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af abrai- &y pévror tadta onueia Tpdtws, Tadtd ndot naldhuata TG woyfic. Als
hermeneutisches Modell folgt aus der hier formulierten Hierarchie von

BERNHARD GREINER ! Seelenzustand, Wort und Schrift eine Art Horizontverschmelzung: Verste-
‘j hen des Fremden scheint moglich, da dieses auf ein (historisch oder
Allzh: al-Asma’ al-Husna theoretisch) Gemeinsames (die Seelengustinde) zuriickgefiihrt werden kann.

Im Rekurs auf das vorgingig Gemeinsame kann man sich in das Andere
versetzen bzw. umgekehrt dieses in den eigenen Horizont integrieren. So
bedingen sich ,Konfrontation‘ und ,Synthese‘ — als zuweilen erwogene
b Alternative der Beziehung fremder Kulturen zueinander — gegenseitig.
Zu:fragen bleibt, was dann echte Alternative zu jener Hermeneutik sein
konnte, die sich dem Anderen nur als einem urspriinglich Eigenen zuwen-
det, das zu einem Fremden erst geworden ist. Nachfolgend soll gezeigt

Der Gottesname im Munde des Christen und Juden (Goethes
West-istlicher Divan und Elias Canettis Die Stimmen von Marrakesch)

Am 23. jﬁnuar 1815 schreibt Goethe an Christian Heinrich Schlosser!:
Ich habe mich [...1, mit aller Gewalt und allem Vermigen, nach dem Orient
geworfen, dem Lande des Glaubens, der Offenbarungen, Weissagungen und Verbei-

! ﬁ”.”g”? [-..] Wenig febit, dafs ich noch Arabisch lerne, wenigstens soviel will ich r werden. daB Goethe solch eine Alternative im Wesz-istlichen Divan prakti-
| mich in den Schreibbezdigen iiben, daf§ ich die Amulette, Talismane, Abraxas und ! ,

L A . . o siert und daB sich diese Alternative in der Vorstellung eines ,Zusammen-
‘ Siegel in der Urschrift nachbilden kamn. In keiner Sprache ist vielleicht Geist, 1 kdrperns® beschreiben 138t das sich darin verwirklicht, die tradierte Hierar-
o Wort und Schrift so uramfinglich zusammengekirpert. Mit dem Bild eines | chie von Geist, Wort und’Schri'ft durcheinanderzubri’ngen.
uranfinglichen ,Zusammenkérperns® von Geist, Wort und Schrift durch- Im zitierten’ Brief an Schlosser stellt Goethe das Arabische als ein
bricht Goethe ein jahrtausendealtes Sprachdenken, das diese drei GroBen Andetes heraus; sein Faszinosum liege gerade darin, daBl es Geist, Wort
stets in einer klaren Hierarchie einander zugeordnet hat?. Gegeniiber der 3 und Schrift éndfers als dies offenbar in der eigenen’ Tradition ges’chieht
Schrift wurde das Wort privilegiert, so noch ausdriicklich in Saussures ‘ : ,

Defitior 100 G e ' " P aufeinander beziehe. Die Divan-Gedichte aber wenden sich dem muslimi-
n e . fat linowisti- . , . ) . ) )
genstandes der allgemeinen Linguistik: ,,I’objet linguisti | ~schen Rdum zu, treten in ihn ein, flichen in dessen heile Welt vor der

ue n’est pas défini inai écri & ! . : N .
q pas défini par la combinaison du mot ctit et du mot paté; ce ‘ zerbrechenden eigenen; so verkiindet es das erste Gedicht programma-

dfzrnier constitue 2 lui seul cet objet.” Das System der Schrift besteht nach tischS, mit Anspielung auf die Hegire d. i. die Hedschra Mohammeds von
diesem Verstindnis nur, um das System der Sprache (des gesprochenen ‘ ) ’ '

Wortes) . A D b | Mekka, das ihn vertrieben hatte, nach Medina. Wenn die Gedichte des
zu reprisentieren. i ist in di ‘ T . _. .

* <P tieren. LJem gesprochenen Wort wiederum ist in dieser Divan sich so det muslimischen Welt des ,Zusammenkorperns* iberantwor-
Denktradition der ,Sinn (Geist i. S. Goethes) vorgeordnet, der aus der

I . . . . ten, wie verkniipft da der Sprechende der Gedichte, der doch allein schon
ntention des Sprechers l}ervorgeht, die selbst wieder in den Seelenzustin- mit seiner Sprache anzeigt, dal3 er der westlich-christlichen Welt angehort,
den des Sprechenden grundet. Mit schéner Deutlichkeit formuliert diese

Hi hie Ari o . o - - * diese mit der ostlich-muslimischen? Ist das ,Zusammenkdrpern® nur eine
Lerarchie rlstote}es 1n semer Schrift ITépt EPUIVELDS, wobei er auch schon Angelegenheit innerhalb des Arabischen oder wirkt es auch in der west-
die Konsequenz fiir ein bestimmtes hermeneutisches Modell erkennen ‘

1iBt4: “E, 5 ofv 7 v T L T ; bstlichen Bezugnahme fort? Wir wissen, dafl Goethe in diesen Gedichten
: ¢ EOTL ey 0UV TG £V Ty Qv TV &V T YUK nabnudzwy abpfola, xai Td i gelungen ist, was et in den Noten und Abbandlungen an den orientalischen
‘ ; Dichtern rithmtS: Ferner koster's dem orientalischen Dichter nichts, nns von der

! Johann Wolfgang Goethe: Brigfe, A [= Hamburger Aus" 1965] III 290¢. , Erde in den ijz'mmel» g4 erheben m.m’ von da wieder {y.erunter:{z.ﬂﬂirzen oder wmge-

| 2 Hierzu: Jacques Detrida: De a grammatologie, Pasis 1970 (insbes. Teil I: L écritute kebrt. DaB die Gedichte, von leichter Hand gefiihrt, zwischen Welten hin
avant la lettre®). | : und her zu schweben wissen, erotisch leichtsinnig und zugleich spirituell

3 Perdinand de Saussure: Conrs de Linguistiqne Générale, publié par Charles Bally et tiefsinnig, immer vom einen Bereich in den anderen verweisend und eben

w‘ Albert Sechehaye. Ed. crit. préparée par Tullio de Mauro, Paris 1972, 45. 5 dies selbst wieder zum Gegenstand des Gedichts machend, das wissen wir,

: 4 PERI HERMENEIAS 16a. Atistotle: The Categories, On Interpretation, Prior Analy-
‘ { ties, Harvard Univ. Press, Cambridge, Mass., London 1973, 114. Eigene Ubersetzung:
|

,,Gesprochené Worter sind die Symbole von Seelenzustinden und geschriebene

o . . S Nord und West und Siid gersplittern,| Throne bersten, Reiche gittern,| Fliichte dan, im reinen
‘ Worter die Symbole von gesprochenen. Genauso wie alle Menschen nicht die

Osten| Patriarcheninft 3u kosten,| Unter Lisben, Trinken, Singen| Soll dich Chisers Quell

| gleiche Schrift haben, so haben sie auch nicht die gleiche Sprache, wihtend die : verjiingen.
“ .Seeleflzusti?'nde, fﬁe diese Ausdriicke unmittelbar bezeichnen, fiit alle Menschen 6 Noten und Abbandlungen 3u besserem Verstindnis des west-ostlichen Divans, in: Johann
| identisch sind.* Wolfgang Goethe: Werke, H.A [= durchgesehene Ausgabe, Miinchen 1988], 1T 163.
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258 Bernbard Greiner

so hat uns Goethe selbst die Gedichte lesen gelehrt”: IN7ch? weniger ist dieses
Buch geeignet gu symbolischer Abschweifung, deren man sich in den Feldern des
Orients kaum enthalten kann. Der geistreiche Mensch, nicht zufrieden mit dem,
was man ihm darstellt, betrachtet alles, was sich den Sinnen darbietet, als eine
Vermummung, wobinter ein hiheres geistiges Leben sich schalkhaft-eigensinnig ver-
steck?, um nins angugiehen und in edlere Regionen anfulocken. Verfibrt hier der
Dichter mit BewnfStsein und MafS, so kann man es gelten lassen, sich daran freuen
und u entschiedenerem Aunffluge die Fittiche versuchen. Als Spiel von Ver-
decken und Ent-decken entfaltet dies vor uns das Gedicht Wink®:

]
Denn daf ein Wors nicht einfach gelte,
Das miifste sich wohl von selbst verstehn.
Das Wort ist ein Fécher! Zwischen den S tiiben
_ Blicken ein Paar schine Augen hervor.
- . Der Ficher ist nur ein lieblicher Flor,
Er verdeckt mir gwar das Gesicht,
“Aber das Mdédchen verbirgt er nicht,

[..]

Dies vielgerithmte spielerische und stets zugleich hochbewufte Symbo-
lisieren ist aber kein ,Zusammenkdrpern® im Sinne des zitierten Briefes.
Wir befinden uns mit ihm im Raum der Zeichenverweisung, mithin der
Stellvertretung Wo das Bezeichnende ist, da ist das Bezeichnete gerade
nicht. Demgegeniiber gewinnen, wenn wir nach dem ,Zusammenkdrpern’
fragen, solche Momente Interesse, in denen das Zeichen-Verweisen zwi-
schen den Ebenen und Welten ins Stocken oder durcheinander gerit.
Gleich das programmatische ° Eroftnungsgedicht Hegire gibt hierfiir ein
Beispiel. Das sprechende Dichter-Ich verkiindet, in den reinen Osten der
Poesie fliichten zu wollen, den es dann rithmt als Raum, in dem die Dinge
noch im Reinen und Rechten sind, wozu stimmig ist, daB hier Gott noch zu
den Menschen — in deren Sprache — spricht und auch vernommen

wird. So gipfelt das Lob des reinen Osten[s] in dessen Hochschitzung des
gesprochenen Wortes?:

- Wie das Wort so wichtig dort war,
! Weil es ein gesprochen Wort war.

Nachdem in der vorausgehenden Strophe gesagt worden ist, daBl in
diesem Osten Gott zu den Menschen gesprochen habe, ist aus der Hoch-

7 Ebd., 197.
8 I«Vm‘-on‘/zcber Dwan in: HAII 25.
9 Ebd., 7.
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schitzung des gesprochenen Wortes auch herauszuhéren, daB in diesem
die Stimme Gottes gegenwirtig ist, zumindest gegenwirtiger als im ge-
schriebenen Wort — die hochste Auszeichnung, die man dem Wort zuer-
kennen kann. Aber: die Flucht in das Land des gesprochenen Wortes und
dessen Preis als eines Gott nahen Wortes geschieht doch im Medium
des geschriebenen und unpersonlich vervielfiltigten, d. h. des gedruckten
Wortes, dem dann selbst noch einmal eine umfangreiche Druck-Schrift
mit Anmerkungen und Kommentaren beigegeben wird, damit man diese
Himmelslehr in Erdensprache'® verstehe. Die programmatische Flucht in die
Welt des gesprochenen Wortes ‘widerspricht sich selbst und ‘damit-auch
der scheinbar selbstverstindlich bestitigten Hierarchie von gesprochenem
und geschriebenem Wort. Und das Gedicht vollzieht mit diesem Wider-
spruch von Ausgesagtem und Medium der Aussage nur, was der Autor
als Merkwiirdigkeit des Orientalen hervorhebt, wenn er am 11. Mirz 1816
an Zelter schreibt!: Die Dichtart [sc. die otientalische] [...] baz das Eigene,
daff sie fast, wie das Sonett dem Gesang widerstrebt; auch ist es merkwirdig genug,
daff die Orientalen [ihre Lieder] durch Schreiben, nicht durch Singen verberrlichen.
Es.gelten hier offenbar beide Meinungen (Doxai), obwohl sie sich wider-
sprechen (also Para-Doxa sind), und es gibt kein hoheres Drittes bzw.
vorgingiges Gemeinsames, das erlaubte, das Widersprechende zu vereinen.
Das gesprochene Wort wird vielmehr im Orient besonders geehrt als Gott
nahes Wort und zugleich ist das Schreiben, die Schrift, hier traditionell
die Verherrlichung des Wortes, wie denn das sprechende Ich im Gedicht

Abglang auch betont, dall es seine Lieder immer schiner schreibe, gu tiglicherm

Gewinn, d. h..sie immer wieder abschreibe!2. Schon das Erdffaungsgedicht
des West-dstlichen Divan 138t es sich derart angelegen sein, die gewohnte
Hierarchie von Geist, Wozrt und Schrift durcheinanderzubringen. Das mag
dem Betrachter, der seine Aufmerksamkeit hierauf lenkt, die Gefahr des
,Otientalisierens® vor Augen filhren, vor der Goethe selbst in einem Brief
an Zelter vom 17. April 1815 gewarnt hat!®: Das Orientalisieren finde ich
sehr gefibriich, denn ebe man sich’s versieht, geht das derbste Gedicht, wie ein
Luftballon fiir lanter rationellem und spirituellem Gas, womit es sich anfiillt, ans
den Hinden und in alle Liifte.

Wenn wir uns nun einem der Gedichte des Divan eingehend zuwenden,
es mit rationellem und spirituellem Gas anfiillen, so entwischt uns der Laufthal-

10 Ebd.; auf diesen Widerspruch geht ausfithrlicher ein: Gethard Kaiset: Geschichte der
dentschen Lyrik von Goethe bis Heine, Frankfurt 1988, I, 312 f.

Y Goethes Briefe [Anm. 1] 111, 345.

12 West-gstlicher Divan [Anm. 8] 86.

13 Johann Wolfgang Goethe: Sdmtliche Werke nach Epochen seiner Schriften, Miinchner
- Ausg. XX.1 (Brigfwechsel 3wischen Goethe und Zelter in den Jahren 1799 bis 1832, hg. v.
H.-G. Ottenberg u. a.), Miinchen 1991, 371.
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Jon vielleicht nicht, wenn wir unserer Leitfrage nach dem ,Zusammenkér-
pern® von Geist, Wort und Schrift, zugleich von christlichem Westen
und muslimischem Osten immer eingedenk bleiben. Zwei Strophen des
Gedichts Talismane seien ausgewihlt. Sie entfalten einerseits prinzipiell die
Frage nach dem Gott-nahen Wort — am Thema des Gottes-Namens und
damit des Problems, den Namen Gottes in menschlicher Sprache zu fassen,
was heiflt, géttlichen Geist und menschliches Wort zusammenzubringen.
Andererseits ist der Gegenstand dieser Verse, der Talisman, nach der
Quelle, die Goethe hier zugrundegelegt hat, Hammers Aufsatz Uber die
Talismane der Muslime', als ein Stein ‘mit einer Tnschrift vorzustellen, ‘was
eben heilt, die Schrift (im Stein) als viele Zeiten tiberdauernd und zugleich
als Schmuck (von Frauen am Giirtel oder Busen getragen) aufzufassen.

Talismane

Gottes ist der Orient!

Gottes ist der Okgident!
Nord- und siidliches Gelinde
RBubt im Frieden seiner Hénde.
Er, der einzige Gerechte,

Will fiir jedermann das Rechze.
"Sei von seinen hundert Namen
Dieser hochgelobet! Amen.'5

Goethe zitiert in den ersten beiden Zeilen aus der zweiten Sure des
Koran den 142. Vers!6: . :

¢

_/’d R - % ) » s, » oo /,// 22 - ——rl L, X S
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Die zweite Sure'ur‘nfaBt 286 Verse. Im» Umkreis des 142. Verses finden
wir Aussagen, die fir das Thema ,Bezugnahme zwischen Orient und
Okzident und damit Bezug der drei monotheistischen Religionen zueinan-

4 Fundgruben des Orients, bearbeitet durch eine Gesellschaft von Liebhabern, IV, Wien 1814,
155—160.

15 West-gstlicher Divan [Anm. 8] 10.

16 _Al-gur'an al-karim, Baytut [Beirut], 1398 [Hedjri], 27. In der genauen wortlichen,
nicht poetischen Ubersetzung von Rudi Paret lautet dieser Vers: ,,Die Tofen untet
den Leuten werden sagen: ,Wer hat sie (d. h. die Muslime) von der Gebetstichtung,
die sie (bisher) eingehalten hatten [d. h. die Ausrichtung nach Jerusalem], abge-
bracht?* Sag: Gott gehdrt der Osten und der Westen. Er fithrt, wen er will, auf

einen geraden Weg.“ (Qur'an [dt.]. Der Koran, von Rudi Paret, Stuttgart/Berlin/
Koln 1989, 25.)
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der besondere Beachtﬁng vetdienen (und die in der christlichen Welt viel
zu wenig bekannt sind), z. B. die Verse 135 und 13617
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Mohammed also gebietet, keinen Unterschied zu machen, d. h. nicht
den einen Patriarchen oder Propheten einem anderen vorzuziehen, und so
erstaunt es nicht, daB wir im 148. Vers der zweiten Sure, tausend Jahre
vor det Ringparabel von Lessmgs Nathan dem Weisen, aufgefordert
werden!s:

c)
. z wl aroz $ Sz /-/)/)5/-
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Die zweite Sure betont: es gibt den einen Gott und die vielen 'Zeichen,
und sie fordert auf, keinen Unterschied zu machen. Wenn sie wie spiter
Lessing zum Wetteifern nach den guten Dingen auffordert, so ist bei
Lessing neu hinzugekommen, daf in die Zeichen eine Filschung eingegan-
gen ist: Der letzte Vater gab den Ring nicht, wie es die Tradition gefordert
hitte, an den weiter, der ihm der liebste war; da alle drei Séhne ihm
vielmehr gleich gehorsam waren, konnte er sich nicht entbrechen, sie gleich gu
liehen', und so vervielfiltigte er das Zeichen durch Filschung. Um das

Fassen des Gottesnamens und damit des Wesens Gottes im menschlichen

Zeichen, das heiBt im ihm Fremden, Unangemessenen, also Falschen, aber
geht es in Goethes Gedicht.

Die Aussage des 142. Verses der zweiten Sure, den Goethe zitiert,
nochmals wiederholt im 9. Vers des 73. Sure, daBl Gott der Herr des
Ostens wie des Westens sei, 1Bt zwei Paraphrasen mit entgegengesetzten

V. Al-gur'an al-karim [Anm. 16] 26. Ubersetzung von Paret [Anm. 16] 24: ,,Und sie

(d. h. die Leute der Schrift) sagen: ,Ihr miiBt Juden oder Christen sein, dann seid
iht rechtgeleitet. Sag: Nein! (Fiir uns gibt es nur) die Religion Abrahams, eines
Hznifen — er war kein Heide (keiner von denen, die (dem einen Gott andere Gdtter)
beigesellen)! Sagt: ;Wir glauben an Gott und (an das) was (als Offenbarung) zu uns,
und was zu Abraham, Ismael, Isaak, Jakob und den Stimmen (Israels) herabgesandt
worden ist, und was Moses und Jesus und die Propheten von ihrem Hertn erhalten
haben, ohne daf wir bei einem von ihnen (den anderen gegeniiber) einen Unterschied
machen. Thm sind wit ergeben.

18 _Al-qur'an al-karim [Anm. 16] 29. Ubersetzung von Paret [Anm. 16] 25: »Jeder hat
cine Richtung, auf die er eingestellt ist (je nachdem er Jude, Christ oder Muslim
ist). Wetteifert nun nach den guten Dingen! Wo immer ihr sein wetdet (wenn das
Ende iiber euch kommt), Gott wird euch (am jlingsten Tag) allesamt beibringen.®

19 Gotthold Ephtaim Lessing: Das dichterische Werk, hg. v. H. G. Gopfert, Minchen
1970, II 277.
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Richtungsvorstellungen zu: 1. Wohin du dich auch wendest oder blickst,
bist du im Herrschaftsbereich Gottes, also sei seiner eingedenk (Richtung
von Mekka weg zur Perlpherle) so ausdriicklich formuliert im 115 Vers
der zweiten Sure?:

LR Seciron bt oo ©F songs 3

15 (J.cc—a‘; A\TQL 4»\'4,,{..-\), L6 u,a.JT;uJ.:JTu;

2. Wo immer du bist (im Osten oder Westen), da ist es gottgefillig, beim

Gebet nach Mekka zu blicken (Richtung von der Peripherie zum Zentrum).
Wird im Koran der Vers Goz‘z‘es m‘ der Orient, Goz‘z‘e.r m‘ der O,éf(zdem‘
fortgesetzt: Er [Gott] fithrt, wen er will, anf einem geraden I%g? Den Hinweis
auf den rechten Weg, zu dem Gott hilft, ibernimmt Goethe nicht, obwohl
das Buch, das ihm die zitierten Verse der zweiten Sure ibermittelt hat,
diese ‘Fortfithrung der Sure wiedergibt. Der Prachtband Fundgruben des
Orients, Band IV, erschienen in Wien 1814, fithrt auf dem Titelblatt als
Motto an: .

Sag: Gottes ist der Orient, und Gottes ist der Occident;
Er leitet, wen er will, den wabren Pfad.

Statt des Hinweises .auf den wahren Pfad wiederholt Goethes chicﬁt den
Gedanken, daB3 der Herrschaftsbereich Gottes iiberall sei, mit einer neuen
Richtungsinderung (Nord-Siid statt West-Ost), womit die Moglichkeit,

- den Versen ganz unterschiedliche Blickrichtungen zuzuordnen, mit Nach-

druck betont ist: Ich kann vom Westen nach Osten oder vom Osten nach
Westen, vom Norden nach Siiden oder vom Siiden nach Norden blicken; es
gibt keine privilegierte Blickrichtung (was der Aussage der Sure entspncht
keinen Unterschied machen zu wollen), obwohl Mohammed im Kontext
eine solche privilegierte Blickrichtung (nach Mekka) gerade eingefithrt
hat. Zugleich wird auch ungewif}, was denn mit ,Orient’ und ,Okzident’
gemeint ist. Legt man das Eroffnungsgedicht des Bandes zu Grunde (auf
das das Gedicht Talismane dann als viertes folgt) fliichtet sich der Spre-
chende in den reinen Osten, befindet er sich also im Westen. Was sich fiir
den Koran (Mohammed in Mekka) aber im Okzident befindet, Jerusalem,
das liegt fiir den Europder im Orient. Und welcher Norden und Stden
ist gemeint? Es miissen andere als die des Eroffnungsgedichts Hegire sein,
da dort gesagt wurde, Nord und West und Siid zersplittern, wihtend jetzt
Nord- und siidliches Gelinde im Frieden von Gottes Hinden ruhen. Worauf
das Wort verweist, ist nicht eindeutig zu bestimmen, die Zeichen werden
offen. Dazu stimmt auch, dafl die Worte verselbstindigt werden, also nicht
mehr durch den Kontext festzulegen sind. Schon erwihnt wurde, daB auf

s

D Al-gur'an al-karim. [Anm. 16] 22f. Ubersetzung von Paret [Anm. 16] 22: ,Gott
gehort der Osten und der Westen. Wohin ihr euch (beim Gebet?) wenden mdget,
da habt ihr Gottes Antlitz vor euch.*
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die offene Richtungsvorstellung Ost-West nicht der Hinweis auf den
rechten Weg folgt, sondern eine andere, wieder offene Nennung von
Himmelsrichtungen. Fortgefithrt wird dies durch einen scheinbaren Fehler
im Text: auf Nord- folgt ein Bindestrich (auf den Goethe Wert gelegt hat,
in das Manuskript ist er von seiner Hand hineinkorrigiert), also haben wir
zu erginzen ,Nordliches Geldnde’, mithin miif3te Umlaut stehen, ,nérdlich’,
was aber wiederum nicht zu ,Nord-¢ isoliert werden kann. So zeigt der
Bindestrich eine Verkniipfung mit ,stidlich® an und ist diese doch zugleich
unmdglich. Das Wort Nord- mul fiir sich bestehen bleiben, obwohl es die
Verknipfung mit dem andeten Wort sidlich will. '

Die Zeilen, so kénnen wir das Textgeschehen (nicht das durch den Text
Ausgesagte) zusammenfassen, werden offen, die Blickrichtungen, die sie
begriinden und die Verbindungen zu anderen Zeichen werden ungewiB.

. Die UngewiBheit aber 148t erneut nach einer Instanz fragen, die Gewi3heit
“zu-geben vermdchte, und- so setzt die zweite Strophe~mit dem Preis

Gottes als des eingigen Gerechten ein. Worin aber die Einzigartigkeit dieser

- Gerechtigkeit besteht, ist wiederum nicht eindéutig formuliert.

Er, der einzige Gerechte,
Will fiir jedermann das Rechte.

Hilt dieser Gerechte das eine, gleiche géttliche Recht fiir alle bereit oder
gibt er einem jeden ein speziell fiir ihn modifiziertes Recht? Die Zeit, in
der Goethe den Text schreibt, steht auch hinsichtlich des Rechtsdenkens
in einem tiefen Umbruch. Einerseits hat das formale Recht (gleiches
Recht fiir alle) mit der Rechtsreform Napoleons (dem Code Napoléon) sich
durchgesetzt, andererseits ist die Erinnerung an das individuelle-histozische
Recht noch wach und wird gegen das neue Recht ausgespielt (literarisch
z. B. hiufig in Dramen und Erzihlungen Kleists). Die Bestimmung Gottes
als des einzigen (im Sinne von einzigartigen) Gerechten a3t beide Deutun-
gen zu, keine ist privilegiert (wie die zweite Sure aufforderte, keinen
Unterschied zu machen). Diese gewollte Offenheit erhilt nun in den beiden
letzten Zeilen ein besonders auffilliges Signal:

Sei von seinen hundert Namen
Dieser hochgelobet! Amen.

Die Zeilen spielen auf die muslimische Tradition an, Gott in einer Aufzih-
lung der Schinsten Namen (al-Asmi’ al-Husna) zu verehren, im Meditieren

iber diese Schinsten Namen sich dem Wesen Gottes zu nihern, gemif
Sure 7, Vers 1802

s P Pogr s S, o oo

L.‘»- e_,F:L \5_..4-\’ 9LJ:“YT )

2 Aj-gur’in al-karim [Anm. 16] 222. Ubersetzung von Paret [Anm. 16] 123: ,,Und Gott
stehen (all) die schénen Namen zu. Ruft ihn damit an [...].“
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Diese Schinsten Namen sind im Koran geoffenbart; und der fromme
Muslim wiederholt sie und meditiert iiber sie, gewdhnlich mit Hilfe einer
Perlenkette (Subha/eine Art Rosenkranz), von dem jede Perle fir einen
Namen steht. Diese Schinsten Namen umfassen nun aber nicht. hundert,
sondern 99 Namen, und zwar ganz bewuBt 99 statt hundert, denn ein
Hadith (d.i. eine Erzihlung tber einen Ausspruch des Propheten, .die
dutch Tradition normativ geworden ist) besagt?:

B ety Ala 355 alas T e gYyis0 ) petg Laes SU Y

Warum aber ist im Gedicht von hundert statt von 99 Namen die Rede?
Die einfachste Antwort wire, Goethe sei falsch informiert gewesen. Und
der Band Fundgraben des Orients, von dem schon das Zitat aus der zweiten
Sure iibernomten ist, - scheint dies nahezulegen, wenn dort in einem
Kapitel iiber ,,Namen Gottes und der Propheten® vermerkt wird?: ,Wie-
wohl es ziemlich bekannt ist, daB3 die hundert Korallen des mohamedani-
schen Rosenkranzes neun und neunzig Eigenschaften Gottes sammt seinem
arabischen Namen Allah bedeuten, und daf diese Namen [al-Asmi’ al-
Husni] oder die schonen genannt, der Hauptbestandteil aller Beschwérun-
gen, Zauberringe und Talismane sind, so sind dieselben doch bisher noch
nirgends weder vollstindig gesammelt, noch weniger richtig ibersetzt
worden.” Es folgt eine Liste, die als 29. Namen, ,,der Allgerechte® anfiihrt
[eine heutige Ubersetzung wiirde als Bezeichnung die héchste Gerechtig-
keit wihlen?¥]. Aber auch diese Quelle stellt 99 Eigenschaftsnamen (eben

die Schonsten Namen) dem Namen ,Allah¢ gegeniiber, der ja keine Eigen-

schaft bezeichnet, weshalb es unlogisch ‘ist, daf3 der Rosenkranz hundert
Perlen haben soll. Er hat tatsichlich nur 99, das wullte Goethe offenbar
aus anderer Quelle, denn ausdriicklich spricht er in den Nozen und Abband-
lungen von den 99 Namen, wenn er vom eigentliche[n] Dichter vermerkt, dal

et lieber lobe als tadle, sich fiir das Loben dann den wiirdigsten Gegenstand

suche und endlich sein Talent am liebsten zu Preis und Verberrlichung Gottes

22 Ybn Kathir: Dar Al-gur’an al-karim, Bayrut 1981, 69. ,,Gott hat neunundneunzig
Namen, hundert weniger einen; denn Er, der Ungerade [= der Einzige, vgl. Goethe:
,der einzige Gerechte‘] liebt, [mit diesen Namen] einen um den anderen [bezeichnet
zu werden]. Wer die neunundneunzig Namen kennt, kommt ins Paradies. [Uberset-
zung von Wahid Ben Alaya, Tibingen] Vgl. The Encyclopaedia of Islam. — New Ed.,
ed. by H. A:R. Gibb et al,, III, Leiden/London 1971, Artikel Al-Asma’ al-Husna:
»A hadith, transmitted by Abu Hurayra, states: ;Jo God belong 99 Names, a hundred
less one; for He, the Odd Number (= the Unique) likes (to be designated by
these enumerated Names) one by one; whosoever knows the 99 Names, will enter
paradise.** (aa0., 714).

2 Fundgruben [Anm. 14] IV 160.

¢ Louis Gardet: [slanm, K6ln 1968, 56; The Encyclopaedia of Islam [Anm. 22], Artikel
»Al-Asma’ al-Husna®, 715.

Allgh: al-Asma’ al-Husnd 265

anwendet. So ist auch der Sprechende unseres Gedichts als ein ezgentliche(r]
Dichter ausgewiesen und Goethe fihrt fort?: Schon der sogenannte mabometani-
sche Rosenkrang, wodurch der Name Allah mit neunundnennzig Eigenschaften
verberrlicht wird, ist eine solche Lob- und Preislitanei. Goethe formuliert hier

" theologisch richtig (gegeniiber der verfilschenden Darstellung der Quelle

seines Gedichts Talismane), daB die 99 Eigenschaftsnamen Versuche sind,
den einen Namen ,Allah‘ und dessen Wesen zu fassen, der also kein
hundertster Name ist, sondern in den 99 Schinsten Namen ebenso entborgen
wie verborgen wird. . ' ,
Das Gedicht spricht von hundert Namen, wihrend die Nozen und
Abbandlungen mitteilen, daB der Muslim 99 Namen Gottes bzw. Gott in
99 Eigenschaftsnamen verehrt. Damit aber haben wir erneut ein MiBver-
hiltnis analog dem der Worte Nord- (mit Bindestrich) und sidlich: die

 bundert Namen verlangen eine Erginzung der neunundneunzig des Rosen-

kranzes, wihrend der Kommentar . (als. ebenso.giltiger Bestandteil des
Divan) solch eine Erginzung nicht keant. Die Namensteihe ist also offen

_und nicht offen zugleich, ein Verweis auf das vergebliche Unterfangen,

Gott in menschlichen Zeichen zu fassen. Gleichzeitig 148t sich hier aber
die Paradoxie aufldsen. Der Kommentar erliutert mit den 99 Namen die
Gegebenheiten innerhalb der muslimischen Welt, im Buch des Séngers, in
dem das Gedicht steht, hat sich der Sprechende mit dem ersten Gedicht
Hegire demgegeniiber als einer eingefithrt, der sich auBerhalb der Welt
des Orients befindet und sich dieser als dem reizen Osten nun zuwendet.
So bringt er einen Namen, den Namen des von ihm geglaubten Gottes,

mit, und da der Gott, den er preist, der eingige Gerechte ist, det fiir jedermann

das Rechte will, darf er dies auch, wie die zweite Sure im Vers 136 ja betont
hat, daf3 sie &einen Unterschied in der Anerkennung des geoffenbarten Wortes
mache. Fiir den Akt der Hinwendung zum reinen Osten ist-die Liste der
sthinsten Namen noch offen, die nach dem Eingetreten-sein nur noch 99
bereithilt. Diitfen wir also der Verehrung Allahs in seinen 99 Eigenschafts-
namen den christlichen Gott hinzufiigen, ,hinzukérpern? Nur indirekt ist
dies bejaht, und im Augenblick, da dies fest-geschrieben wird, ist es schon
wieder zuriickzunehmen. Denn noch eine andere ,Unstimmigkeit* fallt auf.
Von einem Loben und Preisen Gottes mit den 99 Namen spricht Goethes
Quelle, der Aufsatz Hammers, nicht, sondern nur von den 99 Eigenschaf-
ten. Ebenso spricht der Koran selbst, wie zitiert, nur von den schinsten
Namen und fordert auf, zu Gott zu beten und diese Namen zu gebrauchen.
Von einer Lob- und Preislitanei spricht erst Goethe in seinem Kommentar,
wie im Gedicht gesagt wird, daB der herausgehobene Name hochgelober sein
soll. Einen Versuch, den Namen Gottes in der Weise des Lobens und
Preisens zu fassen, kennt jedoch die jiidische Liturgie und tradiert dies in
einem ihrer iltesten, ehrwiirdigsten Gebete, dem Kaddisch.

25 Noten und Abbandiungen [Anm. 6] 156.
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Das Kaddisch ist ein Gebet fiir den Seelenfrieden der Verstorbenen,
vom erstgeborenen Sohn am jeweiligen Jahrestag des Todes seiner Eltern
zu sprechen, aber es ist viel mehr. Es handelt gar nicht vom Tod. Kaddisch
bedeutet ,Heiligung, es ist ein Versuch, den Namen Gottes in der menschli-

chen Sprache zu heiligen, im Wissen darum, daB dies nie véllig gelingen
kann. Das Gebet lautet wie folgt26:

1i5wns ApDYn THRM ANYID RI2 07 Xnbya K37 Ay YIPnM b-rm*
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'\X’/’enn Nicht Juden etwas iiber jiidische Gebete erfahren Wollen Werden

Gebet stoBen. Goethe, den von Kindheit an die Patriarchenluft des Alten
Testaments fasziniert hat, mag die Kaddisch-Formel gekannt haben. Sein
Gedicht jedenfalls, das — wie das Kaddisch — den Versuch, Gottes Wesen
im Namen zu fassen, zum Thema hat und das wie die Kaddisch-Formel
den Namen Gottes als hochgelober vorstellt und dies mit Amen! bekriftigt,
verweist — willentlich oder unwillentlich — auf den jidischen Gott bzw.
den geheimnisvollen jiidischen Gottesnamen, d.i. das Tetragrammaton
JHWH. Es ist dies ein nicht weniger mystischer Name als der in den
99 Schinsten Namen zuletzt doch nicht zu fassende Name ,Allah‘. In der

- Zeit des Tempelkults, d. h. bis zur Zerstorung Jerusalems 70 n. Chr., durfte

dieser Name nur vom Hohepriester am Yom Kippur (im Allerheﬂlgsten des
Tempels) ausgesprochen werden. Es ist der Name, in dem sich Gott. erst
Moses geoffenbart hat (Ex. 3,14). Die Scheu, ihn auszusprechen, fithrte
dazu, daB der feste Konsonantenbestand mit anderen Vokalwerten, z. B.
denen von adonaj (Herr) artikuliert wurde, was die Aussprache ,Jehovah*
ergab. Viel wire zu diesem Namen zu sagen, im Kontext des Gedichts
T alzmzzme bleibt festzuhalten, daB mit dem Offnen des Gottesnamens auf
weitere als die 99 Schinsten Namen des Koran nicht nur der christliche,

2% Sidur Sefat Emet, mit dt. Ubersetzung v. Rabbiner Dr. S. Bambesger, Basel 1993, 64.
Das Sidur Sefat Emet, das Gebetbuch der Juden, gibt folgende Ubersetzung: »Etho-
ben und geheiligt werde sein grofer Name in der Welt, die er nach seinem Willen
erschaffen, und sein Reich erstehe in eurem Leben und in euren Tagen und dem
Leben des ganzen Hauses Israel schnell und in naher Zeit, sprechet: Amen! Sein
groBer Name sei gepriesen in Ewigkeit und Ewigkeit der Ewigkeiten! Gepriesen
sei und geruhmt und verherrlicht und ethoben und erhdht und gefeiert und hocher-
hoben und gepriesen der Name des Heiligen, gelobt sei er, hoch iibet jedem Lob

und Gesang, Verhertlichung und TrostverheiBung, die je in der Welt gesprochen
wurde, sprechet: Amenl!®
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sondern entschiedener noch der jiidische Gott in die Aussage des Gedichts
eingeschlossen werden kann.

Als charakteristisches Verfahren des Gedichts 7. a/z.rmme hat sich erwie-
sen, das Prinzip der Unterscheidung und damit Abgrenzung einzuziehen,
die Zeichen zu offnen fir neue Bezugnahmen. Wo eine Festlegung sich
etablieren will, erfolgen auf sprachlicher wie intellektueller Ebene Riick-
nahmen, Selbstwiderspriiche, scheinbares, aber doch bewul3t gesetztes ,Ver-
sehen’, als deren Folge die Verweisungsbeziige der Worte und Sitze des
Gedichts neue Offenheit gewinnen. Das setzt sich bis zum Titel des
Gedichts fort. Im Wiesbadener Register vom 30: Mai 1815; das die ersten
hundert Gedichte des Divan ordnet, hat das jetzt unter dem Titel Segenspfin-
der gedruckte Gedicht. von finf Strophen den Titel Talismane, Amulete]
Abrasxas und Siegel (was auch sinnvoll ist, da die einzelnen Strophen jeweils
von einem der in der Uberschrift genannten magischen Zeichen handeln).
Das jetzt-unter dem- Titel Talismane verdffentlichte Gedicht hatte.demge-
genitber die Uberschrift Segenspfinder. In der Reinschrift, die Druckvorlage
fiir die Erstausgabe von 1819 war, sind die beiden Uberschriften offenbar
verwechselt worden?’. Goethe hat einerseits den Fehler offenbar erkannt,
da er den mithin falschen Titel iber unserem Gedicht auf nur Talismane
verkiirzte, so daB3 der Fehler weniger auffillig wurde, andererseits aber
hat er den Fehler doch stehengelassen, so daBl zwischen den Zeichen des
Gedichts bzw. der Gedichtsammlung schon .im Verhiltnis Uberschrift/
Gedicht eine Verunklirung bzw. Offnung auf andere Gedichte hin erreicht
ist. : ‘

Was.aber ergibt sich aus diesem Herauslosen der Zeichen aus sicheren
Verweisungsbeziigen fir die traditionelle Hierarchie von Geist, Wort und
Schrift und fir das Unterlaufen dieser Hierarchie im orientalischen , Zusam-~
menkdrpern? Wenn das Eingangsgedicht Fegire am reinen Osten die Ach-
tung vor dem gesprochenen Wort gelobt hat, so ist dieses — gegeniiber
der Schrift, sei es der hebriischen oder der arabischen — gerade das
Festlegende. Denn die hebriische wie die arabische Schrift vereinigen als
Konsonantenschriften das Prinzip der Festlegung (manifest im Konsonan-
tenstand) mit dem Prinzip der Offenheit (durch die jeweils aktuell zu
leistende Vokalisierung). Das Gedicht Ta/ismane abet, so.hat sich ergeben,
vereinigt gleichfalls beide Prinzipien. Es legt fest: auf den einzigen Gerechten,
auf die tradierten Schonsten Namen und es unterminiert, wie erldutert,
vielfiltig jede Festlegung. So verwirklicht das Gedicht syntagmatisch (im
offenen Bezug der Zeichen zueinander, ,Nord- stdlich’, Mifiverhaltnis
Uberschrift — Gedicht) wie semantisch (inhirente widerspriichliche Rich-
tungsangaben, Problem der hundert oder 99 Namen usw.) eben die Dop-

21 Goethe: West-dstlicher Divan — Kritische Ausgabe der Gedic_hte mit textgeschicht-
lichem Kommentar, hg. v. H. A. Maiet. Kommentar, Tiibingen 1965, 81£. u. 86£.
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pelorientierung von Festlegung und Offnung, die kennzeichnend ist fiir
die Schrift des Raumes, dem es sich zuwendet. Im SprachprozeB3 ist das
Gedicht derart dort schon angekommen, wohin es als deutsch geschriebe-
nes Gedicht, das den Orient beruft, doch immer erst unterwegs ist.

Was fir einem hermeneutischen Verfahren aber folgt das Gedicht in
seinem Offnen des Zeichenbezugs, seinem Einziehen des Prinzips der
Unterscheidung, worin es sprachlich schon praktiziert, was die Sprache
des Raumes, dem es sich zuwendet, bereithilt? Es ist dies nicht eines der
uns geldufigen hermeneutischen Modelle, die alle dem Prinzip der Synthesis

~auf der Grundlage von Abgrenzung und Unterscheidung und damit der -

Logik der Identitit verpflichtet sind. Wo die Wahrnehmung des Andeten
auftaucht, bindet die Logik der Identitit dieses zuriick an ein urspringlich
Gleiches. So wird die Wahrnehmung, daB es andere Sprachen gibt, z. B.
durch die biblische Geschichte der babylonischen Sprachverwirrung zu
,verarbeiten’ gesucht oder die Wahrnehmung des-anderen (weiblichen)
Geschlechts durch die Geschichte der Erschaffung Evas aus der Rippe
Adams. Das Verschiedene, so diese Denkfigur, war urspringlich ein Glei-

‘ches, es ist zu einem Verschiedenen erst geworden. Solcher Logik der

Identitit folgt zum einen das hermeneutische Modell der ,Einfithlung®, bei
der — wie Manfred Frank dies Modell charakterisiert hat — ,,das sprechend
verstehende Subjekt sich selbst im Wege steht und statt den anderen immer
nur sich selbst begegnen kann“?8, zum andern folgt der Logik der Identitit
das Modell der ,Horizont-Verschmelzung®, bei dem ,entweder der Inter-
pretand [...] in den Sinnhorizont des Interpreten ecingeht oder beide
Interlokutoren gemeinsam in das autonome ,Sinnkontinuum® der Tradition
einrticken*?, und nicht weniger folgt der Logik der Identitit das ,kyberne-
tische Modell‘ der ,,konversationellen Informationsiibermittlung, dem zu-
folge ein enkodierter Inhalt von einem anderen Subjekt nach denselben
Regeln dekodiert wird, bei gleichbleibender und gewihrleisteter Bedeu-
tung“*0. Mit seinen beiden Verfahren der syntagmatischen und semanti-
schen Entgrenzung weist Goethes Gedicht Talismane demgegeniiber auf
eine. Hermeneutik des offenen Gesprichs (in der Terminologie Lacans:
»parole pleine*“?!) wie dies Schleiermacher (in der Zeit der Entstehung des
West-dstlichen Dipvan) als die strenge Praxis des Verstehens beschrieben hat,
die das Nicht-Verstehen als den Normalfall annimmt, so daf3 ,,das Verstehen

2 Manfred Frank: Eimverstindnis und Vielsinnigkeit ~ Das Aufbrechen der Bedentungs-

Einbeit im ,eigentlicken Gesprick', in: dets., Das Sagbare und das Unsagbare, Frankfurt
1989, 75.

® Ebd., 74f. ‘
% Ebd., 75. g
31 Jacques Lacan: Fonction ¢t champ de la parole ot du langage en psychoanalyse (insbes.

Kap 1: ,Parole vide et parole pleine dans la réalisation psychoanalytique du sujet*),
in: Id., Ecrits 1, Pasis 1971.
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auf jedem Punkt muB gewollt und gesucht werden*32. Denn nur dies
skeptische Verfahren hilt offen fiir semantische Novationen. Was das
Gedicht Talismane sprachlich mit dem Prinzip der Entgrenzung praktiziert,
kann als Leitbild fiir Verstehen iiberhaupt und speziell dann der Hinwen-
dung einer Kultur (Okzident) zu einer entschieden fremden (Orient) gelten.
Bezogen auf Schleiermachers Hermeneutik des Gesprichs beschreibt Man-
fred Frank dieses Verfahren wie folgt®: ,,Ein semantischer ,Horizont® (im
Sinne Gadamers) bleibt so lange in sich geschlossen, wie er den Sprecher/
den Interpreten nicht — durch eine Art schockhafter Enttduschung seinet
Vorerwartung — veranlaft, erratend [...]* einen-ihm bisher unzuging-
lichen Sinn (was nicht heif3t: eine ihm neue Vokabel oder Information)
sich zuzueignen. Eine solche innovative — Bedeutungserwartungen nicht
bestitigende, sondern zerstdrende — Sinnzueignung kann nur in wirkli-
cher Berithrung mit dem Anderen gelingen.” ,Wirkliche Bertihrung mit
dem Anderen®: nichts anderes meint ,Zusammenkotpern’, impliziert aber
sprachlich wie hermeneutisch Desorganisation%: ,Verstanden im emphati-
schen Sinne des Wortes wird nur dort, wo zuvorbestehende Vorurteile des
Interpreten sicht etwa durch eine Geste des ,guten Willens® virtualisiert,
sondern als reale Effekte der Rede des Anderen zerstort, auBer Kraft
gesetzt oder desorganisiert werden.” ,Zusammenkdrpern® mithin nicht als
Verschmelzung, sondern als Subversion des scheinbar Gesicherten, als
Unterminierén der Bedeutungserwartungen: Es iiberrascht nicht, daf3 ge-
rade ein Gedicht iber den Gotteésnamen solche Hinwendung zum Anderen
vorfithrt. Denn extremste Berithrung mit dem Anderen ist der Versuch,
das Wesen Gottes in menschlicher Sprache zu fassen. Der Orient aber ist
der Raum, und so wird er auch im Divan eingefiithrt, in dem Gott zum
Menschen gesprochen, als der radikal Andere in die menschliche Rede
eingetreten ist. Mit dem Thema des Gottesnamens steht derart prinzipiell
stets Hermeneutik zur Debatte.

Finden wir in Goethes Gedicht Ta/ismane mit der syntagmatischen und
semantischen Entgrenzung als Gestaltungsprinzip wirkliche Berithrung
mit dem Anderen des Orients nicht nur als inhaltliches Programm, sondern
zugleich sprachlich vollzogen, so sei nun noch ein zweites, diesmal von
einem - Juden unternommenes Verfahren betrachtet, die Anrufung des
Gottesnamens ,Allah‘ literarisch zu gestalten. Mit Canettis Die Stimmen
von Marrakesch machen wir einen Sprung von 1815 bis 1952, dem Jahr der
Reise Canettis nach Marokko, bzw. 1967, dem Jahr der Verdffentlichung
des Textes. Canetti ist ein sephardischer Jude, ein Spagniole (die 1492 aus
Spanien vertrieben worden waren); seine Kindheit verlebte er in Bulgarien,

3 Friedrich Schleiermacher: Hermeneutik und Kritik, hg. und eingel. v. M. Frank,
Frankfurt 1977, 92.

% Manfred Frank: Einverstindnis and Vielsinnigker? [Anm. 28] 76f.

3 Ebd., 77.
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dann in England, die Schul- und Studentenzeit in der Schweiz, Osterreich
(Wien) und kurze Zeit auch in Deutschland (Frankfurt); mit der Eingliede-
rung Osterreichs in das nationalsozialistische Deutschland emigrierte Ca-
netti nach London. Von dort begleitete er 1952 ein Filmteam nach Marra-
kesch. Um diese Zeit gab es in Marokko noch relativ starke jadische
Gemeinden, die wie Canetti dem sephardischen Zweig zugehorten®. So
wird fur Canetti die Reise nach Marrakesch auch eine Reise in die eigene
Herkunft, wie er denn auch iber einen Platz in der ,Mellah® (so die
arabische Bezeichnung der Judenviertel) schreibt’s: Mir war gumute, als

-wire_ich nun wirklich woanders, am Ziel meiner Reise angelangt. Ith mochte nicht

mebr weg von hier, vor hunderten von Jabren war ich hier gewesen, aber ich batte es
vergessen und nun kam mir alles wieder. Ich fand jene Dichte und Wirme des
Lebens ausgestellt, die ich in mir selber fiible. Ich war dieser Platz, als ich dort
stand. Ich glanbe, ich bin immer dieser Platy. Den Blinden, von denen das
Kapitel Die Rufe der Blinden handelt, begegnet Canetti nicht auf diesem
Platzin der Mellah, sondern auf dem Matktplatz, der beriihmten Djemmaa
el Fna Marrakeschs. Die blinden Bettler rufen ,Allah‘; das kann auch ein

judischer Anruf Gottes sein, da in arabischen Ubersetzungen der Tenach

(der jidischen Bibel) ,Gott’ mit ,Allah‘ Gibersetzt wird. Anliegen des
Kapitels Die Rufe der Bestler ist aber nicht eine religidse Fragestellung,
sondern Sprachreflexion. Der Sprechende des Textes, die Figur Elias
Canetti (die nicht identisch sein muB mit der realen Person Elias Canetti)
betont, daB er die arabische Sprache, in deren Raum er eingetreten ist,
bewuBt nicht gelernt habe. Er wollte von den Lauten der fremden Sprache
mit der Kraft betroffen werden, die diese Laute haben, solange ihnen
noch keine Bedeutung zugeordnet werden kann. Was er also ungefiltert
aufnehmen will, ist das Physische der Sprache, der Ton, die Musik, das
Korperliche, das der Sprechende der Sprache jeweils mitgibt, Es ist der
Aspekt der Sprache, der noch nicht Zeichen ist, der somit dem Raum
jenseits, vor der Herrschaft des Prinzips der Unterscheidung zugehért (ein

. Zeichen, auch phonetisch, gibt es erst, wenn es unterschieden werden

kann von anderen Zeichen). Canetti formuliert dies negativ: Er wollte mit
seinem Experiment, die Sprache nicht zu lernen, an das gelangen, was die
Sprache, insofern sie verstanden wird, verdeckt, was sie mit dem Prinzip
der Unterscheldung, das Bedeutung erst ermoglicht, wegnimmt. Canetti
nennt es das, was in (d. h. im Innern) der Sprache ist. Er spielt hier auf
eine Spracherfahrung an, die er in anderem Zusammenhang ,akustische
Maske®” genannt hat: die Charakterisierung eines Sprechenden bzw. einer

% Die Auswanderung eines groBen Teils der Juden des Maghreb nach Israel erfolgte
erst nach 1967.

36 Elias Canetti: DiewStimmen von Marrakesch, Miinchen 1978, 51.

37 Artikel im Sonntag, Beilage des Wiener Tag vom 18. 4. 1937; wiederabgedruckt in:
Elias Canetti/Manfred Durzak: Akustische Maske und Maskensprang — Materialion 3u
einer Theorie des Dramuas. Ein Gespréch, in: Newne Dentsche Hefte (1975), 498 f.
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Sprache insgesamt durch Sprachmelodie, Tonhdhe, Geschwindigkeit,
Sprechrhythmus, bevorzugte Wortwahl, auf die man aufmerksam werde
und die sich einprige, wenn man beim Hoéren vollig darauf verzichte,
entschliisseln zu wollen, was mit den Lauten, die an das Ohr dringen,
bedeutet werde. In Masse und Macht exliutert er hierzu®: Man kommt in
ein Land, dessen Sprache einem gang nnd gar unbekannt ist. Man ist von Menschen
umgeben, die anf einen einreden. Je weniger man versteht, um so mehr vermutet man.
Man vermutet lanter Unbekanntes. Man firchtet Feindschaft. Aber man ist

ungliaubig, erlost und schliefflich ein wenig enttanscht, wenn die Worte des Fremden

in.die einer vertrauten Sprache. iibersetyt werden. Wie harmlos! Wie ungefihriich!
Jede villig fremde Sprache ist eine akustische Maske: sobald man sie versteht, wird
sie zu einem dentharen und bald vertranlichen Gesicht.

Canettis Autobiographie, die die Geschichte des Ich als Sprachge-
schichte entfaltet, wird die Gegeniiberstellung der zwei Aspekte der Spra-
che ins Zentrum ricken, die Canetti in der Einleitung det Szene tiber Die
Rufe der Blinden andeutet39 Auf der einen Seite steht der phys1sche Aspekt
der Sprache, der sich im Absehen von Bedeutung erschliefit. So vermittelt
er, wie es im Reisebericht heiflt, Ereignisse, Bilder, Laute [...] jenseits von
Worten, tiefer und mebrdentiger |[...] als diese®®. Konstituierend fiir dieses Feld
der Sprache ist, daBB das Prinzip der Unterscheidung nicht herrscht. So

© gibt dieses Sprachfeld Berihren-Konnen von allem mit allem frei, das ist

sein Geheimnis, seine Gefahr wie seine Lust. Was mit dem Etablieren des

~ Prinzips der Unterscheidung dann getrennt sein wird, kann hier noch

ineinander iibergehen, sich vermischen (insofern ist dieser Sprachaspekt
mit Canettis Leitthema der ,Verwandlung® verbunden). Hinwendung, wenn
nicht — ebenso angst- wie lustbesetzte — vollige Uberantwortung an
dieses Feld der Sprache gestaltet Canetti so, dall die drei Grundunterschei-
dungen unterlaufen werden: die Unterscheidung lebendig —tot (als Angst,
daB Tote wiederkehren konnten, was auf Canettis Leitthema der Tod-
Feindschaft fithrt*!), die Unterscheidung menschlich-gottlich (der magische
Gehalt dieses Aspekts der Sprache, insofern er Berihrung mit dem Gottli-
chen bereithilt*?) und die Unterscheidung minnlich—weiblich (der eroti-
sche Gehalt des physischen Aspekts der Sprache: da er sich dem Korper

38 Elias Canetti: Masse und Macht, Frankfurt 1980, 421.

3 Ausfithrlicher hietzu: VE.: ,Akastische Maske und Geborgenheit in der Schrift — Die
Sprach-Orientierung der Autobiographie bei Elias Canetti and Walter Benjamin, in: Litera-
turwissenschaftliches Jabrbuch 34 (1993), 305—325.

4 Die Stimmen von Marrakesch [Anm. 36] 23.

4 Als traumatische Fixierung hat Waltraud Wietholter dies an Canettis Fasziniert-sein
von Brueghels Bild Der Triumph des Todes herausgearbeitet: Waltraud Wiethdlter:
Sprechen — Lesen — Schreiben: Zur Funktion von Sprache und Schrift in Canettis
Auntobiographie, in: DVJS 64 (1990), 149—171.

42 Als Beispiel sei das Kapitel Kreugottern und Buchstaben des ersten Bandes der Autobio-
graphie (Die gerettete Zunge) genannt.
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des Sprechenden verdankt, diesen mithin prisent hilt, ist die Hinwendung
zu ihm bzw. die Hingabe an ihn eine Art korperlicher Berithrung®). Auf

der anderen Seite steht der geistige Aspekt der Sprache. Er griindet im

Prinzip der Trennung und Unterscheidung. So gibt es erst in diesem Feld
Zeichen und Bedeutung. Die Teilhabe an beiden Aspekten der Sprache,
ihre Integration in das Selbst, beschreibt die Autobiographie als den Weg
der Ich-Bildung. Sie fordert Vermittlung der entgegengesetzten Vorstellun-
gen des Ich, die den beiden Aspekten der Sprache jeweils inhdrent sind
(das Ich als Vielfalt, als Gt88e, in der viele Gestalten stindig durcheinander
gehen und das Ich. als Einheit, getrennt und abgégrenzt. von anderen
Gestalten*). Die Figur aber, in der diese beiden Sprach-Felder und Vorstel-
lungen des Ich aneinander grenzen, ist die Maske. Sie ist starr nach auflen,
bleibt immer gleich, sie drickt etwas gang Bestimmtes aus, nicht mehr, nicht
weniger. Die Maske ist starr: dieses Bestimmte ndert sich nich#®. So hat die
Maske am Prinzip der Unterscheidung und des Bedeutens teil. Zugleich
aber verbirgt die Maske, ist sie geladen mit dem, ‘was sich hinter ihr staut,
das ist ihr Bedrohliches*: Denn gleich hinter.der Maske beginnt das Geheimnis.
[...] Sie driickt viel aus, aber sic verbirgt noch mebr. Sie ist eine Trennung: Mit
einem gefibriichen Gebalt geladen, den man nicht kennen darf, 3u dem eine Begiehung
der Vertrautheit nicht miglich ist [...] Sie droht mit ibrem Geheimnis, das sich
hinter thr stant. Da ein fliefendes Ablesen wie von einem Gesicht von ihr nicht
méglich ist, vermutet und fiirchtet man Unbekanntes dahinter. Was da aber droht,
ist die Welt der Ungeschiedenheit, in der alles durcheinandergehen, eines
zugleich ein anderes sein kann, in der mithin die Logik der Identitit
ausgesetzt ist. Und als eben solche Maske, die an beiden Sprach-Riumen
teilhat, fithrt das Ich des Reiseberichts das Wort ,Allah ein?”: Was ist in
der Sprache? Was verdeckt sie? Was nimmt sie einem weg? Ich habe wihbrend der
Wochen, die ich in Marokko verbrachte, weder Arabisch noch eine der Berbersprachen
a erlernen versucht. Ich wollte nichts von der Krafft der fremdartigen Rufe verlieren.
Ich wollte von den Lanten so betroffen werden, wie es an ibnen selber liggr [d. 1. an
ihrer Korperlichkeit, ihrem physischen Gehalt] [...] Aber es blieh das Wort
LAllah’, um dieses kam ich nicht berum. Das Wort 10st sich aus dem fiir den
Horer sonst indifferenten Sprachklang, der thn umgibt, heraus, da er es
kennt und also dekodieren kann. Mit dem Antufen des Gottesnamens,

43 Als Beispiel sei auf das Kapitel ,,Backenroth® des zweiten Bandes der Autobiographie
(Die Fackel im Obr) verwiesen, wotin Canetti u. a. formuliert: Unsere Sétge verwickelten
sich ineinander wie Haare, Stunden um Stunden danerten die Umarmungen nnserer Worte.
(Die Fackel im Obr, Frankfurt 1982, 177.)

4 Ausfihzlicher hierzu: VE.: Das Bild und die Schriften der ,Blendung’ — Uber den biblischen
Grand von Canettis Schreiben, in: Paradeigmata — Literarische Typologie des Alten
Testaments, hg. von Franz Link, Berlin 1989.

4 Masse und Macht [Anm. 38] 420.

4 Ebd., 421.

41 Die Stimmen von"Marrakesch [Anm. 36] 23.
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den der Fremde versteht, hat der Rufende eine akustische Maske; sein Ruf
in seiner spezifischen Intonation gibt ihm eine umgrenzte (akustische)
Gestalt*: an digsem einen Ort ist er genan das, was er ruft, nicht mebr, nicht
weniger. Der Ruf ,Allah‘ ist so betrachtet die starre Aullenseite der Maske,
sie weist — als verstandene — in den Raum der Bedeutung. Die Vervielfal-
tigung des Rufs aber, seine unablissige Wiederholung (der Ruf als ,Massef,
um einen weiteren Leitbegriff Canettis zu gebrauchen), weist in die entge-
gengesetzte Richtung. Was sich dort erschliel3t, ist offenbar das Faszinosum
fir den Berichterstatter. Darum versucht er, die Situation der Bettler
nachzuspielen, nachzuempfinden: ein Leben; das aus nichts anderem- als
dem immer wiederholten Ruf ,Allah‘ besteht*: Ich habe mich, seit ich aus
Marokko zuriick bin, mit geschlossenen Augen und nntergeschlagenen Beinen in die
Ecke meines Zimmers gesetzt und versucht, eine halbe Stunde lang in der richtigen
Geschwindigkeit und mit der richtigen Kraft ,Alldh! Alléh! Allib! gu sagen.
Ich.versuchte mir. vorgustellen, daff ich das einen ganzen. Tag. und. einen. guten Teil
der. Nacht so weiter sage; daff ich nach kurzem Schlaf wieder damit beginne; daff
ich es Tage und Wochen, Monate und Jahre fortsetze; daff ich alt and ilter werde
und 5o lebe, und 3ih an diesem Leben festhalte. Fazit dieses Experiments ist0:
Ich habe begriffen, was diese blinden Bettler wirklich sind: die Heiligen der
Wiederholung. Auns ibrem Leben ist das Meiste ausgemerst, was sich fir uns der
Wiederholung noch entzieht. Es gibt die Stelle, an der sie hocken oder stehen. Es
gibt den unberinderiichen Ruf. Es gibt die begrenyte Zahl von Miingen, auf die sie
hoffen kinnen, drei oder vier verschiedene Einbeiten. Es gibt gwar anch die Geber,
die verschieden sind, aber Blinde sehen diese nicht and in ibrem Dankspruch sorgen
sie dafiir, daf§ anch die Geber Gleiche werden. Nicht die 99 Schinsten Namen
und deren Offnung, sich einen weiteren ,anzukdrpern®, sondern der eine
Name ,Allah’, dieser aber stindig wiederholt, leistet hier, worauf auch
Goethes Gedicht gespannt war: zuriickzufithren aus dem Raum der Ab-
grenzung und Unterscheidung in den der Entgrenzung (die ,zu Gleichen
macht®), einzufithren also in den Raum flutender Gestalten, des ,Zusam-
menkorperns’, auch des so grundsitzlich Geschiedenen wie Mensch und
Gott. Ist der Gottesname ,Allah‘, unablissig wiederholt, derart die Pforte
in den Raum der Entgrenzung, so ist dies zugleich die gemiBeste Weise,
Gott in der Sprache zu fassen: als eben das Grenzenlose, das in der Sprache
unter dem Aspekt des Bedeutens gerade unaussprechlich bleiben muB.
Hatte Goethe in seiner Hinwendung zum Orient am Beispiel des
Gottesnamens mit dem Gestaltungsprinzip der syntagmatischen und se-
mantischen Entgrenzung die Vervielfiltigung von Bedeutung akzentuiert
und sprachlich zugleich vollzogen, so akzentuiert Canetti in seiner Begeg-
nung mit dem muslimischen Orient wieder am Beispiel des Gottesnamens

4 Ebd., 25.
4 Ebd., 26.
0 Ebd.
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mit dem gleichfalls herausgestellten Prinzip der Entgrenzung das Ein-
schmelzen von Bedeutung (als Riicknahme alles Unterscheidenden). Und
auch Canetti spricht in seinem Text nicht nur hieriiber, sondern vollzieht
dies wie Goethe im sprachlichen Akt selbst: Sein Text nimmt einen
Sprachweg, der mit dem Wozrt ,Ich® beginnt und mit den Worten ,Gleiche
werden® endet. Der Hermeneutik des Gesprichs als Offnung fiir die
Berlihrung mit dem Anderen folgen beide (gegen eine Hermeneutik der
Abgrenzung und Synthese, sei es in der Weise der Einfithlung, der Hori-
zontverschmelzung oder der En- und De-kodierung).

Wenig fehlt, daff ick noch Arabisch lerne, sagt det eine, der Christ, um-sich -

dann der Schrift zuzuwenden, die thm — die Prinzipien Festlegung und
Offenheit zugleich umfassend — die etstrebte Entgrenzung offenbar bereit-
halt und im ,Talisman®, in Stein graviert, Segenspfand ist. Ich habe weder
Arabisch noch eine der Berbersprachen gu erlernen versmcht, sagt der andere,
der Jude, dem der Doppelaspekt von. Festlegung und Offenheit. einer
Konsonantensprache vertraut ist, der auch im Shabbat-Gebet, dem Kid-
dusch am Shabbat-Ende, Gott als den preist, der das Pnnz1p der Unter-
scheidung eingefithrt hat3!:
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Der Jude Canetti hilt sich auf seinem Weg der Entgrenzung nicht an die
Schrift, sondern an das gesprochene Wort, an das Wort allerdings, von
dem in der unablissigen Wiedetholung nur der Ton bleibt, von dem die
Bedeutung abfillt, womit der Raum des Bedeutens verlassen und eingetre-
ten wird in dessen Jenseits: das Grenzenlose, in dem sich alles mit allem
wieder beriihren datf, also auch der Mensch mit Gott. Diese Privilegierung
des Horens mag sehr tief in die Wurzeln des Judentums zuriickreichen,
erinnert man sich der Worte Gershom Scholems’%: ,Die Juden waren
immer grofle Lauscher, eine edle Erbschaft, die sie vom Berge Sinai
mitgebracht haben.“ Wie gefihrlich aber dies Horen ist, weil es in det
Sprache andringen 14Bt, was sich als das schlechthin Grenzenlose, Unge-

SU Sidur Sefat Emet {Anm. 26] 218. Das Sidur Sefat Emet gibt folgende Ubersetzung:
»Gelobt seist Du, Ewiger, unser Gott, Kénig der Welt, der Du unterschieden
zwischen Heiligem und zwischen Unheiligem, zwischen Licht und Finsternis, zwi-
schen Israel und den Vélkern, zwischen dem siebenten Tag und den sechs Tagen
det Arbeit. Zwischen der Heiligkeit des Sabbats und der Heiligkeit des Festtages
hast Du unterschieden und den siebenten Tag mehr als die sechs Tage der Arbeit
geheiligt, hast Dein Volk Istael durch Deine Heiligkeit unterschieden und geheiligt.
Gelobt seist Du, Ewiget, der du unterschieden zw1schen Heiligem und Heiligem.“

52 Gershom Scholem: Wider den Mythos vom dentsch-jiidischen Gesprich, in: dets., judaz'm
II, Frankfurt 1970, 9.
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schiedene aller Distanzierung entzieht, belegt die Stelle, auf die sich
Scholem hier bezieht, Gottes Verklindigung der zehn Gebote am Sinai,
die mit der ritselhaften Formulierung schlief3t>:
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Der Jude Canetti mag von der Gewalt dieser Stimme, die gesehen wird,
noch etwas spiiren; im Gottesnamen als akustischer Maske, von der alle
einzelnen Bedeutungen und zuletzt das Bedeuten iberhaupt abfillt, faBt
er den Scheidepunkt: die Méglichkeit, sich vor dieser Gewalt zu retten
(Maske als Trennung), wie sich ihr auszusetzen.(Maske als Pforte in den
Raum des Geheimnisvollen, Ungeschiedenen). Der Christ Goethe nihert
sich diesem Raum von der anderen Seite: Im Medium der Schrift, die als
in Stein gravierte fest und abgeschlossen scheint und doch im Gestaltungs-
prinzip der Vervielfiltigung (der 99 statt des einen Namens) und Entgren-
zung (der Bewegung noch iber diese Namensreihe hinaus) zu immer
neuem ,Zusammenkdrpern‘ gedffnet wird, derart verwirklichend, was
Friedrich” Schlegel als Myzhologie beschreibt — alles ist Bexiehung und Ver-
wandlung, angebildet und umgebildet —, um diesen Passus mit dem Ausruf zu
schlieBen®*: Im Orient miissen wir das hichste Romantische suchen.

5% Bx. 20,18 —21, Biblia Hebraica Stuttgartensia, ed. K. Ellinger et W. Rudolph, editio
secunda emendata; Stuttgart 1983, 119. Eine wortgetreue Ubersetzung dieser Stelle
lautet: ,,Und das ganze Volk sicht die Stimmen, den Donner und die Posaunen und
das Rauchen des Berges. Als sie aber solches sahen, flohen sie und blieben in der
Fetne stehen und sprachen zu Moses: Rede Du mit uns, wir wollen horen; aber 1a8
Gott nicht mit uns reden, wir kénnten sonst sterben.“ (Ubersetzung von Christoph
Schmidt, Hebrew University Jerusalem.) In den offiziellen deutschen Ubetsetzungen
ist diese ritselhafte Stelle einfach eliminiert, z. B. in der Luther-Bibel: ,,Und alles
Volk wurde Zeuge von dem Donner und Blitz und dem Ton der Posaune und dem
Rauchen des Berges. Als sie abet solches sahen, flohen sie und blieben in der Ferne
stehen und sprachen zu Mose: Rede du mit uns, wir wollen horen; aber 1aB Gott
nicht mit uns reden, wir kénnten sonst sterben.®

5 Friedrich Schlegel: Gesprich iiber die Poesie (Rede iiber die Mythologie), in: Krzz‘z;c})e
Friedrich Schlegel Ansgabe 11, hg. v. H. Eichner, Miinchen/Paderborn/Wien 1967, 318
und 320.




