Sexualbetonte fiir die
meisten Menschen bald ekelhaft wirken: dies ist so gut wie immer der Fall,
wenn trotz der im Gegenstand liegenden ,Einladung’ dazu die sexuelle Anzie-
hung oder Anregung selber nicht zustandekommt“.194 Fiir SARTRE griindet das
Skandalon nicht in dem Verstof8 gegen asthetisch-moralische Normen und
Konventionen, sondern in einem idiosynkratischen Erfahrungsmoment, wel-
ches das gemeinsame Konnotat von obscénité und nausée meint: die Erfahrung
des étre de trop, der Kontingenz. Das ,,Obszdne” ist daher gleichbedeutend
mit dem Suspendieren der intersubjektiven Alteritit von Pour-soi und pour-
antrul.

Das Obszone bedroht die etablierte Ordnung und destruiert die Sicherheit
des seiner selbst bewufiten Individuums; dies macht LuDwiG MARCUSEs Ana-
lyse des Obszonen auf trefflichste Weise deutlich: ,Es gibt viele Urspriinge
des Jagens von Obszonem. Nicht der geringste ist der Stolz, der in der Sexuali-
tdt (und ihrer Reizung durch Benennung) eine Minderung der Herrschaft des
Menschen tiber sich selbst sieht“.195 Die Geschichte des Obszonen ist eine Ge-
schichte der ,Entriistung® in einem doppelten Wortsinn: der Emporung und
des Abbaus der das Obsz6ne markierenden Tabuschranken. In der Kunstge-
schichte tritt die als unmoralisch empfundene Nacktheit etwa einer schlicht
Badenden provokativ der eines nach dem antikisierenden Schonheitsideal in
scharfen Konturen gezeichneten und mythologisch iiberhhten Aktes gegen-
iiber;19% am ,badenden” Akt droht das natiirliche, entsublimierte ,Sexualziel®
(FreuD) eher hervorzutreten als an einem klassischen, der sich als allen alltig-
lichen Verrichtungen, und somit einer jeden Natiirlichkeit, entriickt vorstellt.
Die Lehre von der Kalokagathie iiberh6hte den nackten Korper sittlich, um
der bedrohenden Geschlechtlichkeit, dem ,Obsz6nen®, zu entrinnen - mit
anderen Worten: Die vermeintliche Selbstbeherrschung, die in der Rede von
der Kalokagathie zelebriert wird, erweist sich als eine perfide Form der Unter-
driickung des Selbst, der repressiven Sublimierung. Hier weicht das kulturell
kodierte Obszone von der Bestimmung als blofle Faktizitit ab: Die Badende
ist (potentiell) begehrenswert, wihrend der ,klassische” Akt das Begehren zu
negieren — oder in der Terminologie Freuds: zu sublimieren - trachtet. SAR-
TREs existentielle Psychoanalyse durchbricht den Prozef} der Sublimierung,

194 A, KoLNAL Der Ekel, a. a. O. 548.

195 LupwiG MARCUSE: Obszon. Die Geschichte einer Entriistung (Ziirich 1984) 53.

196 Vgl. HERMANN GLaSER: Spiefier-Ideologie. Von der Zerstorung des deutschen Geistes im 19.
und 20. Jahrhundert und dem Aufstieg des Nationalsozialismus (Frankfurt a. M. 1985) 33 f.
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denn er ist de manvaise foi und gleichbedeutend mit der Verschleierung der ei-
genen Freiheit, auch der, sich gegeniiber dem entblofiten Kérper zu seinem
Begehren zu bekennen.

Jemanden mit obsz6nen Worten belegen, heifit: ihm die Fihigkeit abspre-
chen, iiber sich selbst zu bestimmen. Der Gebrauch obszoner Begriffe und das
Vorzeigen obszoner Bilder stellt zu allererst eine Provokation dar. Das Zur-
schaustellen der Geschlechtsorgane, des Anus oder der weiblichen Brust kann
aber auch einen Akt der Abwehr oder willkiirlicher Gewalt bedeuten, wofiir
DUERR zahlreiche Beispiele aus den verschiedensten Kulturen zusammenge-
tragen hat.197 Diese Funktionen des Obszénen kénnen aber nur innerhalb ei-
ner Zeichenwelt funktionieren, welche die fiir die geschilderten Reaktionen
notwendige Dekodierung erlaubt, innerhalb einer Kultur also, in der das Zur-
schaugestellte als ,,obszon* gilt.

DREWERMANN, der eine der aufschlufireichsten Untersuchungen zu SARTREs
Existentialismus vorgelegt hat, gerit in einer vorliufigen Zwischenbilanz sei-
ner Studie iiber die ,Strukturen des Bosen” in eine Sackgasse, wenn er aus der

Gegeniiberstellung von existentialistischer Philosophie und Gn 6,14 folgen-
den Schluf} zieht:

»Die unmittelbarste Folge eines Daseins ohne Gott ist das bekannte sexuelle Durcheinander des
hysterischen Gebarens. Nach dem bisher Gesagten ist es eigentlich selbstverstindlich, daf} der Zer-
fall der zwischenmenschlichen Beziehungen nach dem Abfall von Gott auch bis in den sexuellen
Bereich hinein spiirbar wird, dafl selbst das biologische Gefiige der Partnerbeziehungen aus der vor-
gegebenen Ordnung herausfillt und an der Uberforderung des Anderen zugrunde geht, weil ich
den Anderen nicht lieben kann, wenn ich ihn brauche, um mich selbst als notwendig zu bestitigen
und das Gefiihl des Ekels an der Kontingenz meines Daseins zu mildern; auch die Erfahrung der
Leiblichkeit, die macht, dafl der Andere mich sehen und objektivieren kann, muff im Felde der
Scham und des Ekels die Obszénitit meiner Existenz nur noch deutlicher machen und auch die se-
xuellen Vorginge ins Obszdne, Mafllose, Perverse, Demiitigende, Quilende, Erziehungslose, Ang-
stigende verkehren.“198

Aus der Sicht SARTREs kann hier nur die mauvaise foi des — zugegebenerma-
fen kritischen — Klerikers und Psychotherapeuten konstatiert werden, denn
DREWERMANN ist keineswegs die Bedeutung der Verantwortung entgangen,
die einem jeden zufillt und die gerade verhindern soll, daf} das Prinzip der In-
tersubjektivitit ins Chaos miindet, Verantwortung, die das in die Zukunft ge-
richtete engagement — von dem bezeichnenderweise bei DREWERMANN nur am
Rande die Rede ist— prigt. Ahnlich BACHELARD erkennt DREWERMANN in
SARTREs Metaphorik eine pathologische Befindlichkeit, was sich daraus er-
klart, dafl die idiosynkratischen Erfahrungsmomente in Richtung auf eine on-

197 H. P. DUERR: Obszdnitit und Gewalt, a. a. O.
198 E. DREWERMANN: Strukturen des Bosen. Bd. 3,a.a. O.311f.
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tologische Unhintergehbarkeit — wie die des Siindenfalls in der Theologie —
gedeutet werden. DREWERMANN bestimmt daher das Obszéne anders als SAR-
TRE, indem er ihm — gewissermaflen iiber die theologische Hintertreppe — ei-
nen kategorialen Status einrdumt.

BENSE konstatiert in Anschluf} an SARTREs Bestimmung des Obszonen den
Zusammenbruch einer Zeichenwelt und weist darauf hin, dafl in der Situation
»ein Faktum, das als solches real ist, als Zeichen wahrnehmbar und verstind-
lich“ werde:1%9 Das Obsz6ne bei SARTRE ist an das Moment der Wahrnehmung
en situation gebunden. Dies kann — SARTREs Gedanken extrapolierend - iiber
die bereits angesprochene Gegeniiberstellung von obszénem Fleisch und
Leichnam verdeutlicht werden: Der Augenblick, in dem das Fleisch sich bar
jeglichen Begehren erweckenden Reizes jemandem ohne Begehren offenbart,
ist immer erfiillt von dem Potential méglicher Situationen — und damit auch
Zeichen -, die mit ithrem Wiedereintritt in die Dialektik der Intersubjektivitit
gegeben sind; darin unterscheidet sich der obszone nackte Kérper vom toten.
Die Zerstérung eines Zeichensystems macht LUHMANN auch in der Desillusio-
nierung romantischer Liebe aus, deren Wesen in der reflexiven Rede iiber die
Geschlechterbeziehung griindet: ,,Nach Einiiben der Reflexivitit im Lieben
liegt der Umschlag des hochsten Gefiihls in Ekel nahe. Man wird die innere
Relationierung nicht wieder los. Man erlebt, daf} das Fiihlen dem gefiihlten
Gefiihl nicht voll entspricht“.200 Wie verhalten sich nun Ekel und Obszénitit
zueinander? Folgt man der Bestimmung NIKLAS LUHMANNS, so gilt, dafl das
als ,,obszon“ Erkannte sich durch ,,das fehlende Interesse an der Person, oder
genauer: durch die Auswechselbarkeit der Bezugsperson® disqualifiziere.201
LUHMANN unterstreicht hier die Kontinuitit in den unterschiedlichen Bestim-
mungen des Obszénen: das fehlende Begehren. In dieser Funktion erscheint
das Obszdne bereits wieder als Teil eines Zeichensystems: iiber eine Reihe von
kulturellen Codes, die iiber ein ,,du sollst nicht“ das Nicht-Begehrenswerte
definieren. Der Ekel ist die extreme Form der Abwehr des als ,,obszon“ Er-
kannten und Empfundenen. Hierin zeigt sich der Unterschied zu SARTRE, der
das Obszo6ne an konkrete Erfahrungsmomente ohne , Auswechselbarkeit“ der
Objekte kniipft und so - tiber den gemeinsamen Grund: die Erfahrung der
Kontingenz, des étre de trop — eine unmittelbare Beziehung zum Ekel her-
stellt. Der Ekel, der sich an ein konkretes Objekt heftet, steigt einem bestimm-
ten Individuum auf: Hier erfihrt die Zeichenwelt des Schonen und/oder des
ethisch-moralisch Guten nicht einfach ihr Negat, sondern ihre Inkompatibili-

199 M. BENSE: Aesthetica, a. a. O. 106.

200 N1kLAS LUHMANN: Liebe als Passion. Zur Codierung der Intimitit (Frankfurt a. M. 1982)
176.

201 Ebd. 151.
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tit a priori mit dem Objekt, das sich nunmehr einzig in einer idiosynkrati-
schen Reaktion manifestieren kann. Den herkdmmlichen Bestimmungen des
Obszonen fehlt dieses Moment der Idiosynkrasie. Wenn das Obszone den-
noch mit dieser korreliert, dann liber ein Verbot, das eine assoziative Verkniip-
fung mit dem ,,Obszonen herstellt. BATAILLE hat dies am Beispiel des heiligen
AUGUSTINUS gezeigt: Der Hinweis ,Inter faeces et urinam nascimur® ver-
kniipft die Geschlechtlichkeit mit den Ausscheidungen des Kérpers. Eine
weitaus perfidere Form der assoziativen Verkniipfung eignet schliefflich, wie
oben gezeigt wurde, dem faschistischen Diskurs.

Das Obszone ist in Form einer asthetischen und/oder ethisch-moralischen
Bewertung mitteilbar; es treffen identifizierbare Codes aufeinander. BENSE hat
den Romanprotagonisten SARTREs, Antoine Roquentin, als einen Wahrneh-
menden bezeichnet; am Problem der Wahrnehmung bzw. Reprisentation
macht schlief}lich BAUDRILLARD den Niedergang des Obszonen dingfest:

»L obscénité méme briile et consume son objet. C’est vu de trop prés, on y voit ce qu’on n’avait
jamais vu [...] Et c’est cela qui est fascinant, le trop de réalité, ’hyperréalité de la chose. Le seul
phantasme en jeu dans le porno, s’il en est un, n’est donc pas celui du sexe, mais du réel, dans I’hy-
perréel. Le voyeurisme du porno n’est pas un voyeurisme sexuel, mais un voyeurisme de la repré-
sentation et de sa perte, un vertige de perte de la scéne et d’irruption de 'obscéne.“202

Doch sei die Pornographie nicht mit dem Obszénen zu verwechseln. Die
straditionelle* Obszénitit verfiige noch iiber einen aggressiven sexuellen Ge-
halt, ,,un continu sexuel de transgression, de provocation, de perversion.“203
Die ,neue“ Obszonitit, die in den Medien zur Perfektion getriebene Porno-
graphie, bedeute nun nicht mehr Gewalt, die vom entbl6fiten Geschlechtsor-
gan ausgehe: Sie sei von der Toleranz neutralisiert worden. Damit bedeute
Pornographie keinesfalls Befreiung, sondern die repressive Kraft eines ande-
ren Prinzips: der Hyperrealitit — ,Répression absolue: en vous donnant un
pen de trop, on vous retranche tout.“204 BAUDRILLARD beklagt hier den Verlust
des Momentes der Transgression, die das ,traditionell“ Obszone zu einem In-
strument der Kritik und der Befreiung machte. In der Tat ist es wohl wenig
wahrscheinlich, daff ein Roman wie SARTREs La Nausée angesichts der Omni-
prisenz eines pornographischen Diskurses heute noch seine ideologiekritische
Sprengkraft entfalten konnte.205

202 JEAN BAUDRILLARD: De la Séduction (1979; Paris 1989) 48.

203 Ebd. 48.

204 Ebd. 49.

205 Auch SLOTERDIK hebt die systemstabilisierende Funktion der Pornographie hervor: ,Die
spitbiirgerliche Pornographie dient in der kapitalistischen Gesellschaft als Einiibung in die Nicht-
jetzt-Struktur des schizoiden, um seine eigene Zeit betrogenen Lebens. Sie verkauft das Urspriingli-
che, Gegebene und Selbstverstindliche als Fernziel, als utopischen sexuellen Reiz. Die Schénheit
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WALTER BENJAMIN scheint diese Entwicklung bereits vorausgeahnt zu ha-
ben, als er in einer Satire ein Staatsmonopol fiir Pornographie forderte. Den
pornographischen Diskurs in der Literatur betrachtete er als eine Befreiung
von den schamhaft an die Stelle obszéner Worte gesetzten Zeichen wie Ge-
dankenstriche und Auslassungspunkte, als die ,Emanzipation von der Morse-
schrift in der Ubermittlung geschlechtlicher Vorginge®.206 Warum nun ein
Staatsmonopol fiir Pornographie? Durch ein wohldosiertes Mafl an Pornogra-
phie solle der Schriftsteller von der Last befreit werden, nur solche produzie-
ren zu missen. Es ist, als ob BENJAMINS satirischer Finger in der Wunde eines
einseitig an der Proliferation von Obszonititen sich seiner selbst vergewissern
wollenden emanzipatorischen Diskurses bohrte und - profilaktisch — einen
Vorschlag unterbreitete: Die Okonomie von Verdringung und Transgression
soll kiinstlich aufrechterhalten werden.

des Korpers, die im Platonismus als Wegweiser der Seele zur hdchsten enthusiastischen Wahrheits-
findung anerkannt war, dient in der modernen Pornographie zur Verfestigung der Lieblosigkeit, die
in unserer Welt die Macht hat zu definieren, was Realitit sei“. PETER SLOTERDIK: Kritik der zyni-
schen Vernunft. 2 Bde. (Frankfurt a. M. 1983) Bd. 2, 488.

206 WALTER BENJAMIN: Staatsmonopol fiir Pornographie. In: DERs.: Ges. Werke. Bd. 6/1, hg. von
ROLF TIEDEMANN, HERMANN SCHWEPPENHAUSER (Frankfurt a. M. 1991) 456458, 456.
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