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Die Hohle hat, unabhingig von den belehrungswerten Gleichnissen, eine
Qualitit elementarer Veranschaulichung, der nichts zu vergleichen ist. Hat
die Imagination einen >Sitz im Leben<? Wir alle sind aus den Hohlen gekom-
men, und jeder kommt aus einer. Phylogenese und Ontogenese konvergie-
ren auf diese Imagination, die uns noch als Metapher zu begreifen hilft, was
es heifdt, eine Schwelle zu iiberschreiten, Differenzen von Wirklichkeiten
wahrzunehmen oder auch nur zuzulassen, an denen sich Grade von Aufkli-
rung, von Vernunftgebrauch, von Bewufitheit bemessen konnten. Deshalb
war die Einfithrung der Hohle ins Arsenal der >Bildungsmittel< nicht einfach
eine plausible Illustration von sonst schwer Verstindlichem. Es war eine
Aufdeckung von Untergriindigem, das sich nicht selbst zu iiberlassen eine
Aufgabe ist, die sich an der Demonstration ihrer Observationen, ihrer
>Fundstiicke« als >lebensdienlich< zu bewihren hat.

Hans Blumenberg, geb. am 13.Juli 1920 in Liibeck, gest. am 28. Marz 1996
in Altenberge.
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Erster Teil

Die Hohlen des Lebens

Mein Leben ist das Zogern vor der Geburt.

Kafka, Tagebuch 24. Januar 1922






I
Erinnerung an den Anfang

Einen Anfang der Zeit konnen wir nicht denken. Er lige schon in
der Zeit. Aristoteles hat daraus die Folgerung gezogen, die Welt
miisse ewig sein, weil ohne sie keine Zeit denkbar wire. Das folgt
sogar noch aus Kants Widerlegung des Idealismus in der zweiten
Auflage der ersten Kritik, auch wenn ihm dieser Preis einer Neben-
folge fiir sein Hauptresultat zu hoch — weil unausweichlich spino-
zistisch — hitte sein miissen. In Hautnihe kommt das alles erst
durch den fundamentalen Rang der Zeit fiir das Bewufitsein als
>Erlebnisorgan<: Kein Bewuf3tsein kann sich als anfangend erleben.
Nicht einmal beim alltiglichen Erwachen aus dem Schlaf ist jemals
ein Augenblick der erste; erst recht sind Anfang des Lebens und
Welteintritt der Geburt jeder Erlebbarkeit wesensmifig entzogen,
was auch immer davon Spur oder Trauma geblieben sein mag.
Gerade und nur weil das so ist, gibt es die unerfiillte Insistenz auf
Annzherungen ans Erlebbare, das rastlose Umkreisen der Natalitit
nicht anders als der Mortalitit, der Undenkbarkeiten von Anfang
und Ende des Bewufitseins als der Indizien seiner Unzugehdrigkeit
zu den physischen Realititen. Deren Bedingungen von Ursprung und
Zerfall sind durch gegenstindliches Wissen bekannt, gesichert, ver-
traut, fast beherrschbar geworden. Paradox ist: Wir wissen, dafy wir
sterben miissen, aber wir glanben es nicht, weil wir es nicht denken
konnen. Nicht anders und nicht weniger paradox ist, dafl wir wissen,
angefangen zu haben — weil angefangen worden zu sein —, chne es
glanben — weil nicht denken —zu konnen.

Dieses Dilemma ist von der Art, dafl es nach Mitteln der Substitu-
tion fiir das Undenkbare, der Nachhilfen fiirs Unglaubliche, der
Surrogate fiir die blasse Auflerlichkeit des Wissens verlangt. Es ist
das Reich der absoluten Metaphorik im Zentrum, in der Kapitale,
wo sich entscheidet, ob es iiberhaupt eine Chance fiir ein wenig mehr
als das Wifbare gibt, das sich auf das immer Andere und die immer
Anderen bezieht und den ausspart, dem es um sich selbst geht. Man
ist nicht wichtig, zugegeben; aber nichts ist wichtiger als man.
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Nun ist der Sachverhalt, der Zeit und Bewufitsein verschweiflt und
das eine nur durch das andere sein lif}t — der ihrer beidseitigen Un-
begrenztheit als der nackten Undenkbarkeit ihrer Anfinge und En-
digungen —, nichts, was sich als Faktum bezeichnen und relativieren
liefe. Wohl! aber ist >faktisch« die Auszeichnung beider Phinomene
durch die Substitution des Randlosen fiir das Unendliche als alles
entscheidende enharmonische Verwechslung von Gott und Welt. Sie
macht den Absolutismus der Zeit und des Bewuftseins aus, der nun
freilich >geschichtlich« in Erscheinung tritt als Konzentration der
Aufmerksamkeit auf etwas, was die Qualitit des epochal Neuen
bekommt, indem es zur Signatur der Neuzeit als der >Epoche des
Bewufltseins< wird. Die Iteration, dies sei Bewufitsein von Bewuf3t-
sein, wird so unvermeidlich wie unverstindlich.

Die ihrem Urheber Newton so schwer ertrigliche, weil der Welt-
vergottlichung verdichtige absolute Zeit wandert zwar als Bedin-
gung der Moglichkeit von Erscheinungen in Kants sinneren Sinnc
als dessen Form hiniiber, verliert aber spatestens die zur Vermeidung
jenes Verdachtes notwendige Kontingenz, sobald sie als >Wesens-
form« des Bewufitseins schlechthin erkannt wird. Dieses ist damit
erneut zur Gleichung des Gottlichen und Weltlichen disponiert.

Die Neuzeit muff, wenn sie in dieser Weise zur Epoche des unbe-
schriankten, weil wesensmiflig zeitlichen Bewufltseins geworden ist,
auch den Leitfaden bereitstellen oder finden, um aus dem Labyrinth
der Unvereinbarkeit von objektivem Wissen und subjektiver Selbst-
evidenz, von bekannter Endlichkeit und bewufter Unendlichkeit,
herauszufiithren. Die Orientierung wird nur bei gleichrangigen Spezi-
fikantien der Epoche zu suchen sein. Deren heterogene Erscheinung
verbirgt zwar den Verbund mit der >offenen« Identitit von Bewufit-
sein und Zeit, mag aber abfragbar werden lassen, wie jene Unbe-
grenztheit metaphorisch dargestellt werden kann, um mit ihrem
Dilemma fertig zu werden.

Auf den ersten Blick ist nicht einmal wahrscheinlich, es konnten
die vorzugsweise, wenn nicht wesensmifig >geschlossenen< Formen
asthetischer Gebilde Orientierungshilfe gewihren. Dennoch ist die
Tendenz zu >Offnungen< unverkennbar, selbst wenn sie so spit wie
die >unendliche Melodie« auftreten. Viel frither gewinnt unter den
literarischen Gattungen der Roman den Rang einer epochalen Leit-
figur von >offener Konsistenz«.
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Der privalente Zusammenhang der Gattung >Roman« —als der einer
nicht mehr geschlossenen Formenmannigfaltigkeit, sondern des
anfangs- wie endes-offenen Kontinuums der Moglichkeiten wie der
Entwicklungsstufen — mit dem Wirklichkeitsbegriff der Neuzeit ist
der einer durch die Zeitform als solche und nichts zudem bestimm-
ten Konsistenz. Jeder Anfang ist ein Artefakt, das die Kontingenz
seiner Auszeichnung, gerade dieser zu sein, ohne Verlegenheit pri-
sentiert, ja zu seinem asthetischen Reiz selbst macht. Es ist, was
man den >Humor« des »Tristram Shandy« wie den der »Joseph«-
Tetralogie genannt hat, obwohl es in verstellteren Formen der
»Witz« der Gattung selbst ist: die Unschirfe der Zeitbestimmtheit
als Stigma des Bewuf3tseins und der Welt, die im Werk dieser Gat-
tung eben damit zueinanderfinden.

Die Neuzeit ist eine Epoche, die ihre Probleme kennen will. Daf}
darin eine Besonderheit liegen soll, fillt keinem mehr auf. Jeder
Roman ist folglich, sofern er sich der Tendenz seiner Gattung als
einer neuzeitlichen nicht zu verweigern vorgibt, ez Roman von der
Entstehung oder von den Schwierigkeiten, wenn nicht sogar vom
Scheitern des Romans. Aber auch: von der Entstehung der Welt, dic
doch sein Pensum wie seine Voraussetzung ist — und das heifit alle-
mal: von der Entstehung der Welt als einer fiir das epische Subjekt,
den >Helden< oder das >Ich< oder sonstwen.

Die Welt entstehen zu lassen wird zum Prozefl des Eintritts in sie,
gleichbedeutend mit dem Heraustreten aus dem, was sie nicht oder
noch nicht ist. Sie ist nicht alles, was der Fall ist; sie wird es im
Mafle, wie der Ausgang/Eingang zu ihr hin gewonnen, gedfinet,
passierbar gemacht ist. Es ist kein gattungsgebundenes Ritual, daff
der »Anfang« eines Romans der Ausgang aus dem ist, was im Riicken
liegt und liegen bleiben soll. Es verliert sich, weil es eben nicht die
Welt dieses >Falles« ist. Gleichzeitig spielt es hinterhiltig und meuch-
lings in alles hinein, weil >Reinheit< des Anfangs das immer wieder
aufzuhebende Unzulissige der offenen Konsistenz ist. So wie ein
Ende unzulissig ist, bei dem jedermann aufatmen diirfte, weil alles
lebt oder alles tot, jedenfalls alles vorbei ist, keine dsthetische Regel
verletzt wurde, um das Publikum mit irgendeinem happy end
zu begliicken. Das >befriedigende< Ende wiirde nach ihrem Begriff
die Wirklichkeit aufheben, die seine Unschirfe auf sich beruhen las-
sen sollte. Uberspitzt darf man sagen, gerade die erfundene Ge-
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schichte miisse lingst begonnen haben, bevor ihr erster Satz sie
srealisiert, und wo sie literarisch-faktisch endet, beginne erst ihre
imagindre Virtualitdit. Homers »Odyssee«, wegen ihrer zyklischen
Grundfigur der Heimkehr des Helden formal ganz anders gebaurt,
stiefle den modernen Leser erst vollends hinein in das offene Undso-
weiter der Schwierigkeiten, die der Heimkehrer bei der treugeblie-
benen Penelope mit ihren und seinen Erinnerungen auszustehen
hatte.

Die Reprisentanz des Romans fiir das sich selbst »thematisch« gewor-
dene und noch werdende Bewuftsein griindet in einem Verstindnis
seiner Zeitlichkeit: nicht mehr als des Rahmens fiir eine Bewihrung,
die gar nicht »endlich genug¢ sein kann, um heil durchgestanden zu
werden und zum Heil Anwartschaft zu gewihren — vielmehr als
der Bedingung dafiir, eine Gegenwart von ausgezeichneter Gewif3-
heit bei kontingentem Erlebnisgehalt haben zu kénnen, die jeweils
diese bestimmte nur unter Ausschluf} aller anderen méglichen ist.
Das gibt der Erinnerung wie der Erwartung die Qualitit, auch
bei minderer Gewif$heit aus Verfahren des Vorzugs von Zusammen-
hingen und Mafistiben, von Erlebens- wie Lebenswert hervorzu-
gehen. Dafiir sind sie in einem nie bestimmbaren, dennoch offen
intensivierbaren Grad disponibel.

Von diesem Sachverhalt miifite der Roman, ginge er ganz in der
Reprisentanz des sich selbst ans Licht bringenden Bewuf3tseins auf,
formal durch und durch bestimmt sein. Folglich wird diese Formali-
tdt zum Kriterium seiner >Geschichtsstelle< im Raffinement der Ver-
deutlichung seiner epochalen Funktion. Was aus Entstehung und
Vorstufen von Prousts »Suche nach der verlorenen Zeit« zutage ge-
bracht worden ist, bestirkt die Vermutung der Eminenz dieses Wer-
kes unter dem Kriterium der formalen Steigerung jener Schwierig-
keit, einen Anfang zu finden.

Der Anfang der »Recherche« ist, daff wir keinen Anfang haben
konnen und dennoch auf ihn zu verzichten nicht imstande sind. Das
Paradox geht dem seine Schlaflosigkeit Erleidenden an der Miih-
seligkeit der Erinnerung ans einst gegliickte Einschlafen und Erwa-
chen auf: was es bedeutet hatte, sich und die Welt ringsum loszu-
lassen und aufzugeben, in den Bewufltseinsverlust zu versinken
— einsgeworden mit meinem Bett und meiner Kammer —, um daraus
wieder aufzutauchen und Welt wie Ich zuriickzugewinnen, als sei
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dies die gegliickteste Zufilligkeit, sich des Immer-schon-gewesen-
seins trotz der riskantesten Einlassung auf dessen Gefihrdung be-
liebig vergewissern zu konnen. Wie dieser Anfang schliefllich vorlag,
lief} er zwar das erwachende Tasten nach der Welt faflbar werden,
nichts mehr aber davon, wie diese >Deskription< in der schweben-
den Umrifllosigkeit einer >natiirlichsten< Chronologie der Erinne-
rung ans Verlorene: an das Schlafenkdnnen inmitten der Schlaf-
losigkeit als Negativ des Zuriickkunftsvertrauens — als solche hatte
crtastet, vielleicht sogar serschlossen< werden miissen. Denn diese un-
sichere Grenze zwischen dem Erlebbaren und dem Erschliefbaren
ist die Problematik der Selbstvergegenwirtigung des Bewuf3tseins
nicht nur fiir den Roman im Perihel der Gattung.

Der Beginn der »Recherche« ist denkwiirdig dadurch, dafl der erste
in direkter Rede mitgeteilte Satz die Zeigbarkeit seines strikten
Moglichseins ausschlieflt: Je m’endors — das eben gilt in dem Indi-
kativ des Prisens niemals, weder als Gesagtes noch als Gedachtes.
Der Erzihler will auch nur seine schlaflose Gegenwart abheben von
jenem Einschlafen der frithen Jahre mit seiner Bewirkung durch das
Loschen der Kerze, daf er nicht einmal hitte denken konnen, was
ohnehin nicht gedacht werden kann, es sei denn mit der winzigen
futurischen Verschiebung des »Gleich schlafe ich ein«.

Die Grenze zwischen Wachen und Schlaf gibt es so wenig wie die
zwischen Schlaf und Erwachen, um auf sie einen Akt der >Reflexion«
anzuwenden — so wenig wie das cartesische Cogito jemals in Strenge
auf einen anderen Inhalt als dieses inhaltlose Cogito reflektierend
bezogen werden kann, jedem anderen Cogitatum nur nachholend
zuzuwenden ist. So verschrinkt ist das Problem der prizisen
>Beschreibung« mit der cartesischen Meditation auf Gewiftheit, dafl
es keine historisch bedingte Aberration sein kann, wenn die unter
dem Postulat ausschliefilicher Beschreibung ansetzende >Phidnome-
nologie« Husserls immer wieder in Cartesianismen einmiindet. Und
das gerade zu der Zeit, zu der Marcel Proust im Winter 1908/09 am
geplanten Essay iiber Sainte-Beuve — aus der >Rahmenhandlung«
eines morgendlichen Literaturgesprichs mit der Mutter heraustre-
tend — fast unversehens den Romananfang findet und dariiber hin-
aus: ihn als solchen erkennt wie akzeptiert.!

1 F. Ph. Ingold, Auf der Suche nach einem Anfang fiir » Auf der Suche nach der
verlorenen Zeit«. In: Akzente 30, 1983, 5, 385-388. — Textauszug und Bericht
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Es gehort zu den Ritseln der Gleichzeitigkeit bei Ausschlufl aller
Arten von >Einflissen<, daf dieser Anfang der »Recherche« ein
Stiick Phdnomenologie sein kénnte, ja in der Verbindung von Ge-
genwart und Erinnerung als Gegenwartsriickgewinn den Typus der
phinomenologischen Meditation vorwegnimmt, der ohne bestimmte
konstruktive Vorgaben nicht auskommt. Dazu gehort, bei Proust
wie bei Husserl, ein undogmatischer Sensualismus, der die genetische
Beschreibung der Randereignisse von Einschlafen und Aufwachen
als von sensueller Dissipation und Kondensation erst ermdglicht.
Die Restbestinde des Psychologismus werden konserviert durch den
Elementarbedarf der genetischen Deskription, die nicht nur >Dinge«
und >Zustinde« kennen darf, bei denen eine Art von Morphologie
geniigte, um ihnen den >Sinn< der Ordnungsfihigkeit abzugewinnen.
Fiir den Schlaflosen sind die Phinomene, die er beschreibt, entriickt
zum nur noch Erinnerbaren; aber gerade diese Distanz, die sich die
>Reflexion« versagen soll, erzeugt die Anschauung des Wesenhaften
als des zum faktischen Vorkommen Indifferenten. Die Uberwindung
des cartesischen Mifitrauens gegen die memoria fithrt mit der Ein-
gangsbeschreibung des Erwachens den ihr analogen Triumph vor:
Was gegen die Interruptur des Schlafes seine Resistenz erweist, mufl
das Leben davor retten konnen, seine Totalitdt einzubiifilen oder
nicht wiederherstellen zu diirfen. Die Leistung der Erinnerung wird
in nuce prasentiert, bevor sie sich zu dem entfaltet, was der reinen
Anschauung entzogen ist und >nur noch« dsthetische Zustimmung be-
anspruchen kann.

Die Welt ist, was zuriickgewonnen werden kann: die aller im Er-
wachen, die des einzelnen in der Erinnerung, die nichts anderes ist
als Durchsetzung der Identitit gegen die Einbriiche von Diskonti-
nuitdt, von Verlust, von Vergessen. Schlaf, Vergessen und Tod sind
die selbst unerfahrbaren Zumutungen des Verzichts auf die Konsi-
stenz ausschopfenden Erlebens, die erst Wirklichkeit von Fiktion
definitiv unterscheidbar machen wiirde. Die »>verlorene Zeit< auf
sich beruhen zu lassen, die »Recherche« nicht aufzunehmen und nicht
zu vollenden, hieffe Einwilligung in diejenige Sinnlosigkeit, die dar-
in bestinde, niemals sicher sein zu konnen, es mit der Wirklichkeit
beziehen sich auf die textkritische Aufarbeitung der Entwiirfe Prousts zum An-

fang der »Recherche« durch Claudine Quémar im »Bulletin d’Informations
Proustiennes« VIII, 1978.
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zu tun gehabt zu haben. Der Tod, das Unerlebbare, bekime recht,
behielte das letzte Wort — wie es in jenen lebensfrithen Erwachens-
stunden der Schlaf bekommen hitte, wire die Verwirrung des Er-
wachens nicht iberwiltigt worden.

Was wie die einfiltigste Einfallslosigkeit eines Autors aussehen
konnte: seine Handlung mit dem Tag beginnen zu lassen, erweist
sich als Thematisierung des Wirklichkeitsbewufltseins selbst: Wie
kann wirklich sein, was eben noch fiir dieses Bewuf3tsein und mit
diesem gar nicht war und was bei jedem Schlaf wiederum nicht sein
wird? Was sich nicht anders ausnimmt als der gerade noch getriumte
Traum — nicht wie es >gewufit« wird als das ganz Andere zu dem,
was der Erwachende hinter sich lift. Das Wissen von dieser Dif-
ferenz ist eben nicht, was als Ubergang serlebtc wird. Erst und
nur die Beobachtung der anderen suggeriert, da erwache im Augen-
blick einer, und fithrt zum >Begriff< von einer Trennschirfe, die auf
das Selbsterleben nur >leichtfertigc angewendet werden kann. Nicht
anders ist es mit der Erinnerung der anderen, die richtig oder
falsch sein kann, sogar sein muff, wihrend die eigene vor sich immer
im Recht bleibt, weil sie sich nur selbst ins Unrecht zu setzen ver-
mochte.

In diesem Sachverhalt verbirgt sich eine Chance der Freiheit, die das
Subjekt sogar iiber seine Vergangenheit behilt, obwohl nach scho-
lastischer Tradition das Vergangene es ist, was selbst die Allmacht
nicht zu dndern vermag. Aber dieses Unabinderliche hatte seinen
rationalen Reiz nur gegen eben jene Allmacht gehabt, der eine ihrer
Grenzen gezogen sein sollte. Fiir das Subjekt hat das Unabinderliche
seiner Vergangenheit nur die Mifilichkeit, dadurch an Gewif$heit
nichts zu gewinnen, jedenfalls nichts von der Evidenz der cartesi-
schen Gegenwart. Bertrand Russell sollte sagen, die Erinnerung sei
nicht dagegen geschiitzt, daff die Welt erst vor fiinf Minuten aus
dem Nichts geschaffen worden wire, und Wittgenstein verspottet
das Argument, man konne die fiinf Minuten auf eine reduzieren,
sogar die Welt samt aller Erinnerung erst im selben Augenblick, da
diese stattfinde, entstehen lassen.2 Dann wire man bei der creatio
continua als der Atomistik der Zeit wieder angekommen.

Der anticartesische Gegenzug kann nur sein, die Erinnerung aus
ihrer Unsicherheit umzuwerten, sie zur Bevollmichtigung der Frei-
2 Wittgenstein, Vorlesungen 1930-1935. Frankfurt 1984, 176 f.
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heit iiber das Unabinderliche zu erheben. Es ist die Gemeinsamkeit,
die Prousts Vergegenwirtigung der Schlafesrinder mit der phino-
menologischen >freien Variation«< hat, die das Wesentliche am
>Erlebnis< nicht mehr in Abhingigkeit von dessen Realititsbezug
gewinnt. Nicht vom beliebig Unerlebten nihrt sich die Fiktion, son-
dern das wesensmiflig Unerlebbare — hier der mit dem Je m’endors
festgestellte Moment — attrahiert die nur verbal >verlorenes, weil als
unmittelbar gegenwirtig nie >besessene« Zeit.

Erwacht zu sein heifit fiir Prousts Erinnerung, herausgetreten zu
sein aus der Ungewiflheit des Aufwachens (Pignorance du réveil),
und steht unter dem Bild eines Engels, der die zuriickgewonnene
Welt endlich zum Stehen, zum Bestand gebracht hat. Unausgespro-
chen und vielleicht kaum gemeint ist der Engel als Gegenfigur zum
malin génie des cartesischen Zweifels, der am Anfang der Epoche
die Leiden der Ungewiflheit entfesselt hatte, die Verwechslungen
von Umkreisen und Umkreistsein, die Dissipation der Substanzen,
mit der die kieine Identititskrise des Schlafes so eng zusammen-
hingt. Der Wichter iiber dem Weltgewinn des Erwachens, le bon
ange de la certitude, kann kein anderer sein als der, der die Furcht
vor den Blendwerken der Erinnerung zu bannen vermag. Der Engel,
der iiber dem Eingang in die Welt steht und das wirre Kreisen um
den Erwachenden zum Stand bringt (avait tout arrété autor de
mot), konnte der Engel am Ausgang des Paradieses sein, das nichts
anderes wire als der Schlaf, der Zustand des weltlosen und darum
reinen Einklanges mit sich selbst. Gewinn ist nicht die Gegenwirtig-
keit der Welt — dieser zu hohe Preis fiir das Ausgestoflensein aus dem
Schlaf —, Gewinn ist der Anstof8 der Erinnerung durch das Erlebnis
des Unwirklichgewordenseins der Unmittelbarkeit: le branle était
donné @ ma mémoire ... Der Roman hat sein Thema gefunden
eben dadurch, dafl er seinen Anfang genommen hat.

Anfang, wie er hier genommen wird, ist Ausgang. Ausgang aus dem
Zustand der Abwesenheit von der Welt, der nicht festgehalten wer-
den kann, in dem sich nicht leben lifit, obwohl das Leben in ihm
»aufzugehen« scheint. Dies genau ist die >Stelles, fiir die Proust nach
der Metapher der Hohle greift. Sie vereint die reine Verschlossenheit
des Lebens bei sich selbst #nd die Unmdglichkeit, bei ithr zu verwei-
len, weil es die Erinnerung gibt und sie am Ausgang der Hohle wie
ungeduldig wartet. Sie ist nicht die ldstige Storung der Evidenz des
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im Cogito markierten Bei-sich-selbst-seins — vielmehr die Befreiung
von einer Gegenwart, die doch nur Ermiidungsfahigkeit ist zu neuem
Absinken in die Gefihrdung der Identitit: in den neuen Schlummer,
der noch am Morgen nach einem Interim von Schlaflosigkeit beim
Lesen zuriickkehrt oder schon am Abend vorwegnimmt, was der
Nacht vorbehalten wire, nach dem Abendessen im Lehnstuhl, wenn
die Weltenverwirrung angeht: alors le bouleversement sera complet
dans les mondes désorbités ... Oder beim Erwachen mitten in der
Nacht, wenn der Schlifer nicht weiff, wo er sich befinde, ja nicht
einmal, wer er sei, blo mit dem sentiment de Pexistence, wie ein
Tier es haben mag. Da ist die ganze Entblofung, die geschiitzte
Schutzlosigkeit des Hohlenmenschen, der nur lebt, weil nichts diesem
Leben zusetzt: jétais plus dénué que ’homme des cavernes und so-
gleich, ohne Uberginge durch die Gegenwart die Anamnesis: mais
alors le souvenir — . . . Erinnerung kommt wie eine Hilfe von oben,
um vor einem Nichts zu retten, aus dem keiner sich selbst heraus-
ziehen kann, und dem Ich sich selbst zuriickzugeben: pour me tirer
du néant d’ou je w’anrais pu sortir tout seul ... recomposaient peu
a peu les traits originaux de mon moi.> Alles, was die Imagination
der Hohle je hatte leisten konnen, ist hier beieinander fiir eine Aus-
und Aufstiegsgeschichte zum Ganzwirklichen hin, das mit dem alli-
iert ist, was Plato genau an dieser Stelle, in seinem Hohlenmonu-
ment, vergessen haben sollte: mit der Erinnerung.

3 Proust, A la recherche du temps perdu. Edd. P. Clarac/A. Ferré, Paris 1954,
Bibliothéque de la Pléiade, I 3-9. — Der Titelbegriff der >verlorenen Zeit« erfor-
dert die Aufmerksamkeit einer Phinomenologie der Geschichte, sobald es sie
geben sollte. Einerseits: Zeit ist immer verloren. Andererseits: Verfahren der
Zuriickgewinnung verlorener Zeit wirken gerade deshalb als unwiderstehliche
Verlockung. Vielleicht zuerst im Zusammenhang mit der geschichtlichen Rolle der
Vernunft: sie hitte die ganze Zeit vor ihrer Dominanz durch die Aufklirung
sverloren«. Nichts liegt niher, als das Argernis solcher Kontingenz wettzumachen,
und dafiir ist Erinnerung wertlos, Beschleunigung zum Aufholen der Verspitung
alles. Nous sommes venus tard en tout, schreibt sich Voltaire auf. Regagnons le
temps perdu. (Notebooks, ed. Th. Besterman, II §73) Man mufl sehen, wie Prousts
Begriff auch gegen dieses Nachholprogramm steht.



