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vierte Transfer von Kaufkraft fiir die wirtschaftlich und sozial Benachteiligten in
Entwicklungsldndern. Das Verstindnis vom Menschen und das Verstindnis von der
rechten Ordnung zwischen Mensch und Mitmensch, zwischen Mensch und Umwelt
und zwischen Mensch und Gott bestimmt Ziel und Ansatz aller an dieser Arbeit
Beteiligten. Von diesem Verstindnis hingt auch das Selbstverstindnis derer ab, die
— aus verschiedenen Kulturen und Religionen kommend - aus Anlaf} dieser Arbeit
notwendigerweise miteinander ins Gesprach kommen. An diesem Punkt spétestens
zeigt sich, daB Solidaritit auch verlangt, daf} jeder sich selbst und sein Selbstverstind-
nis vorbehaltlos miteinbringt und sich dabei selbst dariiber klar wird, was als Kern
seines Selbstverstindnisses fiir ihn unverzichtbar und was als Einzelausformung
austauschbar ist. Angstlose und getreue Katholizitit ist diese Haltung. Wir begegnen
ihr im Apostelkonzil, dem ersten der Geschichte, und wir begegnen ihr im I1. Vatika-
nischen Konzil, dem bisher letzten der Geschichte. Misereor verdankt seine Griindung
Kardinal Frings, dem Mann, dem Kardinal Ratzinger zuschreibt, er habe durch seine
geistige Richtung dem II. Vatikanischen Konzil wesentliche Impulse gegeben, die von
dieser vollkommen angstlosen und getreuen Katholizitit gepriigt waren.! Misereor hat
Zukunft, wenn und sofern es sich dieser Haltung bleibend verpflichtet weif3.

Sag, dal} Jerusalem ist (I)
Paul Celans »Walifahrt nach Jerusalem«

Von Arnold Stadler

So sprach Hu Kiu Dsi Lin:
Welches ist das erhabenste Ziel des Wanderers?
Das erhabenste Ziel des Wanderers ist. kein Zicl zu haben.

Lia Dsi. Das wahre Buch vom quellenden Urgrund

Im Oktober 1969, wenige Monate vor seinem Tod in der Seine, fuhr Paul Celan, der
aus Cernowitz (bis 1918 Osterreich-Ungarn, dann Ruménien, heute UdSSR) stam-
mende jiidische Dichter deutscher Sprache von seinem Wohnort Paris aus erstmals
nach Israel. Am 14. Oktober 1969 hielt er eine kurze Ansprache vor dem hebréischen
Schriftstellerverband. Darin wird in formelhafter Kiirze das Wesentliche dieser Reise
festgehalten: »Ich bin zu [hnen nach Israel gekommen, weil ich das gebraucht habe.«

Viel umfassender und noch genauer als der kurze GruB an die Schriftsteller spiegeln
die in diesem Zeitraum entstandenen Gedichte Celans Begegnung mit Israel; und das
heif3t vor allem: mit Jerusalem. Die Gedichte des 1976 erschienenen NachlaBbandes
Zeitgehoft, vor allem deren zweite Abteilung, verdichten die Begegnung mit den
jidischen heiligen Orten als Erfahrung Jerusalems.

1 Vgl. J. Card. Ratzinger, Kardinal Frings und das II. Vatikanische Konzil, in: D. Froitzheim
(Hrsg.), Kardinal Frings Leben und Werk. Koin 21980, S. 191-205.
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Die Wallfahrt nach Jerusalem sollte gemdB Ex 23,17 von jedem ménnlichen Juden
dreimal im Jahr unternommen werden. Die Juden in der Diaspora sollten wenigstens
einmal in ihrem Leben nach Jerusalem fahren. Auch Celan unternahm diese einmalige
Reise. Ich nenne sie hier »Wallfahrt nach Jerusalem«. Denn eine Wallfahrt im Sinne
einer »aus religiosen Motiven unternommenen Reise zu einem heiligen Ort, von
wo aus man gewohnlich anschlieBend wieder heimkehrt« (Bibellexikon, hrsg. von H.
Haag), war diese »Wallfahrt« nicht. Die Anfithrungszeichen stehen fiir den Bruch, der
Celan auf seiner Fahrt nach Jerusalem begleitete. Sie ist einerseits eine notwendige
Vergewisserung einer schon vorher gemachten Erfahrung, daB das Ziel, d. h. der Sinn
der einstigen Wallfahrt nach Jerusalem fiir den Dichter ausgefallen ist. Andererseits ist
sie eine notwendige Bezeugung des jiidischen Selbstverstindnisses, des Unterwegs-
seins. »Absolute Wallfahrt«. »Eine Zeichenhandlung«.

Kein einziges der folgenden Gedichte soll interpretiert oder gar »erklért« werden.

Sie sind in ihrer Abfolge sprechende Zeichen dieser »Wallfahrt nach Jerusaleme.
Auswahl (drei Gedichte aus der Niemandsrose von 1963; ein Gedicht — andeutungs-
weise — aus dem Band Fadensonnen von 1968; im zweiten Teil eine Reihe von
Gedichten aus dem NachlaBband Zeitgehdft von 1976) und Abfolge seien als Zeichen
eines Weges verstanden, der nach Jerusalem fiihrt, nicht mehr nach Jerusalem fihrt.

1. VORSTUFEN: VERWEIGERTE WALLFAHRT

1. Und sie lobten nicht Gott

Es waR ERDE IN IHNEN. und
sie gruben.

Sie gruben und gruben, so ging

ihr Tag dahin, ihre Nacht. Und sie lobten nicht Gott.
der, so horten sie, alles dies wollte.

der, so horten sie, alles dies wuBte.

Sie gruben und horten nichts mehr;

sie wurden nicht weise, erfanden kein Lied,
erdachten sich keinerlei Sprache.

Sie gruben.

Es kam eine Stille, es kam auch ein Sturm,

es kamen die Meere alle.

Ich grabe, du grabst, und es grabt auch der Wurm,
und das Singende dort sagt: Sie graben

O einer, o keiner, o niemand, o du:

Wohin gings, da’s nirgendhin ging?

O du grébst und ich grab, und ich grab mich dir zu,
und am Finger erwacht uns der Ring.
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Das einleitende Gedicht des Bandes Die Niemandsrose von 1963 gibt den Horizont
frei, innerhalb dessen sich meine Frage entfaltet. Liegt hier nicht eine Negierung, die
ein definitives Format hat, vor? Der zentrale Gedanke der Wallfahrt der Viter wird in
seiner Verneinung zu einer Formel fir den ad absurdum gefithrten Glauben der Viter:
»Und sie lobten nicht Gott.« Warum? Ich lese weiter und erkenne in »dies« den
Vorwurf: Wie ist es moglich, dafl der Gott mit dem unaussprechlichen Namen sein
auserwihltes Volk zuriickfallen lassen kann in die duflerste Form von Nicht-Erwéh-
lung, die im Untergang dokumentiert ist? Das Horen, Grundzug der Religion Israels,
verwandelt sich unter dem Erfahrenen zu einem Nicht-Horen und zu einer Abkehr
vom Gehorten. Ablehnung auch des Weise-Werdens. Kein »neues« Lied, keinerlei
Sprache (die noch das Unerklérlichste erkldren, ihm einen Sinn geben konnte),
sondern »grabeng, d. h. verstummen. Einiibung in die Gottverlassenheit und schlief3-
lich Erfahrung der Gottlosigkeit. Im ausschlieSlichen Vorgang des Grabens wird die
Zeit, die einst von Gott geschenkte Zeit war, aufgehoben. Geschichte als Heils- und
Schopfungsgeschichte ist vom Vorgang des Grabens absorbiert. Im Graben wird
daraus etwas, das immer war und nie. Die Geschichte Gottes mit dem Menschen
kommt im Graben zu ihrem Ende. Das Graben, die Gartnerarbeit, von der Genesis
einst als Auszeichnung verstanden, ist zu einer sinnlosen Tétigkeit geworden, ja, in
polemischer Wendung gegen die vernommene Botschaft (»so horten sie«) zum Fluch
des Menschen und allen Lebens. Der Verzicht auf die Sprache kennzeichnet das Ende
eines Menschenbildes, das im Menschen das »Ebenbild Gottes« sah. Jener Mensch,
der, mit der Sprache ausgezeichnet, selbst Namen geben konnte, ist »zu Ende«. An die
Stelle des Sprechens ist das Graben getreten, das den Menschen nicht heraushebt,
sondern einfiigt in eine universale Gemeinschaft mit allem Lebendigen, das sich neu
definiert: durch das Graben. Die Stiftung eines neuen Verwandtschaftsverhéltnisses
mit allem, »was Odem hat« — und den Herrn nicht mehr lobt —, wird durch den Wurm
bezeugt. Auch er grabt: »Ich grabe, du grabst, und es gribt auch der Wurm.« Kenosis
des Menschen: Ein Wurm, kein Mensch (vgl. Ps 22,7). Die Konjugation im Gedicht ist
Konstatierung jenseits von Klage und Lob. Die Konjugation des Verbums >graben
verbindet den Menschen (einst u. a.: »Krone der Schopfung«) mit dem Wurm, dem

ephemersten Lebewesen.
Es kam ... es kam ... es kamen. Unverfiigbares Unterwegssein. Getriebensein.

Zufall.

Und dann, wie ein Gebetsanruf: »O einer, o keiner, o niemand, o du: / Wohin gings,
da’s nirgendhin ging?« — Wie eine gebetserdffnende Invokation, aber eben nur mit
dem Vorbehalt des »wie<. Der Angeredete entzieht sich im ungewissen Hin und Her
zwischen »einer« und »keiner«, »niemand« und »du«. Inbegriffe von Kommunikation
und Isolation. Paradox. Die Frage: »Wohin gings, da’s nirgendhin ging?«, geht ins
Leere. Das »Ziel«ist, wie in der Todesfuge anders gesagt, »das Grab in der Luft«. Von
der Wallfahrt ist nur das Unterwegssein geblieben. Das Ziel ist ausgefallen bzw. durch
das »Nirgends« substituiert. Also: Das Unterwegssein, das einst vom Ziel her seinen
Sinn hatte, wird quasi mechanischer Vorgang, Ablauf. Aufgrund der erfahrenen
Geschichte (deren Verwandlungsspanne von »auserwihltes Volk« bis »Holocaust«
reicht) Aufgabe eines mit »Gott loben« umschriebenen Zieles. Wéhrend die Not des
Psalmbeters von Psalm 22 einen zu einem Wort verschmolzenen Anhaltspunkt eli
—d. h. »mein Gott«— fand. ist dessen Frage (Ps 22,1) in eine Feststellung und vom Du
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weg ins Es transponiert. Der Abschied ist vollzogen. Die Bewegung von Gott weg
(einst war Walifahrt die Bewegung auf Gott hin) fithrt zum Selbstvollzug des Grabens,
das Judesein, Menschsein und Wurmsein als Aspekte einer Wirklichkeit erweist.

2. Gelobt seist du, Niemand

PsaLm

Niemand knetet uns wieder aus Erde und Lehm,
niemand bespricht unsern Staub.
Niemand.

Gelobt seist du, Niemand.
Dir zulieb wollen

wir blihn.

Dir

entgegen.

Ein Nichts

waren wir, sind wir, werden
wir bleiben, bliithend:

die Nichts-, die
Niemandsrose.

Mit

dem Griffel seelenhell,

dem Staubfaden himmelswiist.
der Krone rot

vom Purpurwort, das wir sangen
iber, o iber
dem Dorn.

Wieder der »Unsinn« des Unterwegsseins, als ob es Unterwegssein zu einem »Ziel«
wire. Das Wort des Propheten Micha (»Gottes Forderung an sein Volk«): ». . . in
Ehrfurcht den Weg gehen mit deinem Gott«, kdnnte kaum ferner sein als von hier (vgl.
Mi 6,8). Diese Art Wallfahrt, die das Gedicht unternimmt, ist vom »Niemand« her
definiert, dem das »Nichts« des »Wir« (in allen Zeitstufen) entspricht. Dieser
»Niemand« wird paradoxerweise mit »Du« angesprochen, als ob sich das »Wir« in
einer Zwiesprache mit ihm befande in dem Psalm genannten Gedicht, das wie Es war
Erde in ihnen im Band Die Niemandsrose erscheint, thm sogar den Titel gegeben hat.

Die Kontinuitit des Nichts. In allen Zeitebenen, als Vergangenheit, Gegenwart,
Zukunft. Alle Zeiten verbiirgen die Identitdt von »Nichts« und »Wir«. Der Gang
durch die Zeiten, dem »Niemand« entgegen, »blihend«, wie es heifit.

Dieser Quasi-Psalm lobt »Niemand«. Das Loben und Preisen des heiligen Namens
(hier sein Name »Niemand«) gehdrt zu den Kennzeichen des gottgefilligen Lebens, ja
Loben kann fiir den Menschen ein Synonym fiir Leben sein. Das Bild des Lebens:
Blithen. Doch dies alles, die relative Nichtigkeit des menschlichen Lebens, ist in den
Psalmen (etwa Ps 103) vom »Ewigen« her gedacht, nicht von »Niemand«. In Celans

Psalm wird das Nichts dem Niemand zugeordnet, die Nichtigkeit gewissermafen
verdoppelt.
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In den Psalmen ist keine Namensspekulation moglich. »Sein« Name ist ejeh-ascher-
ejeh (Ex 3,14). Die Psalmen bringen das Sein-fiir Jahwes in Bildern zum Ausdruck:
Der Herr ist »Hirt«, »Fels«, »Licht und Heil«. Das sind seine Namen. »Niemand«
hingegen scheint ein auf die Riicknahme der Namensoffenbarung deutendes Krypto-
gramm. Nicht die heilige Scheu ist es, die das »Nichts« das »Niemand« loben 148t,
sondern hier deutet sich ein neues Verhiltnis zur Uberlieferung an. Das Gedicht
Psalm geht hinter die ergangene Offenbarung zuriick. Es kennt deren Inhalte wohl
noch, teilt sie aber nicht mehr. Das Gedicht spricht nicht vom Nichts der Mystiker oder
der Nihilisten, sondern vom »Niemand« im Gegensatz zu ejeh-ascher-ejeh, Jahwe, der
seinen Namen in Ex 3,14 geoffenbart hat.

3. Das Nichts in der Mandel
MANDORLA

In der Mandel - was steht in der Mandel?
Das Nichts.

Es steht das Nichts in der Mandel.

Da steht es und steht.

Im Nichts - wer steht da? Der Konig.
Da steht der Konig, der Konig.
Da steht er und steht.

Judenlocke, wirst nicht grau.

Und dein Aug - wohin steht dein Auge?
Dein Aug steht der Mandel entgegen.
Dein Aug, dem Nichts stehts entgegen.
Es steht zum Konig.

So steht es und steht.

Menschenlocke, wirst nicht grau.
Leere Mandel, konigsblau.

Wieder eine — gesuchte? — Begegnung mit einem heiligen Raum, fiir den die Mandorla
steht. Unterwegssein auf der Suche des Heiligen, schiieBlich »nur« wieder die
Konfrontation mit einem »Nichts«. Die — gesuchte? — Begegnung mit dem Heiligen
(hebr.: kadosch) ist substituiert durch die — paradox gesprochen — ausbleibende
Begegnung. »Das Nichts« zeigt sich in der Runde. Dem gegeniiber: »dein Aug«:
Organ der Suche.

Wie in Psalm 24, dem Adventspsalm, eine Folge von Fragen und Antworten. Der
Psalm fragt: »Wer ist der Konig der Herrlichkeit?« Und: »Wer darf hinaufziehn zum
Berg des Herrn / wer darf stehn an seiner heiligen Stédtte?« — Mandorla fragt ebenfalls.
Doch fithren diese Fragen nicht zu einer Begegnung, sondern nur zu einem Gewahr-
werden. Vor eine um so gréBere Frage, die nicht geldst sein will, sondern als »Kénig«
stehen bleibt.

Die Nicht-Begegnung und die Nicht-Bewegung sind durch das extensiv und exklusiv
verwandte Verbum >stehen< dokumentiert. Kein »Kénig der Herrlichkeit« (melek-ha-
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kabod), sondern einfach »Kénig«. Der »Konig« von Mandorla ist simtlicher Attribute
des Konigs beraubt. Er steht und steht und — ist nur dem Namen nach Konig? — steht
»im Nichts«. Moglicherweise ist er ein »Scheinkénig«, dem das Nichts und der Glanz
(»Mandorla«) zugeordnet sind. »Dein Aug« steht dem entgegen. Sonst nichts.

»Judenlocke«, zur »Menschenlocke« ausgeweitet, steht flir die universale Nicht-
Begegnung. Die Adventserwartung aller wartenden Augen (Ps 24; Ps 145,15) ist
aufgehoben in ein im Grunde zeitloses, da in sich entwicklungsloses, nur sich selbst
vollziehendes »Stehen und Stehen«.

4. Aschrej, ein Wort ohne Sinn

WENN ICH NICHT WEISS, NICHT WEISS
ohne dich. ohne dich. ohne Du.

kommen sie alle,

die

Freigekopften, die

zeitlebens hirnlos den Stamm
der Du-losen

besangen:

Aschrej,

ein Wort ohne Sinn.

In nuce ist der gesamte Psalter in Aschrej enthalten, nach Luther die Bibel in diesem.
Ein Schliisselwort. Ohne Sinn: sinnfrei oder sinnlos? Aschrej, mit »Seligl«, »Heil!«,
»Wohl Dem!« iibersetzt, wird hier zu einer vieldeutigen Formel und wendet sich somit
u. a. gegen das eindeutige Aschrej der Psalmen, »eindeutig«. HieB dieses Wort doch
auch - so noch in der jiingsten Ausgabe des Sidur — »Heil«. Aschrej vermochte nur
seinen Wortlaut durchzuhalten. Mit »Heil«-Rufen wurde denen ein Ende gemacht, die
»zeitlebens hirnlos den Stamm / der Du-losen / besangen«. Aus den »Du-losen«
(doulos!, Sklave) wurden »Freigekopfte« (durch kleine Konjektur werden »Freige-
kaufte« daraus). Ihr aschrej vermochte deren »Heil« nicht standzuhalten. Aschrej
blieb als Wort, als ein »Wort ohne Sinn« iibrig, das dieses und jenes heiflen mag, unter
anderem auch »Heil«, das einst Leben bedeutete, den Juden aber den Tod brachte.

Die Identitdt des Volkes auf der Wanderung, welche durch das gesungene Aschrej
gewahrt war, ist durch die Auflosung in die Vieldeutigkeit verloren.

Der abschlieffende zweite Teil dieses Aufsatzes erscheint im Maiheft dieser Zeitschrift.



