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Zusammenfassung

Spétestens seit Heideggers Deutungen sind die Hymnen und Elegien des spéten
Holderlin in das Zentrum philosophischer Untersuchungen gertickt. Heideggers Be-
zugnahme auf Holderlin wurzelt in seiner umfassenden Kritik der neuzeitlichen
Vernunft. Gerade Holderlins Naturbegriff ldsst sich verstehen als Verurteilung jener
Entwicklung, in der der Mensch sich zum Herrscher iiber die Natur und zur Herr-
schaft tiber den Menschen erhoben hat. Heideggers Kritik an Rationalitdt entpricht
genau dem Kern der Geschichtsphilosophie der Kritischen Theorie, wie sie sich am
wirksmachstigsten in der »Dialektik der Aufkldrung« niedergeschlagen hat. Diese
kritischen Auseinandersetzungen mit der herkdmmlichen Metaphysik, vor allem mit
Hegels Philosophie, aktualisierten die Bedeutung des Spatwerks Holderlins.

Die vorliegende Arbeit wendet sich der Frage zu, ob Holderlin mit dem Konzept
einer »hoheren Aufklarung« eine zum Deutschen Idealismus alternative Geschichts-
philosophie und Theorie von Religion und Mythos entwickelte.

Die Arbeit untersucht den Entwicklungsweg der geschichtsphilosophischen Ansitze
der Hymnen und Elegien Holderlins im Kontext der aufkldrerischen Diskurse der
Geschichtsphilosophie und Geschichtsschreibung. Hierbei stehen nicht die Elegien
und Hymnen aus dem Spatwerk im Vordergrund der Untersuchungen, sondern die
Vor- und Hinentwicklung der Gedankenentwiirfe zu diesen Hymnen und Elegien.

Um diese gedankliche Entwicklung zu rekonstruieren, werden ausgewéhlte poe-
tische Projekte Holderlins herangezogen, die den Zeitraum von Holderlins frither
Tibinger Zeit bis hin zum Spéatwerk abdecken.

Das Ergebnis der Arbeit zeigt, dass das in den Elegien und Hymnen zugrunde lie-
gende dialektische Geschichtsmodell des spaten Holderlin einerseits eine Uberwindung

des linearen Fortschrittsdenkens bedeutet und andererseits ein dsthetischer Ansatz



der Geschichtsdarstellung ist, der der Geschichtsschreibung eine mythisch-religitse
Fundierung zuspricht. Aus dem Ergebnis folgt, dass Holderlins geschichtsphilosophi-
sche Ansitze seiner poetischen Projekte nicht nur in der Denktradition des Deutschen
Idealismus gelesen werden konnen, sondern auch als poetische Darstellungen der
Geschichte vor dem Hintergrund des Durchbruchs des historischen Denkens bei Her-
der. Holderlin tiberwindet daher mit Herder das aufkladrerische Poetik-Konzept und
Aristoteles” Unterscheidung zwischen Dichtung und Geschichtsschreibung durch die

poetische Asthetik.
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1 Einleitung

Spétestens seit Heideggers Deutungen, aber im Grunde schon mit Hellingraths Edition,
ist das Spatwerk Holderlins in das Zentrum der philosophischen und literaturwis-
senschaftlichen Auseinandersetzung geraten. Die spaten Hymnen und Elegien haben
die Frage aufgeworfen, ob Holderlin hier eine zum Deutschen Idealismus alternative
Geschichtsphilosophie und Theorie von Religion und Mythos entwickelte. Bis heute
stellt diese Frage eines der spannendsten Probleme innerhalb der Holderlin-Rezeption

dar. Die vorliegende Arbeit wendet sich dieser Frage erneut zu.

1.1 Stand der Forschung

Die Neuentdeckung Holderlins zu Beginn des 20. Jahrhunderts hatte unter Philolo-
gen unermiidliche Untersuchungen zu seiner Dichtung ausgeltst. Deren Ergebnisse
zeigten, dass Holderlin einer der bedeutendsten Lyriker der Goethezeit ist und dass
der Stil seiner Dichtung sich von seinen Zeitgenossen deutlich unterscheidet. Fiir die
Anerkennung des philosophischen Hoélderlin haben wir der Hegel-Forschung aus
dem 20. Jahrhundert zu danken, durch die wir heute mehr tiber Holderlins philoso-
phische Beitrdge zur Entwicklungsgeschichte der nachkantischen Philosophie wissen.
Die Hegel-Forschung hat aufSerdem inzwischen zugestimmt, dass Holderlins Einfluss
auf die philosophische Entwicklung des Frankfurter Hegel substantiell war.! Die von
der Hegel-Forschung ausgegangenen entwicklungsgeschichtlichen Ansidtze zum phi-
losophischen Holderlin wurden durch weitere Studien vertieft, in denen Holderlins

eigenstandige philosophische Position in der Entwicklungsgeschichte des spekulativen

1Ein ausfiihrlicher Literaturbericht fiir den Zeitraum 1905 bis 1980 zur Entwicklungsgeschichte zwi-
schen Holderlin und Hegel wurde bereits von Christoph Jamme vorgelegt. Vgl. Jamme 1981. Jammes
Dissertation behandelt die philosophische Gemeinschaft des Frankfurter Hegel mit Holderlin aus-
fithrlich. Vgl. Jamme 1983a.
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1.1 Einleitung 3

Haltung Holderlins aufgezeigt werden sollte. Er versuchte, Bertaux” Jakobinismus-
These zu widerlegen, indem er versucht, im Jahre 1793 in Holderlins politischem
Denken eine Abwendung vom Jakobinismus nachzuweisen.

An diese Analysen von Prignitz schloss sich Adolf Beck mit seiner Rezension von
Bertaux’ Jakobinismus-These an.* Beck begriindete die Grundthese, dass Holderlins
Begeisterung von der Franzosischen Revolution, seine Liebe zu Griechenland und
seine spite vaterldandische Gesinnung nicht als Gegensétze dargestellt werden diirfen,
sondern dass sie im Sinne einer durch personliche Erlebnisse des Zeitgeschehens
reifenden Synthese zu begreifen sind. Auf Prignitz” These vom Wandel der politi-
schen Haltung Holderlins aufbauend, deutete Beck Holderlins Entwicklung als eine
Abwendung von der Franzosischen Revolution infolge seiner Liebe zum antiken Grie-
chenland, die wiederum {iiber diesen Umweg zur Vaterlandsliebe fiihrte. Mit Prignitz
tibereinstimmend, behauptete Beck, dass sich Holderlins Einstellung zur Franzosischen
Revolution um die Jahrhundertwende tiefgreifend und nachhaltig dnderte. Holderlin
wendete sich, so behauptete Beck, nunmehr der Geschichte des Vaterlandes zu, und
seine vaterldndische Gesinnung im Spatwerk sei mit dem Kern seines aufkeimenden
religiosen Motivs eng verbunden.

Bertaux’ zweite provokative These, dass Holderlin in seiner zweiten Lebenshilfte
nicht geisteskrank gewesen sei,” hatte auch psychiatrische Forschungen zu Holderlins
Krankheit sowie zu Fragen danach angeregt, in welchen Umstidnden und nach wel-
chen zeitgendssischen Methoden Holderlin in der Autenrieth’schen Klinik behandelt
wurde.® Adolf Beck, der sich in der Stuttgarter Ausgabe mit Holderlins biografischen
Details und Korrespondenzen ausfiihrlich beschiftigte, driickte seine Unzufriedenheit
mit Bertaux’ zweiter These aus.”

Bertaux wurde vorgeworfen, dass er durch das bewusste Leugnen der Krankheit
Holderlins die traditionelle Abwertung geistiger Krankheit wiederhole.® Jedoch brach

Bertaux mit seinen zwei provokanten Thesen fiir die Holderlin-Forschung eine neue

4Vgl. Beck 1982.

5Vgl. Bertaux 1978.

6 Ahnlich wie Bertaux stiitzte Reinhard Horowski mit medizinischen Argumenten die These, dass
Holderlins Geisteskrankheit erst durch die Fehlbehandlung in der Autenrieth’schen Klinik verursacht
wurde. Vgl. Horowski 2017.

7Vgl. Beck 1982, S. 191-213.

8Vgl. Jamme 1983b, S. 437-41.



4 1 Einleitung

Bahn und eroffnete zugleich weitere fachiibergreifende Diskussionen zwischen Psych-
iatrie, Literaturwissenschaft und Philosophie iiber den politischen und kranken oder
gesunden Holderlin.’?

Jiirgen Link las Holderlins Werk im politisch-historischen Kontext. Er hat bereits in
den 1980er und 90er Jahren den von Beifsner etablierten Mainstream der Holderlin-
Forschung als einen »sdkularisierten Pietismus« kritisiert. Links Interpretation lo-
kalisierte Holderlins Werk im zeitgendssischen Kontext des Wissensstands des 18.
Jahrhunderts und betonte Holderlins durchgehende Faszination von der Idee der
Kulturrevolution Rousseaus.!? Link setzt seine kritischen Ansitze in seiner jiingsten
Studie fort, indem er Holderlins Griechenlandbezug auf den geografischen Raum
des neuen Griechenland erweitert.!! Obwohl das neue Griechenland ein »Deckna-
me« fiir Deutschland zu sein scheint, sind die neuen griechischen Komponenten, so
behauptet Link, fiir Holderlins Faszination von Griechenland bis zum Jahre 1806
prasent. Links Behauptung beziiglich des Neugriechenland-Komplexes war in der
Forschung nicht neu. Die bereits 1998 erschienene Arbeit von Christoph Albrecht
deutete politisch-historische und geschichtsphilosophische Ansitze im Hyperion in
Bezug auf die Situation des damaligen Neugriechenland.!? Diese Ansétze von Albrecht
wurden nun auch in Links jiingster Studie aufgenommen und systematisch erweitert.

Michael Franz untersuchte in seiner neuesten Verodffentlichung zu Holderlin die
in der Forschung wegen der Unzugénglichkeit der Sprache des spdten Holderlin als
schwierig geltenden »Pindar-Fragmente«.!3 Sein Versuch ist, hier eine »kontextualisie-
rende« Lektiire der »Pindar-Fragmente« herauszuarbeiten, um damit Holderlins letzte

rechtlich-politischen Uberlegungen zu erschlieflen.

1.1.2 Die sprachontologischen Ansitze

In den 1930er Jahren suchte Heidegger mit Holderlins Dichtung nach der Begriindung
einer neuen Sprache, die die herkdmmliche Metaphysik tiberwinden sollte. Heideg-

gers Lesart trennte Holderlin von der Denktradition des Deutschen Idealismus und

9Vgl. dazu Jamme 1988a; Engelhardt 2013.
10Vgl. Link 1986; Link 1999.

1yel. Link 2020.

12ygl. Albrecht 1998.

13ygl. Franz 2020.



1.1 Einleitung 5

betrachtete ihn als »denkenden Dichter«.!4

Nach 1945 griff Heidegger seine Beschaftigung mit Holderlins Dichtung erneut auf,
indem er sich fragte, inwieweit die Dichtung als Kunst im umfassenden Sinne zur
Rettung der Welt beitragen kénne.'® Er wollte dann mit der Dichtung als Sprache der
Kunst tiber die rationalistischen Auffassungen der wissenschaftlichen Sprache hinaus-
gehen und versuchte damit, ein neues menschliches Verhéltnis zur Natur zu gewinnen.
Im Ursprung der Dichtung sah Heidegger das religiose Verhiltnis von Mensch und
Natur, welches mithilfe der Dichtkunst in der modernen Zeit wiedergewonnen werden
sollte, um das technische und rationale Herrschaftsprinzip des Menschen {iber die
Natur abzuschaffen.!

Heideggers Holderlin-Rezeption, welche dem sprachontologischen Aspekt der Dich-
tung Holderlins grofle Bedeutung gab, provozierte kritische Einwande. Im Jahr 1963
hielt Theodor W. Adorno bei der Tagung der Holderlin-Gesellschaft den Vortrag Para-
taxis. Zur spiten Lyrik Holderlins.}” Adorno kritisierte Heideggers Lesart der Dichtung
Holderlins dahingehend, dass sie die Spuren von ideologisch-politisch verwurzelter
Deutschtiimelei enthalte. Adornos zweiter kritischer Punkt richtete sich darauf, dass
Heidegger im Zuge der Aneignung Holderlins an seine eigene Philosophie den philo-
sophischen Kontext der Dichtung Holderlins von der Denktradition des Deutschen
Idealismus trenne. Das Gestaltungsprinzip der Parataxis in Holderlins Spatwerk inter-
pretierte Adorno nicht als Stilmittel, sondern als wohl durchdachtes poetologisches
Konzept Holderlins.

Bruno Liebrucks trat am Ende seines umfassenden sprachphilosophischen Projekts
Sprache und Bewusstsein ins Feld der Holderlin’schen Sprache, indem er Holderlins
Spatwerk an Hegels Wissenschaft der Logik orientierend analysierte.!® Dabei begriindete
Liebrucks die These, dass Hegels Begriffslogik und Holderlins Mythologie miteinan-
der kompatible Denkprinzipien der Wirklichkeit sind. In Holderlins Spatwerk sah

4Heideggers Holderlin-Rezeption ist eine der bedeutendsten des 20. Jahrhunderts. Vgl. dazu Heidegger
1989; Heidegger 1992; Heidegger 1993.

15Vgl. Jamme 1984.

16Heideggers Vortrag Holderlins Erde und Himmel, gehalten bei der Tagung der Holderlin-Gesellschaft
1959; Vortrag Gedicht, gehalten zum 70. Geburtstag von Friedrich Georg Jiinger 1968. Vgl. Heidegger
1981.

7ygl. Adorno 1974.

18ygl. Liebrucks 1979.



6 1 Einleitung

Liebrucks nicht eine Vorwegnahme der Remythisierung, sondern den Vortrag eines
neuen Mythos, welcher logisch méglich sei.!® Liebrucks zufolge miissen wir eine neue
Wahrnehmung der Natur mit Holderlins Dichtung mythisch einiiben, um die Natur in
unserer Sprache wiederzubeleben. Erst dann héren wir auf, die Natur als Objekt zu
beherrschen.

Die Frithromantiker lenkten mit dem Konzept einer »neuen Mythologie« die Auf-
merksamkeit der Philsophie wieder auf den Mythos, der unter dem Rationalitdtsan-
spruch der Aufklarung verdrangt war. Manfred Frank griff diesen frithromatischen
Mythosbegriff in seiner Studie iiber die Dionysos-Rezeptionen des 19. und 20. Jahr-
hunderts auf.?’ Frank sah die friihromantische Bezugnahme auf den Dionysosmythos
als Aufbewahrung der Substanz der religiosen Hoffnung, welche unter der Bedingung
einer rationalen Daseinsorientierung stehen. Im Kontext des mythischen Aspekts erldu-
terte Frank mythische Anspielungen der Dionysos-Bezugnahme in Holderlins Elegie
Brod und Wein.

Das Kolloquiumsthema 1985 in Bad Homburg vor der Hohe behandelte den Ra-
tionalismus des 18. Jahrhunderts in Verbindung mit den literarisch-philosophischen
Denkbewegungen von Klassik, Idealismus und Frithromantik.2! Der Fokus des Kol-
loquiums richtete darauf, dass jene Bewegungen nicht als Gegenbewegungen zur
Aufklarung zu verstehen sind, sondern dass sie aus der Aufkldarung hervorgegangene
kritische Linien seien. Das Konzept einer »neuen Mythologie«, das von Idealisten und
Frithromantikern akzentuiert worden ist, betrifft eine kritische Einstellung gegeniiber
dem subjektiven Vernunftbegriff der Aufklarung. Zudem beabsichtigten diese Denkbe-
wegungen, das neue Wissen der Aufkldarung mittels Poesie, Philosophie und Mythos
in das Leben der Menschen zu integrieren. Der Beitrag von Gerhard Kurz zum Kollo-
quium behandelte Holderlins Aufklarungskritik unter literarischen Gesichtspunkten.??

Uwe Beyer untersuchte Die Entwicklung von Holderlins Denken zur Mythologie.?3
In seinen Studien stellte er Holderlin als einen konstruktiven Denker der Moderne dar,

der die Einseitigkeit des Rationalismus der Aufkldrung analysiert habe.

PYVgl. dazu Jamme 1982.
20Vgl. Frank 1982.

21Vgl. Jamme und Kurz 1988.
22Vg]. Kurz 1988a.

23Vgl. Beyer 1993.



1.1 Einleitung 7

Beyer arbeitete mit Ursula Brauer an einer weiteren Studie {iber Holderlin.?* Thre her-
meneutisch orientierte Untersuchung rekonstruierte aus fiinf Zeitgedichten Holderlins
vor der Jahrhundertwende eine Entwicklung seiner Geschichtsphilosophie. Sie se-
hen die Reziprozitdt zwischen Holderlins Realititswahrnehmung und den visiondren
Darstellungen in seiner Dichtung in den ausgewéhlten Gedichten wirkungsgeschicht-
lich als Vorbereitung fiir die geschichtsphilosophischen Ansichten des Spatwerks
Holderlins.

Im Rahmen des Kolloquiums zu Dieter Henrichs 85. Geburtstag 2012 diskutier-
ten Autoren iiber die im 20. Jahrhundert gewonnenen Musterdeutungen vom Werk
Holderlins, die Norbert Hellingraths Beitrdge, Heideggers und Karl Jaspers” Lesarten
Holderlins und Adornos Bezugnahme auf Holderlin einschlossen.?> Henrich stellte bei
dem Kolloquium eine implizite textuale Grundlage der Holderlin-Rezeption Samuel
Becketts dar. Mit diesem Beitrag konzipierte Henrich seine jiingste Untersuchung, die
erst in seinem zwei Jahre spéter erschienenem Buch Sein und Nichts explizit wurde. Das
Gegensatzpaar von »Sein« und »Nichts« ist durch das disjunktive »oder« im Titel des
Buches angezeigt. Damit driickte Henrich den Gedanken aus, dass es im Bewusstsein
notwendigerweise die Option zwischen beiden Begriffen gibt. Philosophie miisse iiber
diesen Gegensatz hinaus denken, jedoch habe der Gegensatz von Sein und Nichts
in der vortheoretischen Lebenspraxis mehrere Bedeutungsfacetten. Die Dichtkunst
erreiche dieses weitaus eher als die Philosophie, schliefse aber die Philosophie mit ein.
Holderlin und Beckett haben, so behauptete Henrich, als philosophierende Dichter
dieses Verhéltnis von Philosophie und Sprachkunst richtig eingesehen.?®

Volker Riihle untersuchte in seiner 2010 erschienenen Publikation das unteilbare
Verhéltnis von Holderlins Denken der Zeit und seiner zeitgeschichtlichen Erfahrung.?”
Riihle stellte die gegenseitigen Abhdngigkeiten zwischen Holderlins Zeiterfahrung
und seinem sich ausbildenden geschichtlichen Bewusstsein dar, um zu zeigen, wie das
Kunstwerk durch die schopferische Produktion des Kiinstlers eine absolute Autonomie
gewinnt. Das heifit, in schopferischer Produktion wird die geschichtliche Erfahrung von

der Intention und Voraussetzung des Subjekts und von den Vorgaben einer verfestigten

24Vgl. Beyer und Brauer 2000.
2Vgl. Vollhardt 2014.

26Vgl. Henrich 2016, S. 491.
27Vgl. Riihle 2010.



8 1 Einleitung

Tradition befreit.

Die vor dem Hintergrund des interdiszipliniren Kolloquiums?® von 1985 angebahn-
ten Diskussionen wurden von Christoph Jamme fortgesetzt.? Die Mythenrezeption
der Autoren um 1800, bei denen Jamme die Wiederspiegelung aufklarerischer Tradition
sah, war der Gegenstand seiner Studie. Holderlins Empedokles-Projekt wurde dort von
Jamme als eines der Musterbeispiele ausgelegt, mit dem die Kritik der Aufklarung
mythisch, poetisch, philosophisch und gesellschaftskritisch dargestellt worden sei.

Rainer Schifer griff in seiner jlingsten Untersuchung zu Holderlin die in den
1920er Jahren von Wilhelm Michel so benannte »abendlandische Wendung« Holderlins
wieder auf.? Schifers Verstindnis erweiterte die »abendlandische Wende« Holderlins
in drei Dimensionen, ndmlich in sprachhermeneutischer, philosophiegeschichtlicher
und politisch-historischer. Im tibergreifenden Sinne dieser drei Dimensionen wird von
Schifer der »freie Gebrauch des Eigenen« beim spaten Holderlin so interpretiert, dass
die »eigene« Sprache, Kultur und Geschichte eines Landes nicht durch das blinde
Lernen der Regeln, Gesetze und Konventionen, sondern in bewusster Erfahrung
fremder Sprache, Kultur und Geschichte neu erlernt und erweitert werde. Wenn einer
Gesellschaft eine solche Aufienperspektive aus dem Fremden auf das Eigene fehle,

erstarre sie in ihrer Einseitigkeit.

1.1.3 Die entwicklungsgeschichtlichen Ansitze

Neben den Diskussionen iiber den revolutiondr—politischen, kritisch-aufklarerischen
Holderlin wurde in den 1960er Jahren dem philosophischen Beitrag Holderlins zur
Entwicklungsgeschichte des Deutschen Idealismus besondere Aufmerksamkeit ge-
widmet. Zuvor war in Beifsners Ausgabe die nur knapp zwei Seiten lange Skizze
Holderlins mit dem Titel Urteil und Seyn publiziert worden. D. Henrich betonte bei der
Tagung 1965/1966 der Holderlin-Gesellschaft die philosophische Bedeutung dieser
Skizze fiir die Frithgeschichte des Deutschen Idealimus, insbesondere fiir die des
spekulativen Idealismus Hegels. Henrich stellte dort die These auf, dass Holderlin

bereits 1794 bis 1795 ein Konzept der »Vereinigungsphilosophie« entwickelt hatte, in

28Vgl. Jamme und Kurz 1988.
2Vel. Jamme 2013.
30Vgl. Schifer 2020.
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welchem er in kritischer Auseinandersetzung mit Fichtes Theorie des »absoluten Ich«
Spinozas Substanzmetaphysik iiberwindet. Im Zusammenhang mit diesem Ansatz
Henrichs wurden in den darauf folgenden Jahrzehnten die Entwicklungsgeschichte
des Deutschen Idealismus und vor allem die philosophischen Diskussionen des jungen
Hegel, Holderlin und Schelling von vielen Forschern rekonstruiert und herausgear-
beitet.>! Nicht nur Holderlins Verhilnis zu Schellig und Hegel, sondern auch sein
Verhiltnis zu Fichte, Isaak von Sinclair und Jakob Zwilling waren Gegenstand der
Untersuchungen.?

Nach der Veroffentlichung von Urteil und Seyn lenkte Otto Poggeler den Fokus
seiner Untersuchungen auf Hegels Frankfurter Zeit.33 Péggeler nahm in seinem Urbino-
Vortrag die Frage nach dem Verfasser des Aufsatzes Das ilteste Systemprogramm des
deutschen Idealismus wieder auf, die in den 1920er Jahren zunichst zugunsten Schellings
beantwortet worden war.>* Wenn Poggeler fiir den Frankfurter Hegel als Autor des
Aufsatzes argumentierte, ging er von der These aus, dass der dsthetische Teil des System-
programms Hegels Aufnahme des dsthetischen Platonismus Holderlins zeigt, ndmlich
im Zuge der Entwicklung von seinem Berner Kantianismus zum Holderlin’schen
dsthetischen Platonismus in der Frankfurter Zeit. Dieser von Poggeler aktualisierte
Streit um die Verfasserschaft des Programms ist noch immer nicht abgeschlossen.®

Henrich eroffnete 1985 ein Forschungsprojekt, welches das aufkldrerische Denken
der Intellektuellen und der Philosophen an der Universitit Jena von 1789 bis 1795
untersuchte.®® Er stellte seine Forschungsmethode als eine historische »Konstellation«
vor. Mit der Anwendung dieser Methode wurden Autoren und deren Monographien
nicht isoliert untersucht, sondern es wurden die wechselseitigen Einfliisse mehrerer
Autoren in einem bestimmten Zeitraum im Zusammenhang betrachtet. Die »Konstel-
lationsarbeit« sollte die intellektuell-philosophische Denkentwicklung der Autoren

erhellen und philosophische Fragmente ins Licht riicken, die bisher im Schatten der

31Vgl. Kurz 1975; Strack 1976; Franz 1979; Kondylis 1979; Jamme 1983a; Frank 1997; Jamme und Volkel
2003a; Henrich 2004; Franz 2012; Strack 2013.

32Vgl. H. Hegel 1971; Henrich und Jamme 1986; Jamme 1988c; Waibel 2000.

BVgl. O. Poggeler 1973; O. Poggeler 1977, S. 83-128.

3Vel. O. Poggeler 1969.

35Vgl. Bubner 1973, Jamme und Schneider 1984; Dinkel 1987; Jamme 1988b; Franz 1977; Oesch 1988;
Hansen 1989; Jamme 1990; Beyer 1993; Bremer 1985; Jaeschke 2003.

3671 Publikationen des Projektes gehoren: Henrich 1981; Henrich 1986; Henrich 1991; Henrich 1992.
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grofien Monographien der sog. deutschen Idealisten lagen.

Beim Kolloquium »Hélderlins letzte Homburger Jahre«¥ 1985 in Bad Homburg
wurde die Abkehr des spiten Holderlin vom Idealismus infrage gestellt.® Es wurde
kontrovers diskutiert, ob ein Denkkontinuum des Idealismus bei Holderlin nach 1800
zu finden sei oder ob er sich nach 1800 vom Idealismus entfernt habe. Mit dieser
Fragestellung begriindete das Kolloquium eine kritische Linie der entwicklungsge-
schichtlichen Untersuchungen zu Holderlin neben Henrichs Ansatz, der Holderlins
philosophische Entwicklung ganz von der Denktradition des Deutschen Idealismus
her versteht.>

Manfred Frank schloss sich mit einer Studie an Henrichs Forschungsmethode der
Konstellationsarbeit an, um die philosophischen Beitrdge der Frithromantiker in der
nachkantischen Philosophie zu rehabilitieren.*’ Er vertrat dort die These, dass es neben
Holderlins Fichte-Kritik in Urteil und Seyn noch eine zweite kritische Quelle fiir die
zweite spekulative Phase des Idealismus gibt, ndmlich die Fichte-Kritik von Novalis
und Friedrich Schlegel. Nach Frank ist die Denktradition der Frithromantik nicht
als zur idealistischen Tradition gehorig zu verstehen, sondern als eine sich mit der
Fichte’schen und Reinhold’schen Philosophie auseinandersetzende philosophische
Bewegung.

Ende der 1970er Jahre wurde die Forschung auf die Bedeutung des Erinnerungsbe-
griffes in Holderlins Spatwerk aufmerksam. Zahlreiche Untersuchungen widmeten
sich diesem Thema.*! An die Ergebnisse dieser Untersuchungen kniipfte Helmut Hiihn
mit seiner Studie an, in welcher Holderlins theoretische und dichterische Werke mit
einer entwicklungsgeschichtlichen Rekonstruktion in Zusammenhang gebracht werden.
Huhn zufolge kann Henrichs historiografische Methode der Konstellationsarbeit, die
mittels genauer Datierung eines Textes das »Argumentationspotential« begriindet, auf

die Rekonstruktion der Entwicklungsgeschichte des Spatwerks Holderlins nicht ange-

%Vgl. Jamme und O. Poggeler 1988.

38 Aus unterschiedlichen Perspektive initierte Wolfgang Binder seit Mitte 1960er Jahren seine Studien
zur Begriindung dieser These. Vgl. Binder 1966; Binder 1983.

$Vgl. dazu Henrich 1986.

“0Im Sinne einer Symphilosophie bringt Franks Untersuchung auch biografische Details und Zeugnisse
in den Kontext der Ideenentwicklung, die durch die gegenseitig anregenden Diskussionen der
Freunde gefordert worden sei. Vgl. Frank 1997.

41Vgl. Négele 1978; Bachmaier 1981; Kreuzer 1985; Reufs 1990; Henrich 1992; Thomasberger 1992.



1.1 Einleitung 11

wendet werden, und zwar aufgrund der nicht einheitlichen Datierungen des Spatwerks
in der bisherigen Holderlin-Forschung. Diese strittigen Datierungen versuchte Huhn
anhand der Entwicklung des Erinnerungsbegriffs in Holderlins frithen und spaten
Werken aufzuschliisseln.

Violetta Waibel, die bei Henrichs Jena-Projekt mitarbeitete, fokussierte sich in ihrer
Dissertation auf Holderlins Rezeption der Philosophie Fichtes im Zeitraum von 1794
bis 1800.%2 Sie ging von der These aus, dass Holderlin nicht nur Fichtes Theorie des
»absoluten Ich« kritisierte, sondern seine Kritik wiederum die Entfaltung der Grund-
lage der gesamten Wissenschaftslehre (Paragraph 5) Fichtes beeinflusst habe. Holderlin
habe, so behauptete Waibel, in jenen Jahren Fichtes Philosophie weiter rezipiert und
methodologisch nahe an ihr gearbeitet. Der um 1800 geschriebene Aufsatz Die Verfah-
rungsweise des poetischen Geistes sei der Kulminationspunkt seiner Fichte-Rezeption und
gleichzeitig die poetologische Konzeption seiner Philosophie.

Das interdisziplindre Kolloquium 2001 in Hagen aktualisierte die Fragestellung der
spaten Abwendung Holderlins vom Deutschen Idealismus, die bereits im Rahmen
des Kolloquiums »Hoélderlins letzte Homburger Jahre« (1985) kontrovers diskutiert
wurde.® Die Beitrdge zum Kolloquium behandelten Themen zu Holderlins spaten
hymnischen Fragmenten und seiner Tragddientheorie. Auflerdem leisteten hier einige
Autoren im Kontext von Philosophie und Kulturpoetik Beitrage zu Holderlins spatesten
Werken aus seiner Turmzeit.

Eine monumentale Darstellung von Holderlins philosophischer Entwicklung unter
verschiedenen Aspekten wurde 2003 von Christoph Jamme und Frank Volkel in vier

Binden verdffentlicht.**

Die Herausgeber sammelten und kommentierten umfang-
reiche Quellen, um ein Gesamtbild Holderlins im Kontext seiner zeitgendssischen
Philosophie und Kultur zu schaffen. Der Inhalt ist nicht auf Hoélderlins Texte be-
schrankt, sondern bezieht auch die von Holderlin rezipierten Autoren der Aufklarung
und die Korrespondenzen mit seinen Freunden mit ein.

Ein weiteres umfassendes Projekt von Henrich vertiefte das Verstandnis der Genese

der nachkantischen Philosophie, indem es die Konstellationsarbeit auf die intellektuelle

42Vgl. Waibel 2000.
#3Vgl. Jamme und Lemke 2004.
#vgl. Jamme und Vélkel 2003a.
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Wechselwirkung zwischen Tiibinger und Jenaer Universitit anwendete.*> Das ferne Ziel
seiner Untersuchung war, gedanklich-theoretische Vor- und Umfelder der Stiftsfreunde
Hegel, Holderlin und Schelling in einer Konstellation mit den Intellektuellen der
beiden Universitdten zu rekonstruieren.

Friedrich Strack tiberpriifte Henrichs Feststellung, dass Holderlins Niederschrift
der Skizze Urteil und Seyn in geistiger Ndhe zu Fichte am Anfang des Jahres 1795
entstanden sei, mittels einer philologischen Analyse der Begriffsverwendung »intellek-
tuale Anschauung«.*® Strack behauptete, dass die Skizze nicht eine Uberbietung des
absoluten Ich Fichtes durch Spinoza, sondern eine Replik auf Schellings Friithschriften
sei. Mit dieser Behauptung datierte Strack die Niederschrift der Skizze friithestens nach
Holderlins Begegnung mit Schelling, die Ende Juli bis Anfang August 1795 in Tiibingen
stattfand. Den Begriff der »intellektualen Anschauung« habe Holderlin, so erorterte
Strack, an Schelling anlehnend verwendet, allerdings »in ganz eigener Bedeutung<<.47
Also stellte Strack Henrichs These, die Holderlins Urteil und Seyn auf Fichte beziehend
interpretierte, infrage.

In Henrichs jiingster Studie tiber Fichte findet man eine kurze Passage zu Holderlin.*®
Henrich zeigt hier, dass Holderlins Kritik an Fichte im Aufsatz Urteil und Seyn Fichtes
spatere Ausarbeitung der Wissenschaftslehre beeinflusst hat. Beziiglich der Datierung

des Aufsatzes gibt Henrich in einer Fuinote eine kurze Replik auf Stracks Datierung.*’

1.1.4 Resumee

Im Rahmen des Forschungsstandes der vorliegenden Arbeit wurden die Forschungs-
ergebnisse seit den 1980er Jahren iiber den philosophischen Holderlin unter drei
Gesichtspunkten einbezogen, ndamlich unter historisch-politischen, sprachontologi-

schen und entwicklungsgeschichtlichen.

#5Vgl. Henrich 2004.

46vgl. Strack 2013.

4’Holderlins »Seyn« unterscheide sich von Schellings absolutem Ich, das mit einem praphanomenalen
»Unbedingten« identifiziert wird, dadurch, dass jenes eine schone Einigkeit von Mensch und Natur
verheifie und in »intellectualer Anschauung« wahrnehmbar sei. Holderlin deute die »notwendige
Voraussetzung eines Ganzen« in Urteil und Seyn gerade nicht auf einen uneinholbaren »Grund im
Bewusstsein«, sondern auf ein »Seyn, das dsthetisch (in der Natur) zu bewahren oder kiinstlerisch
hervorzubringen sei. Vgl. Strack 2013, S. 58.

#8Vgl. Henrich 2019.

49Vgl. Henrich 2019, S. 198.
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Es gibt zu den jeweiligen Gesichtspunkten weiterhin kontroverse Thesen, die auf
offene Fragen verweisen und aus denen noch immer weitere Fragen entstehen. Unter
dem historisch-politischen Gesichtspunkt, welcher Holderlins Verhéltnis zur Franzosi-
schen Revolution thematisiert, wird diskutiert, ob der revolutionér-politische Impuls
Holderlins ohne Zasur bis zum Jahr 1806 fortbesteht, oder um die Jahrhundertwende
aufgegeben wird.

Zum sprachontologischen Gesichtspunkt, welcher die religids-mythische Seite der
Dichtung Holderlins heraushebt, entsteht die Frage, inwieweit die mythisch-religiosen
Botschaften in Holderlins Poesie, vor allem im Spatwerk, fiir die Probleme der Moderne
Losungsansédtze bieten konnen.

Innerhalb des entwicklungsgeschichtlichen Gesichtpunktes kreuzen sich die Kon-
troversen, die einerseits Holderlins Werk insgesamt aus der Tradition des Deutschen
Idealismus darlegen und andererseits Holderlins Abwendung vom Idealismus nach
1800 behaupten. Die offene Frage bleibt bestehen, ob der spate Holderlin dieseits oder
jenseits des Idealismus verortet werden soll.

Obwohl die Ergebnisse der philosophischen Studien zu Holderlin kontrovers sind,
besteht dennoch unter allen drei Gesichtspunkten Ubereinstimmung, dass eine Zasur
oder eine Wende um das Jahr 1800 herum in Holderlins Schaffen stattfand.

Dartiiber hinaus bieten Holderlins spéteste Gedichte aus der Turmzeit weitere

Gegenstiande fiir philosophische Studien.

1.2 Die Vorgehensweise der Arbeit

Das geschichtsphilosophische Konzept, das fiir Holderlins Spatwerk eine ausschlagge-
bende Bedeutung gewinnt und das Holderlin in eine mythisch-poetische Geschichts-
schreibung umsetzt, hat einen engen Zusammenhang mit dem historisch-politischen
Impuls seiner Dichtung vor 1800. Daher erscheint mir die Frage am wichtigsten, in
welcher Weise der revolutiondre Impuls von vor 1800 in Hoélderlins geschichtsphilo-
sophisches Denken nach 1800 mit einfliefit, genauer in das, was Wilhelm Michel als
Holderlins »abendldndische Wendung« bezeichnet hat.

Die vorliegende Arbeit besteht aus acht Kapiteln. Das erste Kapitel befasst sich einlei-
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tend mit einem ausfiihrlichen Forschungsbericht zum philosophischen Hoélderlin. Der
Betrachtungszeitraum der Kapitel zwei und drei ist die mittlere und spate Aufklarung.
In diesem Zeitraum wird die Entstehung und die Abgrenzung der Geschichtsphi-
losophie, wissenschaftlichen Historiografie und Geschichtswissenschaft untersucht.
Berticksichtigt werden die Diskurse der Aufkldarungshistorie, um Holderlins Bezug
darauf wirkungsgeschichtlich zu kontextualisieren.

In den anschlieffenden vier Kapiteln der Arbeit werden Holderlins Werke aus seiner
Tiibinger Zeit bis 1800 untersucht. Darin werden Holderlins dichterische Projekte wie
Lyrik, Hymnen, Roman, Tragodie und das Fragment philosophischer Briefe, welches in
geistiger Verbindung mit dem Text Das dlteste Systemprogramm des deutschen Idealis-
mus gebracht wird, behandelt, um zu zeigen, in welcher Weise Holderlin die Ideen
der Aufkldrung in seine philosophisch-poetischen Projekte aufnimmt und sich mit
diesen kritisch auseinandersetzt. Parallel dazu wird unter dem historischen Gesichts-
punkt die Aufgabe bearbeitet, die Bedeutung der historisch-politischen Ereignisse der
Franzosischen Revolution fiir Holderlins Werk bis 1800 aus herauszulesen.

Das letzte, achte Kapitel der Arbeit geht von der These aus, dass mythisch-religiose
und geschischtsphilosophische Gesichtspunkte des Spatwerks Holderlins eine Imple-
mentierung seiner zunehmenden FEinsicht in die dichterisch unauflésbare Verbunden-
heit von Religion, Philosophie und Geschichte sind. Als Exemplare der mythisch-
poetischen Geschichtsschreibung des spédten Holderlin werden darin die ausgewdahlten
Hymnen Der Archipelagus und Die Wanderung behandelt. Aufierdem werden hier
Holderlins letzte theoretische Beschaftigungen Sophokles-Anmerkungen mit Blick auf
die Geschichtsphilosophie beim spaten Holderlin untersucht.

Holderlin-Texte werden nach der Ausgabe von Michael Knaupp (MA abgekiirzt)

zitiert.”?

Vgl. Holderlin 2019.



2 Geschichtsphilosophie und
Geschichtsschreibung in der

Epoche der Aufklarung

»Die Poesie bekommt dadurch eine hohere Wiirde, sie wird am Ende wieder, was
sie am Anfang war — Lehrerin der Menschheit; denn es gibt keine Philosophie, und
keine Geschichte mehr, die Dichtkunst allein wird alle tibrigen Wissenschaften und
Kinste tiberleben.«

(G. W. F. Hegel 1979, S. 235)

Diese Textstelle findet sich in einem Entwurf aus der Zeit der Entwicklungsgeschichte
des Deutschen Idealismus, mit dem Titel: Das Alteste Systemprogramm des Deutschen
Idealismus. Wer dessen Autor ist, ist in der gegenwartigen Forschung immer noch
umstritten,! aber aufgrund der Ideen, die hier angekiindigt wurden, stimmen die
Forscher zumindest tiber drei mogliche Urheber iiberein, nimlich Hegel, Schelling und
Holderlin. Es ist nicht das Ziel der vorliegenden Arbeit, die Autorschaft der zitierten
Textstelle aufzukldren, sondern es sollen die Spannungsfelder, in denen der Autor oder

die Autoren sich bewegen, untersucht werden.

2.1 Diskussionsrahmen

Die erweiterte Perspektive der Arbeit liegt darin, dass die Geschichtsphilosophie und
mythisch-poetische Geschichtsschreibung des spaten Holderlin im Kontext der deut-
schen Aufklarung lokalisiert wird. Man kann in der Tat die geschichtsphilosophischen

und historiografischen Diskurse der deutschen Aufkldarung besser begreifen, wenn man

1Vgl. O. Poggeler 1969; Bubner 1973; Franz 1977; Jamme und Schneider 1984; Dinkel 1987; Jamme
1988b; Jamme 1990; Oesch 1988; Hansen 1989; Gawoll 1992; Jaeschke 2003.

15
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sie vor dem Hintergrund der Entstehung der Geschichtsphilosophie im 18. Jahrhundert
betrachtet. Wahrend im Zuge der Aufklarungshistorie eine Ausdifferenzierung der
Geschichte als Einzelwissenschaft von der Philosophie, von den mythischen Uber-
lieferungen der Religion, sowie von Rhetorik und Dichtung stattgefunden hat, sind
bei Holderlin geschichtsphilosophische Fragestellungen mit sprachhermeneutischen,
poetologischen, religionstheoretischen und metaphysisch-ontologischen Uberlegungen
vermischt. Diese Vermischung der Aspekte macht das Ganze natiirlich kompliziert,
aber dennoch deckt sie Holderlins Grundeinsicht in das Wesen der Dichtung auf,
welches Holderlin in der untrennbaren Verflochtenheit von Geschichte, Philosophie

und Religion sieht.

2.1.1 Die Entwicklung der Historie

Die Aufkldarung im 17. und 18. Jahrhundert in Europa ist eine geistige Stromung,
die zur griechischen Aufkldarung der zweiten Halfte des 5. Jh. v. Chr. viele Parallelen
aufweist.> Die Gemeinsamkeiten dieser beiden historischen Epochen beschrinkten
sich nicht auf die Philosophie, sondern sind auch in Geschichtsschreibung, Dichtung,
Politik und in der Haltung zur Religion deutlich erkennbar.

Die Geschichtsschreibung im Abendland nimmt im 5. Jahrhundert v. Chr. in der
griechischen Antike mit Herodot und Thukydides ihren Anfang. Herodots Historien
sind das erste Prosawerk der griechischen Literatur, dessen Inhalt ein neues Inter-
esse an der menschlichen Welt und deren Ereignissen anzeigt. Thukydides stellt in
seiner Geschichte des Pelopponesischen Krieges methodologische Prinzipien auf, um die
Geschichtsschreibung gegen die poetische Darstellung historischer Ereignisse abzu-
grenzen. Diese neue Tendenz der Historiografie sakularisiert das mythische Weltbild
der archaischen Vorgeschichte und wertet die profane Welt, menschliche Taten und
die reale Geschichtszeit auf. Damit wird der Begriff der Historia, der Erforschung der
Geschichte als Ereigniszusammenhang, gegen den Begriff des Mythos, der Erzahlung
der Geschichte als Darstellungszusammenhang, abgegrenzt.?

Wihrend die Historiografie mit der Aufwertung der profanen Welt einsetzt, setzt

2Vgl. von Kutschera 2018, S. 101.
3Vgl. Schadewaldt 2002, S. 109.
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Platons spekulative Geschichtsreflexion, die von seiner Zwei-Welten-Ontologie abgelei-
tet wird, die historische Realitit herab.* Aristoteles unterscheidet in seiner Poetik die
Poesie von der Geschichtsschreibung dadurch, dass jene von moglichen Begebenheiten
handelt, wihrend diese wirklich Geschehenes mitteilt.> Da Aristoteles zufolge die
Dichtung von einer moglichen Zukunft Mitteilung macht, wird sie als »philosophi-
scher« denn die Geschichtsschreibung eingeschitzt. Aufgrund der metaphysischen
Orientierung, deren Denkansatz das Allgemeine fixiert, zeigen Platons und Aristoteles’
Lehren an der Faktizitdt der Geschichte nur geringes Interesse.

Die platonische Zwei-Welten-Ontologie préfiguriert das mittelalterliche, dualis-
tische Geschichtsbild von Augustinus.® Augustinus schreibt seine historiografische
Hauptschrift De civitate Dei in den Jahren 413-426 als Reaktion auf die Eroberung
und Pliinderung Roms durch die Westgoten im Jahr 410. Er setzt sich hier mit dem
heidnischen Glauben auseinander und versucht, sich der Wahrheit des christlichen
Glaubens durch eine Reflexion auf der Geschichte iiber einen Sinn zu vergewissern. Der
Sinn der Geschichte wird bei Augustinus durch den Gottesstaat bzw. durch die »civitas
Dei« gestiftet, deren Verkorperung auf der Erde die »heilige Kirche« ist. Die Geschichts-
theologie des Augustinus beschreibt das Hauptereignis der Menschheitsgeschichte,
vom christlichen Standpunkt aus, als Erlosungsakt eines allmédchtigen Schopfergottes.
Die augustinische Geschichtsauffassung hinterldsst in zweierlei Hinsicht eine Erbschaft
fiir die neuzeitlichen Geschichtsreflexionen”: In erster Hinsicht wird durch die Idee ei-
nes Gottes als beobachtendem Richter der Prozess der Geschichte in der sdkularisierten
Nachwelt als Weltgericht interpretiert; als in zweiter Hinsicht wird Augustinus’ posi-
tive Beurteilung des Stindenfalls als Teil der gottlichen Vorsehnung in verschiedener
Weise gedeutet.

Im Zuge der wissenschaftlichen Diskurse der Neuzeit wird die Historie von der

augustinischen Geschichtstheologie abgetrennt, und die geschichtlichen Ereignisse

“Tm Politikos (268d-274e) wird ein Mythos der zwei Zeitlaufe berichtet: Die Kreisbewegung des Kosmos
verldauft nach zwei entgegengesetzten Richtungen, wobei der eine Umlauf der von Gott gelenkte, der
anderer der des sich selbst iiberlassenen Kosmos ist. Diese Zweiteilung des Kosmos bezieht sich
auf zwei Zeitalter: Bei dem einen herrscht der durch gottliche Leitung geregelte Naturzustand, bei
dem zweiten das geschichtliche Zeitalter, welches die fortschreitende Kulturentwicklung in ihrer
Verlaufsrichtung des wachsenden Verfalls darstellt. Vgl. Angehrn 1991, S. 40.

5Vgl. Aristoteles 1982, S. 29.

®Vgl. Angehrn 1991, S. 42.

7Vgl. Rosen 2005.
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werden aus der Perspektive der profanen Welt der Menschen ausgelegt. Die Sach-
haltigkeit der historischen Darstellungen sollte nicht mehr mit literarischen Mitteln
bewiltigt werden. An die Stelle der sprachlichen Formen der Historie, die an ethischen
Handlungskriterien orientiert waren, treten nun methodische Anweisungen mit dem
Zweck, die Sachhaltigkeit des historischen Denkens zu gewé&hrleisten. Damit beginnt

in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts eine Renaissance der Historiografie.

2.1.2 Die Entstehung der Geschichtsphilosophie

Im Vergleich zur Historiografie ist die Geschichtsphilosophie eine relativ junge Dis-
ziplin, welche sich im Zuge der Auseinandersetzung der aufklédrerischen Historie
mit dem theologischen Geschichtsbild des Christentums herausbildete.® Sie ist fast
zeitgleich um 1750 in Grofibritannien und Frankreich entstanden. Voltaire verwendete
als erster den Ausdruck Geschichtsphilosophie (»philosophie de I'histoire«)?, der bei
ihm eine philosophisch geschriebene Geschichte bedeutet. »Philosophisch« bezeichnet
bei den Historikern der Aufklarung den Gegensatz zum Glauben, der sich auf gottliche
Offenbarungen stiitzt.!?

Die Historiker der Aufkldarung orientieren sich am Konzept der Universalgeschichte,
welches in erkenntnistheoretischen Prinzipien etabliert werden sollte. Dabei spielten
mehrere Faktoren zusammen, wie z. B. eine mechanistisch-naturalistische Weltanschau-
ung, der Begriff der historischen Kausalitdt unter dem Einfluss der Newton’schen
Physik, die kritische Auseinandersetzung mit Bibel und Kirche sowie schliefilich die
von Montesquieu in seinem Esprit des Lois (1748) konzipierte Klimatheorie zur Ent-
stehung der Staats- und Gesellschaftsformen.!! Unter diesen Diskussionsumstinden
entwickelte sich die Geschichtsphilosophie in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts
zur Teildisziplin der Philosophie. Aus dem wissenschaftlichen Anspruch auf eine
Kritik der historischen Materialien sowie dem Methodenbewusstsein der Geschichts-
schreibung ging die Geschichte als Fachdisziplin hervor.

Der Begriff der Geschichte im Kontext der aufkladrerischen Geschichtsphilosophie

8Vel. Baumgartner 1972; Marquard 1973; Schiffler 1980; Angehrn 1991.
9Vgl. Voltaire 1963.

10ygl. Rosen 2005, S. 222.

ygl. Jamme 1986, S. 215.
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basiert auf der Idee des Fortschritts in der Aufklarung, die durch Wissenserweiterung
erzielte technologische Innovationen und Verbesserungen des menschlichen Lebens
auf den gesamten Verlauf und das Ziel der Geschichte {ibertragt. Diesem Fortschritts-
denken gemifs ist die Gegenwart der Vergangenheit tiberlegen. Das Konzept der
Universalgeschichte umfasst alle geografischen Rdume und die Zeit von den Anfangen
bis in die Zukunft. Daraus entwickelte sich die Eigenart der Geschichtsphilosophie
der Aufkldarung, die mehr an der Zukunft als an der Vergangenheit orientiert war.
Und im Anschluss an das Forschrittsdenken kam es zu einem prognostizierenden
Zukunftsmodell, welches den Verlauf der Geschichte mithilfe der Ursachenforschung
erklaren wollte.!?

Im Laufe des 18. Jahrhunderts fand eine Trennung des Forschrittsbegriffs von der
Universalisierung der Geschichte statt. Johannes Rohbeck vermutete, dass dabei die
historische Literatur eine entscheidende Rolle spielte, durch die man von Hochkultu-
ren erfuhr, die in vergangenen Zeitaltern aufgestiegen waren, jedoch nicht auf dem

erreichten Niveau fortschreiten konnten und schliefSlich wieder untergingen.

»Als sich um die Mitte des 18. Jahrhunderts die sozialgeschichtlichen Umbriiche
im Vorfeld der Industrialisierung bemerkbar machen, als daraufhin die politische
Okonomie der Physiokraten mit ihrem Modell der Akkumulation gesellschaftlichen
Reichtums Einfluss gewinnt, stellt sich die skandaldse Frage, ob diese Fortschritte
auch Auswirkungen auf die Verbesserung von Politik und Moral hétten.«

(Rohbeck 2010, S. 58)

Mit dieser Frage geriet die Verallgemeinerung des Fortschrittsdenkens mit dem histo-

riografischen Modell in Widerspruch.

2.2 Rousseaus Kritik am Fortschrittsdenken

Die Kritik am allgemeinen Fortschrittsdenken der Aufklarungshistorie driickt sich bei
Rousseau am deutlichsten aus. Rousseaus erster Diskurs Abhandlung iiber die Wissen-
schaften und die Kiinste (1750) richtet sich kritisch gegen die Geschichtsauffassung der
Aufklarung, die auf der Idee des Fortschritts ihr Universalgeschichtsmodell aufbaut.
Sein zweiter Diskurs Abhandlung iiber den Ursprung und die Grundlagen der Ungleichheit

12ygl. Rohbeck 2010, S. 17.
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unter den Menschen (1755), der die Fragestellungen des ersten Diskurses wieder auf-
greift, thematisiert die Entwicklung des Menschengeschlechts. Rousseau entwirft dort
eine spekulative Theorie der Zivilisation mithilfe der theoretischen Instrumente seiner
Zeitepoche. Zwar bestreitet Rousseau nicht den Fortschritt der Erkenntnis als Faktor
der gesellschaftlichen Entwicklung, doch versucht er im zweiten Diskurs zu kldren,
welche praktischen Auswirkungen diese fortschreitende Erkenntnis auf die mensch-
liche Natur hat. Sich an der naturrechtlichen Tradition der Aufklarung orientierend
behauptet er, dass die Menschen in ihren natiirlichen Anlagen gleich seien, dass aber
im Laufe der Zivilisationsprozesse diese natiirliche Gleichheit zu der gesellschaftsbe-
dingten Ungleichheit fithre. Damit wird die Natur der Kultur entgegengesetzt und die
Ursache der Ungleichheit der Kultur zugeordnet.'3

Die Ursachen der kulturbedingten Ungleichheiten sucht Rousseau nicht in histo-
rischen Ereignisse, sondern er konzipiert eine »hypothetische Geschichte« mithilfe
einer rein begrifflich-metaphysischen Entwicklung. Von der traditionellen Chronologie,
die historische Ereignisse in deren zeitlicher Abfolge lokalisiert, 16st sich Rousseaus
»hypothetisches« Geschichtbild ab und verwandelt sich in das Bild einer idealtypischen
Entwicklung, in der logische und historische Momente miteinander verschmelzen.!*
Bei der >hypothetischen Geschichte« Rousseaus handelt sich nicht nur darum, Hy-
pothesen in Ermangelung von Tatsachen aufzustellen, sondern sie ist vielmehr eine
Methode, die Tatsachen zu verwerfen, um Hypothesen tiber die Natur der Dinge for-
mulieren zu kénnen.'> Mithilfe dieser Methode konstruiert er ein Entwicklungsmodell
der Gesellschaft, mit der er gegen die Idee des Fortschritts der Aufklarungshistorie
polemisiert.

Rousseaus Versuch, das der Vernunft des Menschen vorausliegende Wesentliche zu
finden, fithrt zu zwei anthropologischen Prinzipien, die als die »ersten und einfachsten

Operationen der menschlichen Seele«'® bedacht werden koénnen:

»[...] das eine uns brennend an unserem Wohlbefinden und unserer Selbsterhaltung
interessiert sein 143t und das andere uns einen natiirlichen Widerwillen einflofst,
irgendein empfindsames Wesen, und hauptsdchlich unsere Mitmenschen, umkom-

13Vel. Tacono 2015, S. 77.
14Vgl. Bachofen 2012, S. 20.
15Vgl. Tacono 2015, S. 78.
16Rousseau 2008, S. 57.
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men und leiden zu sehen.«

(Rousseau 2008, S. 57)

Rousseau spekuliert, dass aus dem Zusammenwirken der Prinzipien von Selbsterhal-
tung und Mitleiden alle Regeln des Naturrechts sich ergeben, welche »die Vernunft
spéter auf anderen Grundlagen wiederzuerrichten gezwungen ist«!”. In diesem Sinne
besteht die Geschichte der menschlichen Gesellschaft nur in der Gewalttdtigkeit der
Miéchtigen und der Unterdriickung der Schwachen.!®

Rousseau verwendet fiir die Erklarung der Prinzipien historischer Ereignisse den
Begriff der Kontingenz, unter dem die Geschichte als ein zufélliges Geschehen verstan-
den wird. Die kontingenten Ereignisse zeigen die Kontinuitdt und Diskontinuitit in
der Geschichte und fithren in zwei verschiedenen Weisen zur Ungleichheit: erstens
zu einer natiirlichen Ungleichheit, die durch Naturkatastrophen verursacht wird, und
zweitens zu einer gesellschaftlichen Ungleichheit, die sich im Privateigentum zeigt.

In Anlehnung an zeigendssische Naturforscher wie Buffon und Maupertuis konsti-
tuiert Rousseau aus geschichtsphilosophischer Perspektive die Entwicklungsgeschichte

des gesellschaftlichen Menschen in dessen natiirlichen Anlagen:

»Grofle Uberschwemmungen oder Erdbeben umgaben bewohnte Landstriche mit
Wasser oder mit Abgriinden; Revolutionen des Erdballs 16sten die Teile des Kon-
tinents ab und zerschnitten sie in Inseln.«

(Rousseau 2008, S. 185)

Mit der Geschichte der Erde verbindet Rousseau auch die Entstehung des gesell-
schaftshistorischen Wandlungsprozesses, sodass Umwaélzungen in der Erdgeschichte
ein Zusammenleben der Menschen erzwungen hétten. Der Begriff »Revolution«, abge-
leitet von der naturgeschichtlichen Bedeutung, findet bei Rousseau eine sozial- und
geschichtsphilosophische Wendung, die in erster Linie gesellschaftliche Umbriiche
bedeutet.'

Aus der zweiten Art der Ungleichheit erkldrt Rousseau die Bedingungen der konti-
nuierlichen Sittenverderbnis, welche alle Gesellschaftsstadien — von den Jagern und

Hirten bis zu seiner Zeit der beginnenden Industrialisierung — ergriffen habe. Nach

17Rousseau 2008, ebd.
18ygl. Tacono 2015, S. 79.
Yvel. Lettow 2015, S. 88.
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Rohbecks Ansicht endet Rousseaus »hypothetische« Geschichtsauffassung nicht pes-
simistisch, die Geschichte der Menschheit als Verfallsprozess deutend, sondern sie
eroffne eine neue Perspektive auf die Geschichte, die darin bestehe, dass die Menschen
immer noch die Moglichkeiten haben, aus den gegenwértigen Umstdnden bessere
Entwicklungsformen der Gesellschaft zu schaffen.

Rousseaus geschichtsphilosophische Uberlegung richtet sich auf eine mogliche
Zukunft, wie sie auch fiir die Geschichtsphilosophie der Aufklarung charakteristisch
war. Anders als das Geschichtsmodell der Aufkldrung, das die eigene Gegenwart iiber
das Vergangene stellt, sieht das hypothetische Modell Rousseaus die Gegenwart nicht
als von der Vergangenheit abgetrennt an, sondern es denkt das Vergangene mit der
Gegenwart in der Kontinuitét fiir die Zukunft mit.

Die Geschichte ist fiir Rousseau die von Menschen selbst gemachte Geschichte des
Menschengeschlechts. Damit steht er auf der Seite des sdkularisierten Geschichtsden-
kens der Aufkldarung. Er gibt zu, dass die technisch-6konomische Entwicklung zum
Aufstieg der Zivilisation gefiihrt habe, aber er kritisiert, dass deren Konsequenzen zum
Sittenverfall der Menschheit fiihrten. Hinsichtlich der negativen Beurteilung der mora-
lischen Folgen des historischen Fortschritts unterscheidet sich Rousseaus Geschichts-
modell von den zeitgendssischen. Rousseaus Polemik gegen das linear-geschichtliche
Entwicklungsmodell der Historie der Aufklarung wird in den literarischen und philo-

sophischen Bewegungen in Deutschland stark rezipiert.

2.3 Resumee

Der bisher im Rahmen der Kirchengeschichte betriebenen Geschichtsschreibung 6ffnen
sich in der Zeit der Aufklarung neue Tiiren. Im Zuge der Verwissenschaftlichung ist
der Gegenstand der Geschichtsschreibung nicht mehr die Verkdrperung der heiligen
Kirche auf der Welt, sondern verlagert sich hin zur profanen Welt der Menschen.
Diese neue Perspektive nahm auch die erkenntnistheoretische Basis des Empirismus
der Neuzeit in den Blick. Damit gewann die Geschichtsschreibung ihren Rang, sich
wissenschaftlich zu begriinden, und markierte auch den Beginn der Philosophie der

Geschichte, die zum ersten Mal von Voltaire als philosophisch geschriebene Geschichte
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begriffen wurde. Das wesentliche Merkmal der aufkldrerischen Geschichtsphilosophie
lag in einer auf die Zukunft hin orientierten Idee des Fortschritts, die mithilfe des
Wissens eine universelle Verbesserung des menschlichen Lebens als Ziel der Geschichte
verstand. An dem dieser Idee des Fortschritts verhafteten Geschichtsdenken vollzog
sich in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts ein Bruch. Es wurde dahingehend
kritisiert, dass es keine Garantie fiir eine moralische Verbesserung der Menschen liefern

konne. Hauptvertreter dieser Kritik war Rousseau.



3 Das Verhaltnis von
Geschichtsschreibung und
Geschichtsphilosophie in

Deutschland

Die geschichtsphilosophischen Uberlegungen der Aufklarungsepoche entfalten sich in
der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts auch im deutschsprachigen Raum. Mit der
herrschenden Lehre vom Fortschrittsglauben der Aufklarung setzten sich die deutschen
Autoren kritisch auseinander. Aufierdem spielten die Theologie und das Studium der

antiken Klassiker in Deutschland eine gewichtigere Rolle als in den Nachbarliandern.!

3.1 Geschichtsschreibung — Gottinger Schule

Die Geschichte war urspriinglich ein Bestandteil der propadeutischen Universitdtsaus-
bildung und wurde seit dem 17. Jahrhundert zunehmend mit Poesie, Rhetorik, Malerei
und Musik unter die »schénen Wissenschaften« gerechnet.? Etwa um 1760 begann die
Bewusstwerdung der kritischen Bedeutung des historischen Wissens in Deutschland an
der Universitat Gottingen.® Mit der Zunahme des Methodenbewusstseins entwickelte
sich hier eine Quellenkritik, die den Anspruch an die Geschichtsschreibung stellte, auf
empirischen Tatsachen zu griinden, womit die Geschichte sich an den Geist der zeitge-

nossischen Philosophie anzundhern versuchte. Gottingen spielte fiir die Entwicklung

1Vgl. Jamme 1986, S. 216.
2Vgl. Fulda 1996, S. 49.
3Vgl. Iggers 1972; Reill 1975.

24



3.1 Geschichtsschreibung — Gottinger Schule 25

der philologisch-historischen Methode in Richtung auf eine »histoire raisonnée« eine
herausragende Rolle.*

Nach dem Vorbild der aufklarerischen Historiker der Nachbarldnder versuchten
die Gottinger Historiker die Methode der Naturwissenschaften auf die historischen
Erscheinungen anzuwenden, wovon sie pragmatische Wirkungen fiir die gesellschaft-
liche Entwicklung erhofften. Der Anspruch der wissenschaftlichen Erklarbarkeit der
gesellschaftlich-politischen Prozesse der Aufkldarungshistorie vergegenstandlichte die
Geschichte zum wesentlichen Moment des Fortschritts. In Deutschland waren jedoch
die relativen Fortschritte der spaten Aufklirung nicht zu iibersehen.’

Unter dem Einfluss von Leibniz’scher und Wolff’scher Philosophie bildete sich
die deutsche literarische Sprache heraus, die sich mit den bisher dominierenden li-
terarischen Sprachen Latein und Franzosisch stark auseinandersetzte. Auf der Basis
der Wolff’schen Erkenntnistheorie des Rationalismus begriindete in den 1740er Jah-
ren Alexander Gottlieb Baumgarten die Asthetik als eine neue Disziplin, die das
Erkenntnispotential der unteren »Seelenvermogen« sowie der Empfindung und Ein-
bildungskraft der intellektuellen Erkenntnis gleichstellt. Durch Baumgartens Asthetik
wandelte sich die Kunstauffassung von einer rezeptionsasthetischen zur produktionsas-
thetischen Auffassung, wonach das Kunstprodukt nicht mehr als Produkt der Mimesis,
sondern des schaffenden Genies des Kiinstlers betrachtet wird. Von der neuen Asthetik
ibernahm die Historik, die sich traditionell mit der Poetik verwandt sah, theoretische

Grundsitze, um sich wissenschaftlich zu legitimieren.

3.1.1 Gatterer: Versuch einer dsthetischen Darstellung der

Historie

Der Gottinger Historiker Johann Christoph Gatterer griindete das Gottinger »Histori-
sche Institut« (1765), um dem Missverhéltnis von aufbliihender deutscher Literatur
und riickstandiger Geschichtsschreibung abzuhelfen. Im Vergleich zur franzodsischen
und britischen Geschichtsschreibung war die deutsche Geschichtsschreibung in der

zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts weit zuriickgeblieben. Daher drehten sich in dieser

4Vgl. Jamme 1986, S. 216.
>Vgl. Fulda 1996, S. 50.
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Zeit die Diskussionsthemen in der Historie nicht allein um Verwissenschaftlichung,
Methodik oder Themenwahl, sondern es ging auch um die Frage, wie das Defizit der
deutschen Geschichtsschreibung auszugleichen sei.®
In seinem Aufsatz Vom historischen Plan” fragt Gatterer nach den Grundlagen der
historischen Erkenntnis und zielt auf eine Historie ab, die sich an dem Vorbild der
zeitgenossischen Dichtung orientiert, um sich zu vervollkommnen. Fiir Gatterer ist
die Historie immer mit der Dichtung verschwistert gewesen, und der Unterschied
zwischen beiden liegt nur in der Art der Gegenstdnde. »Insonderheit haben die alten
Geschichtsschreiber ihren Plan fast eben so, wie die Dichter, angeordne’c«.8
Um die Geschichtsschreibung aus einer blofifen Sammlung von Chroniken und Bege-
benheiten zu befreien, wendet sich Gatterer an die zeitgendssische Romantheorie, aus
welcher die Darstellungsprinzipien fiir die Historik iibernommen werden sollen. Wie
der Romanautor die historischen Tatsachen erzihlt, indem er sie unter dem kausalen
Zusammenhang konstituiert, sollte Gatterer zufolge der Historiker die Erzdhltechnik
des Romans fiir die historische Darstellung anwenden:
»Man darf also den Plan zur Erzdhlung der Begebenheiten nicht nach einer geo-
graphischen Ordnung, auch nicht nach einzelnen Jahren, und noch weniger nach
gewissen Classen der Begebenheiten machen, sondern man ordnet nach Systemen;

die Ursachen gehen voran, die Wirkungen folgen, und der Geschichtsschreiber,
der so verfdahrt, ist pragmatisch.«

(Gatterer 1767a, S. 80)

Das pragmatische Verfahren der Erzahlung besteht darin, aus dem Zusammenhang
der Begebenheiten ein System zu entwickeln. Der Historiker, so Gatterer, miisse als
Philosoph das aus diesen Ursachen und Wirkungen hervorgehende Ganze als »System
der Begebenheiten« darstellen. Indem er der Geschichte den Status philosophischer
Erkenntnis zumisst, hebt er die Geschichte als Darstellungsform auf dieselbe Ebene
wie die Dichtung.

Der von der zeitgendssischen Asthetik und Poetik beeinflusste und geschichtstheore-
tisch der Historik der Aufklarung verpflichtete Aufsatz Gatterers ist betitelt: Vorrede von
der Evidenz in der Geschichtskunde.” Hier wird die Aufgabe fiir die Geschichtsschreibung

®Vgl. Fulda 1996, S. 51.
’Gatterer 1767a.
8Gatterer 1767a, S. 21.
9Vel. Gatterer 1767b.
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formuliert, die »Wahrheit der Romane« fiir die Darstellung der Historie anzuwenden,
um beim Leser eine praktisch-moralische Wirkung zu erzielen. Die Historie solle wie
der Roman durch Evidenzen an Uberzeugungskraft gewinnen. Der Begriff der »Evi-
denz« bedeutet bei Gatterer »Augenscheinlichkeit« oder »augenscheinliche Wahrheit,
aber der Gebrauch desselben unterscheidet sich von der theoretischen Evidenz der
allgemeinen Erkenntnis durch den Bezug auf die Besonderheiten der historischen
Ereignisse.

Das Konzept der »Wahrheit der Romane« Gatterers bezieht sich auf Prinzipien und
Termini der aktuellen dsthetischen Diskussion, die mit dem Namen des schottischen
Sensualisten Henry Home verbunden ist.! Home behandelt das Erinnerungsvermo-
gen, ausgehend von Lockes und Humes Befund, dass historische Zusammenhinge
ihre Evidenz in ihrer Tradierung mehr und mehr verlieren.!! Gegentiber diesem Tradi-
tionsverlust des Vergangenen stellt Home ein Konzept der idealen Gegenwart (»ideal
presence«) vor, in der sich etwas von Vergangenem durch eine Idee oder ein Bild in
der Gegenwart erinnern lasst.'> Home nennt diesen Akt des Erinnerns eine Art der
Erinnerung, die in der direkten Wahrnehmung stattfindet, aber sich vom intuitiven
Akt der reflektierenden Erinnerung unterscheidet. Er unterscheidet auch die ideale
Gegenwart von der realen Gegenwart dadurch, dass jene durch die Feinheiten der
Sprache den Leser das Vergangene in der Gegenwart mit Sympathie und in ihn an-
rithrender Weise begegnen lasst, diese jedoch durch die von Augenzeugen belegten
Fakten den Leser iiberzeugt oder iiber Vergangenes reflektiert.

Gatterer nimmt das Konzept der »idealen Gegenwart« bei Home auf und artiku-
liert das Darstellungsziel der Geschichtsschreibung. Daniel Fulda zufolge versucht
Gatterer, die Evidenz, die in der rhetorischen Tradition die Versetzung sowohl des
Redners als auch des Publikums in die Lage von Augenzeugen eines Geschehens be-
deutet, mit der Rithrungsfunktion der idealen Gegenwart bei Home zu tiberbriicken.
Die innovative Bedeutung des Aufsatzes von der Evidenz liege darin, dass sich hier

ein Bewusstsein vom konstruktiven und textgebundenen Charakter historischer Er-

10V¢l. Fulda 1996, S. 161.
ygl. Saul 1984, S. 16-21.
12yg]. Home 1817, S. 81.

13Vgl. Fulda 1996, S. 163.
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kenntnis und historiografischer Darstellung ausbildet.!* Gatterers Ubernahme der
darstellungstheoretischen Annahmen in die Historie bringt, so Fulda, die Vorstellung
eines eigendynamischen Zusammenhangs der Geschichte hervor, wodurch der Begriff
der Geschichte zustande komme.

Gatterer sah zwar in seinen Schriften die Geschichtsschreibung der traditionellen
Rhetorik verpflichtet, aber seine Versuche, Geschichte als theoriefdhig zu erkldren
und sie gleichzeitig an der Erfahrung zu iiberpriifen, gingen iiber den Rahmen des
rhetorischen Geschichtsmodells hinaus.!®> Mit seinen urspriinglich der Verbesserung
der riickstandigen deutschen Geschichtsschreibung durch die Dichtung gewidmeten
Schriften leistete er in den Jahren 1760-1780 in Gottingen einen entscheidenden Beitrag

zum Wandlungsprozess der Geschichte von einer Kunst zu einer Wissenschaft.

3.1.2 Schl6zer: Eine Theorie der Universalgeschichte

August Ludwig von Schlozer konzipiert unter den Voraussetzungen der Aufklarungs-
historie eine »Universalgeschichte«. Dieses Konzept spielte in den geschichtsphilo-
sophischen Diskussionen seiner Zeit eine zentrale Rolle. Die Aufgabe der Universal-
geschichte sei es, die als »Aggregat« fungierenden »Specialgeschichten« der Volker
und Staaten in einem lebendigen Ganzen zusammenzustellen, damit der allgemeine
»méchtige Blick« der Weltgeschichte zum System gebildet werden kénne.'6

Bei Schlozer ist es auch nicht zu iibersehen, dass die Weltgeschichte als Ganze,
welche aus den Teilen der »Specialgeschichten« besteht, von der neuen Asthethik
seiner Zeit beeinflusst wurde. Wie die Kohdrenz sich innerhalb des Ganzen herstellen
soll, leitet Schlozer aus der Vorstellung der Termini des »Vollkommenen« und des
»Mannigfaltigen« der aktuellen dsthetischen Theorien seiner Zeit ab. Schonheit als
Vollkommenbheit besitzt dieselbe Struktur wie die von der Aufklarungsasthetik vorge-
prigte Leibniz’sche »perfectio«. Dem Asthetiker der Aufklarung Johann Georg Sulzer

zufolge kann der Kiinstler aus einer Vielfalt von Teilen sowohl etwas Vollkommenes

als auch etwas Schones schaffen, wenn er sich zundchst den Begriff, auf den alles

14vgl. Fulda 1996, S. 165.
15Vgl. Reill 1986, S. 164.
16Schlszer 1793.
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abzwecken soll, zurechtlegt.!” Das Geschift des Geschichtsschreibers sieht Schlozer
dhnlich wie das Geschift des Kiinstlers bei Sulzer. Schlozer greift noch die dsthetische
Theorie von Moses Mendelsohn auf, in der die Verbindung von unterem und oberem
Seelenvermogen herzustellen versucht wird. Schlozer redet aber nicht die Vermittlung
der beiden Teile das Wort, sondern spricht das Geschéft des Geschichtsschreibers dem
Teil des oberen Seelenvermogens zu.!® Daraus folgend ist Sulzers Vorstellung des
Kiinstlers fiir das Konzept der Universalgeschichte Schlozers nur ein Muster fiir die
Tatigkeit des Geschichtsschreibers, aber die Ergebnisse dieser Tatigkeit miissen nach
Schlozers Konzept aus dem oberen Seelenvermogen, namlich aus rationalen Schliissen,
hervorgebracht werden.

Schlozer sieht in der Weltgeschichte »im Grunde die Geschichte der Menschheit,
die als Grundlage und Orientierung mit allen anderen Wissenschaften in Verbindung
stehen soll, insofern die Beforderung der wissenschaftlichen Vernunft der entschei-
dende Faktor des gesellschaftlichen Fortschritts sei.!® Den von Gatterer in die Historie
eingefiihrten Begriff des Systemzusammenhangs fasst Schlozer als immer schon fest-
stehenden Sachzusammenhang auf. Die Historie erfiillt Schlozer zufolge durch ihre
Entdeckung der Zusammenhidnge zwei Funktionen, ndmlich die Quellenkritik und
die Zusammenstellung der Begebenheiten. Bei der Auswahl der Begebenheiten solle
der Historiker die Bedeutung fiir den Fortgang der Menschheitsgeschichte beach-
ten. Mit dem Konzept der Geschichte als universellem Geschehenszusammenhang
trennt sich die Geschichtstheorie von der Historie, und die Summe aller moglichen
Verdanderungen — das Geschehen als solches gewinnt jetzt in dem Wort »Geschichte«
seinen Begriff — wird damit denkbar.?’ Nach diesem neuen Begriff von Geschichte
als Geschehenszusammenhang verdndert sich das Verhiltnis von Vergangenheit und
Gegenwart: Die Gegenwart ist der Wandel des Vergangenen, deshalb unterscheidet
sie sich von ihm, aber sie ist zugleich im kausalen Verhiltnis durch das Vergangene
bedingt.

Wenn Schlozer die neue Weltgeschichte als wissenschaftliche Forschung zu begriin-

den bezweckte, ging er iiber die von Gatterer noch eingehaltene rhetorische Dimension

7V gl. Fulda 1996, S. 171-91.
18Vgl. Reill 2015.

19Vel. Gottlob 1989, S. 42.
20Vgl. Hardtwig 1982.
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der Geschichte hinaus. Seine wissenschaftliche Geschichtsschreibung beanspruchte
die Vernunft. Das vom empiristisch-mechanistischen Weltbild hergeleitete System-
modell der Geschichte Schlozers reduzierte die Darstellung der Geschichte auf die
theoretische Erkenntnis, indem die wirkungsasthetischen Momente der Historie ver-
drangt wurden. Die in der Wissenschaft reprasentierte Vernunft wurde bei Schlozer
zur moralphilosophischen Norm, und der Forschritt der Erkenntnis zielte auf den
politischen Fortschritt.2! Schlzers systematische Darstellung der Geschichte, in der
die Logik der Kausalitdt schon als vorgegebenes Schema konzipiert wurde, integrierte
den empirischen Inhalt der Geschichte nur sehr eingeschrankt. Ob iiberhaupt die
sich vom wirkungsasthetischen Fundament ablosende wissenschaftliche Vernunft der
Aufklarung, der sich Schlozers Systemdarstellung der Geschichte verpflichtet sah, eine
Garantie fiir die moralische Verbesserung der Menschheit sein konne, war die grund-
satzliche Frage der Aufklarungshistorie in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts.
Durch den Systembegriff entzogen die Entwiirfe der Universalhistorie von Gatterer
und Schlozer der Historie das rhetorische Fundament, doch die Erorterung dieser
Entwiirfe konnte sich von der rhetorischen Historik nicht ablosen, weil ihnen ihr
aus der neuen Asthetik abgeleitetes pragmatisches Darstellungsprinzip den Weg zur
theoretischen Erkenntnis versperrte. Die neue Asthetik, auf deren Grundlage Gatterer
und Schlozer die Darstellung der Historie konzipierten, entfernte sich eher von der
Erkenntnistheorie des Empirischen, als dass sie sich zu einer Theorie der schonen
Kunst entwickelte, welcher Dichtung und Kunst sich verdankten. Wahrend die mit der
Grundlegung der Asthetik Baumgartens angeregte literarische Bewegung des Sturm
und Drang durch die Betonung der Gefiihle und der Innerlichkeit tendenziell zum
Bruch mit dem Wirklichkeitsbegriff des Rationalismus fiihrte, blieb die durch die
Darstellungstheorie der Literatur in den Rang von Erkenntnis erhobene Geschichts-
schreibung weiterhin an den theoretischen Erkenntnissen der Philosophie orientiert.
Auf diesem Weg der Verwissenschaftlichung, auf dem die theoretische Erkenntnis das
Darstellungsprinzip ersetzen sollte, verlor die Geschichte die Bindung an die Prozesse

der Versprachlichung und an die Darstellung als narrative Struktur der Erzahlung.

21Vgl. Gottlob 1989, S. 44.



3.2 Herder: Die sprachliche Sinnkonstitution der Geschichte 31

3.2 Herder: Die sprachliche Sinnkonstitution der

Geschichte

Der von Voltaire eingeschlagene Weg der Geschichtsphilosophie als Geschichtsschrei-
bung, die auf Vernunft gegriindet geschrieben werden sollte, verkannte die Bedeutung
der Vergangenheit. Bei ihr wurde die aufklidrerische Gegenwart zum Mafistab aller
Dinge.?? So wie die Tatsachen der Vergangenheit fiir Voltaire nicht von Belang waren,
so setzte sich auch Rousseaus Entwicklungsidee des Menschengeschlechts tiber die
empirischen Tatsachen hinweg und beschrankte sich auf ein rein metaphysisches
Entwicklungsschema, in dem eine fiktive Vergangenheit konstruiert wird. Rousseau
polemisierte damit gegen Voltaire und die Aufklarungshistoriker, die die von der natur-
wissenschaftlichen Methode her abgeleitete simple Entwicklungsidee des Fortschritts
auf die Gesellschaftsentwicklung tibertrugen. Diese Polemik fand in der zweiten Half-
te des 18. Jahrhunderts in Deutschland grofse Aufnahme, wozu Herder am meisten
beitrug.

In seiner Konigsberger Studienzeit stiefs der junge Herder zundchst durch Kant
auf Rousseau.?® Die andere anregende Quelle fiir seine Kenntnis der zeitgendssischen
Geschichtsphilosophie wurde Isaak Iselins Abhandlung Philosophische Muthmassungen
iiber die Geschichte der Menschheit (1764), was ihn vermutlich auch auf Montesquieu und

Hume niherbrachte.?*

3.2.1 Herders geschichtsphilosophische Ansatze

Rousseaus radikale Haltung, welche aus historisch-anthropologischer Perspektive
die Geschichte der Menschheit als einen Verfallsprozess dem fortschrittlichen Cha-
rakter der Aufklarungshistorie gegentiiberstellte, nahm Herder auf. Er polemisierte
nicht nur gegen den Fortschrittsglauben der Geschichtsphilosophie der Aufkldrung,
sondern auch gegen die zeitgendssische Historik der Aufkldarung in Deutschland,

die die Wissenschaftlichkeit der historischen Erkenntnis an den Systembegriff der

22Vg]. Meinecke 1959, S. 82.
2Vgl. Wolff 1942, S. 756.
24Vegl. U. i. Hof 1967, S. 96-97.
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totalisierenden Naturwissenschaft und der Philosophie zu binden versuchte.?’ Der
zentrale Einwand Herders richtete sich darauf, dass das universalhistorische Konzept
der Aufklarung dem Telos der Geschichte absagt und die Einheit der Geschichte in
einem zusammengefiigten System des Geschehens legitimiert.

Die 1774 publizierte Abhandlung Auch eine Philosophie der Geschichte zur Bildung
der Menschheit?® ist Herders Beitrag zu Diskursen zeitgenossischer Geschichtsphilo-
sophie. Um die Kontinuitdt in der Geschichte darzulegen, vermeidet Herder in der
Abhandlung den Gebrauch des Wortes »Fortschritt« und verwendet dafiir »Fortgang,
die »fortgehende Entwicklung« oder die metaphorische Bezeichnung »Stufen der Lei-
ter«. Herder orientiert sich hier an Rousseaus Entwicklungsschema der Gesellschaften
und geht, wie dieser, vom Interesse der Gegenwart an der Vergangenheit aus: Die
Urspriinge jener seien in dieser zu suchen. Anders als Rousseau misst Herder der
Vergangenheit einen selbsstandigen Wert bei, der sich nicht aus der Perspektive der
Gegenwart, sondern aus ihren eigenen Mafistiaben ergibt.

Herder stellt sich die Frage, wie man, wenn die Geschichte der Welt aus dem standi-
gen Wechsel von »Revolutionen« und »Verdnderungen« bestehe, in diesem standigen
Wechsel einen Fortschritt der menschlichen Tugend und der Gliickseligkeit erkennen
konne.?” Anders formuliert: Wie erkennt man die Kontinuitit in der Geschichte aus
den Diskontinuititen??® Mit dieser Frage wendet er sich an die Aufklarungshistoriker,
die aufgrund ihres Fortschrittsdenkens eine moralische Verbesserung der Menschheit
behaupten.

In der vordarwinistischen Biologie des 18. Jahrhunderts® gab es eine umstrittene

BDiese Kritik betraf Schlozers Vorstellung seiner Universal-Historie, zu der Herder eine Rezension in den
Frankfurter Gelehrten Anzeigen vom 28. Juni 1772 veroffentlichte.

Herder 1891a, S. 475-587.

27Vgl. Herder 1891a, S. 514.

2In der Abhandlung Ursprung der Sprache und dem Shakespear-Aufsatz folgt Herder in diesem Fall
seiner die Gegensédtze vermittelnden Methode: Er sucht die Kontinuitédt in der Geschichte, ohne
ihre Diskontinuitdt zu vernachldssigen. Wie anhand der Baummetapher in Auch eine Philosophie der
Geschichte fiir die Lebensalter der Geschichte dargestellt wird, findet man in Herders Shakespear-
Aufsatz den Vergleich der Geschichte mit Epos und Drama.

2Der klassische Gebrauch von »Naturgeschichte« ist nicht entwicklungsgeschichtlich eingeschrankt.
Hier bezeichnet Naturgeschichte ganz allgemein das beschreibend vorgetragene Wissen von der
Natur und die es organisierenden Disziplinen, die heute sogenannten beschreibenden Naturwissen-
schaften (wie etwa Mineralogie, physische Geografie, Geologie, Botanik, Zoologie, Paldontologie)
und die zu ihnen gehorige Praxis des Sammelns, Aufzeichnens, Systematisierens. Dieser Gebrauch
von Naturgeschichte geht auf die urspriingliche Bedeutung des griech. toctopia zurtick, die nicht auf
zeitlich geordnete Berichte oder genetische Erklarungen festgelegt ist, vielmehr jeder Art von Bericht
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Diskussion tiber die Entwicklung der Lebewesen sowie tiber die Verwandlung vom
Samen zur Pflanze und vom Embryo zum Lebewesen, die nicht nur auf empirischer,
sondern auch auf begrifflicher Ebene Probleme aufwarf.>’ Herder tibertrug das bio-
logische Modell des Pflanzenwachstums auf die gesellschaftliche Entwicklung, um
zu behaupten, dass die vergangenen Gesellschaften die notwendigen Vorstufen der
gegenwartigen Gesellschaft seien und jede Stufe an sich als einen eigenen Wert habe:
»Ein Streben aufeinander in Kontinuitdt! Zwischen jedem sind scheinbare Ruheplitze,
Revolution! Verdnderungen! Und dennoch hat jedes den Mittelpunkt seiner Gliickse-
ligkeit in sich selbst!«3! Das biologische Denkmodell der Geschichte als ein aus einem
Keim sich entwickelnder, organischer Prozess des Wachstums gibt Herder die Mog-
lichkeit, die Ausdifferenzierung verschiedener Kulturen in ihrer zeitlichen Kontinuitét
zu fassen. »Niemand ist in seinem Alter allein, er bauet auf das Vorige, dies wird
nichts als Grundlage der Zukunft«*2. Die Absage an die Vergangenheit und an die
Uberlieferung durch das Gegenwirtige ist fiir Herder die grundlegende Vorausset-
zung fiir den »Fortgang der Geschichte«. Aus dem Konflikt zwischen Vergangenem
und Gegenwartigem geht eine neue Gestalt der Geschichte eines Volkes hervor, die
zwischen Altem und Neuem ihre Individualitét findet. Herder 16st diese Dialektik der
Geschichte auf, indem er die einzelnen Gesellschaften sowie die Individuen sowohl
als Mittel zur weiteren Entwicklung als auch als Zweck an sich ansieht. Die einzelnen
Individuen und Gesellschaften bringen das Ganze der Geschichte hervor, ohne es zu
beabsichtigen, gleichzeitig ist ihr Streben nach der vollkommenen Entwicklung das
Triebwerk der Geschichte.

In Ubereinstimmung mit Rousseaus Zivilisationskritik fithrt Herder kritische An-
merkungen iiber seine Gegenwart aus. Gegen die Aufklarungshistoriker, die ihre
Gegenwart als Gipfel der menschlichen Bildung und als Krone des menschlichen Ver-

standes ansehen, deutet Herder zunéchst an, dass die geschichtlichen Begebenheiten

oder Beschreibung zugesprochen werden kann, welche nicht erklarungs- oder begriindungsorientiert
vorgeht. Bis ins 18. Jahrhundert hinein heifien gegeniiber der blofd beschreibenden Naturhistorie
naturwissenschaftliche Theorien »Philosophie«, wie es mit dem Titel Philosophiae naturalis principia
mathematica auch die theoretische Mechanik I. Newtons dokumentiert. Vgl. Kambartel 1984, S. 526.

30Eine solche Vorstellung von Zeitlichkeit, die von einem Entwicklungsgeschehen ausgeht, das sich zwi-
schen Vergangenheit und Zukunft erstreckt, findet sich auch in Rousseaus geschichtsphilosophischen
Diskursen.

31Vegl. Herder 1891a, S. 512.

32Herder 1891a, S. 512.
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nicht nach einem fest tiberlegten Vernunftplan ablaufen, sondern dass »ein blindes
Schicksal«® eine allgemeine Weltveranderung hervorbringt. Diese Verdnderung ge-
schieht nicht nur durch den Versuch einer einzelnen Reform, sondern durch im Laufe
der Zeit immer wieder unternommene Reformen. Daher ist der Erfolg einer Zeitepoche
das Resultat des Wissens aus allen vorangegangenen Zeitepochen.

Herders néchste kritische Anmerkung richtet sich gegen die einseitige Philosophie

der Aufklarung:

»Der Geist der neuern Philosophie — dafs er auf mehr als eine Art Mechanik sein
miisse, zeigt, denke ich, der meiste Theil seiner Kinder. Bey Philosophie und
Gelehrsamkeit oft wie unwissend und unkréftig in Sachen des Lebens und des
gesunden Verstandes! Statt, dafs in den alten Zeiten der philosophische Geist nie
fiir sich allein bestand, von Geschiften ausgieng und zu Geschiften eilte, also
auch nur Zweck hatte, volle, gesunde, wiirkende Seelen zu schaffen, seit er allein
stehet und Handwerk geworden — ist er Handwerk. Der wievielste Theil von
euch betrachtet Logik, Metaphysik, Moral, Physik, als was sie sind — Organe der
menschlichen Seele, Werkzeuge, mit denen man wiirken soll!«

(Herder 1891a, S. 535)

Herder kritisiert, dass die Philosophie ihre wirkende Kraft auf das praktische Leben
verliert und sie, statt unserer Seele »schonere Gedankenform« zu geben, ein mechani-
sches Gedankenspiel und Handwerk geworden sei. Durch diesen abgezogenen Geist
der Philosophie sei die menschliche Bildung auf das mechanische Denken reduziert,
damit die einzelnen Individuen »sich von Tag zu Tag mehr als Maschine fiihlen, aber
nach gegebenen Vorurteilen fiihlen |[...], was sie vielleicht mehr brauchten — Herz! Wir-
me! Blut! Menschheit! Leben!«.3* Das Bildungskonzept der Aufklarung sieht Herder
als zu einseitig an, da dieses dem Menschen den Kopf von seinem Herzen trenne.®
Das Mittel der Bildung verwirkliche sich durch die Sprache, aber wenn die Biicherspra-
che der Aufklarung nur mit der »Helle«, »Ordnung« und »Richtigkeit« von Worten
sich befasse, sei sie nichts anderes als rein theoretische Abstraktion und Reflexion.
»Das grofie, gottliche Werk, Menschheit zu bilden — still, stark, verborgen, ewig — mit

kleiner Eitelkeit konnts nicht grenzen!«.3® Mit dem gottlichen Werk meint Herder hier

3*Herder 1891a, S. 530.

*Herder 1891a, S. 538.

%Der junge Hegel und der Holderlin der Tiibinger Zeit werden sich spter dieser Kritik an der Trennung
von Kopf und Herz anschlieflen.

3Herder 1891a, S. 545.
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die Poesie. Aber die Regelpoetik der Aufklarung befindet sich laut Herder auf der
Seite der Vernunft, statt Verstand und Sinnlichkeit, Kopf und Herz sowie Geist und
Leben einander zu vermitteln. Im politischen Kontext kritisiert er auch den sich als
allgemeingiiltig behauptenden Bildungsbegrifft der Aufkldrung, indem er davor warnt,
dass unter der weltbiirgerlichen Utopie des Universalismus die Nationalcharaktere
der Volker ausgeloscht wiirden, was wiederum die Zentralisierung der Macht des
Absolutismus in Europa hervorbréchte.

Das, was die europdische Aufklarung im 18. Jahrhundert erreicht hat und aufgrund
dessen sie sich als fortschrittlicher als die vorangegangenen Epochen sieht, ist nach
Herder aus dem Geist der Gesetze, Zeiten, Sitten und Kiinste der verschiedenen Vol-
ker entstanden. Daher hat Europa das »Schicksal« zu tragen, an die Kontinuitdt der
Geschichte anzukniipfen und sein Eigenes zum Geist der Geschichte beizutragen. In
diesem Sinne zielen Herders kritische Anmerkungen zur Aufklarung nicht alleine
darauf ab, deren Verfehlungen aufzuzeigen, sondern auch darauf, aus deren Neue-
rungen heraus nachhaltig fiir die Zukunft zu wirken. »Wir werden Zeiten schitzen
lernen, die wir jetzt verachten — das Gefiihl allgemeiner Menschheit und Gliickseligkeit
wird rege werden |[...]«.3” Die aus dem Prozess der Aufklirung entstehenden Kon-
flikte in verschiedenen Spharen sowie im Wissenssystem, in iiberlieferter Religion, in
Grundorganisationen der Gesellschaft, in der Staatsform sind Herder zufolge in dem
bisherigen System und in der Durchfiithrung des Prozesses nicht mehr lange haltbar.
Diese verschiedenen Konflikte verlangen nach einem neuen Anfang der Geschichte,
der nicht seinem Vorhergehenden absagt, sondern aus dem Konflikt zwischen dem
Vergangenen und dem Gegenwirtigen hervorgehen soll, damit sich das geschichtliche
Bewusstsein in der Kontinuitdt weiter erhélt. Diese Gegenwart ist ein entscheidender
Moment fiir die Geschichtsphilosophen, die ihrer Aufgabe bewusst werden miissen,

eine Philosophie der Geschichte zu schreiben.

»— Philosoph, willst du den Stand deines Jahrhunderts ehren und nutzen: Das Buch
der Vorgeschichte liegt vor dir! Mit sieben Siegeln verschlossen; ein Wunderbuch
voll Weissagung: auf dich ist das Ende der Tage kommen! Lies!«

(Herder 1891a, S. 561-62)

37Herder 1891a, S. 567.
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3.2.2 Herders historiografische Ansadtze

Herders Schrift Auch eine Philosophie der Geschichte ist in erster Linie eine an Rousseau
orientierte Polemik gegen Voltaire und die Aufklarungshistorie. Der andere gewichtige
Aspekt dieser Schrift bezieht sich auf die dsthetische Anschauung der Geschichtsschrei-
bung, die in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts zum Hauptdiskussionsthema
wurde. Das in Gottingen von Gatterer initiierte Projekt zur Verbesserung der Historie
zielte urspriinglich darauf ab, die Historie aus ihrer rhetorischen Tradition zu 16sen
und der Dichtung anzundhern. Jedoch ging seine Geschichtsforschung, die die histori-
sche Erkenntnis zur Wissenschaftlichkeit erhob, tiber den Rahmen des rhetorischen
Modells hinaus und entwickelte die Historie zu einer selbststindigen Wissenschaft.
Die an Wissenschaftlichkeit orientierte Tendenz Gatterers verdrangte damit den wir-
kungséasthetischen Aspekt der Geschichtsschreibung.

Herders Konzept einer Asthetisierung der Geschichtsschreibung ist beeinflusst von
Winckelmanns Geschichte der Kunst des Altertums (1764), wo Geschichte als »Versuch ei-
nes Lehrgebaudes« in theoretischer Absicht konzipiert wurde.3® In seiner Schrift Altere
kritische Wiildchen (1767) unterscheidet Herder den Historiker vom blofsen Chronisten
und Annalisten dadurch, dass jener als wahrer Kiinstler die Begebenheiten ordnet
und ihnen eine Absicht und einen Plan unterlegt. In Anlehnung an Winckelmann,
der gezeigt hat, dass die Geschichte der Kunst »den Ursprung, das Wachstum, die
Verdanderungen und den Fall« der Volker spiegelt, fordert auch Herder eine analoge
Geschichte der Literatur und Philosophie, die im Winckelmann’schen Sinne als ein
Lehrgebdude der allgemeinen Geschichte dienen sollte.>

In Fortfithrung des Gedankens von Winckelmann versteht Herder die Geschichte

nicht nur als blofle Erzihlung, sondern macht auf die die historische Erzdhlung konsti-

38,,Die Geschichte der Kunst des Altertums, welche ich zu schreiben unternommen habe, ist keine blofe
Erzahlung der Zeitfolge und Verdnderungen in derselben, sondern ich nehme das Wort Geschichte
in der weiteren Bedeutung, welche dasselbe in der griechischen Sprache hat, und meine Absicht
ist, den Versuch eines Lehrgebdudes zu liefern«. Winckelmann 1764. Herder {ibernimmt in seinem
Aufsatz Uber die neuere deutsche Litteratur Winckelmanns Absichtserklarung fast wortlich: »Diese
Geschichte der Griechischen Dichtkunst und Weisheit, zwei Schwestern, die nie bei ihnen getrennt
gewesen, soll den Ursprung, das Wachstum, die Verdnderungen und den Fall derselben nebst dem
verschiedenen Stil der Gegenden, Zeiten und Dichter lehren, und dieses aus den iibrig gebliebenen
Werken des Altertums durch Proben und Zeugnisse beweisen. Sie seien keine blofSe Erzdahlung der
Zeitfolge und der Verdanderung in derselben, sondern das Wort Geschichte behalte seine weitere
Griechische Bedeutung, um den Versuch eines Lehrgebdudes liefern zu wollen«. Herder 1877, S. 273.

39Vgl. Seeba 2020, S. 98.
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tuierende Sprache aufmerksam.*’ Herders Abhandlung iiber den Ursprung der Sprache
(1772) weitet die Funktion der Sprache auf die anthropologischen und epistemolo-
gischen Aspekte aus: Zum Ersten mache die Sprache das Wesen des Menschen aus,
das, was den Menschen zum Menschen mache; zum Zweiten betreffe die Sprache den
Wirklichkeitssinn, mit dem der Mensch seine eigene Welt erschliefle. Die Erschlieffung
der individuellen Welt durch die allgemeine sei nur durch die Sprache moglich. Dass
Herder die Weltdeutung in ihrer Versprachlichung etabliert, bedeutet fiir den Ge-
schichtsschreiber die wichtige Einsicht, dass die Geschichte nicht nur eine Betrachtung
tiber das Vergangene ist, sondern dass sie aus dem Vergangenen erst hervorgebracht,
geordnet und zusammengefasst wird.

Im Rahmen der im neuzeitlichen Rationalismus von Descartes und Leibniz unter-
nommenen Versuche, eine ausgepréagte wissenschaftliche Prazisionssprache im mathe-
matischen Zeichensystem zu begriinden, bildet sich im 18. Jahrhundert in Deutschland
eine Tradition der begrifflichen Sprache aus, insbesondere die Sprache der Philosophie
bei Chr. Wolff und A. G. Baumgarten.*! Da die Einschitzung der Sprache bei Kant
von der rationalistischen Sprachauffassung abhdngig blieb, konnte er das Problem
der apriorischen Synthesis der Erscheinungswelt nicht als Problem der sprachlichen
Weltkonstitution mit einbeziehen.*? Zu Kants Vernachlassigung der Sprachfunktion
tiir die Erkenntnisstruktur nimmt Herder in seinen spéteren Schriften eine kritische
Haltung ein. Erst Herders Auffassung von der sprachbedingten Weltkonstitution macht
den Geschichtsschreiber zum »wahre(n) Schopfer der Geschichte«.*3

Herder unternimmt mit seinem Sprachkonzept einerseits eine Uberwindung dieser
auf Zeichen und Werkzeug reduzierten rationalistischen Sprachauffassung, und ande-
rerseits eine Redsthetisierung der solchen rationalistischen Diskursen verpflichteten
Geschichtsschreibung der Aufklarungshistorie. Herders Schreibstil und sein Umgang
mit Metaphern verdeutlichen die dsthetische Dimension des historiografischen Pro-

blems, die einerseits in der erkenntnistheoretisch relevanten Bildlichkeit der Geschichte

“0Den Aspekt der sprachlichen Sinnkonstitution der historiografischen Texte aus dem 19. Jahrhundert
untersucht Hayden White im Verhiltnis zu rhetorischen Prinzipien. Seine Untersuchung verdeutlicht,
dass der erzdhlende Text nicht einfach der Prasentation von Forschungsergebnissen dient, sondern
den Gegenstand tiberhaupt erst hervorbringt. Vgl. White 1973.

4vgl. Gaier 1988, S. 17.

42vgl. Apel 1980, S. 19.

#3Vgl. Seeba 2020, S. 120.
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und andererseits in kunsttheoretisch relevanten Bildelementen besteht.%

Die Aufgabe des Geschichtsschreibers, aus historischen Materialien ein Gesamtbild
zu konstituieren, in dem das Mannigfaltige als Mittel und gleichzeitig als Zweck
betrachtet werden solle, sieht Herder in der analogen Struktur der Dramenkunst, vor
allem in Shakespeares Dramen, verwirklicht.*> Im Bild des Schopfers stelle Shakes-
peare die Einheit des Dramas, die sich letztlich auf den Dramengott beziehe, aus den
mannigfaltigen Szenen her. »Eine Welt dramatischer Geschichte, so grof$ und tief wie
die Natur; aber der Schopfer giebt uns Auge und Gesichtspunkt, so grofs und tief
zu sehen!«.*® Die fiktionale Weltkonstruktion des Dramatikers kann Herder zufolge
die Weltgeschichte in ihrer fiktionalen Zeitfolge errichten, daher ist der dramatische
Kiinstler wie ein Gott. Dem Geschichtsschreiber, der auf die menschliche Perspektive
eingeschrankt bleibe, fehle diese gottliche Perspektive des Dramatikers. Herder ver-
sucht hier, die Poetik des Dramas, die das Allgemeine durch das Besondere darstellt,
auf die Geschichtsschreibeung zu tibertragen, um so die Einheit der historischen Be-
gebenheiten, einer poetischen Logik unterworfen, herzustellen. Mit diesem Versuch
riicken bei Herder die Geschichte und die Dichtung zusammen.

Wo der Geschichtsschreiber von Herder gleichzeitig als Kiinstler, als Sprachschopfer
betrachtet wird, ist der Einfluss des Paradigmenwechsels der Kunsttheorie in der
Neuzeit?” nicht zu iibersehen. Unter dem Wandel des Wirklichkeitsbegriffes geht
hier das Kunstwerk des Kiinstlers vom gottlichen Schopfungswerk tiber in die von
Menschen hervorgebrachte Schopfung. Mit Herders Geniedsthetik, die er iberwiegend
aus den kunstphilosophischen Werken von englischen Autoren wie Shaftesbury, Young
und Addison rezipiert, verbereitet sich in Deutschland zu Beginn der literarischen
Bewegung Sturm und Drang ein neues Dichterkonzept. Nach dieser neuen Konzeption

tritt der Dichter an die Stelle Gottes. Bei Shaftesbury findet sich die Stelle: »Such a poet

“Wihrend von amerikanischer Seite Hayden White mit seiner Theorie des »emplotment« (The Histo-
rical Text as Literary Artifact, 1978) die literarische Konstruktion der historiografischen Erzahlung
unterstrich, hob Alexander Demandt (Metaphern fiir Geschichte 1978) zur selben Zeit von deutscher
Seite die Funktion von Metaphern in der Geschichtsschreibung hervor. Beide Autoren haben das
Bewusstsein fiir die Asthetik der Historiografie geschérft und damit auch einer Neubewertung
Herders den Weg bereitet. Vgl. Seeba 2020, S. 101.

“Herder 1891b, S. 208-32.

*Herder 1891b, S. 221.

47Vgl. Blumenberg 1964, S. 20.
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is indeed a second maker, a just Prometheus under Jove.«*® Dass der Dramatiker in
der Struktur seines Dramas die Mannigfaltigkeit verschiedener Perspektiven auf den
Gott des Dramas projizieren kann, hilt Herder fiir die schaffende Kraft des Dichters,
die durch das Besondere das Allgemeine herzustellen vermag. »Gott als Dramaturg
der Geschichte — das ist im Rahmen der historiografischen Grunddiskussion und
auf der Ebene ihrer bildlichen Durchfiihrung keine Glaubenswahrheit, sondern eine
Metapher.«*

Da die Aufkldrungshistorie die Kohdrenz der Geschichte aus menschlichen Hand-
lungen erwachsen sieht, tiberkreuzen sich die verschiedenen Interessen der handelnden
Menschen und geraten miteinander in Konflikt. Das fiihrt in der Geschichte zu einem
sinnlosen Chaos der Geschehnisse. Herders Gebrauch von Metaphern wie >Dramen-
gott¢, >Schopfer« und >Vorsehung« machen deutlich, dass er den Sinn der Geschichte
durch den Erkenntnisakt der Sprache zu rekonstruieren und das Telos der Geschichte
zu rehabilitieren versucht. Die Geschichtsschreibung soll ihm zufolge eine gesetzmaf3i-
ge Struktur und eine allgemeine Perspektive auf die Begebenheiten haben, und damit
sei sie auf ein Ziel gerichtet. Die Sprache als Erkenntnisakt wird bei Herder zur Losung
des historiografischen Darstellungsproblems, womit er die Geschichte dem Vorwurf
blofler Fiktion entzieht.

Auch wenn Herders Forderung nach einer poetischen Geschichtsschreibung mit
Gatterers rhetorischer Historiografie, der es um Wirkung durch Anschaulichkeit geht,
zu vergleichen ist, kam Herders Begriindung nicht von der rhetorischen Tradition,
sondern von der anthropologisch abgeleiteten sprachphilosophischen Reflexion her.>
Auch das aus der zeitgendssischen Asthetik rezipierte Konzept der Universalhistorie
Schlozers blieb dem Systembegriff des Rationalismus verhaftet, fiir dessen Struktur
die Funktion der Sprache nicht als den Sinn des Ganzen konstituierend, sondern als
blof3 instrumentelles Zeichen betrachtet wurde. Wahrend die Gottinger Historiker
aufgrund ihres Erkenntnisanspruches auf der Grundlage des historischen Wissens eine
wissenschaftliche Historiografie etablierten, wodurch der Bildungsaspekt der Historie

an Bedeutung verlor und eine Entésthetisierung der historischen Erkenntnis zustan-

#Shaftesbury 1710, S. 55.
#9Seeba 2020, S. 109.
Vel. Gaier 2010; -Hiining und Stiening 2016.
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de kam, versuchte Herder, Erkenntnis-, Asthetik- und Bildungaspekte der Historie
durch den sprachlichen Akt, ndmlich durch die Dichtkunst, wiederherzustellen. Damit

eroffnete Herder eine Phase neuer Moglichkeiten der Geschichtsschreibung.

3.3 Schiller: die Asthetisierung der Historie

Als Dichter arbeitete Schiller schon frith im Sinne der von Herder eroffneten Phase
der Geschichtsschreibung, indem er historische Stoffe zum Gegenstand seiner Dramen
machte. Zeitlebens hat ihn Geschichte im thematischen Zusammenhang ihres weiten
europdischen Rahmens beschiftigt.5! Schiller trat 1789 die Stelle als Professor der
Philosophie in Jena an. Seine Antrittsvorlesung hatte die Frage zum Thema: Was heifst
und zu welchem Ende studiert man Universalgeschichte? >2. Mit der Forderung nach einer
philosophischen Geschichtsschreibung in seiner Antrittsvorlesung stand er am Anfang

seiner akademischen Bahn als Geschichtsphilosoph.

3.3.1 Schillers historiografische Ansatze

Das Problem der Geschichtsschreibung, das sich in der Vermittlung der historischen
Wahrheit zeigt, war Schiller bereits bekannt, bevor er 1789 in Jena die Professorenstelle
antrat. In der Vorrede seines historischen Hauptwerkes Geschichte des Abfalls der verei-
nigten Niederlande von der spanischen Regierung (1788) erklart Schiller die Absicht seines
Schreibstils, ndmlich einerseits eine Geschichte »historisch treu« zu schreiben, »ohne
darum eine Geduldprobe fiir den Leser zu sein«, und andererseits die Geschichte
»von einer verwandten Kunst zu borgen, ohne deswegen notwendig zum Roman
zu werden«.>® Schillers Versuch, dem Lesepublikum historische Wahrheit durch die
poetische zu vermitteln, berticksichtigt die beiden Seiten der Geschichtsschreibung
von Lesepublikum und Darstellungsart, die von der Aufkldrungshistorie zunehmend

in den Hintergrund gedriangt worden waren.

51Von Fiesko zu Genua (1782) bis zum Demetrius-Fragment (1805, unvollendet); von der Beschiftigung
mit dem Don Karlos (1783-1787) fiihrt ein thematischer Zusammenhang zu der Geschichte des Abfalls
der Vereinigten Niederlande (1788) und von der Geschichte des Dreifigjihrigen Krieges (1790) zur Arbeit
am Wallenstein (1799). Vgl. Dann 1995, S. 2.

>2Vgl. Schiller 1965-1966¢, S. 7-24

%3Schiller 1965-1966b, S. 27.
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Wiahrend Herder das Darstellungsproblem der Geschichte durch die Bindung der
Sprache an Erkenntnis sichert, und damit in Konflikt mit Kants Erkenntnistheorie
gerit,™ bewegt sich Schillers Versuch im Feld des idealistischen Ansatzes, wo Kant die
Idee der Geschichte als einen apriorischen Leitfaden fiir die allgemeine Weltgeschichte
zu konstituieren versucht.> Dafiir setzt Kant voraus, dass die allgemeine Weltgeschich-
te »nach einem Plane der Natur, der auf die vollkommene biirgerliche Vereinigung in
der Menschengattung abziele«, abgefasst werde und »die Natur selbst im Spiele der
menschlichen Freiheit nicht ohne Plan und Endabsicht verfahre«.>® Aus der Perspekti-
ve des Individuums sei der Plan nicht durchschaubar, aber aus der Perspektive des
Menschen als Gattung bleibe die Hoffnung, dass die »Vorsehung« oder »Rechtfertigung
der Natur« als Beweggrund einem solchen Mechanismus der Weltgeschichte diene,
damit »ein sonst planloses Aggregat menschlicher Handlungen wenigstens im Grofsen
als ein System« dargestellt werden konne.”” Kants Begriffsverwendung »System« und
»Aggregat« schliefit an Schlozers Vorstellung seiner Universal-Historie an.

Die Aufgabe des Universalhistorikers sieht Schiller in der Auswahl der Begebenhei-

ten, die fiir die heutige Gestalt der Welt einen wesentlichen Einfluss haben:

»Die wirkliche Folge der Begebenheiten steigt von dem Ursprung der Dinge zu
ihrer neuesten Ordnung herab, der Universalhistoriker riickt von der neuesten
Weltlage aufwirts dem Ursprung der Dinge entgegen. «

(Schiller 1965-1966¢, S. 19)

Da die historischen Fakten viele Liicken haben, erschwert es die Arbeit des Historikers,
die wirkliche Reihenfolge der Begebenheiten zu konstruieren. Die nur auf Tatsachen
griindende pragmatische Historiografie kann in dieser Arbeitsweise nicht helfen, ein

universelles Geschichtskonzept zu entwerfen:

»So wiirde denn unsre Weltgeschichte nie etwas anders als ein Aggregat von
Bruchstiicken werden und nie den Namen einer Wissenschaft verdienen. Jetzt also
kommt ihr der philosophische Verstand zu Hiilfe, und indem er diese Bruchstiicke
durch kiinstliche Bindungsglieder verkettet, erthebt er das Aggregat zum System,

4Gaier sagt hier, dass der Streit zwischen Herder und Kant nicht nur um die Erkenntnisfunktion der
Sprache, sondern auch um eine konkurrierende Geschichtsphilosophie bei beiden ging. Vgl. Gaier
1988.

®Kant 1923, S. 15-32.

*6Kant 1923, S. 29.

>’Kant 1923, ebd.
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zu einem verniinftsméfsig zusammenhédngenden Ganzen.«

(Schiller 1965-1966c¢, S. 20)

Schiller nimmt das Verhiltnis von »Aggregat« und »System« bei Schlézer im Anschluss
an Kant auf, um zu betonen, dass — wie bei Kant — der Geschichtsschreibung mit
einem »philosophischen Kopf« beizukommen sei. Mit Kant fordert er einen philoso-
phischem Geist fiir die Wissenschaftlichkeit der Historie. Aber dass die Einsicht fiir
die Herstellung des Ganzen »kiinstlicher Bindungsglieder« bediirfe, reicht nicht an
Kants metaphysisch begriindetes Telos der Natur als synthetisierendem Leitfaden fiir
die Darstellung der Geschichte heran. Seeba deutet an der betreffenden Stelle den
Bedarf der »kiinstlichen Bindungsglieder« als dsthetisches Prinzip an. Seeba zufolge
dsthetisiert Schiller nicht nur Kants Moralphilosophie, sondern auch dessen weniger
entfaltete Geschichtsphilosophie, indem er Teleologie nicht als metaphysisches Prinzip
der Geschichte, sondern als &sthetisches Prinzip der Geschichtsschreibung einfiihrt.”

Die Aufgabe der von Schiller geforderten Philosophie der Geschichte besteht darin,
aus den vielféltigen historischen Ereignissen eine Harmonie des Weltlaufs herzustellen,
aber diese harmonische Herstellung der Geschichtsschreibung verwirklicht sich mit-
hilfe der Dichtung, weil diese es dem Menschen ermdglicht, die historische Wahrheit
nach asthetischen Prinzipien zu verstehen.”® Die dsthetischen Konstruktionen, welche
die historische Wahrheit in die poetische Wahrheit tiberfiihren, sind als kritisches
Bild der Vergangenheit ein utopischer Vorschein der Zukunft, in der die »Harmonie«
nicht mehr die Form der Kunst, sondern der Inhalt des Lebens sein wird.?? Schiller
vermittelt zwischen Vergangenheit und Zukunft sowie zwischen dem Aggregat und
dem Ganzen der Geschichte durch den Begriff Harmonie« in einem poetischen Akt

des Geschichtsschreibers.

3.3.2 Schillers geschichtsphilosophische Ansatze

Wihrend in Goéttingen versucht wurde, das Grundproblem der pragmatischen Ge-
schichtsschreibung im rationalistischen Diskurs der Philosophie zu 16sen, veroffentlich-

te Herder in Anlehnung an Rousseaus Entwicklungsmodell seine geschichtsphiloso-

%Vgl. Seeba 2020, S. 151.
59Vgl. Seeba 2020, S. 150.
0Vgl. Seeba 2020, ebd.
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phische Schrift Auch eine Philosophie (1774), in der er sich mit dem Fortschrittsglauben
von Aufklarungshistorikern und -philosophen wie Hume, Voltaire und Isaak Iselin
kritisch auseinandersetzte. Damit eroffnete er im deutschen Sprachraum die Debatte
der Geschichtsphilosophie. Zehn Jahre nach Herders Schrift Auch eine Philosophie er-
schien Kants geschichtsphilosophische Hauptschrift Idee zu einer allgemeinen Geschichte
in weltbiirgerlicher Absicht (1784), in der Kant sich zum ersten Mal an zeigendssischen
Diskussionen der Geschichtsphilosophie der Aufkldrung und an wissenschaftstheoreti-
schen Uberlegungen der Historiografie beteiligte.

Kant fasst den Fortschritt im Sinne eines Rechts- und Wissensfortschritts in welt-
biirgerlicher Absicht. Dieser auf zwei Zwecke gerichtete Forschritt ist fiir Kant nicht
bereits im Aufklarungsprozess in Erfiillung gegangen; er wird durch diesen zwar
ermoglicht, aber noch nicht vollendet. Vom Vollzug des Aufklarungsprozesses erwartet
er eine Verbesserung der Verfassungsgesetze und eine dem Allgemeinwohl dienende
Entwicklung der Wissenschaften. Die »Idee der Weltgeschichte« sei die Geschichte, die
man aus dem philosophischen Standpunkt schreibe, und die von den nachfolgenden
Generationen in ihrer weltbiirgelichen Absicht beurteilt werden kénne.5!

In seiner Antrittsvorlesung sieht Schiller — wie Kant, jedoch noch optimistischer — die
Entwicklung seiner Gegenwart als die einer gewissermafien gelungenen Vollendung,
die durch den menschlichen Fleifs in Wissenschaft, Kunst und Philosophie zustande
gekommen sei.%? Er vergleicht die Geschichte in analoger Struktur mit dem individuel-
len Leben, und nach diesem Muster ist die Geschichte der Menschheit eine Geschichte
des Aufstiegs »vom ungeselligen Hohlenbewohner — zum geistreichen Denker, zum
gebildeten Weltmann«.%® Der Begriff der »Veredlung«, der von Schiller als Grundformel
fir den Entwicklungsprozess der Menschheit angedeutet wird, ist vermutlich von
Schlozers Vorstellung seiner Universal-Historie®* {ibernommen. Wiahrend Kant erwar-

tet, dass die Weltgeschichte sich im Fortschritt des Wissens und in der Entwicklung

61vgl. Kant 1923, S. 31.

62Kant beachtet den von Rousseau vorgebrachten Einwand, dass der Forschritt keine Garantie fiir die
moralische Verbesserung sein kénne, wenn er schreibt: »Wir sind im hohen Grade durch Kunst und
Wissenschaft cultivirt. Wir sind civilisirt bis zum Uberléstigen zu allerlei gesellschaftlicher Artigkeit
und Anstédndigkeit. Aber uns schon fiir moralisiert zu halten, daran fehlt noch sehr viel.« Kant 1923,
7. Satz.

63Schiller 1965-1966¢, S. 16.

64Schlozer 1793, S. 1.
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friedlicher Beziehungen zwischen Rechtsstaaten vollzieht, sieht Schiller den Fortschritt
in den Errungenschaften der Zivilisation und Kultur. Den von Herder behaupteten
Eigenwert vergangener Gesellschaften bestreitet Schiller in seiner Antrittsvorlesung,
wenn er die Volksstimme in fernen Liandern als Wilde wahrnimmt, die weder die
unentbehrlichsten Kiinste wie die Eisenverarbeitung, die Herstellung von Werkzeugen,
etwa dem Pflug, und die Handhabung des Feuers kennen noch Institutionen wie Ehe
und Eigentum. In der Vergangenheit seien die einen von Sklaverei, Dummbheit und
Aberglauben niedergebeugt gewesen, die anderen dagegen hitten elend in gesetzloser
Freiheit gelebt.®

Schillers optimistische Deutung der eigenen Gegenwart dndert sich dennoch im
Zuge seiner Auseinandersetzung mit der Franzosischen Revolution, indem er sich
nun weniger an der historischen Wirklichkeit als an der &dsthetischen Moglichkeit

orientiert.®®

»Die poetische Wahrheit besteht aber nicht darin, daf etwas wirklich geschehen ist,
sondern darin, dafs es geschehen konnte, also in der inneren Moglichkeit der Sache.
Die dsthetische Kraft mufs also schon in der vorgestellten Moglichkeit liegen. «

(Schiller 1965-1966a, S. 96)

Schiller steht nicht mehr auf der Seite der linear-fortschrittsglaubigen Geschichts-
vorstellung der Aufkldarung, sondern verwirft dieses Fortschrittsmodell zugunsten
eines zyklischen Geschichtsmodells, nach welchem der Verlauf der Geschichte aus
den immer wieder zur Synthese fithrenden dialektischen Gegensitzen bestehe.®” Nach
Koopmann ist Schillers Uber Anmut und Wiirde (1793) der Entwurf einer aus prozes-
sual erlebter Geschichte hervorgehenden Geschichtstheorie, die in Uber die dsthetische
Erziehung des Menschen (1795) fortgesetzt wird. Der Wechsel von der historischen Wahr-
heit zur poetischen Wahrheit sei auch die Folge einer Umwertung der Temporalitat
historischer Vorgiange: »In der poetischen Geschichtsschreibung wird die Geschich-
te zur Metageschichte: sie ist einer Zeitordnung im traditionellen Sinne nicht mehr

unterworfen, sondern kann einer ideellen Ordnung gentigen, die jener anderen, der

6>Schiller 1965-1966¢, S. 13.

66Schillers Vorlesungen, die er im Sommer 1789 begonnen hatte, spiegelten die Ereignisse der Franzosi-
schen Revolution nicht, aber mit eindeutiger Akzentuierung wird die Franzosische Revolution in
seinen Asthetischen Briefen verworfen. (Vgl. Koopmann 1995, S. 67).

7Vgl. Koopmann 1995, S. 68.
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Zeitordnung, sogar widersprechen darf.«%® Das Ziel der Geschichte und die Erfiillung
der Geschichtsphilosophie liegt nun nach Schiller in der Versohnung von Natur und
Freiheit, von Individuum und Gesellschaft, die allein in der Kunst hergestellt werden
konne. Kunst iibernimmt damit die Stelle der Vernuntft.

Die urspriinglich historisch konzipierte »Gerichtsmetapher« in Schillers dramaturgi-

schem Programm®

verwandelt sich in seiner poetischen Praxis nach der Franzosischen
Revolution in eine analytische Struktur, bei der das Vergangene fiir die Freiheit der Zu-
kunft iiber die Gegenwart zu Gericht sitzt. Die christliche Interpretation der Geschichte,
die den Anfang der Geschichte in der Vertreibung des Menschen aus dem Paradies
sieht, deutet Schiller mit Kant als einen die Freiheit des Menschen ermoglichenden
Emanzipationsprozess. Nach der Wende jedoch sieht Schiller im Bild des Stindenfalls
nun die Urschuld des Menschen, die den Verlauf der Geschichte zu einer Gerichtsver-
handlung macht.”? Damit entfernt sich Schiller von der Historiografie der Aufklirung,
die sich auf historische Tatsachen richtet. Und mit seiner poetischen Praxis der Drama-
turgie verlagert er sein Augenmerk auf die Dimension der Geschichtsphilosophie. Diese
von Schiller gepragte Dramaturgie, die dem Theater Kraft seiner emotionalen Wirkung
eine Funktion des als rational gedachten Gerichts verleiht, ist zum allgemeinen Topos
der juridischen Funktion und Struktur von Literatur geworden.”!

Mit Bezug auf die »tragische Analysis« von Sophokles” Odipus Rex befindet Schiller
tiber den tragischen Stoff, dass die zusammengesetzte Handlung, die in der Tragodie
zum Widerstreit fithrt, sich auf eine geschehene Vorgeschichte bezieht und das jetzige
Geschehen aufgrund der Vorgeschichte »unabanderlich« ist.”? Dass die Auflésung
dieses Widerstreits nicht in der Zukunft, sondern in der Vergangenheit liegt, fiithrt
Schiller zu der Einsicht, dass das Drama eine Geschichte und zugleich die dsthetische

Darstellung dieser Geschichte ist. Dieses durch die Beschiftigung mit Sophokles

68Koopmarm 1995, ebd.,

®Der junge Schiller iibertrégt bereits in seiner Mannheimer Rede Was kann eine gute stehende Schaubiihne
eigentlich wirken? (1784) das Richteramt von der Weltgeschichte auf die Dramenkunst betrieben: »Die
Gerichtsbarkeit der Biihne fangt an, wo das Gebiet der weltlichen Gesetze sich endigt.« Gegen Ende
vom Gedicht Resignation (1786) heifit es: »Die Weltgeschichte ist das Weltgericht«. Zitiert nach Seeba.
Vgl. Seeba 2020, S. 154.

"ODie philosophische Anspielung der Gerichtsmetapher findet man bei Hegel in seiner Schrift Grund-
linien der Philosophie des Rechts (1821), wo die Weltgeschichte als Gericht fiir die »Auslegung und
Verwirklichung des allgemeinen Geistes« dargelegt wird. Vgl. G. W. E. Hegel 2009, S. 274.

71Vgl. Seeba 2020, S. 155.

72Vg1. Seeba 2020, ebd.,
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gewonnene analytische Strukturmodell dient ihm zum Aufbau der spateren Dramen

im Sinne einer poetischen Geschichtsschreibung.”

3.4 Zwischenfazit

Auch wenn in der Zeit der Spataufklarung in Deutschland eine Ausdifferenzierung
im Sinne einer Absetzung der Geschichte von der Philosophie und der Dichtung
stattfand, begegneten sich Philosophie, Geschichte und Dichtung im Interferenzbereich
der Geschichtsschreibung.

Die Geschichte wissenschaftlich zu schreiben, war die Tendenz der Historiker,
die — der Aufklarungshistorie verpflichtet — die Historiografie betrieben. Unter der
Voraussetzung der wissenschaftlichen Historiografie entwickelte sich in Gottingen
die philologische Quellenforschung, wodurch sich die Geschichte von der Kunst zur
selbststandigen Wissenschaft wandelte.

Geschichte poetisch zu schreiben, war die Tendenz im Bereich der Literatur, wo
versucht wurde, den wirkungs- und bildungsasthetischen Charakter der Geschichte vor
dem Rationalitdtsanspruch der Wissenschaft zu bewahren. Die poetische Geschichts-
schreibung versuchte damit, den Geist der Philosophie mit dem Leben des Menschen
zu verbiinden.

Schlielich gab es die Tendenz, Geschichte philosophisch zu schreiben. Die philoso-
phische Geschichtsschreibung, die seit Voltaire als Geschichtsphilosophie verstanden
wird, versuchte, das Grundproblem der pragmatischen Historiographie, welches das
Ganze der Geschichte aus unvollstindigen historischen Tatsachen herzustellen sich
bemiihte, durch philosophische Reflexionen zu l6sen.

Der bisher ausgefiihrte Teil der Arbeit stellt dar, wie in der mittleren und spéaten
Phase der Aufklarungsepoche die Diskurse von Philosophie, Dichtung und Geschichte
sich trotz ihres dhnlichen Gegenstandsbereichs voneinander abzugrenzen suchten.
In Auseinandersetzung mit der Verwissenschaftlichung der Geschichtsschreibung
differenzierte sich eine Art poetischer Geschichtsschreibung heraus, die darauf abzielte,

in sich gleichzeitig die philosophische Reflexion, entsprechende historische Stoffe

73Vgl. Seeba 2020, S. 157.
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und eine dsthetische Funktion der Geschichte zu vereinigen. In Hinblick auf diese
poetische Form der Geschichtsschreibung wird in den nidchsten Kapiteln Holderlins

Werk untersucht.



4 Holderlins Schaffensphase im
Tilibinger Stift

Ob Holderlin in seiner Tiibinger Schaffensphase an den zeitgentssischen Diskursen
tiber das Verhiltnis von Dichtung und Geschichte und an den Diskussionen um das
Fortschrittsdenken der Aufkldarung beteiligt war, ist hier schwer zu rekonstruieren.
Die Aufgabe dieses Kapitels ist daher nicht, von diesen Diskursen und Debatten
her Holderlins Schaffensphase der Tiibinger Zeit zu deuten, sondern vielmehr die
Thematik seiner Dichtung im Zusammenhang mit den Diskursen und Debatten na-
her zu bringen. Um das zu leisten, sollte der geistesgeschichtliche Hintergrund der
Schaffensphase der Tiibinger Zeit verdeutlicht werden. Folgende drei Merkmale dieser
Phase sind hier zu erwdhnen: die auf die patriotische Vergangenheit zuriickbezogenen
historischen Stoffe seiner Dichtung, die Verschiebung der religiosen Sphare auf die
Natur und schliefllich das auf die Zukunft ausgerichtete Geschichtsdenken in der
Dimension der Geschichtsphilosophie.

Nach dem Chaos des siebenjdhrigen Krieges artikuliert sich aufgrund der ver-
zweifelten politischen Lage des Reichs der deutsche Patriotismus in verschiedenen
Formen.! Als Gegengewicht zum Reichspatriotismus, der an den tradierten Strukturen
des Reichs weiter festhalten wollte, enfaltete sich ein kritischer Patriotismus, der das
tiberkommene System des Reichs in dessen erstarrten Verhdltnissen kritisierte. Diese
zweite Form des Patriotismus stellt die Zeit der Gegenwart als Verfall der heroisch
nationalen Vergangenheit der Deutschen dar. Dieses Bild der Vergangenheit, welches
in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts literarischen Ausdruck bekommt, ist in

Klopstocks vaterlandischen Oden und Gesdngen am deutlichsten zu finden. Holderlins

1vgl. Prignitz 1979.
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Oden, die am Ende der Maulbronner Zeit und am Anfang der Tiibinger Zeit entstan-
den sind, zeigen seine Adaptation des von Klopstock angeregten Patriotismus.? In
dieser Zeit las Holderlin nicht nur begeistert Klopstock, sondern auch Ossian® und Ho-
mer?, deren Gesidnge zu einer weiteren wichtigen Quelle fiir Holderlins vaterldndische
Gesinnung und fiir seinen Heroismus der Vergangenheit wurden.

Im Gegensatz zur aufklarerischen Regelpoetik, bei der vor allem von Gottsched ein
klarer Stil der Belehrung seitens der Dichtkunst gefordert wird, setzt sich Klopstock
in seiner hymnischen Dichtung mit dem Konzept der »heiligen Poesie« auseinander,
die fiir den jungen Holderlin bedeutend wird.”> Gottsched charakterisiert in seinem
Versuch einer critischen Dichtkunst (1730) den Dichter als Gelehrten, der die Weltweisheit
— insbesondere Philosophie, Theologie und Geschichte — einstudiert haben sollte und
dessen Aufgabe es sei, die theoretische Erkenntnis der Vernunft in anschaulicher Weise
darzustellen. Im Gegensatz zu Gottscheds Konzept vom gelehrten und gebildeten
Dichter fordert Klopstock einen gottlich inspirierten Enthusiasmus des Dichters.®
Klopstocks lyrisches Schaffen hat ein Doppelgesicht, da er sich als Vorbild ebenso an
den Preisgesangen der griechischen Seherdichter wie an den christlichen Lobgesdngen
der Psalmisten orientierte.” Seine Odendichtung bleibt dem Offenbarungsglauben der
kirchlichen Lehre verpflichtet, auch wenn er die Erkenntnis neuzeitlicher Naturwissen-
schaften in seine Dichtung mit aufnimmt.

Die von Klopstock angeregte Gefiihlskraft des Dichters nimmt Holderlin in seine
hymnische Dichtung der Tiibinger Zeit mit auf, aber er tiberschreitet den Rahmen
des christlichen Offenbarungslaubens durch die Beschiftigung mit der griechischen
Literatur und mit dem astronomischen Wissen der Neuzeit. Holderlins Hymnen schlie-
B3en damit an die in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts entfaltete Tradition der
Naturhymnik an,® deren Anhédnger — so wie die Dichter des Gottinger Hainbundes,
Schubart und Staudlin — die von Klopstock bereitete hymnische Begeisterung mit der

durch Newton neu begriindeten Naturerkenntnis zu verbinden suchten. Die von Her-

2Vgl. Prignitz 1976a; Prignitz 1979; Prignitz 1998.
3Vgl. Gaskill 1991.

4Vgl. Schadewaldt 1950; Kerber 2016.

Vgl. Véhler 1997, S. 19-63.

®Vgl. Vohler 1997, S. 44.

7Vgl. Bockmann 1965, S. 4.

8Vgl. Bockmann 1965, S. 9.
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der fiir die zeitgenossische Dichtung gestellte Aufgabe, die Begriffe der Wissenschaft
zu beseelen und die Welterfahrung in ihrer Totalitdt zu vermitteln, hatte Holderlin
sich schon seit seiner Tiibinger hymnischen Dichtung zu eigen gemacht.” Die Form
der Tiibinger Hymnen ist von Schiller beeinflusst, ! aber da Holderlin in der inneren
Form seiner Hymnen deutlich einen eigenen Weg gegangen ist, zeigt sich hier auch
Herders Einfluss.!!

In geschichtsphilosophischer Hinsicht entwerfen die Tiibinger Hymnen das tria-
dische Geschichtsmodell Rousseaus, welches in Deutschland von Herder, Kant und
Schiller umgearbeitet wurde. Das triadische Geschichtsdenken besagt, dass der Na-
turzustand als das paradiesische Zeitalter die erste Natur des Menschen gewesen sei,
dieser Naturzustand mit der Etablierung der Kultur als zweite Natur des Menschen
verloren gegangen sei und in der kulturellen zweiten Natur des Menschen wieder her-
gestellt und darin vorzufinden sei. Bereits Holderlins Tiibinger Hymnen, die die Ideale
der Franzosischen Revolution als Anfang einer neuen geschichtlichen Epoche und als
Grundlage der neuen Gesellschaft preisen, liegt dieses triadische Geschichtsmodell

Rousseaus zugrunde.

4.1 Die poetische Darstellung der Historie in der
Jugendlyrik

Die Gedichte aus der Maulbronner und vom Anfang der Tiibinger Zeit, die in diesem
Kapitel behandelt werden sollen, sind wegen ihrer nicht reifen dsthetischen Verfahrens-
weisen und wegen der Abhéngigkeit des Dichters von seinen literarischen Vorbildern
und von literarischen Moden in der Forschung als wenig gelungene Jugendlyrik be-
zeichnet worden.!? Diese Gedichte lassen erkennen, dass Holderlin sich Klopstock13,

Stolberg14, Stiudlin'® und Schiller!® zum Vorbild nimmt. In dieser Zeit liest Holderlin

9Vgl. Gaier 1993, S. 50.

10Vgl. Boshm 1928, S. 232.

Vgl Gaier 1993, S. 30.

12Vgl. Braungart 1996, S. 13.

13Vgl. F. Poggeler 1949; Kroll 1960; Boschenstein 1972; Mieth 1978; Riilke 1991; Vohler 1997, S. 19-73.
14vel. Beck 1944.

15Vgl. Daetsch 1970; Volke 1977; Dittler 1981.

16ygl. Bauer 1908; Fahrner 1925; Drayton 1977.
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Wielands literaturkritische Zeitschrift Der teutsche Merkurl”, Ossian und Schillers Dra-
men. Wie Holderlin in dieser Phase die historischen Stoffe zum Gegenstand seiner
Dichtung macht, wird in diesem Kapitel anhand von Belegen nachgewiesen.

Die elegische Hymne Tek (1788) pragt den Beginn der Versenkung ins Geschichtli-
che.!® Teck ist ein stidostlich von Niirtingen gelegener, zur Schwiébischen Alb geho-
render Berg. Auf Teck steht eine Burgruine, die im Mittelalter durch den Bauernkrieg
zerstort wurde. Das Gedicht konstituiert die Verbindung von Natur (Berg Teck) und
Geschichte (Burgruine): »Da klangen einst Harnische, Schwerder ertonten/ Zwischen
den moosigen Mauren der Fiirsten blinkende Helme./ Eisern waren und grofs und
bieder seine Bewohner« (MA 2019a, S. 49-50). In den Augen des Wanderers stehen die
Geister der Vorzeit mit ihrer heroischen Tugend gegeniiber den verdorbenen Menschen
der Gegenwart, die Holderlin als Verdchter der »deutschen Biedersitte«, als »des Aus-
lands héafilich gekiinstelten Affen« und »hirnlos hiipfende Puppen« bezeichnet (MA
2019a, S. 50). Das Bild der besseren Vergangenheit ldsst hier an das Vorbild von Klop-
stocks Bardendichtung, die gekiinstelten Affen und hirnlosen Puppen an die Kritik
des Gottinger Heinbunds und Stiirmer und Dréanger an der franzosischen Hofkultur in
Deutschland, sowie die Verehrung der Biedersitte an den Wiirttembergischen Schubart
denken.! Das mittelalterliche heroische Pathos gewinnt von nun an in Holderlins
Dichtung eine tiefere Pragung, indem die Helden der Vergangenheit verehrt und zum
Gegenstand seiner Dichtung werden. Das am Ende der Maulbronner Zeit entstandene
Gedicht Am Tage der Freundschaftsfeier (1788) beginnt: »Ihr Freunde! mein Wunsch ist
Helden zu singen« (MA 2019a, S. 52). Holderlin verwirklicht sich diesen Wunsch in
den Gedichten vom Anfang der Tiibinger Zeit.

Im Dezember 1789 schreibt Holderlin an Ludwig Christian Neuffer, dass er eine
Hymne auf Kolumbus schreibe und er auch vorhabe, Shakespeare in einer Hymne
zu loben. Die Kolumbushymne aus dieser Zeit ist nicht erhalten. Seit der Entdeckung
Amerikas ist Kolumbus in Europa in verschiedenen Hinsichten jahrhundertlang gefeiert

worden, indem er in Literatur, Geschichtsschreibung und Musik fiir Gesamteuropa

17Schillers historiographische Schriften sind hier publiziert: Abfall der vereinigten Niederlande im 1. Viertel-
jahr 1788, die Gedichte Gotter Griechendlands und Kiinstler im 1. Vierteljahr 1789 und Antrittsvorlesung
im 4. Vierteljahr 1789.

18ygl. Boshm 1928, S. 26.

Yvgl. Prignitz 1990, S. 8.
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als Heldengeist gewdiirdigt wurde. Dass Holderlin Kolumbus besingen will, zeigt,
dass auch fiir ihn das positive Bild des Kolumbus durch die zeitgendssische Literatur
weiterhin wirkt. )

Holderlin hat seinen Plan, Shakespeare eine Hymne zu widmen, wohl nicht ausge-
fiihrt, aber seine Absicht konnte hier im Zusammenhang mit der historischen Rolle
Shakespeares durch Herders Shakespeare-Rezeption angeregt worden sein. Herders
Shakespear-Aufsatz (1773) setzte sich mit der dem franzosischen Klassizismus verpflich-
teten deutschen Regelpoetik auseinander und stellte Shakespeares Dramenkonzeption
der aufkldrerischen Poesie in Deutschland gegeniiber. Alles, was in Deutschland dem
griechischen Theater auf franzosische Art nachgeahmt werde, sei »Puppe, Nachbild,
Affe, Statue«?!. Shakespeare ist fiir Herder derjenige, der aus Geist, Sprache, Tradi-
tion und Geschichte seines Volkes und seiner Zeit eine eigentiimliche Dramenkunst
geschaffen habe. Durch die Betonung der Empfindung in Shakespeares Dramen regte
Herder tiberhaupt die Literaturbewegung des Sturm und Drang an.

In dem gleichen Brief vom Dezember 1789 an Neuffer schreibt Holderlin weiter:

»Dieser Tage bekomm’ ich ein herrliches Buch, — Sammlung altteutscher Geschich-
ten — unter die Hande [...]. Ich fand den groflen Gustav mit so viel Warme, so
viel Verehrung geschildert — von s. Tode so schédtzbare Nachrichten, die ich mir
heilig nahm, so bald ich nach Tiibingen komme, die Feile wieder an meine Papiere
zu legen, und insonderheit in der Hymne auf seinen Tod all” wen’gen Krifte
zusammenzunehmen.«

(MA 2019b, S. 454)

Bei dem erwédhnten Buch handelt sich um den historischen Roman Geschichte der Grifin
Thekla von Thurn oder Scenen aus dem dreissigjihrigen Kriege von Benedikta Naubert,
der 1788 in Leipzig erschienen war.?? Die darin enthaltene Darstellung von Gustav
Adolf und dessen Tod in dem Roman hat ihn wohl beriihrt und in eine hymnische
Begeisterung versetzt. Gustav 1. Adolf war von 1611 bis 1632 Konig von Schweden und
fiel nach eine Reihe von Siegen in der Schlacht bei Liitzen.?? Unter ihm griff das zur

nordeuropdischen Groffimacht gewordene Konigreich Schweden in den Dreifligjdhrigen

20Zu seiner Beziehung zur Entdeckung des Kolumbus findet man in Holderlins Spatwerk den Gedichts-
entwurf Kolomb.

*!Herder 1891b, S. 82.

22Vgl. Schmidt 2019, S. 543.

2Vgl. Schmidt 2019, S. 543.
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Krieg ein. Da sein Eingreifen in den Krieg einen katholischen Sieg der Habsburger iiber
den Protestantismus in Deutschland verhinderte, wurde er von deutschen Protestanten
fiir lange Zeit als Held und Retter betrachtet und idealisiert. Aus dieser Perspektive
vergegenwartigt Holderlin den Tod des schwedischen Konigs in seinem Gedicht
Gustav Adolf (1789). Durch die wiederholten Rufe »Kinder von Teut«?* zeigt sich des
Dichters Emphase, dass »die Thaten des Mannes«, ndmlich Gustav II. Adolfs, fiir
die nachfolgende Generation der Teutonen historisch bedeutend gewesen seien. Im
thematischen Zusammenhang entsteht wenig spater das Gedicht Ende einer Gedichtsfolge
auf Gustav Adolf, in dem Holderlin Gustav Adolf als »Liebling Gottes« verherrlicht.
Das Denkmal seiner Taten sieht der Dichter mit erstaunten Augen an und singt hinauf
bis zum »Tempel der Erhabenheit« 2>, wo mit wolkenlosem Mut die Begeisterung sich
erhebt und wo die Felsen »den gefliigelten Fufs des Sangers« nicht ermiiden. Hier wird
der Dichter nicht nur zum Heldensdnger, vielmehr driickt sich das kulturtypologische
Bewusstsein vom Beruf des Dichters aus in der Vorstellung eines von Gott berufenen
Séngers.?°

In die Reihe seiner Helden nimmt Holderlin Johannes Keppler auf, dem er eine
Hymne widmet. In dieser Hymne preist er Keppler als Wegbereiter von Newton.?’
Holderlins Stolz auf Keppler bezieht sich einerseits auf die gemeinsame schwébische
Herkunft mit Keppler: »Wonne Walhallas! und ihn gebahr/ Mein Vaterland? ihn,
den die Themse pries?/ Der zuerst ins Labyrinth Stralen schuf,/ Und den Pfad,
hin an dem Pol, wies dem Gestirn« (MA 2019a, S. 71). Keppler stellte fest, dass die

Bahnen der Himmelskorper nicht kreisformig, sondern ellipptisch sind, und sich

2Der seit dem italienischen Humanismus weitverbreiteter Brauch fiihrt die einzelnen Vélker etymolo-
gisierend auf einen mythischen Stammvater zurtick. So steht »Teut« seit dem 16. Jahrhundert fiir
den Stammvater der Deutschen. Vgl. Schmidt 2019, S. 543.

2Im Horizont der neuzeitlichen Naturwissenschaft hatten die Hymnen, die in der christlich-kirchlichen
Tradition als Lobgesange fiir Gott verstanden wurden, kaum mehr Raum, und eine neue Rech-
fertigung des hymnischen Sprechens gelang erst durch den Riickgriff auf die Lehren des Pseudo-
Longinus Uber das Erhabene. Nach dessen Lehre geht die den Menschen am stirksten bewegende
Kraft von den erhabenen Gedanken aus. Im Anschluss an dieses neue Hymnensprechen liegt die
besondere Leistung Klopstocks darin, dass er in den antiken Versformen die gefiihlsbewegende
Kraft seiner Frommigkeit auszusprechen vermochte und dadurch dem Dichteramt eine besondere
Wiirde zuriickzugeben wusste. Wahrend Klopstocks Hymnen den {iberkommenen Lehren des
Offenbarungsglaubens verpflichtet bleiben, tiberschreiten Holderlins Hymnen diesen Rahmen. Vgl.
Bockmann 1965, S. 3-23.

26Vgl. Bohm 1928, S. 28.

27Vgl. Staudlins An die Jiinglinge meines Vaterlandes, wo auf Keppler als Vorlaufer von Newton hingewie-
sen wird.
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exzentrisch um die Sonne bewegen. Die Thematik des Gedichtes zeigt auch Holderlins
Interesse an der wissenschaftlichen Astronomie, fiir die er seit seinen Stiftsjahren
grofles Interesse hegte.?® Alexander Honold deutet Holderlins Keppler. 1789 nicht
nur als eine Hymne, die einen wegweisenden Astronomen preist, sondern in der
Konstellation eines naturzyklischen Geschehens und eines historischen Augenblicks:
Das naturzyklische Geschehen bezieht sich auf Keppler, der 1589 in den Tiibinger
Stift aufgenommen wurde, und die elliptische Form der Planetenbahn endeckte; der
historische Augenblick nimmt auf das zeitgeschichtliche Ereignis der Franzosischen
Revolution Bezug, die im Jahr 1789 ausbrach.?

Im Zusammenhang mit der Thematik der schwibischen Helden ensteht die Ode
An Thills Grab. 1789. Johann Jakob Thill (1747-1772) bildete sich im Tiibinger Stift zum
Theologen aus, und in dieser Zeit enstanden seine unverdffentlichten Gedichte. Nach
dem Abschluss des Studiums wurde Thill 1771 Vikar bei seinem Vater in Grofsheppach
und ein Jahr darauf starb er an einer Erkrankung. Aus seinem Nachlass sind einige
Gedichte veroffentlicht im Taschenbuch fiir Dichter und Dichterfreunde, Leipzig 1774,
sowie in den ersten Jahrgangen des Schwébischen Musenalmanachs Blumenlese (1782
und 1783) von Staudlin.® Holderlin projiziert Thills Schicksal auf das eigene, bei
welchem er sich zwischen dem nicht selbst ausgesuchten Pfarrerberuf und der ihm
viel Freude bringenden poetischen Beschiftigung hin- und hergerissen fiihlt. An Thills
Todesjahr anschliefiend, in dem auch Holderlins Vater Heinrich Holderlin verstarb,
beginnt das Gedicht mit der Klage {iber den Verlust des Vaters: »Als ich ein schwacher
stammelnder Knabe noch,/ O Vater! lieber Seeliger! dich verlohr,/ Da fiihlte” ichs nicht,
was du mir warst, doch mifste dich bald der verlafsne Waise« (MA 2019a, S. 72). Dann
wendet der Dichter sich an Thill, der nicht von seinem Vater verlassen wurde, sondern
seinen Vater veliefs, in trostlichem Sinne: »O wohl dir! wohl dir, guter! du schléfst so
sanft/ Im stillen Schatten deines Holunderbaums./ Dein Monument ist er, und deine/
Lieder bewahren des Dorfes Greisen.« Das Tal, wo sich Thills Grab befindet, war wohl
der symbolhafte Ort fiir die dichterische Freundschaft von Holderlin, Neuffer und

Magenau, wo die Freunde Thills Zerrissenheit zwischen einem Leben als Dichter und

28Vgl. Schadewaldt 1952, S. 3.
2Vel. Honold 2018.
30Vgl. Holderlin 1969, S. 385.
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einem Leben als Pfarrer idealisierten und sich mit Thill identifizierten.3!

Rousseau, als einer der Helden Holderlins, wird Gestalt in der Ode An die Ruhe aus
der Tiibinger Zeit. Nicht nur auf dieses Gedicht beschrankt sich Holderlins Bezug auf
Rousseau, sondern Rousseaus Philosophie gewinnt tiberhaupt fiir Holderlins weitere
Entwicklung grofle Bedeutung.?? Die Ode An die Ruhe ist das Gedicht, in dem sich
Holderlin zum ersten Mal auf Rousseau bezieht. Gerade nach der franzosischen Re-
volution verbreitete sich Rousseaus Ruhm als Wegbereiter des revolutiondren Geistes
in ganz Europa. Eines der beriihmtesten Beispiele fiir die Popularitdt Rousseaus war
wohl die Darstellung seines Grabes auf der »Pappelinsel«.3> In Hoélderlins Dichtung,
die sich auch auf Rousseaus Grab auf der »Pappelinsel« bezieht, erscheint Rousseau
als Verachteter. »Da weiht der Ruhe den Schlummernden,/ Mit Muth zu schwingen im
Labyrinth sein Licht,/ Die Fahne rasch voranzutragen,/ Wo sich der Diinkel engegen-
stemmt« (MA 2019a, S. 76). Trotz seiner Verfolgung und Verachtung in dunkler Zeit
trage Rousseau auf seinem labyrinthischen Fluchtweg das Licht der Revolution voran.
Obschon Rousseau elf Jahre vor der Revolution starb, wirkte sein Werk auf den Geist
der Franzosischen Revolution. In diesem Sinne ist seine Ruhe auf der »Pappelinsel«
eine Versammlung seiner Kréfte, die der Revolution den Impuls gaben. Das Motiv der
Ruhe und des Schlummers gehort mithin bei Holderlin zum symbolischen Komplex
der »Riickkehr zur Natur«.3

Ein weiterer Beleg, der den thematischen Zusammenhang der historischen Stof-

3Magenau schildert spiter in seinem Lebensabrif die gemeinsame Zeit mit Holderlin und Neuffer
so: »Wie seelig entflogen diese Tage in eurem Bruderbunde, edle unvergeflliche Freunde! wenn
wir abends so traul. uns nidersezten auf einem kiiligen Mooshiigel im Wankheimer Thilgen, rings
umtanzt von dem liederreichen Volke des Waldchens, oder hinschwédrmten in stiffer wehmiitiger
Stimmung in Thills Théalchen, am Uffer des Murmelbéchleins, an dem er, der frithgestorbene Jiingling
seine Lieder dichtete, oder auf der Spizze des hohen Spizberges den sanften Mond begriifiten mit
Gesang, oder hinab uns stiirzten im Mondscheine in die spiegelhellen Fluten des Nekkars, o wer
mifit die Freude, wie sie uns begliikte! Eine Seele in 3 Leibern waren wirl« MA 2019c¢, S. 572.

$Jiirgen Links Studien zeigen Rousseau als Hauptanreger fiir das ganze Werk und Denken Holderlins.
Link kritisiert, dass die Holderlin-Forschung an der Betrachtung von Holderlins poetischen Werken
unter der fundamentalen Hypothese vom »sédkularisierten Pietismus« festhdlt, die an der Tradition
der Schule Friedrich Beifiners anschlieffend Holderlins Poesie in ihrem Sinnzentrum als religios im
Sinne eines sdkularisierten Pietismus begreift. Er versucht, {iber diese weitverbreitete »Pietismus-
These« hinaus den »rational-szientifischen« Blick auf Holderlins Modernitat zu ermoglichen. Vgl.
Link 1986; Link 1998; Link 1999; Link 2004a; Link 2004b; Link 2007; Link 1997; Link 2020; Weitere
Studien zu Holderlins Bezug zu Rousseau: Vgl. Boschenstein 1966; Boschenstein 1989; De Man 1968;
Scharfschwerdt 1970b.

3Vel. Link 1999, S. 44.

3Vel. Link 1999, S. 45.
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fe abschlie3t, ist das Gedicht Burg Tiibingen.® Das Gedicht gehort zum Genre der
Ruinenpoesie und der Riickwendung zur deutschen Vorzeit, die sich in der zweiten
Hilfte des 18. Jahrhundert in Deutschland entfaltete.3® Ahnlich wie im Gedicht Tek
idealisiert der Dichter die Vergangenheit, indem er an die heroische Ritterzeit erinnert:
»Hier im Schatten grauer Felsenwédnde,/ Von des Stadters Bliken entweiht,/ Kniip-
fe die Freundschaft deutsche Biederhdnde,/ Schwore Liebe fiir die Ewigkeit.« (MA
2019a, S. 85) Im Gegensatz zum vergangenen heroischen Zeitalter sieht der Dichter
die eigene Gegenwart als Zeit der Dekandenz und Tyrannei. Von einer besseren und
freien zukiinftigen Welt traumt er, indem er durch den in Freundschaft gekniipften

Ménnerbund tiber Tyrannen und Spotter zu siegen hofft.

4.2 Die geschichtsphilosophische Dimension der
Tiibinger Hymnen

Holderlins Beschéftigung mit historischen Stoffen geht ab 1790 durch die begeisterte
Aufnahme der Ideale der Franzosischen Revolution in die geschichtsphilosophische
Dimension iiber. Im von Rousseau konzipierten, von Kant und Schiller aufgenomme-
nen triadischen Geschichtsmodell erstreckten sich Holderlins geschichtsphilosophische
Stadien vom antiken Griechenland tiber die abendléndische Gegenwart bis zur zukiinf-
tigen Gesellschaft der Menschheit. Seine dichterische Beschiftigung damit versucht
nicht mehr, die Geschichte im Hinblick auf die historischen Individuen oder Gegenstan-
de der Vergangenheit zu erzdhlen, sondern richtet sich auf die zukiinftige Gesellschaft
der Menschheit aus. Damit steht er in der Tradition der an der Zukunft orientierten
aufklarerischen Geschichtsphilosophie. Ausschlaggebend fiir diesen Wandel seiner

Dichtung ist das zeitgeschichtliche Ereignis der Franzosischen Revolution, die den

$Die Herausgeber der Holderlin-Ausgaben identifizieren die Burg im Gedicht mit dem Schloss
Hohentiibingen. Vgl. Schmidt 2019, S. 551; MA 2019c¢, S. 58. Ernst Mogel deutet aber die Burg des
Gedichtes als die im Mittelalter untergegangene Odenburg, die eine Spornburg zwischen Tiibingen
und Hirschau ist. Vgl. Mgel 2016. Holderlin kannte jedenfalls die Wanderwege durch die Odenburg.
Ein Beleg dafiir ist, dass er im November 1790 an seine Schwester schreibt: »ich werde [...] einen
Spaziergang mit Hegel, der auf m. Stube ist, auf die Wurmlinger Kappelle machen wo die beriihmte
schone Aussicht ist.« (MA 2019b, S. 462) Zwischen Tiibingen und Wurmlingen erstreckt sich ein
langgezogener bewaldeter Bergriicken, der Spitzberg. Auf einem Siidostsporn des Spitzbergs liegt
die begangene Odenburg.

%Vgl. Schmidt 2019, S. 551.
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jungen Holderlin mit der Hoffnung auf eine harmonische Gesellschaft der Zukunft
erfiillt.

In der Forschung hat dieses Thema unterschiedliche Perpektivierungen erfahren.
Wilhelm Dilthey hat in seinem Essay tiber Holderlin die Hymnen aus der Tiibinger
Zeit in ihrer Gesamtheit als »Hymnen an die Ideale der Menschheit« bezeichnet.?”
Wilhelm Bohm behandelte in seiner gesamten Darstellung der Werke Holderlins die
Tiibinger Hymnen unter weltanschaulichem und geschichtsphilosophischem Aspekt.3
Das Konzept des goldenen Zeitalters bei Holderlin legte Annemarie Christiansen in

ihrer Dissertation®®

von den Tiibinger Hymnen bis zum Spatwerk dar. Dass die Ttibin-
ger Hymnen als erste geschlossene Geschichtsphilosophie Holderlins gelesen werden
konnen, bemerkte Adolf Beck in dem Forschungbericht aus den Jahren 1948/49. Pierre
Bertaux machte, wie bereits bemerkt, in den 1960er Jahren darauf aufmerksam, dass die
bisherige Forschung den politischen Aspekt der Dichtung Holderlins vernachlassigt
habe. Obschon Bertaux Holderlins Dichtung unter dem Einfluss der franzosischen Re-
volution liest, kommen die Tiibinger Hymnen nicht in den Fokus seiner Untersuchung.
Er eroffnete der Forschung aber den politischen Holderlin. In Auseinandersetzung mit
der Untersuchung von Bertaux sind die Tiibinger Hymnen unter historisch-politischem,
geschichtsphilosophischem und weltanschaulichem Gesichtspunkt gedeutet worden.*
Wie Holderlins Hymnen unter dem Einfluss der Poetik der Naturpoesie Herders an
dessen Humanititsidee anschlielen, betonte Ulrich Gaier.*! Die Studien von Alexander
Honold berticksichtigen in den Tiibinger Hymnen Holderlins die poetische Gestaltung
der zeitgendsischen Astronomie, um zu zeigen, inwiefern Holderlin das astronomische
Paradigma auf historische und individuelle Geschiche anwendet.*?

An die Ergebnisse dieser Studien anschliefSend, untersucht dieses Kapitel die ge-
schichtphilosophischer Dimension der Tiibinger Hymnen im Zusammenhang mit der

aufklarerischen Geschichtsphilosophie.

%Vgl. Dilthey 1910.

38Vgl. Bohm 1928, S. 35-66.

3Vgl. Christiansen 1947.

40Vg1. Beck 1982; Scharfschwerdt 1970a; Scharfschwerdt 1973b; Scharfschwerdt 1973a; Prignitz 1976b;
Prignitz 1990.

“1Gaier vermutet, dass der Gegensatz zwischen der Kant'schen und Herderschen Geschichtsphilosophie
Holderlin durch den Repetenten Conz oder Hegel bewusst geworden ist. Vgl. Gaier 1993, S. 32.

42Vgl. Honold 1998; Honold 2002; Honold 2004; Honold 2005; Honold 2007; Honold 2018.
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4.2.1 Biographischer Hintergrund

Holderlins Unzufriedenheit mit dem Stiftsleben dnderte sich durch die Freundschaft
mit Neuffer und Magenau, die zwei Jahre frither als Holderlin ins Stift eingetreten
waren. Im Marz 1790 griindeten sie ihren Dichterbund »Aldermann« in der Art des
Gottinger »Hainbundes«, der 1772 von Studenten in Gottingen in der Nachfolge der
»Gelehrtenrepublik« Klopstocks begriindet worden war. Holderlins Dichtung nimmt
ab 1789 unter dem Einfluss der Franzosisichen Revolution realpolitische Themen
auf, und unter dem Einfluss der Fortsetzung seines philosophischen Studiums und
des Selbststudiums der griechischen Literatur beginnt seine Auseinandersetzung mit
seinem eigenen Stil der Dichtung.

In den Osterferien 1789 lernte Holderlin durch Neuffers Vermittlung Gotthold
Friedrich Stdudlin und Christian Friedrich Daniel Schubart kennen. Durch ihre Publi-
kationen und Dichtungen trugen Schubart und Staudlin in den 1770er und 80er Jahren
dazu bei, in Wiirttemberg eine revolutiondre Gesinnung gegen das bestehende System
des Absolutismus in der Offentlichkeit zu verbreiten.*> Uber das Treffen mit Schubart
berichtete Holderlin seiner Mutter, dass er von ihm mit »véterlicher Zartlichkeit« auf-
genommen wurde und einen ganzen Vormittag bei ihm verbracht habe (MA 2019b,
S. 450). Staudlin pflegte Holderlins dichterisches Talent und gab Holderlins Tiibinger
Hymnen in seinem »Schwibischen Musenalmanach« heraus.**

Holderlin zog im Herbst 1790 in eine neue Stube ein, wo er mit Hegel, Schelling
und fiinf anderen Stiftlern zusammenlebte. Zu dieser Zeit schloss Holderlin mit Hegel
eine enge Freundschaft. Bohm bemerkte die bedeutsame Rolle des Repetenten Carl
Philipp Conz fiir die Anniherung der beiden.*> Unter dem nachhaltigen Einfluss von
Conz griindeten Holderlin und Hegel einen Klub, in dem sie philosophische Werke
lasen und interpretierten und dem spéater noch Schelling beitrat. Conz’ Liebe zum
Griechentum, seine Verehrung fiir Herder und seine philosophischen Untersuchungen

haben Holderlin auf den Weg des damaligen modernen Denkens gebracht.*6 Holderlin

43Vgl. Prignitz 1976b, S. 10.

#“Dje ersten drei Hymnen erschienen 1791 im Musenalmanach fiirs Jahr 1792, im darauffolgenden Jahr
weitere sechs Hymnen in der Poetischen Blumenlese fiirs Jahr 1792. Staudlin unterstiitzte Holderlin
nicht nur bei der Publikation von dessen Hymnen, sondern half ihm auch, durch die Vermittlung
Schillers die Hofmeisterstelle in Waltershausen zu bekommen.

45Vgl. Bshm 1928, S. 35.

4Bshm 1928, ebd.
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schreibt im November 1790 iiber Conz an seine Schwester: »Mein Repetent ist der
beste Mann von der Welt«. (MA 2019b, S. 462)

Das Theologiestudium im Stift dauerte insgesamt fiinf Jahre: in den ersten zwei
Jahren studierten die Stiftler Philosophie und in den letzten drei Jahren Theologie.
Zur Erlangung des Magisters in Philosophie werden zwei Magisterspecimen nach
zweijdhrigem Philosophiestudium eingereicht. Holderlins erstes Magisterspecimen,
Geschichte der schonen Kiinste unter den Griechen, ensteht unter dem direkten Einfluss von
Winckelmann und dessen Geschichte der Kunst des Alterthums (1764). Das Jahr 1790, in
dem Holderlin sein Magisterspecimen schreibt, ist kennzeichnend, weil das intensive
Studium von griechischer Literatur, das er mit Neuffer und Magenau betreibt, ihn von
den Klopstock’schen germanischen Idealen ablost und das Studium der Philosophie,
das von Conz begleitet wird, ihn von den theologischen Doktrinen entfernt.*” Uber
das Stiftsleben und das Studium klagte Holderlin allerdings immer wieder. Im Juni
1790 schreibt er gegenitiber seiner Mutter, wie seine Lage sich durch die Freunschaft
positiv gedndert habe und dass er am Studium Freude finde:

»Ubrigens kann ich Sie versichern, daf8 ich mit meinen Freunden, bes. Neufer
und Magenau so zufrieden hinlebe, als moglich. Wir sizen fleiflig an unsren
Schreibpulten, nicht weil wir miissen sondern weil die Freude des Studirens
mit jedem Tage, den ich weiter fortriike, auch grofler wird [...]. Wir drei haben
auch ein weiteres Feld vor uns als jeder andere, weil die Muse gleich ein saures

Gesicht macht, wenn ihre S6hne einzig und allein auf dem philosophischen und
theologischen Altare opfern.«

(MA 2019b, S. 457)
Zwei Monate spdter schreibt er wieder an seine Mutter: »Ich darf Ihnen als Sohn
one Schein der Unbescheidenheit sagen, dafs anhaltendes Studiren besonders der
Philosophie mir bald Bediirfnifs geworden ist.« (MA 2019b, S. 459) Als Friichte seines
Philosophie- und Griechisch-Studiums entstehen seine sogenannten Tiibinger Hymnen,
die im Zuge der Franzosischen Revolution deren Ideale als Grundlage der neuen und
besseren Gesellschaft verherrlichen und die Ideale des menschlichen Strebens als
Gottinnen personifizieren. Das an Klopstock angelehnte Verstdndnis des Dichters als
Verkiinder, Seher und Berufener seiner eigenen Zeit zu sehen, zeigt sich in Holderlins

hymnischer Auffassung von Dich’cung.48

47Vgl. Schadewaldt 1950, S. 18.
#8Holderlins Hymnenbezeichnung fiir seine eigene Dichtung betrifft nicht mehr die traditionelle
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4.2.2 Die geschichtsphilosophische Dimension der Tiibinger

Hymnen

Bohm erkennt in den Tiibinger Hymnen durchaus eine Struktur der Komposition, in
der die Einheit des Denkens im thematischen Zusammenhang mit einander entgegen-
gesetzten Thesen aufgefasst wird. Diese Dynamik des Denkens bildet die zyklische
Struktur, die fiir Holderlins weiteres Dichten maf3geblich wird.*’

Die Reihe der Tiibinger Hymnen wird mit der Hymne an die Wahrheit eroffnet, deren
endgiiltige Version in Staudlins Schwibischem Musenalmanach fiir das Jahr 1792 unter
dem Namen Hymne an die Gottin der Harmonie erschien. Holderlin schreibt an Neuffer
im November 1790 iiber die Entstehung der Hymne: »Leibniz und mein Hymnus auf
die Wahrheit hauflen seit einigen Tagen ganz in m. Capitolium. Jener hat Einfluf} auf
diesen.« (MA 2019b, S. 461) Urania wird als die Konigin der Welt personifiziert, die
aus dem Chaos die Harmonie schopft, die die Menschen im »koniglichen Ebenbild«
hervorbringt und zwischen Himmel und Erde einen Liebesbund stiftet. Die Hymne ist
beeinflusst von der in der Dynamik des Chaos enthaltenen »préastabilierten Harmo-
nie« des Leibniz, indem die Gottin der Harmonie zur Stifterin des republikanischen
Geistes wird. Mit dem Motto der Hymne, welches Holderlin Wilhelm Heinses Roman
Ardinghello (1787) entnimmt,”® poetisiert er in der Darstellung der Urania nicht nur
die Leibniz’sche »préstabilierte Harmonie«, sondern erweitert den Schopfungsprozess
des Universums durch den erotischen Aspekt bei Heinse.”! Die zyklische Struktur
seines Denkens zeigt sich in seiner Dimension der Geschichtsphilosphie dadurch, dass
die gliickliche Zeit der Vergangenheit iiber die liigenhafte Gegenwart siegt, und der
Liebesbund zwischen Mensch und Goéttin in der Zukunft wiederhergestellt wird.

In der Hymne an die Muse (1790) huldigt Holderlin der Funktion der Muse. Die von
Holderlin betonte Eigenschaft der Muse hat in erster Linie eine politische Bedeutung,

indem die Muse die grofien Taten der Helden in Gesdngen mit Unsterblichkeit belohnt.

Schopfungsvorstellung, aber auch nicht den von Herder entworfenen Gefiihlsenthusiasmus, sondern
vielmehr eine im Anschluss an Klopstock entwickelte Naturhymnik, die bei Holty und Stolberg und
vor allem in Staudlins Schwibischem Musenalmanach gepflegt wurde. Diese Naturhymnik stand in
Beziehung zu der durch Newton vorangetriebene Naturerkenntnis. Vgl. Béckmann 1965, S. 9.

“vgl. Bshm 1928, S. 55.

05 Urania, die glinzende Jungfrau, hilt mit ihrem Zaubergiirtel das Weltall in tobendem Entziiken
zusammen.« (MA 2019a, S. 111)

>1Vel. Vehler 2011, S. 302.
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Nach der kdmpferischen Heldenzeit bringt die Muse »in koniglicher Milde« die Bliite
der Staaten hervor, in der die Menschengeschlechter zur Vollendung reifen. Wenn die
Zeiten kommen, in denen die Menschen ihren Bund mit den Géttern vergessen, die
stolzen Liigen sich ausbreiten und das Heiligtum der Muse verbannt wird, erweckt
die Muse den Menschen »Muth und Tat«, sich »in briiderlicher Liebe« zu verbiinden
und gegen die Laster der Zeit zu kimpfen. Die geschichtsphilosophische Uberlegung
duflert sich dabei wieder im zyklischen Denkmodell durch die Funktion der Muse, die
Vergangenheit zu bewahren, die Menschen in der schlechten Gegenwart aufzumuntern
und fiir die bessere Zukunft eine Vision zu stiften. Die Muse belebt den Gesang des
Sangers, der Sanger erweckt die Menschen zu heroischen Taten, die die vergessenen
Tugenden der Helden wiederbeleben sollen. Ubertragt man dieses Geschichtsdenken
auf die realpolitische Situation der Zeit Holderlins, driickt die Hymne die Hoffnung
aus, aus der Umbruchszeit der Revolution eine bessere Gesellschaft hervorgehen zu
lassen. Auch der Erinnerungsaspekt der Muse, der fiir den spéaten Holderlin nach 1800
geschichtsphilosophisch bedeutsam wird, ldsst sich hier bereits darin erkennen, dass
die Gesange der Dichter im Wechsel der Zeiten die Erinnerung der Menschheit mit
sich tragen und aufbewahren.

In der Hymmne an die Freiheit (1790) personifiziert Holderlin die Gottin der Freiheit.
Das geschichtsphilosophische Denken formt sich hier zu einem triadischen Geschichts-
bild aus, in dem der Anfang der Geschichte als goldenes Zeitalter imaginiert wird. Die
Vorstellung des goldenen Zeitalters ist die Zeit, in der die Menschen in Ruhe, Freude
und Liebesharmonie miteinander in der Natur lebten, bis der Ubermut das Band
zwischen der Natur und den Menschen zerriss. Seitdem die Gottin der Freiheit »mit
der Liebe« und »mit der Unschuld« in den Himmel floh, sind die Menschen ohne Liebe
vor dem Gesetz zitternde Sklaven geworden.”? Damit wird die Zeit des Modernen
als Zeit des Verfalls der Liebe und Freiheit der gliicklichen, unschuldigen Zeit des
Paradieses entgegengestellt. Aus diesen Gegensdtzen von gliicklicher Vergangenheit
und ungliicklicher Gegenwart sieht der Dichter eine neue »Schopfungsstunde« hervor-

gehen, in der die Gottin der Freiheit zu den Menschen wiederkehrt und ein »freies

2Hier gibt es einen klaren Bezug zur jiidisch-christlichen Jenseits- und Gesetzesreligion, welche den
naturnahen, sinnlich-prasenten Polytheismus der Griechen abgelost hat. Parallelen finden sich in
Schillers beriihmtem Gedicht »Die Gotter Griechenlandes« (1788).



62 4 Holderlins Schaffensphase im Tiibinger Stift

kommendes Jahrhundert« mit sich bringt. In den letzten zwei Strophen driickt sich die
Hoffnung aus, dass sich im Zuge der Franzosischen Revolution auch in Deutschland
eine politische und gesellschaftlichte Verdnderung ereignen konnte, die die Menschen
von der Tyrannenherrschaft befreit und ihnen Liebe und Freiheit wiederbringt. Der
deutsch und vaterldndisch gefarbte Ton der letzten Verse verstarkt das Freiheitsverlan-
gen des Dichters im eigenen Land: »Wenn im Heldenbunde meiner Briider/ Deutsches
Blut und deutsche Liebe gliiht;/ Dann o Himmelstochter! sing” ich wieder,/ Sing
sterbend dir das letzte Lied.« (MA 2019a, S. 111) Die hier geschilderte Stufe des gol-
denen Zeitalters wird in dem Hymnenentwurf Hymne an den Genius Griechenlands
(entstanden 1791 nach Sattlers Datierung) mit dem antiken Griechenland identifiziert,
welches als das Reich der Liebe und Freiheit gefeiert wird. Die Bezugnahme auf das
antike Griechenland zeichnet den Grundriss eines Welt- und Geschichtsbildes, das
vom spiten Holderlin ausfiihrlich ausgearbeitet wird.>?

Holderlins Studium der Philosophie vertieft sich ab 1791 durch Kant-, Spinoza-
und Rousseau-Lektiire. Wahrend der Lektiiren beginnt er, sich mit seinem bisher
pietistisch geprédgten christlichen Glaubensbekenntnis auseinanderzusetzen. Der Geist
der neueren Philosophie erweitert die Weltanschauung seiner Dichtung und vestarkt
gleichzeitig seine Abneigung gegen das Pfarramt. Im Juni 1791 schreibt er an seine

Mutter:

»Mein sonderbarer Karakter, meine Launen, mein Hang zu Projekten, u. (um nur
recht die Wahrheit zu sagen) mein Ehrgeiz — alles Ziige, die sich one Gefar nie
ausrotten lassen — lassen mich nicht hoffen, dafs ich im ruhigen Ehestande, auf
einer friedlichen Pfarre gliiklich sein werde.«

(MA 2019a, S. 473)

Nicht nur die philosophische Auseinandersetzung mit dem Dogmatismus des Christen-
tums fiihrt den jungen Holderlin dazu, vom geistlichen Abstand zu nehmen, sondern
auch die absolutistische Herrschaft, die das geistliche Amt von Wiirttemberg unter
Kontrolle hielt. In Holderlins Stiftsjahren, die durchaus von dem Geist der Franzgsi-
schen Revolution gepragt waren, fand im Stift keine Reform statt, sondern es wurden
die Verordnungen noch verschérft. Wegen dieser dem »Zeitgeist« widersprechenden

Stiftsumgebung wurde fiir die von der Revolution begeisterten Stiftler das verengte

»3Vgl. Beck 1944, S. 104.
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Stiftsleben noch unertraglicher.
Im Februar 1792 schreibt Holderlin an seine Schwester:

»[...] ich bin vest entschlossen, mir eine andre Lage auszufinden, und sollt’ ich auch

mein Brod im Schweise meines Angesichts verdienen miissen |[...] aber unméglich

ist’s mir, mir widersinnische, zwecklose Geseze aufdringen zu lassen, u. an einem

Orte zu bleiben wo meine besten Krafte zu Grunde gehen wiirden.«

(MA 2019b, S. 479)
Holderlins Entschluss steht mit der realpolitischen Lage seiner Zeit direkt in Verbin-
dung. Er verfolgte die Geschehnisse nach der Revolution in Frankreich, die Reaktion
der europédischen Grofiméchte und die stdrkere politische Polarisierung in Frankreicht
nach dem Fluchversucht von Ludwig XVI. mit Aufmerksamkeit.>

Unter den sich wandelnden politischen Umstdnden in Europa entsteht Holderlins

Hymmne an die Menschheit (1791), deren Motto Rousseaus Contrat social entnommen ist.>
Wéhrend der Hymnenentwurf tiber Griechenland das antike Griechenland als Reich
der Liebe und Freiheit in die erste Stufe des triadischen Geschichtsmodells gestellt hat,
hofft die Menschheitshymne auf eine zukiinftige Gesellschaft. Wie schon gesagt, betont
Honold, dass Holderlins Gedicht Keppler. 1789 mit dem Ereignis der Franzosischen
Revolution in Konstellation steht. Und die Menschheitshymne kann als Fortsetzung der
Anwendung von Kepplers astronomischem Weltbild auf die von Rousseau inspirierte
gesellschaftliche Emanzipation gelesen werden. Holderlin schreibt an Neuffer:

»Mit dem Hymnus an die Menschheit bin ich bald zu Ende. Aber er ist eben

ein Werk der hellen Intervalle, und die sind noch lange nicht klarer Himmel!

Sonst hab” ich noch wenig gethan; vom grofien Jean Jacque mich ein wenig tiber

Menschenrecht belehren lassen, und in hellen Nachten mich an Orion und Sirius,

und dem Gotterpaar Kastor und Pollux gewaidet, das ists all! Im Ernst, Lieber! ich

drgere mich, daf8 ich nicht balder auf die Astronomie gerathen bin. Diesen Winter
soll’s mein angelegentlichstes sein.«

(MA 2019b, 475 pp.)
Die Franzosischen Revolution ist der »Schlag der ernsten Stunde«. Die mythische
Anspielung der »Hesperidenwonne« bezieht sich auf die Zeit der europdischen Gegen-

wart, die sich durch den Schlag der Stunde verjiingt.® Die Schonheit, Briiderlichkeit

%Vgl. Prignitz 1976b, S. 53.
%Vgl. Scharfschwerdt 1970b.
%Nach Hesiods Theogenie (211-216) bewachen die Hesperiden im fernsten Westen des Ozeans die

goldenen Apfel des Lebensbaums, Sinnbilder der ewigen Jugend und der Fruchtbarkeit. Vgl. Schmidt
2019, S. 568.
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und Freiheit, die in den vorigen Hymnen im Einzelnen verherrlicht wurden, werden
nun hier zusammenfassend als durch Taten und Hoffnungen keimende Saaten be-
zeichnet. Im Konflikt zwischen Altem und Neuem sieht Holderlin — wie Rousseau,
Herder, Kant und Schiller — die Verwirklichung des auf Liebe, Gleichheit und Freiheit
gegriindeten Reiches der Zukunft. Die Einsicht Holderlins, dass sich gesellschaftlicher
Fortschritt stets nur aus den widerstreitenden Kriften heraus entwickeln konne, deutet
A. Honold in Hinblick auf das ballistische Modell der neuzeitlichen Astronomie als
»die Denkfigur der elliptischen respektive exzentrischen Bahn«.””

Die im Juni 1791 enstandene Hymne an die Schonheit entnimmt ihr Motto der Kritik
der Urteilskraft Kants: »Die Natur in ihren schonen Formen spricht figurlich zu uns,
und die Auslegungsgabe ihrer Chiffernschrift ist uns im moralischen Gefiihl verliehen«.
%8 Die Natur wird in der Hymne als die Sphére besungen, in der die Gottin der Schon-
heit Urania vom Himmel herabsteigt, um auf der Erde Schonheit zu verbreiten. Die
»Sohne der Begeisterung« beziehungsweise die Dichter, die an der Sphéire der Gottin
teilhaben, rufen die Menschen dazu auf, »Muth und Tat« zum Opfer darzubringen.
Bei Holderlin ist die Kombination »Muth und Tat« der Ausdruck seiner revolutionidren
Gesinnung. Die Hymne sieht den Mittelbereich des Gottlichen und Menschlichen in
der Sphére der Natur, wo das Gottliche herabkommt und wo die Begeisterung der
Dichter himmelwdérts singt und sich beide treffen. In diesem Sinne sieht der Dichter
seine Gesdnge als Vermittler zwischen dem Gottlichen und dem Menschlichen, die
einerseits den Menschen die Ankunft des Gottlichen verkiinden und andereseits dem
Gottlichen die Begeisterung der Menschen tiber das Kommende entgegenbringen. Der
Strahl der Gottin, durch die »Hesperidenbliithe« zur Reife kommt, bricht das »erstarrte
Gesetz« und bringt den Menschen die »Wonne der Liebe«.

Der Gedanke der Verjiingung des eigenen Zeitalters in der Menschheitshymne
wird in der Hymne an den Genius der Jugend (1792) wieder aufgenommen. Holderlin
tiberarbeitet das Konzept der Harmonie, welches der Hymne an die Gottin der Harmonie
zugrunde lag.>® Wihrend dort die Harmonie im Leibniz’schen Sinne aus dem Chaos

hergestellt wird, ist sie hier im zyklischen Bild der Natur, ndmlich im Wechsel von

Vgl. Honold 2018.
8Vel. Kant 1902, A 147 ff.
PVgl. Vohler 2011, S. 304.
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frithlingshaftem Werden und winterlichem Vergehen gestiftet.®* Das Verhiltnis von
Frithling und Winter ist ein Kampf zwischen Leben und Tod oder zwischen Liebe
und Streit. Der Kampf endet nicht mit einem einseitigen Sieg des Friihlings tiber den
Winter, sondern der Winter wird als Todesmotiv mit dem Schlummer und mit dem
Altern verglichen. Der Friihling verbildlicht das Erwachen aus dem Schlaf und die
Verjiingung im Alter. Das Altern und Verjiingen oder das Schlummern und Erwachen
stellt in geschichtsphilosophischer Perspektive die geschichtliche Kontinuitédt analog
zur Naturgeschichte und dem Wechsel verschiedener Kulturen dar.%!

Zur Reihe der Tiibinger Hymnen gehort die Hymne an die Freundschaft, die Holderlin
seinen Freunden des Aldermannsbundes, Neuffer und Magenau, widmet. Holderlin
greift den Mythos der Harmonia auf, nach welchem Harmonia die aus der Liebes-
verbindung von Ares und Aphrodite geborene Tochter ist. Die Natur der Harmonia
vereinigt in sich die véterliche Kraft und die miitterliche Liebe, welche zu den bestim-
menden Wesensziigen der Menschen werden.®? Eine weitere mythische Anspielung,
die die Freundschaft personifiziert, findet Holderlin in der briiderlichen Liebe von
Castor und Pollux, die miteinander Unsterblichkeit und Sterblichkeit teilen.

Die zweite Hymne an die Freiheit ensteht Anfang 1792, zwei Jahre spéter als die
erste. Der Freiheitsgedanke wird, wie in der ersten Freiheitshymne, in triadischem
Geschichtsdenken entworfen. Die Gottin der Freiheit erinnert daran, dass der treue
Bund, welcher im goldenen Zeitalter zwischen Mensch und Natur existierte, zerrissen
ist. Sie gibt den Menschen die Hoffnung, dass sie immer noch die Starke haben, ihren
Bund mit der Natur wiederherstellen zu konnen. Der von dieser Hoffnung erfiillte
Dichter ruft die Menschen auf, diesen Augenblick der neuen »Schopfungsstunde« nicht
zu versdumen. Die als Folge der Franzdsischen Revolution entstandenen realgeschicht-
lichten Ereignisse sieht Holderlin nicht als ein zu einer Vernichtung fiihrendes Chaos
an, sondern er sieht darin einen aus dem Chaos hervorgehenden neuen Anfang der
Zeit. Als Verwirklichung der Freiheit und als Wiederkehr der »Gottertage« erwartet
der Dichter als »Kind der Einfalt« die Zukunft: »Was zum Raube sich die Zeit erkoh-

80Hslderlin iibernimmt den Gedanken der Verjiingung aus Herders Aufsatz Tithon und Aurora (1792). In
diesem Aufsatz hat Herder die Verjiingung des Naturprozesses mit dem Geschichtsprozess analog
dargelegt. Vgl. Gaier 1993, S. 52.

®1Die Analogie vom Verjiingungsgedanken in Natur und Kultur ist an Herders Aufsatz »Tithon und
Aurora« (1792) angelehnt. Vgl. Gaier 1993, S. 52.

62Vgl. Vohler 2011, S. 304.
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ren,/ Morgen steht’s in neuer Bliithe da;/ Aus Zerstérung wird der Lenz gebohren,/
Aus den Fluthen stieg Urania,/ Wenn ihr Haupt die blaichen Sterne neigen,/ Stralt
Hyperion im Heldenlauf-/ Modert, Knechte! freie Tage steigen/ Lachelnd tiiber euern
Gréber auf.« (MA 2019a, S. 139) Honold weist darauf hin, dass im Hintergrund der
Personifizierung der gottlichen Méchte in den Tiibinger Hymnen das zeitgendssische
astronomische Wissen steht. In der Tiibinger Phase seien Apoll, Helios und Hyperion
astronomisch verkleidete mythische Akteure. Von diesen Akteuren werde Hyperion in
der Folgezeit zum Held des Romanprojektes Holderlins.®

Holderlins Revolutionsbegeisterung und die damit verbundene Hoffnung auf den
Aufgang einer besseren Zukunft geht weiterhin in seine Hymnenreihe in Tiibingen
ein, indem sie die realpolitischen Ereignisse in Frankreich unmittelbar spiegelt. Wie
im Kreis der Tiibinger Stipendiaten die aktuelle und angespannte Lage in Frankreich
diskutiert worden ist, ldsst sich aus den Briefen Holderlins ersehen.®* Im September
1792 teilt Holderlin Neuffer mit, eine Hymne an die Kiihnheit zu schreiben. Angeregt
wird das Thema vielleicht durch Dantons Rede am 2. September 1792: »Um sie (die
Feinde des Vaterlandes) zu schlagen, braucht es Kiihnheit, Kithnheit und abermals
Kiithnheit — und Frankreich ist gerettet.« (Vgl. MA 2019c, S. 76) Die Heldentaten
des Herakles werden in der Hymne als die aus der Not hervorgebrachten kiihnen
Taten gepriesen. Das heroische Zeitalter ermoglichte das Zeitalter der blithenden
Kunst in Griechenland, in dem Holderlin die Bedeutung der Dichtung Homers sieht.
Letztlich wird die Kiithnheit als Rache der Wahrheit im Sinne der »heiligen Nemesis«
behandelt. Holderlin stellt das Bild der Gegenwart im Zuge der Revolution dar, indem
er den Stoff des Griechischen, namlich Heroismus, Dichtkunst und Sieg der Wahrheit,
auf seine eigene Gegenwart transferiert. Die Kiihnheit bezieht sich in drei Aspekten
auf die Gegenwart: in der in den Idealen der Franzosischen Revolution ersehnten
republikanischen Staatsform, in der von der Dichtung Homers befruchteten Kunst der
»Hesperiden« und schliefilich in der Rechtfertigung des Kriegs der Franzosen gegen
die absolutistischen Méchte Europas. Holderlin driickt in einem Brief an seine Mutter
im November 1792 seine Hoffnung aus, dass im Zuge des Krieges der Franzosen eine

politische und gesellschaftliche Verdnderung im eigenen Land zu erwarten sei: »Es

63Vgl. Honold 2018.
64Vgl. Bertaux 1969, S. 1-36; Prignitz 1976b, S. 4-139; Beck 1982, S. 46-54; Jamme 1983a, S. 54—69.
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ist wahr, es ist keine Unmoglichkeit, dafs sich Verdnderungen auch bei uns zutragen.«
(MA 2019b, S. 492)

Aus Furcht vor der Konterrevolution in Frankreich sind im September 1792 mehr als
1100 in den Gefangnissen sitzende Revolutionsgegner hingerichtet worden. Das fiihrte
Girondisten und Montagnards zu einem Konflikt, im Zuge dessen die Sansculotten
im Sommer 1793 die Macht ergriffen. Im Oktober begann die jakobinische Wohlfahrts-
diktatur, welcher bis zum Sommer 1794 nacheinander die Girondisten, Cordeliers,
die Indulgents und schlieflich auch Robespierre und Saint-Just zum Opfer fielen.®®
Holderlin nimmt in Briefen Partei fiir die Girondisten und beklagt sich in einem Brief
an seinen Bruder im Juli 1793 {iber das Schicksal des Girondistenfiihrers Brissot: »der
gute Patriot wird nun wahrscheinlich ein Opfer seiner niedrigen Feinde.« (MA 2019b,
S. 501) Dass die eine republikanische Staatsform ersehnenden Revolutionsideale in der
Realitdt von dem Terror der Jakobinerherrschaft getriibt werden, 16scht die Flamme
der von der Revolution begeisterten Hymnendichtung Holderlins. Der in der Hymne
Genius der Kiihnheit gefeierte Heroismus wird nun in dem Gedicht Griechenland®® mit
der elegischen Klage revidiert, dass die Idealbilder des griechischen Republikanismus,
Heroismus, die Kunst und die Philosophie unwiederbringtlich untergeganen sind.
Die dichterische Miihe, die sie in der Gegenwart wiederzubeleben sucht, sei umsonst.
Staudlin, dem das Gedicht gewidmet ist, wird angesprochen: »Stirb! du suchst auf
diesem Erdenrunde,/ Edler Geist! umsonst dein Element!« (MA 2019a, S. 150) Nicht

allein Staudlin war der Verehrer Griechenlands, Holderlin nimmt sich auch Schillers

Gedicht Die Gotter Griechenlands (1788) als Vorbild und seinen Tiibinger Repetenten

5Vgl. Jamme 1983a, S. 54-55.

Die Datierung des Gedichtes ist in der Forschung nicht einheitlich. Nach Beiiners Vermutung war
die erste Fassung im Juli 1793 fertig und wurde mit dem ersten Fragment des Hyperion und der
Hymne dem Genius der Kiihnheit an Staudlin geschickt. (Vgl. Holderlin 1969, S. 477) Nach Beck wiére
das Gedicht im ersten Drittel des Jahres 1794 in Waltershausen entstanden. (Vgl. Beck 1982, S. 38)
Die Miinchner Holderlin Ausgabe folgt Beifiners Vermutung. (Vgl. MA 2019c, S. 75)

In dem Brief an Neuffer im Juli 1793 ldsst sich ein Anklang an das Gedicht Griechenland erkennen,
aber nach den Auferungen Holderlins kann man vermuten, dass es sich hier nicht um ein fertig
verfasstes Gedicht, sondern um den Gedankenentwurf eines Gedichtes handelt, das der Dichter
gerade zu schreiben vorhatte. Er antwortete in dem Brief auflierdem auf Neuffers Anfrage der
Sendung der Hymne Genius der Kiihnheit: »Ich schikte meinen Hymnus unsrem Stdudlin«. Daran
zeigt sich, dass Holderlin in dem »Paquet an Stdudlin« nur eine Hymne, ndmlich den Genius der
Kiihnheit, beigelegt hat, nicht mehrere, wie Beifiner vermutete. Im weiteren Verlauf des Briefes
schreibt Holderlin, dass »das zauberische Licht« der Hymne Genius der Kiihnheit verschwindet und
Mangel deren mit einem »baldigen Gesang« getrostet werden sollte. Ich vermute, dieser »baldige
Gesang« ist das Gedicht Griechenland.
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Congz, bei dem er in seiner Studienzeit das antike Griechenland zu verehren lernte.
Ganz im Sinne der Revolution sah der junge Holderlin es als moglich an, den
antiken, griechischen Republikanismus mit dessen Werten in der Gegenwart wieder
herzustellen. In der politischen Realitdt Europas nach der Revolution sieht Holderlin
aber ein, dass diese Moglichkeit noch nicht wirklich zustande gekommen ist und
dass es zu ihrer Verwirklichung noch Zeit braucht. Das antike Griechenland bleibt
in Holderlins weiterer Gedankenentwicklung als ein geschichtsphilosophischer Be-
zugspunkt seines Denkens lebendig, und die politische Lage der neuen Griechen

vergegenstandlicht sein Roman Hyperion zum historischen Stoff.



5 Das Konzept der Volkserziehung

Das Konzept der »Volkserziehung«!, das Hoélderlin in seiner Tiibinger Zeit gemeinsam
mit Hegel entwirft, begleiet ihn auf dichterischem, philosophischem und beruflichem
Wege. Das padagogische Programm der Tiibinger Hymnen, zu dem sich Holderlin
im Brief an seinen Bruder im September 1793 bekennt,? findet in seinen grofien poeti-
schen Projekten Hyperion und Empedokles seinen Niederschlag. Holderlins Denkweg
zur Volkserziehung nimmt die kritische Auseinanderstzung mit der Aufklarung als
Bildungsprozess auf. Er sieht sich in seinen Tiibinger Jahren dahingehend mit Hegel
in Ubereinstimmung, dass das deutsche Volk zur politischen und philosophischen
Aufkldarung ein national-pddagogisches Programm braucht. Ihr Kritikpunkt bezieht
sich auf die Finseitigkeit der aufkldrerischen Bildung, die auf die Seite des Verstandes
Gewicht legt und die sinnliche Seite des Menschen aufSer Acht ldsst. In dieser kritischen
Sicht der Aufklarung sind sich Holderlin und Hegel mit Herder einig. Das von Herder
betonte »heilige Dreieck«® von Philosophie, Poesie und Geschichte wird fiir beide zur
wesentlichen Komponente ihres Volkserziehungsprogramms.

Kants Postulatenlehre gibt den beiden die Anregung, die philosophische Basis
ihres Programms zu begriinden. Mit dem Konzept der Vernunftreligion, das Kant im
Rahmen der praktischen Vernunft durch die Postulate der Unsterblichkeit der Seele,
der Freiheit des Willens und der Existenz Gottes zu begriinden sucht, sind Holderlin
und Hegel unzufrieden, weil Kant die Moralitdt von dem als a priori gedachten Sitten-

gesetz herleitet. Die Kant’sche Moralphilosophie, die den von der Aufkldarung vielfach

!Diesen Begriff verwenden Hegel und Hélderlin in Anlehnung an Herders Idee der Volkserziehung.
Vgl. Jamme 1983a, S. 46, Anm. 51.

2Unter dem Einfluss von Kants Freiheitspathos, vom Rousseauschen Glauben an die Menscheit, von
Herders Beforderung der Humanitdt zur Verbesserung des Menschengeschlechts und von Schillers
Liebe zum »Geschlecht des kommenden Jahrhunderts« erschlieSit sich Holderlin seinen Weg an die
Bildung der Menschheit. Vgl. MA 2019b, S. 505-06.

3Vgl. Herder 1967, S. 131.

69



70 5 Das Konzept der Volkserziehung

verdrangten Aspekt der Religion wieder aufnimmt, behauptet Religion als Inbegriff
des abstrakten Moralgesetzes. In gewissem Sinne bleibt Kants Vernunftreligion also
doch noch in der rationalistischen Tradition der Aufklarung befangen und von der
Sinnlichkeit abgesondert.

Die Bedeutung der Philosophie Kants beschrankte sich fiir Hegel und Holderlin
nicht nur auf die Gebiete der Ethik und Religionsphilosophie, auch die Asthetik An-
regungen fiir ihre Denkentwicklung, nachdem sie Tiibingen verlassen und und ihre
Anstellungen als Erzieher — dieser in Waltershausen und jener in Bern — angetreten
hatten.* Durch die Lektiire Kants gewannen Holderlin und Hegel im Kampf fiir die
Aufklarung, gegen das bestehende politische System und die Positivitdt des Chris-
tentums, einen festen philosophischen Boden. Durch die Ergdnzung des verfehlten
Aspekts der Kant’schen Aufkldrung wollen die beide die Aufklarung dem Volk zu-
ganglich zu machen. Unter der Fahne der Volksaufklarung kreuzten sich Holderlins
und Hegels Wege 1797 in Frankfurt nochmals. Um die Jahrhundertwende scheiden
sich dann ihre Wege.

Es werden nun zwei gedanklich in einer gewissen Verwandschaft stehende Aufsétze
behandelt, die aus Holderlins und Hegels Frankfurter Zeit stammen. Der eine ist
Holderlins Fragment philosophischer Briefe, der andere Hegels Das dlteste Systemprogramm
des deutschen Idealismus. Beide Texte kénnen als Fortsetzung der Uberlegungen fiir das

Volkserziehungsprogramm aus der Tiibinger Zeit betrachtet werden.

5.1 Das »Fragment philosophischer Briefe« und

»Das Systemprogramm «

Wilhelm Bohm — auf den der friihere Titel Uber Religion zuriickgeht — datierte dieses
Fragment philosophischer Briefe auf das Jahr 1799. Damit stellte er es in gedanklichem

“Holderlin hat in seiner Tiibinger Zeit neben Kants Philosophie auch Jakobis Gefiihlphilosophie studiert.
Mit Jakobi sieht er die Autonomienlehre der Kritik der praktischen Vernunft kritisch, da Kants Gottesbe-
weis innerhalb der blofien Vernunft die Gemditskrifte (»Herz« und »Phantasie«) nicht miteinbeziehte
und daher nicht vollstiandig sei. Der Einfluss von Jakobis Kritik an der Verstandes-Aukflarung, die
sich Holderlin und Hegel auch durch dessen Roman Woldemar (1. Fassung 1779, 2. 1794, 3. 1796)
und Eduard Alwills Briefsammlung (1792) vermittelten, war in diesen ersten philosophischen Jahren
fiir beide von grofier Bedeutung. Vgl. Jamme 1983a, S. 38-39.
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Zusammenhang mit der dritten Fassung des Empedokles.”> Die Stuttgarter Ausgabe
(StA) schldgt eine Datierung in thematischem Zusammenhang mit dem Entwurf Das
untergehende Vaterland bzw. auf das Jahr 1799/1800 vor. 6 Da jedoch die Frankfurter
Ausgabe (FHA) den Entwurf als Fragment der von Holderlin geplanten »philoso-
phischen Briefe«” edierte, heifst das Fragment in der neueren Forschung Fragment
philosophischer Briefe. Da die FHA die Entstehung des Textes in zeitlicher Ndhe zum
Niethammer-Brief (vom 24. Februar 1796) betrachtet, riickt die Datierung auf den
Winter 1796/97.8 Diese Annahme der FHA wurde in der neueren Holderlin-Forschung
weitgehend iibernommen.’

Nicht nur die schliissige Datierung, sondern auch die thematische Anbindung
des Fragments ist in der Forschung strittig. Lawrence Ryans Untersuchung Holderlins
Lehre vom Wechsel der Tone (1960) betrachtet den Text als Vorstufe der Homburger
poetologischen Aufsédtze. Ryan nimmt an, dass der Entwurf vor Hoélderlins Hom-
burger Zeit entstanden ist, weil er im Vergleich zu den Homburger Aufsidtzen eine
»Unfertigkeit« und »Vorlaufigkeit« der Gedanken zeige.!? Christoph Jamme liest das
Fragment in gedanklicher Nédhe zur »Athenrede« im Hyperion und im Umkreis des
Altesten Systemprogramm des deutschen Idealismus. Im Anschluss an die Hypothese, dass
das Fragment eine schrifftliche Fortsetzung von Hegels und Holderlins Gesprache in
Frankfurt sei,!! betont Jamme Hegels starken Einfluss auf das Fragment. Daher setzt
Jamme die Niederschrift des Fragments frithestens nach Januar 1797 bzw. nach Hegels
Ankunft in Frankfurt an.!? Dieter Henrich verweist im Rahmen der Diskussionen nach-
kantischer Philosophie auf den Religionsaspekt des Textes. In Ubereinstimmung mit
Jamme sieht Henrich die Entstehung des Fragments im Umkreis des Systemprogramms,

der religionstheoretischen Passagen im Hyperion und der Tiibinger Gesprache der

5Vgl. Bshm 1930, S. 119-20.

®Vgl. Holderlin 1961, S. 416.

7In dem Brief vom 23. Februar 1796 berichtet Holderlin Niethammer von seinem Plan der Niederschrift
»philosophischer Briefe« fiir dessen Philosophisches Journal. Vgl. MA 2019b, S. 614.

8Die FHA edierte auBSer diesem Fragment Holderlins einen weiteren Entwurf, Hemokratus an Cephalus,
als einen fiir Niethammers Philosophisches Journal entworfenen Text.

9Helmut Hiihn versucht, diese neue, weitgehende Forschungsannahme zu widerlegen, indem er das
Fragment als der von Holderlin geplanten Zeitschrift Iduna thematisch zugehorig behauptet. Vgl.
Hiihn 1997, S. 68-116. Zur editorischen Datierung des Fragments vgl. Franz 2002.

10V¢l. Ryan 1960, S. 102.

"Der Erste, dem dies auffiel, ist Dilthey gewesen. Vgl. Jamme 1983a, S. 162, Anm 26.

12yg]. Jamme 1983a, S. 162.
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Freunde.!?
Wenn behauptet wird, dass Hegels Einfluss auf das Fragment nicht zu {ibersehen
14

sei,"* so ist anders herum Holderlins Einfluss auf das Systemprogramm, als dessen Autor

t,15 auch nicht zu iibersehen. Der zweite Teil des

die aktuelle Forschung Hegel behaupte
Systemprogramms, in dem Holderlins Einfluss auf Hegel betrachtet wird,'® liefert Argu-
mente fiir das Thema der vorliegenden Arbeit, weil hier Gedanken zur Uberbriickung
von geschichtsphilosophischen Uberlegungen und historischen Begebenheiten durch
die poetische Asthetik formuliert werden. Dieser Aspekt der poetischen Asthetik ist
in der bisherigen Forschung zu dem Text nicht beachtet worden, da es meistens um
die Frage ging, wer diesen Text in welchem intellektuellen Umfeld geschrieben hat.
Ich mochte hier nicht die Autorschaft Hegels bestreiten, sondern kniipfe an die These

von Poggeler und Jamme an, der zweite Teil des Systemprogramms sei Holderlins Input,

den Hegel in seine Niederschrift aufgenommen habe.

5.1.1 Hegels Altestes Systemprogramm des deutschen Idealismus

Das urspriinglich in Hegels Handschrift aufgefundene Manuskript Das dlteste System-
programm des deutschen Idealismus 16ste seit seiner Entdeckung durch Franz Rosenzweig
am Anfang 20. Jahrhunderts in der Hegel-, Holderlin- und Schelling-Forschung einen
unlosbaren Streit um die Verfasserschaft aus. Der Text erlebte eine hundertjdhrige
Rezeptions- und Interpretationsgeschichte, aber der Streit um die Verfasserschaft be-
steht noch immer.!” Der aktuellste Stand der Forschung beantwortet die Frage vorlaufig
zugunsten Hegels.!8 Im Folgenden geht es nicht um die Verfasserschaft, sondern um
den Inhalt des Textes im Kontext eines Konzeptes der Volksaufklarung.

Der erste, ethische Teil des Systemprogramms fordert dazu auf, dass die Kant’sche

Postulatenlehre der praktischen Vernunft zu einer Ethik »eines vollstindigen Sys-

13Vgl. Henrich 1992, S. 307.

14Vgl. Jamme 1983a, S. 162.

15Vgl. Jamme und Schneider 1984.

16Q. Poggeler suchte 1965 in seinem Urbino-Vortrag Hegels Autorschaft des Systemprogramms zu
beweisen. Sein Hauptargument ist, dass der Bruch vom ersten (ethischen) zum zweiten (4sthetischen)
Teil, der in der bisherischen Forschung fiir Hegel unerklérlich war, als Einfluss von Holderlins
asthetischem Platonismus verstehbar sei. Ch. Jamme bestétigt in seinen ausfiihrlichen Studien
Poggelers These. Vgl. Jamme 1983a, S. 171; Jamme und Schneider 1984.

7Vgl. hier Kap. 2: Anm. 2.

18Vgl. Jamme und Schneider 1984.
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tems aller Ideen« entwickelt werden soll. In einem solchen System der Ideen soll das
Grundprinzip eine Idee der menschlichen Freiheit sein, die nicht durch den Staats-
mechanismus, sondern im Verhiltnis mit der Natur bestimmt wird. Damit riickt das
Programm die metaphysische Frage von Subjekt- und Weltverhiltnis in den Kontext
der Ethik ein. Die Rolle des Staates wird in solch einem ethischen System abgewertet,
weil der Staat an sich etwas »mechanisches« sei und innerhalb seiner die Menschen als
»mechanisches Riaderwerk« behandelt werden.

Der Verfasser setzt sich mit den Prinzipien der Aufkldarungshistorie auseinander,
die die Entwicklung der Geschichte der Menschheit aus den rechtlichen Gesetzen
der empirisch-politischen Welt bzw. aus Staats-, Regierungs- und Verfassungsform
herzuleiten suchte.! Dieser praktischen Bestimmung der Menschheitsgeschichte halt
der Verfasser die hohere Idee einer intellektuellen Welt entgegen, woraus die Idee
der Freiheit abgeleitet werden soll. Der ethische Teil endet mit dem Satz: »Absolute
Freiheit aller Geister, die die intellektuelle Welt in sich tragen und weder Gott noch
Unsterblichkeit aufier sich suchen diirfen«. Die Idee der Freiheit ist das zugrunde
liegende Prinzip der Geschichte der Menschheit. Diese geschichtsphilosophische Uber-
legung spricht der Geschichte eine allgemeine Intelligibilitdt zu. Damit nimmt der
Verfasser auf Kants geschichtsphilosophische Begriindung des »Vernunftplans« fiir die
allgemeine Geschichte der Menschheit Bezug.

Der zweite, dsthetische Teil des Systemprogramms postuliert die »Idee der Schonheit«
als das vereinigende Prinzip aller Ideen des Systems. Es herrscht in der Forschung
Einstimmigkeit dariiber, dass zwischen dem ersten und dem zweiten Teil ein Bruch
existiert.? Dem ethischen System der Ideen im ersten Teil steht im zweiten Teil die
Asthetik gegeniiber. Der Verfasser schreibt: »Ich bin nun tiberzeugt, dal der hochste
Akt der Vernunft, der, indem sie alle Ideen umfafst, ein dsthetischer Akt ist, und dafs
Wahrheit und Giite in der Schonheit verschwistert sind.« Der Verfasser geht nun mit

Platons Ideenlehre tiber Kants Grenze der reinen praktischen Vernunft hinaus, wenn er

Nicht nur Aufklarungshistoriker, sondern auch Kants geschichtsphilosophische Schrift Idee zu einer all-
gemeinen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht (1784) war an der Verbesserung der Staatsverfassungen
und Regierungsformen orientiert. Da der Verfasser des Programms die Idee vom »ewigen Frieden«
als eine der untergeordneten Ideen einer hoheren Idee bezeichnet, zeigt sich seine Kenntnisnahme
von Kants 1795 erschienener Schrift Zum ewigen Frieden.

200. Poggeler hat diesen Bruch als Hegels Weg von Kants moralischem Rigorismus zu Holderlins
asthetischem Platonismus in der frithen Frankfurter Zeit erklart. Vgl. O. Poggeler 1969.
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den »hochsten Akt der Vernunft« als einen »asthetischen Akt« {iberzeugend findet.?!

»Die Menschen ohne dsthetischen Sinn sind unsre Buchstabenphilosophen. Die
Geschichte des Geistes ist eine dsthetische Philosophie. Man kann in nichts geist-
reich sein, selbst iiber die Geschichte kann man nicht geistreich rdsonieren — ohne
dsthetischen Sinn.«

(G. W. FE. Hegel 1979, S. 235)

Ganz und gar beriihrt diese zitierte Stelle die Thematik der vorliegenden Arbeit. Die
durch die Verwissenschaftlichung zu einem System gefiihrte Geschichtsdarstellung der
Aufklarungshistorie beachtete die Asthetisierung der Geschichte nicht, da sie geméaf
ihres Rationalitdtsanspruchs die poetischen Mittel aus der Geschichtsschreibung her-
ausgelost hatte. Die Verwendung des Begriffs »Buchstabenphilosophen« bezieht sich
auf die Kritik an den Arbeitsmethoden der Aufklarungshistoriker, die ohne »astheti-
schen Sinn« wissenschaftliche Historiographie betrieben. Gegen diese Arbeitsmethode
protestiert nun die Aussage des ndchsten Satzes, indem sie die Geschichte des Geistes
als dsthetische Philosophie in einen Gegensatz zur Buchstabenphilosophie stellt. In
Anlehnung an Kants dsthetische Bedeutung des Geistes?? fordert Hegel eine belebende
Darstellung der Geschichte durch den »&sthetischen Sinn«.

Herder ist derjenige, der die systematisierende Darstellungsform der Geschichte
der Aufklarungshistorie stark kritisierte. Mit seiner Betonung des dsthetischen Aspekts
der Geschichtsschreibung und der Versprachlichung der Darstellung der Geschichte
geriet er mit den Aufklarungshistorikern und -philosophen in Konflikt. Seine Kritik?®
richtete sich vor allem ausdriicklich gegen Schlozer, der die Darstellung der Geschichte

der Erkenntnis unterordnete. Schlozers universalhistorisches Konzept wendete Karl

21Ein Wandel der platonischen Ideenlehre ist hier zu bemerken. Bei Platon ist die Idee des Guten die
leitende Idee fiir das Wahre und das Schone. An dieser Stelle ist des Verfassers Kenntnisnahme von
den Briefen iiber die dsthetische Erziehung des Menschen Schillers auch nicht zu tibersehen. Schiller
versuchte in seinen Briefen, die Vermittlung zwischen praktischer und theoretischer Vernunft in einem
dsthetischen mittleren Zustand zu begriinden, indem er der Idee des Schonen eine synthetisierende
Funktion beziiglich der Gegensatze zuspricht.

22Die asthetische Bedeutung des Geistes definiert Kant als »belebendes Prinzip im Gemiithe«. Nach Kant
ist dieses belebende Prinzip das Vermogen der Darstellung dsthetischer Ideen. Unter dsthetischen
Ideen versteht er »die Vorstellung der Einbildungskraft, die viel zu denken veranlafit, ohne daf3 ihr
doch irgend ein bestimmter Gedanke, d. i. Begriff, addquat sein kann, die folglich keine Sprache
vollig erreicht und verstandlich machen kann.« Die dsthetischen Ideen als Anschauungen ohne
Begriffe sind in diesem Sinne das Gegenteil von Vernunftsideen, denen keine Anschauungen addquat
seien. Fur dieses Vorstellungsvermogen der Einbildugnskraft ist der Dichter talentiert. Vgl. Kant
1902, § 49.

23Vgl. hier oben Kap. 3: Anm 26.
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von Linnés Methode des Klassifikationssystems zur systematischen Darstellung der
Pflanzen und Tiere auf die Darstellung der Volkergeschichte an. Dass Schlozer mit
solch einem Klassifikationssystem die Diachronie der Erscheinungen, Entwicklungen
und historischen Gesetzmégigkeiten nicht darzustellen vermochte, erkannte Herder.?*
Die Aufnahme dieser Kritik Herders an der Aufklarungshistorie ist auch nicht zu

tibersehen, wenn Hegel fortfahrt:

»Hier soll offenbar werden, woran es eigentlich den Menschen fehlt, die keine
Ideen verstehen, — treuherzig genug gestehen, dafl ihnen alles dunkel ist sobald es
tiber Tabellen und Register hinausgeht.«

(G. W. F. Hegel 1979, S. 235)

Die »Tabellen und Register« richten sich ausdriicklich auf die universalhistorische
Methodik der Aufklarungshistorie. Der Verfasser des Systemprogramms will mit pro-
duktiver Einbildungskraft iiber die Darstellungsform der Geschichte in »Tabellen und
Registern« hinausgehen. Diese Einbildungskraft, wozu die Poesie durch ihre Fantasie
fahig ist, kann die sich auf die Fakten beziehende Arbeitmethode der empirischen Ge-
schichtsschreibung iiberwinden, sodass die Gelehrsamkeit der Geschichte rehabilitiert

werden kann:

»Die Poesie bekommt dadurch eine hohere Wiirde, sie wird am Ende wieder, was
sie am Anfang war — Lehrerin der Menscheit; denn es gibt keine Philosophie,
keine Geschichte mehr, die Dichtkunst allein wird alle tibrigen Wissenschaften und
Kiinste tiberleben.«

(G. W. FE. Hegel 1979, S. 235)

Die Asthetisierung der Philosophie ist einerseits die Rehabilitierung des dsthetischen
Sinnes der Geschichte, woraus die Idee der Menschheit hergleitet werden soll, anderer-
seits fungiert als Bildung der Menschheit. Nach Hegel ist die Erziehung des Menschen
von der Asthetik zu leisten, weil hier die Poesie Philosophie und Geschichte aufhebt.?>

Dieser Gedanke des dsthetischen Erziehungskonzepts lehnt sich nicht nur an Schillers

24Schlozer reagierte auf Herders Kritik mit einem ganzen Band zorniger Polemik. Der Streit zwischen
Herder und Schlozer ist das heftige Aufeinanderprallen der Diskurse der Geschichtsauffasssungen
der Aufkldrung und der Romantik, des systematischen und des organischen Denkens des Zeitalters.
Vgl. Lauer 2012, S. 36.

2Eine dhnliche Formulierung des Gedankens, dass die Poesie Anfang und Vollendung der Philosophie
ist, finden wir in der »Athenrede«, im letzten Brief des ersten Bandes des Hyperion, wenn Hyperion
die Philosophie von der Poesie ableitet und sie wieder in diese zuriickflieffen lasst.
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Konzept der »asthetischen Erziehung des Menschen« an, sondern schliefst sich auch
an Herders, von Winckelmann adaptiertes Konzept der Geschichtsschreibung an, das
die Geschichte nicht nur als eine Sammlung von Fakten und Daten, sondern als ein
»Lehrgebdude« zu begriinden sucht.

Der dritte Teil des Systemprogramms thematisiert zum Zweck der Volkserziehung
den Religionsaspekt. Das Volk brauche eine »sinnliche Religion«, die neue Grundséitze
des gemeinsamen Lebens begriinden soll. Auch der Philosoph als Aufklédrer des Volkes
brauche eine solche Religion. »Monotheismus der Vernunft und des Herzens, und
Polytheismus der Einbildungskraft und der Kunst, dies ists, was wir bediirfen.« Der
Ruf nach einer »sinnlichen Religion« meint keine Vernunftreligion, sondern im Sinne
der Forderungen Herders eine Fantasiereligion — zu ihr gehort auch die Mythologie.?
Wie sehr der Verfasser des Systemprogramms das klassische Athen-Bild vor Augen
hat, driickt sich in der Uberlegung des »Polytheismus der Einbildungskraft und der
Kunst« aus. Die griechische Kunst war eins mit der Religion, und sie bewahrte das
Absolute sinnlich-prasent.?”” Aus der Vernunft der kritischen Aufklirung sollte eine
neue Mythologie hervorgehen, die »im Dienste der Ideen« steht. Diese neue Mythologie
wiirde zur Grundlage der neuen »sinnlichen« Religion. Erst danach wére es moglich,
eine herrschaftsfreie Gesellschaft und eine Durchfiithrung von Grundsitzen wie Freiheit
und Gleichheit unter den Menschen zu etablieren.

Das Systemprogramm ist eine philosophische Programmschrift der Volkserziehung.
Des Autors Ziel ist nicht nur die Begriindung eines philosophischen Systems, dessen
Idee von der Idee der Freiheit ausgehen soll, sondern auch, jenes System nach dem
Bediirfnis des Zeitalters zur Verwirklichung zu bringen. Das Bediirfnis des Zeitalters
ist es, den Prozess der Aufklarung dem Volk zugénglich zu machen. Hegel kritisiert
die Einseitigkeit der Aufklarung, die sich zu sehr auf die Seite der durch den Verstand
gewonnenen Erkenntnis konzentriert und die sinnliche Natur des Menschen vernach-
lassigt. Obwohl diese Einseitigkeit der Verstandesaufklarung den Menschen hilft, ihre
vom bestehenden Staats- und religiosen System unterdriickte freie Selbstbestimmung

wiederzufinden, kann diese freie Selbstbestimmung unter den vorhandenen gesell-

26vgl. O. Poggeler 1973, S. 331.

?’JTamme betont, dass die Orientierung an der griechischen Polis in der klassizistischen Asthetik des
ausgehenden 18. Jahrhunderts einerseits »in einem massiven politischen Kontext« und andererseits
in »aufklarerischer Religionskritik« am Christentum besteht. Vgl. Jamme 1983a, S. 161.
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schaftlichen Bedingungen nicht realisiert werden. Das Systemprogramm intendiert, diese
Bedingungen der Realisierung in der aufgeklédrten sinnlichen Religion zu begriinden.
Die Dichtkunst sei die Grundlage einer solchen Religion, weil sie in sich die Doppelna-
tur des Menschen — die Verstandesnatur und sinnliche Natur — dsthetisch vereinige.
Die Dichtkunst vermittele stets eine Veranschaulichung der Ideen und Grundsitze der
theoretischen Vernunft, weil sie immer fiir die Erziehung der Menschheit im Dienst
stand und nun auch weiterhin stehen solle. Sie mythologisiere die philosophischen
Ideen, indem sie einen Boden fiir die neue sinnliche Religion vorbereite. Auf diesem

Boden der neuen Mythologie sollte der Prozess der Volksaufklarung vollendet werden.

5.1.2 Holderlins Fragment philosophischer Briefe

Die gedankliche Paralellitdt zwischen dem Systemprogramm und dem Fragment philoso-
phischer Briefe ist nicht zu {ibersehen. Jammes Annahme, dass Holderlin das Fragment
erst nach der Ankunft Hegels bzw. frithstens im Winter 1797 unter dem starken Ein-
fluss Hegels niedergeschrieben habe, widerspreche ich hier, indem ich die Entstehung
des Fragments vor die Enstehung des Systemprogramms zuriickdatiere. Wie schon er-
wiahnt, nimmt die FHA die Entstehung in der zweiten Jahreshalfte 1796 an, zeitnah
anschlieffend an Holderlins Brief an Niethammer. Die Miinchner Ausgabe (MA), deren
Textgrundlage sich auf die FHA stiitzt, datiert die Niederschrift des Fragments auf
Februar oder Mérz 1796.2 Diese Datierung der MA ist meines Erachtens aus einigen
Griinden sehr plausibel. Die Griinde fiir meine Annahme, dass das Fragment vor
dem Systemrogramm entstanden ist, entnehme ich aus Holderlins Briefwechsel und
verschiedenen biografischen Details.

Sich ein Konzept der Volkserziehung auszudenken, stand wohl im Zentrum der
Tiibinger Gesprache zwischen Holderlin und Hegel. Holderlin schreibt im Januar 1795

aus Jena an Hegel:

»Ich gehe schon lange mit dem Ideal einer Volkserziehung um, u. weil Du Dich
gerade mit einem Teile derselben der Religion beschiftigst, |...]«
(MA 2019b, S. 569).

Wenn die Religion ein Teil des Volkserziehungskonzepts ist, tiber welche anderen

28Vel. MA 2019, S. 389.
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Teile haben sie dann in Tiibingen miteinander diskutiert? In Anlehnung an das Sy-
stemprogramm, vor allem den zweiten, dsthetischen Teil, den Poggeler und Jamme als
Holderlins Einfluss auf Hegel betrachten, kann man die Geschichte und die Philoso-
phie als die weiteren Teile der Volkserziehung annehmen. Die Dichtkunst sollte im
Dienste der Verwirklichung dieses Konzeptes stehen. Herders »heiliges Dreieck« von
Geschichte, Philosophie und Poesie aus den Humanitiitsbriefen wird im Systemprogramm
durch den vierten Teil bzw. durch die Religion erweitert. Das Tiibinger Diskussions-
thema der Volkerziehung setzt Holderlin in Jena fort, wenn er schreibt, dass er damit
schon lange umgehe. Im Kreis der Frithromantiker, mit denen Holderlin mindestens
einmal bei Niethammer verkehrt haben diirfte, mag auch der Religionsaspekt disku-
tiert worden sein.?’ Daher kann das Fragment nicht nur durch eine Fortsetzung der
Tibinger Gesprache, sondern auch durch die Diskussionen im Jenaer Kreis erweitert
worden sein.

Holderlin berichtet Schiller am 4. September 1795 aus Niirtingen, dass er auf der
Suche nach der Entwicklung einer »Idee eines unendlichen Progresses der Philoso-
phie« (MA 2019b, S. 595) sei. Solch eine Idee sollte das Subjekt und Objekt in der
»intellectualen Anschauung«® »asthetisch« vereinigen; theoretisch ist diese Idee nur
»unendlicher Anndherung« moglich. Er schreibt, »daf}, um ein System des Denkens zu
realisieren, eine Unsterblichkeit eben so nothwendig ist, als sie es ist fiir ein System
des Handelns«. Wie Kant das Postulat der Unsterblichkeit fiir die Verwirklichung des
moralischen Gesetzes als notwendig annimmt, so betrachtet Holderlin diese Annahme
tiir die Realisierung der theoretischen Erkenntnisse als ebenso notwendig.

Einen fiir die Datierung des Fragments stiitzenden Beleg findet man in Holderlins

Brief vom 11. Februar 1796 an seinen Bruder:

»Ich arbeite jezt einzig an den philosophischen Briefen, deren Plan Du kennst, um
sie an Prof. Niethammer zu schiken, der mich an mein Versprechen mahnte und
mich um Aufsidze bat in dem Briefe, den Du mir {iberschiktest.«

(MA 2019b, S. 613)

29Tn Niethammers Hause trafen sich Fichte, Holderlin und Novalis an einem Abend im Mai 1795. Uber
dieses Treffen schreibt Niethammer in seinem Tagebuch: »Viel tiber Religion gesprochen und tiber
Offenbarung und daf3 fiir die Philosophie noch viele Fragen offen bleiben« Vgl. von Hardenberg
1960, S. 558, 997.

30Die Bedeutung der »intellectualen Anschauung« ist bei Holderlin die einer das praktische und
theoretische Bewusstsein iibersteigenden Anschauung. Vgl. MA 2019¢, S. 385.
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Dieser Brief wurde fast zwei Wochen vor dem Antwortbrief an Niethammer geschrie-
ben. Man sieht in diesem Briefbeleg und auch im vorigen Brief an Schiller, dass
Holderlin schon in Niirtingen das Konzept »philosophischer Briefe« entworfen hatte.
Dariiber hinaus liegt Holderlins Ausfithrung des Konzepts bereits am Anfang seiner
Frankfurter Zeit bzw. vor dem Antwortbrief vom 24. Februar 1796 an Niethammer. Sehr
dhnlich zu dem Gedanken im oben erwdhnten Brief an Schiller und noch ausfiihrlicher
formulierte Holderlin das Konzept »philosophischer Briefe« im Brief vom 24. Februar

1796 an Niethammer.

»In den philosophischen Briefen will ich das Prinzip finden, das mir die Trennun-
gen, in denen wir denken und existiren, erkldrt, das aber auch vermogend ist, den
Widerstreit verschwinden zu machen, den Widerstreit zwischen dem Subjekt und
dem Object, zwischen unserem Selbst und der Welt, ja auch zwischen Vernunft
und Offenbarung, — theoretisch, in intellectualer Anschauung, ohne dafs unsere
praktische Vernunft zu Hilfe kommen miifite. Wir bediirfen dafiir dsthetischen
Sinn, und ich werde meine philosophischen Briefe >Neue Briefe tiber die dsthetische
Erziehung des Menschen« nennen. Auch werde ich darin von der Philosophie auf

Poesie und Religion kommen.«
(MA 2019b, S. 614-15)

Holderlin will ein philosophisches Prinzip begriinden, welches die Trennung zwischen
Denken und Leben zu erkldren vermag. Dieses Prinzip kann aber weder aus theo-
retischer noch aus praktischer Vernunft hergeleitet werden, sondern ist nur in der
Vereinigung der beiden, ndmlich — wie er auch an Schiller schrieb — in der »intellec-
tualern Anschauung« moglich. Wie im zweiten Teil des Systemprogramms ausfiihrt,
hilt Holderlin den »&sthetischen Sinn« fiir die Vereinigung der Gegensitze, wie z. B.
dem von Subjekt und Objekt, dem von Ich und Welt, dem von Vernunft und Offenba-
rung sowie dem von Denken und Existieren, fiir notwendig. Dass Holderlin als Titel
seiner »philosophischen Briefen« — wie er Niethammer mitteilt — »Neue Briefe iiber
die dsthetische Erziehung« wéahlen will, sollte so verstanden werden, dass er mehr
eine Fortsetzung der &dsthetischen Briefe Schillers als eine Kritik an ihnen zu schreiben
vorhatte.3!

Da Holderlin im Sommer 1796 wegen der Kriegsunruhen in der Gegend von

Frankfurt mit Hausherrin und Kindern abreist, ist nicht anzunehmen, dass er in diesem

31Vgl. dazu. Henrich 1992, S. 308-28.
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Sommer ein philosophisches Fragment konzipierte.>? Im Herbst arbeitete er an seinem
Roman Hyperion, um dessen ersten Band anzufertigen und an den Verleger zu schicken.
Ein Jahr nach dem Antwortbrief an Niethammer schreibt Holderlin an Neuffer: »Ich
dichte wenig und philosophire beinah gar nicht mehr« (MA 2019b, S. 649). Es ist daher
anzunehmen, dass Holderlins Fragment ein Zeugnis seiner intensiven Beschiftigung
mit der Philosophie in seiner Tiibinger, der Jenaer und dem Anfang der Frankfurter
Zeit (etwa von 1792 bis zum Herbst 1796) ist. Der Umstand, dass Hegel erst im Januar
1797 die von Holderlin vermittelte Stelle als Hofmeister in Frankfurt antritt, schliefst
aufgrund des bisherigen Aufbaus meiner Argumentation Hegels Prasenz bei der
Niederschrift des Fragments aus.

Das Fragment ist in Briefform und liickenhaft tiberliefert. Aufgrund des unvollstan-
digen Satzes am Anfang des Textes kann man spekulieren, dass es um den Beweis
geht, dass die Rede von der Gottheit nicht vom »dienstbaren Gedachtnifi«, sondern

von Herzen sein miisse. Wie wird nun diese Gottheit aus dem Herzen hergeleitet?

»Weder aus sich selbst allein, noch einzig aus den Gegenstanden, die ihn umgeben,
kann der Mensch erfahren, dafs der Mensch mehr als Maschinengang, dafs ein
Geist, ein Gott, ist in der Welt, aber wohl in der lebendigeren, tiber die Nothdurft
erhabnen Beziehung, in der er stehet mit dem was ihn umgiebt.«

(MA 2019b, S. 51)

Es geht hier in erster Linie um die menschliche Erfahrung des Gottlichen in der
Welt, durch die der Mensch mit seiner Umgebung eine »lebendigere Beziehung«
hat. Die durch das »lebendigere« adjektivierte Beziehung deutet uns den Gegensatz
zum »Maschinengang«, welcher nach mechanischem Gesetze ablduft. Die Erfahrung
des Gottlichen steht jedem Menschen offen, und insofern haben die Menschen eine
gemeinschaftliche Gottheit, die es ihnen ermoglicht, sich iiber die Notwendigkeit der
Vernunftsgesetze und der mechanischen Gesetze zu erheben. Da jeder einzelne Mensch

das Gottliche im eigenen Leben erfahren kann, kann er sich auch Erfahrungen anderer

32Im Sommer 1796 beginnt die Liebesaffdire zwischen der Hausherrin, Gontard, und Holderlin. Diese
Liebesbeziehung lasst Holderlin sich von seinen philosophischen Beschiftigungen entfernen, und
stattdessen begleitet sie ihn auf dem Weg seiner dichterischen Beschiftigungen. Dass Holderlin
das geplante Konzept der »philosophischen Briefen« nicht ausgefiihrt hat, zeigt nicht Holderlins
Inkompetenz beziiglich philosophischer Schriften, sondern es ist gerechtfertigt, anzunhemen, dass
die Vollendung seines Romans Hyperion die poetische Ausarbeitung dieses philosophischen Konzepts
Holderlins ist.



5.1 Das »Fragment philosophischer Briefe« und »Das Systemprogrammi« 81

Menschen vorstellen, das heifit sich in die Lage der anderen versetzen und das Leben

der anderen zum eigenen machen.

»Aber auch in einem beschriankten Leben kann der Mensch unendlich Leben, und
auch die beschriankte Vorstellung einer Gottheit, die aus seinem Leben fiir ihn
hervorgeht, kann eine unendliche seyn.«

(MA 2019b, S. 52)

Die Teilnahme an der Gemeinschaft beschriankt das Leben des Eigenen, jedoch er-
moglicht sie dem Menschen, in seiner Erfahrung des endlichen Lebens »unendlich«
zu sein. Die Beschrankung des eigenen Lebens heifit nicht Reduzierung der eigenen
Freiheit, sondern daraus bildet sich das »harmonische Ganze der Vorstellungsarten,
in dem jede besondere Beziehung und jede besondere Vorstellungsart mitenthalten ist.
Hieraus leitet Holderlin die notwendige Beschrénktheit der Freiheit ab. Aus diesem
harmonischen Ganzen der Welt, das Holderlin als einen hoheren menschlichen Zusam-
menhang denn einen blofs mechanischen Zusammenhang der Welt versteht, sollten
die moralische Gesetze hervorgehen.

Wenn sich dieser hthere menschliche Zusammenhang weder denken noch versinn-
lichen ldsst, warum muiissen sich dann die Menschen eine Idee oder ein Bild von ihrem
Geschick machen? An dieser Stelle unterscheidet Holderlin zwischen der Religiositat

des hoheren Zusammenhangs unds der Positivitdt einer Religion:

»[...] dafl der Mensch auch in so fern sich tiber die Noth erhebt, als er sich seines
Geschiks erinnern, als er fiir sein Leben dankbar seyn kann und mag, dafs er seinen
durchgédngigern Zusammenhang mit dem Elemente, in dem er sich regt, auch
durchgangiger empfindet, daf3 er, indem er sich in seiner Wirksamkeit und den
damit verbundenen Erfahrungen iiber die Noth erhebt, auch eine unendlichere,
durchgéngigere Befriedigung erfihrt, als die Befriedigung der Nothdurft ist, |...]«
(MA 2019b, S. 53)

Dass der Mensch »sich seines Geschick erinnern, »fiir sein Leben dankbar« und sich
mit dem Elemente empfinden kann, sind die wichtigen Kompositionen der Religiositat,
durch die der Mensch sich iiber die Notsituation des Lebens erheben und die unend-
liche Befriedigung erfahren kann. Diese Erfahrung der unendlichen Befriedigung ist

»ein Stillstand des wirklichen Lebens«, der »im Geiste erfolgt« und sich »wiederhohlt«.
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Diese Wiederholung des wirklichen Lebens im Geiste ist die Erinnerung.3® Weil die
besondere Beziehung des Menschen zu seiner Welt in der Erfahrung des unendlichen
Lebens wirklich ist, wiederholt sich dieses geistige Leben weder in Gedanken noch
im Gedéachtnis. Der blofle Gedanke kann »nur notwendigen Zusammenhang, nur die
unverbriichlichen, allgiiltigen, unentbehrlichen Geseze des Lebens wiederhohlen« (MA
2019b, S. 53). Der »eigentiimliche Karakter« dieser notwendigen Gesetze besteht darin,
dass sie ohne besondere Beispiele eingesehen und bewiesen werden kénnen, aber wenn
sie aus ihrem eigentiimlichen Gebiet hinaus tiber den »innigeren Zusammenhang des
Lebens« zu denken sind, verleugnen sie ihre Eigentiimlichkeit. Im Gegensatz zu diesen
Gesetzen des notwendigen Zusammenhangs sind jene Gesetze des hoheren, unendli-
chen Zusammenhangs nicht durch den Gedanken erschopft. Als Beispiel jener Gesetze
des unendlichen Zusammenhangs nimmt Holderlin den Fall von Antigone in Antigone
von Sophokles. Unter Berufung auf die ungeschriebenen gottlichen Gesetze begrébt
Antigone ihren Bruder trotz offentlichen Verbots. Diese gottlichen Gesetze kdnnen
Holderlin zufolge niemals abstrakt gedacht werden und sind mit der besonderen Welt,
in der sie angewendet werden, »unendlich« verbunden. Sie sind die Bedingungen,
jenen hdheren Zusammenhang moglich zu machen. Die Existenz solcher Gesetze sieht
Holderlin im religiosen Verhiltnis, welches in seiner Gegenwart zum Teil durch die
»arrogante Moral«, zum Teil durch »eitle Etiquette« aus dem Leben der Menschen
verdriangt wurde.

Holderlins kritische Einstellung setzt sich hier einerseits mit Kants Moralphiloso-
phie auseinander, in welcher das allgemeine moralische Gesetz a priori begriindet
wird, andererseits mit der gesamten Bewegung der Aufklarung, die in ihrem Fort-
schrittsglauben den Religionsaspekt des sozialen Lebens vernachldssigt. Er versucht
hier, nicht den Prozess der Aufkldrung als Bildungsprozess zu verleugnen, sondern
den fehlenden Aspekt jenes Prozesses zu ergdnzen, indem er die allgemeine gottliche
Vorstellung, auf der die moralischen Normen aufgebaut werden sollen, als die Grund-
lage fiir eine harmonische Gesellschaft betont. Das ist Holderlin zufolge die »hoéhere

Aufklarung«. Im Zusammenhang mit dem Fragment ist eine Seite verschollen, auf der

3 Auf dieser Stufe der Gedankenentwicklung hat Holderlin die Einsicht in das Wesen der Dichtung als
Erinnerung noch nicht erreicht. Erst in der Homburger Zeit wird der Vollzug der Erinnerung in der
Sprache bzw. in der Kunst verkorpert. Vgl. Jamme 1983a, S. 166.
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Holderlin wohl die Unterscheidung zwischen dem rechtlichen, dem moralischen und
dem religiosen Verhiltnis ausgefiihrt haben diirfte, wenn man den ndchsten Absatz,
»Winke zur Fortsetzung, als Resiimee der vorigen Ausfiihrungen liest.3

Bei der ganzen Thematik des Fragments geht um eine Auseinandersetzung mit
dem mechanischen Weltbild und dem moralischen Menschenbild der Aufklarung.
Holderlin will die Zerrissenheit des Menschen zwischen moralischen und mechanisch-
physischen Gesetzen durch die Asthetik iiberwinden, indem er die volle Bestimmung
des Menschen als in der Dichtkunst zu verwirklichen ansieht. Fiir diese Verwirkli-
chung wird mit der Begriindung der religiosen Verhéltnisse als hoherem, unendlichem
Zusammenhang des Lebens argumentiert. Holderlin hélt ein solches unendliches, ho-
heres Leben nicht nur innerhalb einer Gemeinschaft, sondern auch innerhalb mehrerer
Religionsgemeinschaften fiir moglich. Fiir diese Ermoglichung soll laut Holderlin die
Dichtung eine {ibergreifende Rolle spielen, um zwischen den verschiedenen religiosen
Diskursen einen hoheren, harmonischen Zusammenhang herzustellen.®®

Wenn Holderlin in dem Absatz »Winke zur Fortsetzung« des Fragments die reli-
gosen Verhdltnisse weder als nur intellektuell noch als nur historisch, sondern als
»intellektuell-historisch« bzw. »mythisch« bezeichnet, sieht er die Basis solcher re-
ligiosen Verhiltnisse in der Dichtkunst. »So wére alle Religion ihrem Wesen nach
poetisch.« (MA 2019b, S. 57) In der Dichtung wird die menschliche Bestimmung mehr
als in den aus der Notwendigkeit abgeleiteten moralischen Gesetzen erreicht, denn
sie stellt zwischen dem Menschen und seiner Welt eine harmonische und lebendige
Beziehung her, durch die der Mensch sich tiber den mechanischen Zusammenhang
der Naturgesetze erhebt.

Der unendliche Zusammenhang ist in religiosen Verhiltnissen aufbewahrt, die in
sich einerseits intellektuelle Verhiltnisse, andereseits historische Begebenheiten und
Tatsachen mithilfe der Dichtung mythisch vereinigen. In Mythen sind ihrem Stoff
nach »weder blos Ideen oder Begriffe oder Karaktere, noch auch blofie Begebenheiten,

Thatsachen, enthalten, auch nicht beedes getrennt, sondern in Einem, ...« (MA 2019b,

3Vel. MA 2019, S. 388.

3Es wire zwar voreilig zu sagen, dass Holderlin bereits eine Art Losung der interreligiosen Diskurse
der Moderne entworfen habe, aber wenn man an seine grofien lyrische Werken wie Friedensfeier und
Brod und Wein denkt, in denen mythische Uberlieferungen der Religionen in den Diskurs kommen,
kann man wohl dahingehend spekulieren, dass Holderlin den neuen mythischen Spielraum fiir die
Menschheit universal denkt.
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S. 56). Damit wird hier gesagt, dass mythische Dichtung die Vereinigung von Historie
und Philosophie ist. Die drei Dichtungsarten — epische, dramatische und lyrische —
sind hier drei verschiedene Darstellungsarten dieser Vereinigung von Philosophie
(Idee, Begriff oder Charakter) und Historie (Begebenheiten und Tatsachen). Holderlins
Betrachtung der mythischen Vereinigung tiberwindet einerseits den von Aristoteles
bekréftigten Unterschied von Dichtung und Historiografie, andererseits schliefit sie
sich an die Debatten der Historiografie und Geschichtsphilosophie der Aufkldarung an.
Fiir die wissenschaftlich orientierte, aufkladrerische Historiografie hat die mythische
Darstellung zugunsten der angeblichen Irrationalitdt keine Bedeutung. Der wichtige
Aspekt dieses Fragments ist daher nicht nur die Thematik des Religionsaspekts nach-
kantischer Philosophie, sondern auch die des historiografischen Gesichtspunkts, die
auch in der Phase der Spataufklarung prasent war.

Im oben erwdhnten Brief an Niethammer schreibt Holderlin, er werde »darin [in
seinen Neuen Briefen iiber die iisthetische Erziehung des Menschen] von der Philosophie
auf Poesie und Religion kommen« (MA 2019b, S. 615). Von da aus erkennen wir, dass
Holderlins &sthetische Philosophie, die in dem Postulat der Unterblichkeit — wie er an
Schiller schreibt — die Uberschneidung des Systems von Denken und Handeln sieht, mit
der Poesie in die Religion einmiindet. Nach diesem &dsthetischen Ansatz der Philosophie
kann das Absolute weder durch blofie Begriffe noch durch blofie Anschauungen
erreicht, sondern nur in der Einheit der beiden bzw. in der Dichtung dargestellt
werden. Diese den Begriff und die Anschauung vereinigende poetische Darstellungsart
ist die »mythisch(e)« Art. Die mythische Art der Darstellung ist eben die intellektuell-
historische Geschichtsdarstellung, die Holderlin fiir die Volkserziehung fiir wesentlich

halt.

5.2 Resiimee

Trotz gewisser Strukturdifferenzen zwischen dem Fragment und dem Systemprogramm
gibt es inhaltliche Zusammenhinge. Diese gedankliche Parallelitit liegt in der Uber-
windung des Gegensatzes von theoretischer und praktischer Philosophie durch die

Asthetik. Die Texte sind insofern in Ubereinstimmung, als die Dichtkunst zur Verwirk-
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lichung dieser Asthetik eine bedeutende Rolle spielen sollte, weil sie der Bildung der
Menschheit dient. Diese bildenden Aspekte der Dichtung bereiten der Religion die
Grundlage. Die Religion, deren metaphysische Begriindung in beiden Fragmenten
mit der Ethik zusammenfillt, ist die Basis einer herrschaftsfreien Gesellschaft, in der
die einzelnen Individuen ihre Bestimmung als freie Wesen finden und das harmoni-
sche Ganze der Gesellschaft hergestellt werden kann. Damit zeigt sich die politische
Dimension der beiden Texte.

Man fragt sich, warum Holderlin seinen Plan philosophischer Briefe nicht ausge-
arbeitet hat. Eine mogliche Antwort darauf wére, dass dies sich so verhilt, weil er
die Erfillung der Aufgabe der Aufklarung als Bildungsprozess in der Dichtkunst
als am ehesten erreichbar angesehen hat. Das heifst nicht, dass er die Philosophie
aufgegeben hitte. Vielmehr bedeutet es, dass er sein philosophisches Konzept poetisch
ausgearbeitet und poetologisch begriindet hat. Die Dichtung ist deswegen die Grund-
lage der Asthetik, weil sie geschichtlich (historisch), intellektuell (philosophisch) und
mythisch (religios) ist. Holderlin konzipiert diese Uberlegungen in Hinblick auf die
Volkserziehung und arbeitet sie poetisch aus. Zur Realisierung dieser beabsichtigten
Volkserziehung sieht Holderlin Geschichte, Philosophie und Religion als Mittel an, die
durch das Medium der Dichtkunst auf den »Zeitgeist«3® wirken sollen. Holderlins
Roman Hyperion und sein Trauerspiel-Projekt Tod des Empedokles sollten daher im
Kontext der Bewegung der Aufkldarung als seine Beitrdge zur Volkserziehung gelesen

werden.

3Herder verwendet den Begriff in seinen Briefen zu Beforderung der Humanitit im geschichtsphiloso-
phischen Sinne von bewegenden Kriften, die zu gesellschaftlichen Umbriichen fithren und wieder
die Ordnung herstellen. Dieser Gedanke begleitet Holderlin bei der Erkldrung der revolutiondren
Notwendigkeit als Ubergangsmoment der Geschichte. Holderlins poetische Bennenung des Begriffs
»Zeitgeist« wird »Gott der Zeit«. Vgl. Holderlins Ode Zeitgeist.
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Holderlins hymnische Begeisterung geht am Ende seiner Tiibinger Zeit in die Ro-
mandarstellung tiber. Sein Plan, einen »griechischen Roman« zu schreiben, begleitet
ihn in den ndchsten Jahren. In diesen Jahren entwickelt Holderlin die Konzeption
seiner Vereinigungsphilosophie und findet seine Bestimmung als Dichter. Dass diese
Fortschritte in Philosophie und Dichtung nicht linear verlaufen sind, zeigen die mehr-
tachen Umarbeitungen seines Romans Hyperion. Er arbeitet an diesem Roman von 1792
bis 1798 insgesamt sieben Jahre lang. Die Entstehungsorte der Vor- und Endfassungen
des Hyperion folgen Holderlins biografischen Stationen, die fiir seine Entwicklungen
wichtig waren.

Die erste Fassung des Hyperion entstand 1792 in Tiibingen und ist nicht erhalten.
Die zweite Fassung, das sogennante »Thalia-Fragment«, das 1794 in der von Schiller
herausgegebenen Zeitschrift Thalia erschien, entstand in der Zeit von Herbst 1793
bis November 1794 in Waltershausen, wo Holderlin als Hauslehrer bei der Familie
Kalb arbeitete. Die Hausherrin Charlotte von Kalb, die mit Jenaer und Weimarer
Intellektuellen bekannt und befreundet war, brachte Holderlin in Kontakt mit Schiller
und Herder, in deren Kreis er Wieland, Goethe und andere mehr kennenlernte. Im
November 1794 siedelte Holderlin von Waltershausen nach Jena tiber. Unter dem
literarischen und philosophischen Einfluss insbesondere von Fichte und Schiller in
Jena entstand 1795 die metrische Fassung und die wenig gednderte Fassung Hyperions
Jugend, in der die Metrik wieder in Prosa aufgelost wird. Die vorletzte Fassung entstand
im Sommer 1795, wo Hoélderlin Jena verliefs und sich bis Dezember 1795 in Niirtingen
im Haus seiner Mutter aufhielt. Die endgiiltige Fassung, deren erster Band 1797
erschien, gefolgt vom zweiten Band 1799, fertigte Holderlin wahrend seiner Zeit in

Frankfurt an, wo er vom Dezember 1795 bis September 1798 bei der Familie Gontard

86
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als Hauslehrer arbeitete. Die Motive und Stoffe, die Holderlin aus diesen Jahren in
seinen Roman aufgenommen hat und die er im Laufe der Entwicklungsstufen des
Romans stdndig weiter verarbeitete und neu konzipierte, sind: Revolution, Freiheit,
Freundschaft, Krieg, Geschichte, Bildung und Liebe.

Dieses Kapitel untersucht Holderlins Roman unter drei Gesichtspunkten: einem
historischen, einem darstellerischen und einem geschichtsphilosophischen. Unter dem
historischen Gesichtspunkt wird der realhistorische Bezug des Hyperion herausge-
stellt; unter dem darstellerischen Gesichtspunkt folgt die Analyse von Holderlins
Romandarstellung im Kontext der zeitgenodssischen Erzdhltheorie, und schliefdlich
konzentriert sich der geschichtsphilosophische Gesichtspunkt auf die philosophische
Gedankenentwicklung des Romans im Zusammenhang mit der aufkldrerischen Ge-

schichtsphilosophie.

6.1 Der historische Bezug des Romans

Der realhistorische Bezug des Hyperion ist in der bisherigen Forschung als Holderlins
Bezug auf das zeitgendssische Deutschland betrachtet worden. Doch wird dabei
tibersehen, wie wichtig der fiir die Handlung gewidhlte Schauplatz, das zeitgenossische
Griechenland, als Bezugspunkt sein mag. Dabei stiitze ich mich auf die Studien
von Christoph Albrecht! und Jiirgen Link?, deren Lesarten von Holderlins Roman
auf »Neugriechenland, also auf das zeitgendssische Griechenland, das im Zuge der

Franzosischen Revolution eine politische Erneuerung suchte, verweisen.

6.1.1 Holderlins »griechischer« Romanplan

Holderlins Bewunderung Griechenlands ist in den Stiftsjahren durch sein Studium der
griechischen Literatur vergrofiert und vertieft worden. Wie er sich iiber die aktuelle

Situation in Griechenland informierte und warum er den griechischen Freiheitskampf

Seine Studie analysiert die geopolitischen und geschichtsphilosophischen Details imn Hyperion.
Albrecht geht davon aus, dass Holderlin in seinem Roman das in den 1790er Jahren im Zuge der
Franzosischen Revolution aktualisierte Thema der Unabhédngigkeit einer griechischen Republik
spiegelt. Vgl. Albrecht 1998.

’Die von Link begriindete These fiigt dem Topos von Holderlins Griechenland Neugriechenland
hinzu. Damit erweitert er die in der Forschung fest etablierten Topoi von Deutschland, dem antiken
Griechendland und Frankreich. Vgl. Link 2020.
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als historischen Stoff aussuchte, ist hier zu fragen. Es wurde in der Forschung vermutet,
dass der urspriingliche Plan zum Hyperion durch die Bekanntschaft mit Griechen in
Stuttgart zustande gekommen sei.> Holderlin habe im Stuttgarter Freundeskreis einen
Zugang zur griechischen Diaspora gehabt, der durch die Vermittlung Neuffers, dessen
Mutter Griechin war, zustande gekommenen sei.* Seitdem Neuffer 1791 von Tiibingen
nach Stuttgart iibergesiedelt war, besuchte Holderlin ihn dort immer wieder und plante,
nach dem Abschluss des Studiums selbst nach Stuttgart zu ziehen, wo er vorhatte,
etwas zu der von Stdudlin geplanten Zeitschrift beizutragen. In Stuttgart bildete sich
ein Kreis von Republikanern, dessen intellektueller Vater Staudlin war. Holderlin traf
im Stuttgarter Kreis republikanisch gesinnte junge Leute, darunter Griechen, durch die
er vermutlich iiber das nach der Franzosischen Revolution aktuell gewordene Thema
griechischer Unabhingigkeitsbewegungen mehr erfahren hatte.

Aufler Neuffers Familie kannte Holderlin noch zwei Griechen in Stuttgart. Der eine
war der griechische Kaufmann Panagiotis Wergo, mit dem Holderlin iiber Neuffers
Familie befreundet war. Holderlin schreibt in einem Brief an Neuffer: »Wergo wekte in
mir das Andenken an meine kurzen Freuden neu auf. Ich hatte eine kindische Freude
an dem lieben Griechen.« (MA 2019b, S. 483) Im »Athengespridch« beschreibt Diotima
die gegenwirtigen Griechen, die trotz der fremden Herrschaft der Osmanen immer
noch die Elemente ihrer alten Kultur weiter tragen, wie folgt: »|...] die andern guten
kindischen Griechen, die mit einem lustigen Tanze und einem heiligen Mahrchen
sich trosten tiber die schmihliche Gewalt, die tiber ihnen lastet — [...]« (MA 2019a,
S. 692). Diese Vorstellung konnte in Holderlin durch Wergos Charakter und durch die
Gesprache mit Neuffers Mutter geweckt worden sein. Der andere Grieche, mit dem
Holderlin im Stuttgarter Kreis verkehrt haben soll, war der griechische Revolutionsan-
hanger Demetri Nikolides, der 1794 nach Wien reiste und sich dort dem griechischen
Freiheitskampfer und Schriftsteller Rhigas Pheraios anschloss. Rhigas bereitete in der
zweiten Halfte der 1790er Jahre einen Aufstand vor, durch den mithilfe der Armee
Napoleons eine neue griechische Republik gegriindet werden sollte. Aber sein revolu-

tiondrer Plan scheiterte, er wurde in Triest verhaftet und vom Ostereichischen Kaiser

3Vgl. Wandel 1994; Albrecht 1998; Link 2020.
4Vgl. Link 2020, S. 60.
>Vgl. Link 2020, S. 64.
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an den osmanischen Sultan ausgeliefert und mit seinen Mitstreitern, darunter Demetri,
hingerichtet.® Dieser gescheiterte Plan des griechischen Revolutionirs fillt genau in
die Zeit, in der Holderlin mit seinem Projekt eines griechischen Romans begann.”

In der Holderlin-Forschung besteht Einigkeit dariiber, dass Holderlins Idee, einen
Roman zu schreiben, nach den Osterferien 1792 entstanden sei, als Holderlin einige
Zeit bei Neuffer in Stuttgart verbrachte. Der erste Beleg dafiir, dass Holderlin einen
Roman plante, findet man in Magenaus Brief an Holderlin im Juni 1792:

»Du willst Romanist werden. Thalia leite Dich sicher zwischen den Abgriinden

hin, die dem unerfarnen Waller da drohen, las auch mich ein Wortlein reden,

voran, daf$ ich deinen Entschluf3 billige. Von mir soll ndchste Messe ein Werklein

erscheinen, das heifit, 'Wolf von Blankenhorn, u. Kunigunde von Sachsenheim.

Eine altschwébische Geschichte«. Auch ich habe gerungen, u. den Damon in 16.

Bogen gezwungen. Die Geschichte hat Wahrheit, aber auch Dichtung.«

(MA 2019b, S. 485-486)
Diese Stelle des Briefes ist eine Antwort im Zusammenhang mit Holderlins Roman-
plan, iiber den Holderlin Magenau geschrieben haben soll (der Brief ist nicht erhalten),
worauf diese Stelle des Briefes antwortet. Dort, wo Magenau zwei Mal »auch« verwen-
det, lasst sich die Vermutung anstellen, dass Holderlins Romanplan sich auf einen
historischen Stoff bezieht: Das erste »auch«, das Holderlins Entscheidung fiir den
Roman billigt, schliefst sich an den ndchsten Ausdruck an, wo Magenau etwas tiber
die Arbeit an seinem historischen Werk angibt. Und das zweite »auch«, womit der
Satz beginnt, bringt Holderlins Absicht zum Ausdruck, einen Roman zu schreiben, der
sich Magenaus Vorhaben angleicht, die Menschheitsgeschichte poetisch darzustellen.
Vor diesem Hintergrund ldsst sich vermuten, dass es in Holderlins urspriinglichem
Romanplan um einen historischen Stoff ging.

Im Mai 1793 berichtet Holderlin Neuffer, dass Stdudlin ihn in Tiibingen besucht
und Hoélderlin ihm aus dem Fragment des Hyperion vorgelesen habe. Und im Brief

vom Juli 1793 an Neuffer erklart Holderlin seinen Wechsel von der Hymnendichtung®

zum Roman:

®Vgl. Link 2020, S. 63.

7Vgl. Albrecht 1998.

8Wir miissen in Holderlins Tiibinger Hymnen nicht nur die von Schillers Dichtung méchtig be-
einflussten und von der Revolution begeisterten Hymnen auf die »Ideale der Menschheit« (vgl.
Dilthey 1910, S. 358) sehen oder ihnen »das Konkrete und Reale tiberhohende und verfliichtigende
idealisch-abstrakte Emphase« (vgl. Schmidt 2019, S. 487) zusprechen. Wir miissen auch nach dem
realhistorischen Bezug der Tiibinger Hymnen fragen.
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»Ich fand bald, dafl meine Hymnen mir doch selten in dem Geschlechte, wo doch
die Herzen schoner sind, ein Herz gewinnen werden, u. difs bestdrkte mich in
meinem Entwurfe eines griechischen Romans.«

(MA 2019b, S. 499)

Es stellt sich nun die Frage, wie die hymnische Dichtung thematisch in den griechischen
Roman iibergeht. Wenn der Roman Hyperion, wie Albrecht und Link behaupten, die
realhistorische Situation Neugriechenlands in den 1790er Jahren spiegelt, konnte es
auch in Holderlins Gedankenentwicklung in den Tiibinger Hymnen einen Anschluss
an die realhistorischen Lage des Landes Griechenland geben. Die Sehnsucht nach
politischer Verdnderung hin zu einer Republik in den Tiibiger Hymnen sollte daher
nicht nur als auf das zeitgendssische Deutschland oder das schwébische Heimatland
Holderlins eingeschrankt gelesen werden, sondern sie kann auch auf Neugriechenland
bezogen werden.

Wenn die Ideale der Menschheit, die als Motto der franzosischen Revolution vor-
angestellt wurden, realisiert werden sollten, stellt sich die Frage, warum Holderlin
Neugriechenland als Schauplatz seines Romans auswihlte, nicht aber das Land, in
dem die Revolution ausgebrochen war. Die Grundsédtze der Franzosischen Revolution
wurden von den franzosischen Revolutiondren nicht neu erfunden, sondern sie basier-
ten auf den Werten des Republikanismus im antiken Griechenland.” Daher wendet
sich Holderlin an Griechenland, auf dessen Boden sich die republikanische Staatsform
mit ihren Werten bildete. Hyperion, der die Vortrefflichkeit Athens in dessen Kunst,
Religion, Philosophie und Staatform sieht, kommt durch Diotima zu der Einsicht, dass
diese Vortrefflichkeit durch die Kiinstler und durch den Bund von fiir die Freiheit
gesonnener Geister in der Gegenwart wieder erweckt werden konne. »Aus der Wurzel
der Menschheit sprosse die neue Welt!« (MA 2019a, S. 692). Dieser Wunsch gilt auch

fiir Neugriechenland.

6.1.2 Romanhandlung

Auf das konkrete historische Geschehen in Griechenland wird im zweiten Band der
endgiiltigen Fassung des Hyperion angespielt. Hier wird der Befreiungskampf der

Griechen von der osmanischen Herrschaft 1770 thematisiert, bei dem Russland auf der

9Vgl. Bertaux 1969.
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Seite der Griechen kdmpfte. Der Aufstand der Griechen wurde durch angeworbene
Albaner unterdriickt. Holderlin las iiber diese historische Situation von 1770 in Grie-
chendland in Reiseberichten.!” Diese Reiseberichte, die Holderlin zur Beschreibung der
griechischen Landschaft und zur Kenntnis des griechischen Aufstandes im Jahr 1770
verhalfen, waren Richard Chandlers Travels in Asia Minor and Greece or An Account of a
Tour, Made at the Expense of the Society of Dilettanti (1775/76), dessen anonyme deutsche
Ubersetzungen!! Holderlin las, der Reisebericht Choiseul-Gouffiers Voyage pittoresque
de la Grece (1782), den Holderlin in der deutschen Ubersetzung von Heinrich August
Ottokar Reichard!? benutzte, und schliellich der historisch-fiktive Roman Reise des
jungen Anarchasis durch Griechenland, vier hundert Jahre vor der gewdhnlichen Zeitrechnung
(1789) von Jean-Jacques Barthélemy, der fiir Holderlins geografische Kenntnis von
Neugriechenland bedeutend war.!® Reichards Ubersetzung weicht vom franzosischen
Original ab und stellt die Griechen moralisch abwertend dar. Wahrscheinlich hatte
Holderlin keinen Zugang zum Original, und daher las er Choiseuls Bericht in Reich-
ards Ubersetzung und nahm dessen verfilschte Darstellungen iiber die neuen Griechen
in seinen Roman auf.!

Die Handlung des Romans beginnt mit der Erzdhlung des Romanhelden Hyperion
von seinen Jugenderfahrungen, seiner Neigung, Freundschaft und Liebe. Adressat
ist sein deutscher Freund Bellarmin. Die drei Aspekte seiner Erfahrungen aus der
Jugendzeit enthiillen Hyperions labyrinthischen Weg, auf dem er vom Jugendlichen
zum Manne reift. Unter dem Einfluss seines Lehrers Adamas, mit dem Hyperion
die griechische Welt bereist, vergrofiert sich die Neigung des jungen Mannes zur

alten, schonen Welt Griechenlands. Nachdem Adamas seine Reise durch Griechenland

10yg]. Beifiner 1954.

"Der erste Band: Reisen in Kleinasien unternommen auf Kosten der Gesellschaft der Dilettanti und beschrieben
von Richard Chandler (1776); der zweite Band: Reisen in Griechenland (1777).

12Reise des Grafen von Choiseul-Gouffier durch Griechenland. Aus dem Franzosischen iibersezt [von Heinrich
August Ottokar Reichard]. Mit Kupfern und Karten. Band 1, Heft 1-2 [mehr nicht ersch.] - Gotha: bey Karl
Wilhelm Ettinger 1780-1782.

13Der franzosische Geograph Barbié du Bocage entwarf einen Atlas zum Anarchasis, der den Schauplatz
des antiken Griechenland nach den Kriterien der Aufklarungshistorie karthographisch darstellte. In
der Aufklarungshistorie kam bereits das Bediirfnis zustande, eine genaue Erfassung des Erdraums
als Medium zum Verstdndnis der Weltgeschichte zu sehen. Nach diesem Bediirfnis trat die Kartho-
graphie als wichtiger Rahmen fiir die zeitlichen und rdumlichen Gegenstdnde der Historie auf. Die
Karte als Rahmen der Historie zu betrachten begann in Frankreich bereits mit Turgot und d’Alembert
und in Deutschland mit Schlézer und mit anderen Géttinger Historikern. Vgl. Albrecht 1998, S. 163.

14vgl. Link 2020, S. 25.
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abgeschlossen hat, fiihrt es ihn weiter nach Kleinasien. Hyperion kehrt nach Smyrna
zuriick, wo er sich um der Bildung willen aufthélt, und lebt dort in der Einsamkeit
seiner Gedanken tiber die verlorene, schone Welt Griechenlands. Bald lernt er Alabanda
kennen und schliefst sich ihm als Freund an. Beide stimmen darin tiberein, dass die
alte, schone Welt Griechenlands durch die Verdnderung des bestehenden politischen
Systems wiederhergestellt werden konne. Fiir Hyperion soll diese Verdnderung mit der
Griindung einer neuen Religion verwirklicht werden, die aus der Liebe des Menschen
hervorgehen soll, fiir Alabanda aber priméar durch die Tat. Hier liegt denn auch die
Unterschiedlichkeit der beiden Freunde, und an diesem Gegensatz zerbricht letzlich
auch die Freundschaft.

Hyperion verldasst Smyrna, nachdem er sich von Alabanda getrennt hat, und kehrt
auf seine Heimatinsel Tina zurtiick. Dort findet er aber keine geistige Ruhe. Er siedelt
auf die Ajax-Insel Salamis iiber, wo er eine Hiitte fiir sich baut und mit den vergangenen
Geschichten der Insel in seinen Traumen von der alten Welt weiterlebt. Es erreicht
ihn sodann die Einladung eines Bekannten aus Klaurea, ihn zu besuchen. Dort trifft
ihn die Liebe zu Diotima. Diese Liebe hilft Hyperion, seine Kiinstlernatur zu finden
und zu erkennen. Diotima erweckt in ihm den Gedanken, dass die schone Welt
des alten Griechenland durch die geistige Erziehung des Volkes wiederhergestellt
werden konne. Sie fordert Hyperion auf, sich geistig zu bilden, um der Erzieher seines
Volkes zu werden. In Diotimas Nahe besénftigt sich Hyperions Verzweifelung tiber
die Diskrepanz zwischen dem alten und dem neuen Griechenland. In Diotimas Liebe
sieht Hyperion die Verjiingung Griechenlands und hilt es fiir moglich, gemaf; ihrem
Wesen das neue Griechenland zu erbauen. Mit dieser Hoffnung endet der erste Band
des Romans.

Gleich am Anfang des zweiten Bandes gibt der Autor in einer FufSinote das Jahr
1770 an, in dem die Handlung des Romans spielt. Die historische Tatsache, dass der
von Russen unterstiitzte Aufstand gegen die osmanische Herrschaft in Griechenland
1770 stattgefunden hat, nimmt der Autor nun in seinen Roman auf. Hyperion erhilt
einen Brief von Alabanda, in dem dieser ihn dazu aufruft, an der Befreiungsbewegung
der Griechen gegen die osmanischen Herrschaft teilzunehmen. Alabandas Appell an

Hyperion lautet, dass man, wenn man sich nach einer neuen, besseren Welt sehnt,
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nicht nur davon trdumen, sondern auch dafiir handeln miisse. Trotz Diotimas Abraten,
sich auf die Gewalt des Krieges einzulassen, rechtfertigt Hyperion mit Hinblick auf
den zukiinftigen freien Staat Griechenlands seine Teilnahme und bricht in den Ort auf,
wo Alabanda weilt, um mit ihm in den Krieg zu ziehen.

Der Aufstand der Griechen gegen die Osmanen scheitert, und Hyperion wird
verwundet. Nach der Entlassung aus dem Kriegsdienst der russischen Flotte trennt
sich sein Freund Alabanda von Hyperion, um seinen eigenen Weg zu suchen. Bald
darauf erreicht Hyperion aus Kalaurea die Nachricht vom Tode Diotimas. Verzweifelt
wandert er aus Griechenland tiiber Sizilien nach Deutschland aus, um sich im Geiste zu
bilden, wie Diotima es von ihm gefordert hat. Aber er findet dort nicht, was er sucht,
sondern wird von der Kleingeistigkeit der Deutschen enttduscht. Schliefslich kehrt er
zuriick nach Griechenland und lebt als Eremit in der Natur.

Holderlins Roman spielt in einem grofsen geografischen Raum, in dem in der zwei-
ten Halfte des 18. Jahrhunderts Konflikte um machtpolitische Interressen ausgetragen
wurden.!® Das Russland von Katharina II. erweiterte seine Grenze nach Siiden bis zum
Mittelmeer, wo das osmanische Reich die Ostliche Seite des Mittelmeers kontrollierte.
Im Krieg zwischen Russland und dem Osmanischen Reich (1768-1784) rief Katharina
II. die Griechen zum Befreiungskampf gegen die Osmanen auf, der bald darauf von
den Albanern niedergeschlagen wurde. Auf den Meerhandelsweg waren nicht nur
Interessen Russlands, sondern auch Frankreichs und Grofsbritanniens gerichtet, weil
das osmanische Reich in dieser Zeit militdrisch und organisatorisch den europdischen
Michten unterlegen war. Napoleons Italienfeldzug, bei dem er seinen Eroberungs-
krieg als Befreiung Griechenlands von fremder Herrschaft rechtfertigte, endete aus
geopolitischem Interesse nicht in Griechenland, sondern in Agypten. Damit war das
Versprechen der Franzosen zunichte, dass sie den republikanisch gesinnten Volkern
zu Hilfe kdmen. Indem der Osterreichische Kaiser den griechischen Revolutionsfiihrer
Rhigas Pherrdos und seine Mitstreiter an den Sultan der Osmanen auslieferte, bemiihte
er sich um ein besseres Verhiltnis zu demselben, um seine neuen Besitzzonen im

Stidosten ruhig zu halten.!®

15Vgl. Albrecht 1998, S. 87-132.

16 Auf dem Raststatter Kongress schlossen Osterreich und Frankreich am 17./18. Oktober 1797 Frieden.
Danach bekam Frankreich von Osterreich die siidlichen Niederlande, und Osterreich erhielt von der
Franzosischen Republik die venezianische Terra ferma, Istrien, Dalmatien und die venezianischen
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Holderlin sandte das erste Fragment von Hyperion Staudlin zur Beurteilung zu.
Staudlin antwortete darauf, dass er in das Werk etwas tiber den »Geist der Zeit« an
versteckten Stellen einschalten sollte. Aus dieser Anmerkung kann man vermuten,
dass das urspriingliche Fragment die Unabhédngigkeitsbewegung von Griechendland
thematisiert. Obwohl der Roman um die Zeit der Befreiungsbewegung der Griechen
von 1770 spielt, bezieht er sich auf die zeitgendssische Lage Griechenlands nach der
Franzosischen Revolution. Holderlin, der im Stuttgarter Kreis mit revolutionédren Re-
publikanern, darunter auch Griechen, verkehrte, nahm dieses tagesaktuelle Thema
der Unabhéngigkeit von Griechenland bewusst in sein Werk auf. Mit den historischen
Ereignissen des Jahres 1770 vergegenwirtigte er die griechische republikanische Gesin-
nung, den alten, freien Staat der Griechen zu verjiingen. Damit versuchte er zu zeigen,
dass sich die europdischen Staaten in der Folge der Franzosischen Revolution generell
zu Republiken entwickeln sollen. Das war der »Geist der Zeit«, auf den sich Staudlins

Bemerkung bezogen hatte.

6.2 Die Erzahlstruktur des Romans

Im Anschluss an den vorigen Teil meiner Arbeit, in dem das Verhiltnis von pragmati-
scher Geschichtsschreibung und zeitgendssischer Romantheorie behandelt wurde, wird
im Folgenden die Erzdhlstruktur des Hyperion im Kontext der zeitgenossischen Dar-
stellungstheorie untersucht. Es wurde bereits gezeigt, dass der Versuch, aufklarerische
Geschichtsschreibung mithilfe der Romantheorie als historische Wahrheit darzustel-
len, zur Verpflichtung auf den philosophischen Wirklichkeitsbegriff der Aufklarung
tiihrte, wodurch der Geschichtsdarstellung ihre Narrativitat entzogen wurde. Als die
deutschen literarischen Zeitgenossen in der Phase der Spataufklarung im Gefolge der
idealistischen Philosophie und Asthetik das Kausaldenken der Aufklarungshistorie
absetzten, blieb die pragmatische und reflektierende Romandarstellung am Rande des
17

dsthetischen Interesses.

Herders Rezeption von Spinoza, von dem er den Substanzbegriff iibernimmt, verbin-

Adpriainseln, ausgenommen Korfu, Zante, St. Maurus und Cerigo (vgl. Albrecht 1998, S. 129-30).
Rhigas Plan, eine griechische Republik zu griinden, betraf geografisch die neuen Besitzzonen
Osterreichs.

7ygl. Hahl 1971, S. 88.
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det sich mit dem Begriff der Freiheit, der von den idealistischen Philosophen konzipiert
und als dessen Verwirklichung die Kunst angesehen wurde. Wenn laut Spinoza die
Substanz, welche »fiir sich besteht, die Ursache ihres Daseins in sich selbst hat« und die
anderen Dinge die Modifikationen derselben sind, kann dieses immanente Prinzip der
Substanz auf das Wesen der freien Menschen tibertragen werden, das keinem dufSeren
Zweck und Gesetz unterworfen ist und seiner eigenen Bestimmung folgt.!® Mit diesem
ontologischen Prinzip Spinozas verwirft Herder das blofs mit Kausaldenken erkldrend
vorgehende mechanistische Weltbild der Aufklarung. Er glaubt nicht an den aus der
menschlichen Vernunft herzuleitenden geschichtlichen Fortschritt, sondern an die
Vernunft des gottlichen Plans, die ihm zufolge die Weltgeschichte lenkt. Die Weltge-
schichte als Ganze besteht nach Herder aus mannigfaltigen einzelnen Teilgeschichten,
die wiederum das Ganze ermoglichen, wobei aber jeder einzelne Teil fiir sich steht.
Zur Darstellung einer solchen Weltgeschichte trat die Epostheorie hinzu, zu deren
Konzeption Herder erstmals in seiner Schrift Auch eine Philosophie der Geschichte (1774)
einen Beitrag geleistet hatte.

Im antithetischen Bezug zur Romantheorie der Aufklarung steht nun die Homerdeu-
tung fiir die Grundlage der Epostheorie, an der Klassiker, Romantiker und idealistische
Philosophen sich mit gleichem Interesse beteiligten.!” Homers Epen wurden dahinge-
hend neu gedeutet, dass sie aus in sich abgeschlossenen Gesdngen bestehen, die das
Ganze der Handlung bilden, wobei gleichzeitig jeder Gesang ein selbststandiger Teil
des Ganzen sei.?’

Die Aufgabe dieses Kapitels ist es, herauszustellen, inwiefern sich die Erzdhlstruk-
tur, die sich im Verlauf der Romanhandlung explizieren wird, an die zeitgendssische
Epostheorie der Darstellung anlehnt oder sich davon unterscheidet. Die geistesge-
schichtliche Interpretation des Hyperionvon Lawrence Ryan, die seit den 1970er Jahren
in der Forschung paradigmatisch geworden ist, greift fiir die Erzahlstruktur des Ro-
mans einen wesentlichen Aspekt fiir die Entwicklung desselben auf.?! Ryan ordnet

Hyperion dem epischen Roman zu, da die Erzahlperspektive auflerhalb des dargestell-

18Vgl. Hahl 1971, S. 94.
Yvel. Hahl 1971, S. 94.
20Vel. Hahl 1971, S. 102.
21ygl. Ryan 1965.
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ten Geschehens liegt. Unter dem Begriff der »exzentrischen Bahn«?? versteht Ryan
das wesentliche Merkmal der Lebensbahn des Menschen, auf der dieser sich im Ver-
lauf der Entwicklung vom Zentrum enfernt und wieder zu ihm zuriickfindet. In
dieser Selbstzentrierung des Individuums sieht Ryan die Erzdhlstruktur des Romans
begriindet.

Obwohl der erzdhlende Hyperion dem allwissenden Erzdhler der Epen Homers &h-
nelt, bleibt die Objektivitdt der Erzdhlperspektive, in der der Erzédhler nicht personlich
mit eigenen Gedanken und Gefiihlen in Erscheinung tritt, bei Hyperion nicht rein. An
manchen Stellen, an denen Hyperion etwas von seiner Vergangenheit in Erinnerung
bringt, wird der gegenwiértige Gemiitszustand des Erzdhlers beriihrt. Wahrend Homer
die Geschichte von den vergangenen Ereignissen, an denen das poetische Subjekt
nicht personlich teilnimmt, darstellt, erzdhlt Hyperion von seiner eigenen Geschichte,
die er in einem bestimmten Zeitkontinuum durchlaufen hat. Da die Objektivitidt des
Erzéhlten nicht ganz unabhéngig von der Subjektivitdt des Erzédhlers dargestellt wird,
deutet Jiirgen Link die Erzdhlstruktur des Romans als eine Synthese von der Distanz-
losigkeit des biirgerlichen Romans, bei dem der Briefeschreiber aus dem Augenblick
schreibt, und der absoluten Distanz des homerischen allwissenden Erzdhlers, wo der
Erzihler vom Ende des Geschehens her mit einem Uberblick iiber das Ganze schreibt.??
Holderlin hat zur Struktur seines Romans nirgendwo etwas notiert. Was er von seinem
Romanplan Neuffer mitteilt, ist, dass er durch diesen Roman »im Reiche der Poesie«
eine »terra incognita« entdecken will.

Die epische Erzdhlstruktur des Romans, fiir die Ryans Interpretation in der For-
schung paradigmatisch geworden ist, wird auf drei Bewusstseinsebenen des Roman-

helden Hyperion explizit: der des Handelns, der des Erzdhlens von vollzogenen

22Zur Ubertragung der astronomischen Bedeutung auf die Struktur des Hyperion vgl. Schadewaldt 1952;
Binder 1955. Binders Studie folgend konstruierte Ryan die Erzdhlstruktur des Hyperion exzentrisch.
Vgl. Ryan 1965. — Wihrend Ryan zwischen den Verwendungen der »exzentrischen Bahn« im Thalia-
Fragment und in der Vorrede der vorletzten Fassung keinen Unterschied sieht, deutet Margarethe
Wegenast einen konzeptionellen Unterschied zwischen beiden an. Bei Ryan bedeutet Exzentrizitat
eine determinierte Bahn ins Zentrum, aus dem die Bewegung herauskommt und zu dem sie am
Ende zurtickkehrt. Wegenast deutet aber die Bahn des Exzentrischen in der Vorrede der vorletzten
Fassung als Determination. Vgl. Wegenast 1990, S. 98. — Alexander Honold sieht die Erorterungen
der »exzentrischen Bahn« bei Binder und Ryan als unbefriedigend an, weil sie Holderlins Realbezug
auf astronomische Zeiten vernachlissigte und den Begriff des »Exzentrischen« bei Holderlin blof als
eine Denkfigur behandele. Vgl. Honold 2004.

SLink 1970, S. 160.
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Handlungen und schlieflich der allgemeinen Reflexion, die durch das Erzdhlen gewon-
nen wird.?* Der Roman beginnt mit der gegenwirtigen Situation des Romanhelden; auf
einer zweiten Ebene ruft der Held das Vergangene ins Gedéchtnis; und schliefslich ver-
fasst der Held diese Vergegenwértigung des Vergangenen in Briefen an seinen Freund
Bellarmin. Damit wendet sich das poetische Subjekt nicht an sich selbst, sondern an
die zweite Person — und im weiteren Sinne an das Publikum. Aus der Wechselwirkung
zwischen dem Vergangenen und seiner Vergegenwirtigung gewinnt der Erzdhler seine
Zukunftsorientierung, die zu Beginn des Erzdhlens noch nicht vorhanden. Zur para-
digmatischen Erzdhlstruktur des Romans fiige ich hier nichts Neues hinzu. Worauf ich
in Zusammenhang mit der Erzdhlstruktur ndher eingehen mdochte, ist die dritte Ebene
der Versprachlichung, die ich mit Holderlins Uberlegungen zur poetischen Sprache aus
einem seiner wenig spater verfassten poetologischen Entwiirfe in Verbindung bringen
mochte.

Die Funktion der poetischen Sprache erortert Holderlin in dem poetologischen
Entwurf Wenn der Dichter einmal des Geistes miichtig... . Darin fasst er den Bildungsweg
des Menschen als mit der poetischen Sprache analog auf. Dem menschliche Bildungs-
trieb zu folgen und den Geist vom einfiltigen Zustand zum hochsten zu bilden,® ist
Holderlin zufolge auf dem Weg der Poesie moglich, weil die poetische Sprache die
durch die Versuche des Erkennens in Dissonanz geratene, unreflektierte, urspriingliche
Empfindung und die urspriingliche Einheit des Lebens wiederherzustellen vermag.
Die Poesie, die durch das Erinnern einen geistigen Akt leistet, ist ein Erkenntnisakt,
aber sie bleibt nicht nur auf den Erkenntnisbereich beschriankt, sondern sie stellt durch

ihren schopferischen Akt der Sprache eine neue Wirklichkeit und ein neues Leben dar.

»[...] sie [die Sprache N. D.] giebt dem Herzen alles wieder, was sie ihm nahm,
sie ist belebende Kunst, wie sie zuvor vergeistigende Kunst war, und mit einem
Zauberschlage um den andern ruft sie das verlorene Leben schoner hervor, bis es

24Den entscheidenden Punkt zur Erkenntnisform des Romans gibt Wolfgang Binder an. Ihm zufolge
ist die Romanstruktur ein dreigeschichtetes Gefiige: Hyperions Erlebnisse, die Erzdhlung dieser
Erlebnisse und schliefllich die allgemeinen Reflexionen, die durch die Mitteilung der Erlebnisse
gewonnen werden. Jedes Faktum hat daher eine Gestalt des Bewusstseins: Die erste ware das
unmittelbare Bewusstsein, die zweite das Bewusstsein eines Bewusstseins und schliefllich die
allgemeine Reflexion. Dies sind Bewusstseinsgestalten, wie sie analog in Hegels Phinomenologie des
Geistes (1807) zu finden sind. Vgl. Binder 1966.

2In der Vorrede des Thalia-Fragments wurde bereits der Gedanke des Bildungstriebs in dieser Weise
aufgefasst.
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wieder so ganz sich fiihlt, wie es sich urspriinglich fiihlte.«

(MA 2019b, S. 97)

Aus dieser Bestimmung der Poesie, die Holderlin als Bildungsweg des Menschen
ansieht, kann Hyperions Dichterbestimmung hergeleitet werden. Dass das Schreiben
der Briefe durch die Erinnerung von Vergangenem verwirklicht wird, zeigt sich in
seiner poetischen Sprache, die ihn am Ende aus dem Umbherirren seines Geistes
herausbringt und es ihm ermoglicht, sich selbst als Dichter zu erkennen. Hyperions
Gegenwart, iiber die in den ersten zwei Briefen berichtet wird, ist der Anfangspunkt
des poetischen Ich, wo dieses durch das Erinnern im Vergangenen versinkt. Der letzte
Brief miindet in die jetzige Gegenwart Hyperions ein, aber hier unterscheidet sich
die Stimmung des aktuellen Erzdhlsubjekts vom anfianglichen Erzdhlsubjekt, das in
den ersten zwei Briefen von seiner gegenwartigen Lage schrieb, dadurch, dass sich
jenes im Einklang mit dem Leben, der Natur und seiner Umgebung befindet, dieses
aber an dem Verlust der Geliebten, des Freundes, der Natur und der Welt noch leidet.
Wihrend das anfangliche Subjekt an der Zerissenheit seines Lebens leidet, gewinnt
das die Erzahlung beendende Subjekt durch seinen poetischen Sprechakt, bzw. durch
Schreiben und Erzidhlen, eine neue Wirklichkeit fiir sich. Diese zweite Wirklichkeit, die
mithilfe der poetischen Sprache, ndmlich durch das Schreiben der Briefe, aufgezeigt
werden sollte, entsprach wohl Holderlins Konzept des Romans, welches aus seiner
siebenjdhrigen Beschiftigung hervorgeganen ist.

Holderlin steht mit seinem Roman in den folgenden Aspekten im von Herder eroff-
neten Feld der poetischen Geschichtsschreibung. Aus Herders Kritik am Rationalismus
der Aufkldrung, die er in seiner Schrift Auch eine Philosophie der Geschichte dargelegt
hat, geht das Konzept der poetischen Darstellung der Geschichte als Gegenbild zur
pragmatischen Geschichtsschreibung der Aufkldarung hervor. Herders Ansatz, die
Sprachdarstellung als Vermittlung von Sinnlichkeit und Vernunft anzusehen, lasst
den Erzédhlcharakter der Geschichte deutlich werden. Aufgrund ihres sprachlichen
Charakters wird die Geschichte mit der Grundlage der Erkenntnis verkniipft. Die-
se zwei Beobachtungen Herders manifestieren sich in Holderlins Romandarstellung,
die einerseits durch die in einem epischen Aufbau strukturierte Geschichte eines In-

dividuums eine Geschichte innerhalb der Weltgeschichte darstellt und andererseits
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den Dualismus von Verstand und Empfindung sowie Geist und Leben durch die
poetische Sprache tiberwindet. Aufierdem steht hier auch Spinozas Substanzbegriff
im Hintergrund, den Herder im Verhiltnis von Einheit und Mannigfaltigkeit auf die
Geschichtsdarstellung tibertragen hat und der bei Holderlin als Vermittlung zwischen
Einzel- und Weltgeschichte fungiert. In Bezug auf den letzten Punkt bringt Holderlin
das Verhiltnis der individuellen Geschichte zur Weltgeschichte durch die vielfiltigen

Beziehungen eines Individuums zur Darstellung.

6.3 Die geschichtsphilosophische Dimension des

Romans

Die geschichtsphilosophischen Uberlegungen im Rahmen des Romankonzepts gehen
auf die Vorbilder Holderlins zurtick, die sich mit dem Fortschrittsprinzip der Auf-
klarungshistorie auseinandergesetzt haben. In Frankreich machte Rousseau als Erster
darauf aufmerksam, dass die am Fortschritt des Wissens orientierte Gesellschafts-
entwicklung keine Garantie fiir moralisch bessere Gesellschaft ist. In Deutschland
hat Herder diese Beobachtung Rousseaus aufgegriffen und in seinen Schriften wei-
terentwickelt. Kant hat Rousseaus negative Beurteilung des Fortschrittsdenkens als
notwendiges Element des geschichtlichen Werdens in sein geschichtsphilosophisches
Denken mit aufgenommen. Wahrend Herder die Aufgabe des Aufklarungsprozesses
der Asthetik bzw. durch der Poesie zuwies, betonte Kant die Seite der gesetzgebenden
Vernunft, die den Menschen zu einem verniinftigen Handeln fiihren sollte. Der junge
Schiller, der in den 1780er Jahren zwischen Kant und Herder schwankte, trat zuletzt
auf die Seite Kants, als er 1789 mit seiner von Kants Geschichtsphilosophie gepragten
Antrittsvorlesung an der Universitit Jena Professor der Philosophie wurde.
Holderlins Tiibinger Geschichtskonzeption in seinen Hymnen ist nicht nur durch
Schiller, Kant und Rousseau, sondern auch durch Herder stark geprigt.2® Ulrich Gaier

nimmt an, dass Holderlin im Tiibinger Kreis mit Hegel Herders Ideen zur Philosophie

26Gaier weist anhand von Belegen den Einfluss Herders auf Holderlin in den Tiibinger Jahren nach.
Vgl. Gaier 1993, S. 14-78.
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der Geschichte der Bildung der Menschheit?” gelesen habe.?® Herders Briefe zu Beforderung
der Humanitit (1793), in denen die Funktion der Dichtung fiir die »Humanitat« und
die Konzeption einer »unsichtbaren Kirche« fiir die Gesellschaft der staatsiibergrei-
fenden Menschheit vorgestellt wurden, haben ihm zufolge Holderlin dazu angeregt,
sein Hyperion-Projekt an die Humanitétsidee Herders anzukniipfen.?” Nach Herders
Ansicht sind Poesie, Philosophie und Geschichte die drei Lichter, die die Menschen
»liber jedes Vorurteil von Staatsverfassung, angeborener Religion, Rang und Stianden
erheben.«* Von Gaiers These ausgehend, die Holderlins Hyperion-Projekt in einer
mit Herder auf der Humanititsidee gegriindeten Geschichtsphilosophie verwurzelt
sieht, wird in diesem Kapitel in zwei Schritten die geschichtsphilosophische Dimension
des Hyperion ausgefiihrt: Im ersten Schritt wird der philosophische Hintergrund der
Vorfassungen herausgestellt und im zweiten Schritt wird das »Athengesprach« der
endgtiltigen Fassung als historisches Modell der Geschichtsphilosophie Holderlins
ausgelegt.

6.3.1 Philosophischer Hintergrund

Aus den Korrespondenzen in der Waltershausener Zeit ldsst sich erkennen, dass
Holderin sich mit Kant, Schiller, Herder, Platon und auch mit Fichte beschiftigte.
Infolgedessen wird der Tiibinger Plan des Hyperion umgearbeitet. In der Vorrede
des in Waltershausen entstandenen Thalia-Fragments beschreibt Holderlin die zwei

Bildungsideale bzw. die Einfalt und die Vollendung des Individuums.3! Der Mensch

2Im Anschluss an seine geschichtsphilosophischen Uberlegungen in Auch eine Philosophie der Geschichte
(1774) fithrt Herder hier seine Geschichtsphilosophie umfassend aus. Die Abhandlung erschien 1784,
1785, 1787 und 1791 in vier Banden.

280bwohl in den erhaltenen Briefen Holderlins Herders Name im Zusammenhang mit den Lektiiren
nicht so oft wie der Kants Erwidhnung findet, ldsst sich anhand der Briefsstellen vermuten, dass
Hbélderlin schon seit seinen Tiibinger Jahren mit Herders Schriften vertraut war. Da in der damaligen
Zeit Kant grofien philosophischen Ruhm genoss, konnte Herder als Kritiker der Erkenntnistheorie
Kants kaum Aufmerksamkeit in der akademischen Philosophie erzielen. Holderlin schreibt im Januar
1795 aus Jena an Hegel iiber sein personliches Treffen mit Herder: »Herder war auch herzlich, ergriff
die Hand, zeigte aber schon mer den Weltman; sprach oft ganz allegorisch wie auch du ihn kennst
[...]« (MA 2019b, S. 568). AuBerdem war Holderlins Vertrauter im Stift, der Repetent Conz, ein
Verehrer von Herder. Vgl. Bohm 1928, S. 34-35.

PVgl. Gaier 1993, S. 72.

*9Herder 1883, S. 162.

31In der Forschung wird die Thalia-Vorrede fiir das Verstandnis des ganzen Romans im Zusammenhang
mit Holderlins philosophischer Entwicklung oft diskutiert. D. Henrich nimmt an, dass Holderlin
bereits in Waltershausen Fichtes Einladungsschrift zu seinen Vorlesungen tiber die Wissenschaft (erschien
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als Individuum und als Gattung im Allgemeinen lduft in der »exzentrischen Bahn«
von der Einfalt zur Vollendung. Die Entfaltung des Geistes als Bildungs- und zugleich
Geschichtsgang entwirft Holderlin hier, wie in den Tiibinger Hymnen, nach triadi-
schem Schema, in welchem die urspriingliche Einheit des Geistes sich aus sich heraus
spaltet und am Ende sich in der hochsten Bildung wieder realisiert. Die Auffassung
des Bildungstriebs als von der Einfalt zur hochsten Bildung sich entfaltend ist hier
noch in der Perspektive der Geschichte dem linear-fortschrittlichen Geschichtsdenken
der Aufklirung verhaftet.3?

Schillers Schrift Uber Anmuth und Wiirde (1793) liest Holderlin in Waltershausen
und plant, einen Kommentar zu Platons Phaidros zu schreiben, in dem er Schillers
Asthetik durch die Vermittlung von Kants und Platons Asthetik iiberbieten will. (Vgl.
MA 2019b, S. 551) Schiller, so Holderlin, habe in seiner Asthetik »doch auch einen
Schritt weniger tiber die Kantische Gréanzlinie gewagt |...], als er nach meiner Meinung
hétte wagen sollen« (MA 2019b, S. 551). Schiller hatte hier versucht, den Kantischen
Dualismus von Pflicht und Neigung &sthetisch zu tiberbriicken in der Annahme, dass
die sinnlich-verniinftige Doppelnatur des Menschen in sich eine harmonische Synthese
herzustellen vermag. Obwohl diese Schrift nicht historiografisch oder geschichtsphi-
losophisch akzentruiert war, kristallisieren sich in ihr die Begriffe von Freiheit und
Schonheit heraus, die in den Briefen iiber die dsthetische Erziehung des Menschen (1795)
geschichtsphilosophisch und anthropologisch aufgefasst werden. In den Briefen iiber
die dsthetische Erziehung, in denen sich Schiller aufgrund der Revolutionsereignisse
in Frankreich mit dem linear-prozessualen Geschichtsdenken der Aufkldrung ausein-

andersetzt, iibernimmt er den Dualismus zwischen Neigung und Pflicht durch den

im Mai 1794) gelesen und sich mit Fichte auseinandergesetzt hat. Anhand dieser Annahme deutet
Henrich Holderlins Bildungsideale in der Thalia-Vorrede dahingehend, dass sie sich an Fichtes
triadischer Struktur des Unbedingten und der Wechselbestimmung vom eingeschrankten Ich und
Nicht-Ich orientieren. Vgl. Henrich 1975, S. 32. — Auch wenn G. Kurz die Zustdnde des Daseins,
die Holderlin in der Thalia-Vorrede beschreibt, mit Herders Begriff der Organisation als Organismus
verbindet, begriindet er mit Henrich Holderlins »exzentrische« Deutung der Struktur der Geschichte
und des Bildungsgangs des Individuums als kritische Aneignung der Philosophie Fichtes. Vgl. Kurz
1975, S. 49-53. — Friedrich Strack meint, Holderlins Tiibinger Hymnen und Thalia-Fragment seien
nicht unter dem Prinzip des Vermittlungsdenkens zu begreifen und Holderlin bekomme erst in
Jena durch Fichte und Schiller den Anstofs zu seiner Vereinigungsphilosophie. Vgl. Strack 1977,
S. 217. — U. Gaier vertritt die Auffassung, das theoretische Konzept der Thalia-Vorrede greife auf
Herders Organisationstheorie zuriick, und damit liege bei Holderlin eine Form der »dialektisch
hochdifferenzierten Vereinigungsphilosophie« vor. Vgl. Gaier 1993, S. 96.
32Vgl. Jamme 1983a, S. 75.



102 6 Holderlins Hyperion

»Spieltrieb«, welcher als dsthetische Anlage des Menschen erkannt werden soll.3?

In Jena entstand Holderlins Gedankenskizze Urteil und Seyn in Auseinandersetzung
mit Fichtes Philosophie.?* Bei Holderlins Widerlegung des von Fichte vertretenen
modernen Subjektivitdtsprinzips geht es von Anfang an um eine »theoretische Wider-
legung des Herrschaftsprinzips als solchem«®. Aus der Idee der »Wechselbestimmung
von Ich und Nicht-Ich« wird Jamme zufolge Holderlins Kritik an Fichtes »absolutem
Ich« abgeleitet. Fichte hat die Tatigkeit des Ich bzw. des Subjekts als »unendliches
Streben«, das wiederum durch das Nicht-Ich bzw. das Objekt bedingt ist, bestimmt.
Was Nicht-Ich fiir das Ich ist, ist jedoch letzten Endes Wirkung des Ich selbst.3¢ Darin
gelange Holderlin zu einer kritischen Erkenntnis zu Fichtes »absolutem Ich«, ndmlich
dass es nicht iber das Bewusstsein hinausgeht.?” Hier setzt Holderlin mit dem Gedan-
ken an, dass die Vereinigung von Subjekt und Objekt nicht reflexionsphilosophisch,
sondern nur &sthetisch moglich ist. Diese urspriingliche Vereinigung von Subjekt
und Objekt fasst Holderlin in der Skizze Urteil und Seyn als »Seyn schlechthin« auf,
welches dem Bewusstsein vorausliegt, und nur in der »intellectuallen Anschauung«
prasent ist. (MA 2019b, S. 49) Das »Seyn« als urspriingliche Einheit wird erst durch die
»Urtheilung«, die Holderlin zufolge etymologisch ein Ur-Teilen des urspriinglichen
Einen bedeutet, in der Reflexion in Subjekt und Objekt geteilt. Holderlins Definition
des »Seyns«, die der von Spinozas »Substanz« entspricht, begriindet eine Ontologie,
in der theoretische und praktische Vernunft mit keinem Anspruch auf Vorrang vor-
einander im Verhiltnis stehen. Er iiberwindet damit die Kant-Fichte’sche Teilung der
theoretischen und praktischen Bereiche der Philosophie.®®

Die gesellschaftliche und politische Dimension der Ontologie Holderlins zeigt sich
im Begriff der Liebe in den Jenaer Fassungen von Hyperion, in denen Holderlin eine

auf der Liebe griindende, herrschaftsfreie Gesellschaft fordert. Holderlins Kritik lautet,

3Vgl. Jamme 1983a, S. 79.

341961 wurde erstmals diese Gedankenskizze in Friedrich Beifiners Ausgabe (StA) unter dem Titel »Urteil
und Seyn« publiziert. Diese knapp zwei Seiten lange Skizze dnderte die Entwicklungsgeschichte
des Deutschen Idealismus und die Genese der Philosophie Hegels. Vgl. Henrich 1966; Henrich
1971; Henrich 1981; Henrich 1986; Henrich 1992; Kurz 1975; Franz 1979; Kondylis 1979; Strack 1976;
O. Poggeler 1973; Jamme 1983a; Waibel 2000, Strack 2013; Henrich 2019.

BVgl. Jamme 1983a, S. 88.

36Vgl. Jamme 1983a, S. 81.

%Vgl. Jamme 1983a, S. 82.

BVgl. Jamme 1983a, S. 84.



6.3 Die geschichtsphilosophische Dimension des Romans 103

Fichte habe das Subjekt iiber das Objekt erhoben, damit werde tiberhaupt die Natur
zum blofien Mittel herabgewiirdigt. Nicht nur Fichtes Philosophie, sondern auch
die Naturfeindschaft der Aufklarung kritisiert Holdelrin in der Metrischen Fassung

Hyperions:

»Gestdhlt vom Schicksaal und den Weisen war
Durch meine Schuld mein jugendlicher Sinn
Tyrannisch gegen die Natur geworden.
Unglaubig nahm ich auf, was ich wie sonst
Aus ihrer miitterlichen Hand empfieng,

So konnte keine Lieb in mir gedeihen.

Ich freute mich des harten Kampfs, in dem
Das Licht die alte Finsternis bekdmpft |...]«
(MA 2019a, S. 515)

Das durch das Wissen dominierende Subjekt in der Aufklarung will tiber alles herr-
schen und auch iiber die Natur herrschen. Mit dieser Tendenz der Subjektivitédt, deren
Kulminationspunkt in Fichtes »absolutem Ich« erreicht ist, setzt Holderlin sich kritisch
auseinander. In dieser Fassung sucht er eine Vermittlung zwischen der Natur und
dem menschlichen Geist, indem er der Natur einen uns verwandten Geist zuspricht.
Den Antagonismus der Triebe der Subjektivitdt bzw. der Unbeschranktheit und der
Beschréanktheit bei Fichte 16st Holderlin im platonisch geprédgten Liebesbegriff als
Vereinigung der beiden auf. Wenig spater gibt Holderlin Liebe als Vereinigungsprinzip
auf, weil sie auch doch »mannigfaltig irret« (MA 2019a, S. 519). In der Fassung Hyperi-
ons Jugend findet Holderlin noch nicht die Schonheit als Vermittlung zwischen dem
Geist und der Natur. Daher versucht er in Kant’schen Bahnen, sich durch die dufsere
Schonheit der inneren Wahrheit anzunihern.>

Die Vorrede der vorletzten Fassung des Hyperion ist nicht nur deswegen zu unserem
Thema wichtig, weil Holderlin die Schonheit als Prinzip seiner Vereinigungsphilo-
sophie formuliert,*® sondern auch weil er hier unter dem Einfluss seiner Vereini-
gungsphilosophie die geschichtsphilosophischen Uberlegungen seines Romans in
Auseinandersetzung mit Kants und Schillers Geschichtsphilosophie zu fassen versucht.

Wie schon im Zusammenhang mit der »exzentrischen Bahn« erwéhnt, sieht Holderlin

die individuelle Geschichte analog zur allgemeinen. Hier verwendet er nochmals den

39Vgl. Jamme 1983a, S. 95.
40Vgl. Jamme 1983a, S. 96.
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Begriff des »Exzentrischen« als Beschreibung der Struktur des Geschichtsverlaufs*!:
»Wir durchlaufen alle eine exzentrische Bahn, und es ist kein anderer Weg moglich von
der Kindheit zur Vollendung«. (MA 2019a, S. 558) Er sieht den Verlust des urspriing-
lichen »Seyns« oder der »seeligen Einigkeit« als eine notwendige Entwicklungsstufe
der Geschichte an. Seit diesem Verlust befindet sich der Mensch im Wiederstreit mit
seiner Welt, und die menschliche Gesellschaft im Wechselverhiltnis von Herrschaft und
Knechtschaft. Mit diesem Widerstreit hat Holderlin die europdische Gegenwart vor
Augen. Das Ziel des allmenschlichen Strebens sei es, die bestimmte Linie des Daseins
zu erreichen, wo aller Widerstreit und alle Entzweiung aufhort, und wo der Mensch
mit seiner Welt den Frieden wiederfindet und sich mit der Natur wieder vereinigt.
Diese bestimmte Linie kann sich »mit der unbestimmten nur in unendlicher Anndhe-
rung« vereinigen. Diese Vereinigung, die weder durch unser Wissen noch durch unser
Handeln stattfindet, ist »im einzigen Sinne des Wortes als Schonheit vorhanden« (MA
2019a, S. 558). Holderlins Schonheitsgedanke der Vereinigungspilosophie iiberwindet
damit Kants und Schillers Asthetik, indem er die Schonheit als urspriingliches »Seyn«
weder in der Praxis noch in der Theorie begriindet. Das historische Modell dieser
Konzeption entwickelt Holderlin im »Athengespréach«, der endgiiltigen Fassung des

Hyperion.

6.3.2 »Athengesprach«

Im letzten Brief des ersten Bandes schreibt Hyperion an Bellarmin von dem Gespréch,
welches wahrend der Schifffahrt nach Athen zwischen ihm und den Freunden statt-
gefunden hat. Darin ging es um die Vortrefflichkeit der alten athenischen Kultur.
Wiéhrend die Freunde einzelne Faktoren wie Klima, Kunst, Philosophie und Staatsform
als vortrefflich betrachten, stellt Hyperion eine Kulturgeschichte der Menschheit im
athenischen Bilde dar. Athenische Kunst, Philosophie, Religion und Staatsform seien
»Bliithen und Friichte des Baums, nicht Boden und Wurzel« (MA 2019a, S. 681). Der
Boden ihrer Kultur ist die freie Natur des Volkes, die von keinem gewaltsamen Einfluss
gestdrt wurde. Dieses Zeitalter des Volkes nennt Hyperion die Kindheit.

Aus einer vollkommenen Kindheit erwidchst eine vollkommene Menschheit. Die

41Vgl. hier oben Unterkap. 6.2: Anm. 22.
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erste Reife der Vollkommenheit wird in der Kunst gefunden, indem die Menschen
die schone Natur der Menschen in den vielfédltigen Gestalten der Gotter spiegeln. In
der Phase der Kindheit waren Menschen und Gotter unreflektiert eins. Die Menschen,
die ihre Schonheit und Vollkommenheit in den Gottergestalten verherrlichen, lieben
ihre Schopfungen. Aus dieser Liebe der Menschen zu ihren Gottern geht die Religion

hervor.

»Und ohne solche Liebe der Schonheit, ohne solche Religion ist jeder Staat ein diirr
Gerippe ohne Leben und Geist und alles Denken und Thun ein Baum ohne Gipfel,
eine Sdule, wovon die Krone herabgeschlagen ist.«

(MA 2019a, S. 684)

Die Religion gilt als notwenige Komponente des Staats, sodass Denken und Handeln
des Menschen nicht im Gegensatz stehen, sondern sich stattdessen in der schonen
Mitte der Menschheit vereinigen.

Hyperions Rede wird nun mit der Frage unterbrochen, »wie dief§ dichterische
religiose Volk auch ein philosophisch Volk sein sollte« (MA 2019a, S. 684). Hyperion
leitet von der Dichtkunst die Philosophie ab und behauptet:

»Die Dichtung |...] ist der Anfang und das Ende dieser Wissenschaft [Philosophie
N. D.] [...]. Wie Minerva aus Jupiters Haupt, entspringt sie aus der Dichtung
eines unendlichen gottlichen Seyns. Und so lduft am Ende wieder in ihr das
Unvereinbare in der geheimnifivollen Quelle der Dichtung zusammen.«

(MA 2019a, S. 685)

Der dichterische Mensch dichtet in seinem Lebensvollzug den unendlichen Zusammen-
hang des Seins. Diese sprachliche Téatigkeit des Dichtens schreitet tiber die alltdgliche
Sprache hinaus in die Metaebene der Sprache bzw. in die Reflexionssprache. Auf dieser
Reflexionsebene werden die Dichtung und Philosophie eins. Was die dichterische
Sprache zum Aufbau des Ganzen der Wirklichkeit geleistet hat, differenziert die Philo-
sophie hier in der begrifflichen Sprache. Da der Lebensvollzug unendlich fortschreitet
und darin Widerspriiche und Méngel auftauchen, vermag die Philosophie nicht, alles
begrifflich zu fassen. Daher geht sie am Ende wieder in ihre »geheimnifivolle Quelle
der Dichtung« ein. Der Philosoph kenne die Harmonie der »makellosen Schonheit«,

die nie gedacht werden kann. Diese Kenntnis der Harmonie komme dem Philosophen
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nicht aus seiner skeptischen Vernunft, sondern aus der Dichtung, von der er seinen
Anfang genommen habe.
Als eine grundlegende Voraussetzung der Philosophie betrachtet Hyperion es, das

Wesen der Schonheit zu erfassen.

»Das grofle Wort, das ev duugepov cautw (Das Eine in sich selber unterschiedne) des
Heraklit, das konnte nur ein Grieche finden, denn es ist das Wesen der Schonheit,
und ehe das gefunden war, gabs keine Philosophie.«

(MA 2019, S. 685)

Die Philosophie findet es heraus, dass die Harmonie der makellosen Schénheit als
Ganze aus den Gegensatzen hervorgeht und sie in sich die Konflikte vereinigt. Das
Geschift des Philosophen ist, das gereifte Ganze zu zergliedern, im Geiste zu teilen,
das Geteilte zusammenzudenken und in mannigfaltigen Gebieten des Geistes das
Erkannte zum Gesetz zu erheben. Mit Heraklits Spruch wird hier die immanente
Dialektik der Schonheit explizit. Da die Griechen »dem Himmel und der Erde in
gleicher Liebe und einig mit den Elementen der Natur« (MA 2019a, S. 685) lebten,
konnten sie das Wesen der Schonheit in dieser Dialektik erkennen.

Hyperion vergleicht die griechischen Menschen mit den Agyptern und den Men-
schen aus dem Norden. Die Agypter schicken ihre Jiinglinge zu friih auf die Reise der
Welt, bevor seine Natur ihm reift. Aus ihm zieht »Schicksaal und Natur mit brennender
Hizze alle Kraft«. Der Agypter habe keine Vorstellung vom Ganzen, Schénen und
Hochsten, und was er kennt, sei »eine verschleierte Macht« und »eine leere Unend-
lichkeit«, aus denen nichts Verniinftiges hervorgegangen sei. Im Norden ziehen die
Menschen ihre Jiinglinge zu friith zu sich zuriick, ehe bei ihm die »Unbefangenheit ihr
schones Ende« erreicht hat. Seinem Gemiit wird der Sinn fiir Schénheit nicht gedeihen
und reifen, sondern er wird stattdessen nur durch »blofSen Verstand« oder durch

»blofie Vernunft« geschult.

»Der blose Verstand, die blose Vernunft sind immer die Kénige des Nordens |...]
Verstand ist ohne Geistesschonheit, wie ein dienstbarer Geselle [...]. Vernunft ist
ohne Geistes-, ohne Herzenschonheit, wie ein Treiber, den der Herr des Hauses
iiber die Knechte gesezt hat; [...].

Aus blosem Verstande kommt keine Philosophie, denn Philosophie ist mehr, denn
nur die beschrankte Erkenntnifs des Vorhandenen. Aus bloser Vernunft kommt
keine Philosophie, denn Philosophie ist mehr, denn blinde Forderung eines nie
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zu endigenden Fortschritts in Vereinigung und Unterscheidung eines moglichen
Stoffes.«
(MA 2019a, S. 686-87)

Ausgehend von der kantischen Unterscheidung von Verstand und Vernunft in der
Kritik der reinen Vernunft (1781) kritisiert Holderlin durch Hyperion die zeitgenossische
Philosophie. Nach Kants Aufteilung der Erkenntnisvermogen ist der Verstand das
Vermogen der durch die Erfahrung gewonnenen abstrakten Begriffe, ndmlich die
»Erkenntnis des Vorhandenen«, und die Vernunft ist das Vermogen der unabhéngig von
den Erfahrungen gewonnenen Prinzipien der Erkenntnis, woraus die transzendentalen
Ideen von Freiheit, Gott und Unsterblichkeit hervorgehen. Wenn die Philosophie, wie
bei den Griechen, das Wesen der Schonheit erkennt, fordert sie nicht blind, sondern sie
weifs, warum und wozu sie fordert. Damit wird der Kant’sche kategorische Imperativ
als Richtschnur fiir die Maximen der Handlung kritisiert.

Als das Schiff an der Kiiste von Attika landet, wundert sich Hyperion {iber die Art
seiner Auferungen, namlich wie er »auf die troknen Berggipfel« bzw. auf die Rede, die
er wahrend der Fahrt gehalten hat, geraten sei. Durch seine Rede bewahrt Hyperion in
seiner Gedankenwelt das herrliche Bild der goldenen Zeit Athens, als er mit Diotima
von der Kiiste in Richtung der Stadt ging. Er verherrlicht die Vergangenheit Athens
als gottliches Leben, in dem der Mensch der Mittelpunkt der Natur war. »Die Natur
war Priesterin und der Mensch ihr Gott, und alles Leben in ihr und jede Gestalt und
jeder Ton von ihr nur Ein begeistertes Echo des Herrlichen, dem sie gehorte.« (MA
2019a, S. 688) Hier geht es nicht um einen iiber die Natur herrschenden Menschen,
der sich gottgleich wihnt, sondern die Natur ist die Quelle, aus der die Menschen die
Vorstellung des Gottlichen geschopft haben. In diesem Sinne hat die Natur als Priesterin
eine Vermittlerrolle zwischen dem Menschen und der Belebung der Schépfung gespielt.

Diotima holt Hyperion aus der Vergangenheit zurtick und fordert ihn auf, dem
gegenwartigen Athen zu begegnen. Hyperion bringt dann den Anblick der athenischen

Gegenwart zur Sprache:

»Wie ein unermefSlicher Schiffbruch, wenn die Orkane verstummt sind und Schif-
fer entflohn, und der Leichnam der zerschmetterten Flotte unkenntlich auf der
Sandbank liegt, so lag vor uns Athen, und die verwaisten Sdulen standen vor uns,
wie die nakten Staimme eines Walds, der am Abend noch griinte, und des Nachts
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darauf im Feuer aufging.«

(MA 2019a, S. 688-89)

In Hyperions Gedankenwelt vergeht die alte, schone Zeit Athens, und es erscheint
das reale Bild der Ruinen vom alten Athen. Hyperion fragt sich, wer etwas aus
dem Untergang des schonen Athen gewann. Die historische Realitit, die sich auf die
Gegenwart Athens bezieht, wird damit zur Sprache gebracht, dass die Europder ihre
Saulen und Statuen weggeschleppt und einander verkauft haben. Aber dieser Gewinn
ist etwas Materielles, weil die Europder das Wesen des athenischen Geistes nicht
einsehen, sondern ihn nur nachahmen; auflerdem war Athen bereits untergegangen,
bevor die Rauber und Zerstorer kamen. Damit verweist Hyperion implizit auf den
Grund des Untergangs von Athen, der durch sich selbst verursacht gewesen sei, aber
dieser Grund wird an der Stelle nicht ausgefiihrt.

Hyperion hat nun mit eigenen Augen die untergegangene Stadt der schonen Men-
schen gesehen, und seine Trauer um die vergangene Welt wird durch seine Liebe zu
Diotima getrostet, weil er in Diotima die (auch von den Menschen Athens erkannte)
Schonheit noch sieht. »Aber noch giebt es eine Stelle, wo der alte Himmel und die alte
Erde mir lacht. Denn alle Gotter des Himmels und alle gottlichen Menschen der Erde
vergefy’ ich in dir.« (MA 2019a, S. 691) Fiir Hyperion ist Athen als Ganzes untergegan-
gen, aber ein Teil des alten schonen Geistes Athens existiert noch vereinzelt in der
Gestalt Diotimas, die sein einziger Trost ist, damit er sich mit dem Verlust der alten
schonen Welt verséhne. Diotima sieht aber gerade durch Hyperion die Moglichkeit,

den alten schonen Geist Athens neu hervorzubringen.

»Hyperion! mich deucht, du bist zu hohern Dingen geboren |...]. Glaub mir, du
hittest nie das Gleichgewicht der schonen Menschheit so rein erkannt, hittest du
es nicht so sehr verloren gehabt. [...] Aber denkst du wirklich, da8 du nun am
Ende seist? Willst du dich verschliefSen in den Himmel deiner Liebe, und die Welt,
die deiner bediirfte, vedorren und erkalten lassen unter dir?«

(MA 2019a, S. 691)

Diotima driickt die Hoffnung aus, dass Athen noch steht wie »ein blithender Frucht-
baum«. Die Vortrefflichkeit der Vergangenheit kann Diotima zufolge wiederhergestellt
werden, indem man den Geist der Vergangenheit gedeihen ldsst. Unter den Triimmern

leben noch »lustige Tanze« und »heilige Mdhrchen« aus alter Welt, die noch von den
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gegenwdrtigen Menschen Athens weitergetragen werden. Aus diesen Wurzeln und
Triimmern Athens kann eine neue Welt hervorgehen. Zum Hervorgang dieser neuen
Welt sollte Hyperion durch das, was er in sich hat, beitragen: »Du wirst Erzieher
unsers Volks, du wirst ein grofler Mensch seyn, [...]«. (MA 2019a, S. 693) Seine eigene
Bestimmung, die Menschen im Geiste zu erziehen, findet Hyperion nun durch Diotima.
Als sie Athen verlassen, ist Hyperion entschlossen, seine Bestimmung als Dichter zu
finden und Erzieher seines Volkes zu werden. Wenn der Natur ihre sie verehrenden
Kiinstler zurtickkehren, wird sich das Volk verjiingen und wird nur »Eine Schonheit«

sein.

6.4 Resumee

Mit dem von Hyperion herbeizitierten athenischen Vorbild entwirft Holderlin die
Geschichtsphilosophie, mit der er sich bis 1806 weiterhin ausfiihrlich beschiftigen
wird. Hier wird das ideale Bild einer Gesellschaft mit ihrer Entwicklung und ihrer
Bliite dargestellt, aber der Untergang, in dessen Gegenwart der Romanheld sich
befindet, ist hier noch nicht abgeschlossen. Die Grundlage einer solchen idealen
Gesellschaft ist die ungestorte Natur des Menschen, die von gewaltsamen Einfliissen
aller Art frei ist. Auf diesem Boden wird die Kindheit der Kultur gedeihen, in der der
Mensch mit seiner Umgebung aufwachst. Aus den Handen der Natur entfaltet sich
das Kind zur Reife, indem es seine Schonheit in der Kunst spiegelt, um sich selbst zu
fithlen. Diese Selbstspiegelung des Menschen in seinen Kunstwerken ist die Geburt
der Gotter. Der kiinstlerische Mensch liebt seine Gotter in mannigfaltigen Gestalten.
Aus dieser Liebe geht die Religion hervor. Die Liebe in diesem religidsen Sinne ist
nicht »knechtisch« und nicht »zu sehr vertraulich«, daher bewahrt die Liebe den »Sinn
fiir Freiheit«. In der ndchsten Phase der Entwicklung geht die Philosophie aus der
Dichtung hervor, so wie sie am Ende in die Dichtung einmiindet. Die Voraussetzung
der Entstehung der Philosophie ist, zu erkennen, dass die Harmonie der Schonheit
aus den unterschiedenen Gegensitzen besteht. Das Geschift der Philosophie ist es, zu
zerteilen, zu analysieren, zu synthetisieren und Gesetze auf mannigfaltigen Gebieten

des Geistes zu erkennen.
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Das »Athengesprach« dehnt Holderlins Konzept der Vereinigungsphilosophie in die
gesellschaftliche, politische, dsthetische und geschichtsphilosophische Dimension aus.
Durch das Athenbild bezieht sich Holderlin nicht nur auf ein historisches Modell dieser
Dimensionen, sondern auch auf eine mogliche Form der zukiinftigen Gesellschaft
der Menschheit. Im zweiten Band des Hyperion versucht Holderlin die Frage zu
beantworten, wie das vorhandene Schone im endlichen Wesen nach der Vollendung
weiter bestehen kénne.*? Die Schénheit, die Hyperion in der Gestalt und im Wesen
Diotimas verwirklicht sieht, ist das Unendliche im Endlichen. Dass aber durch den
Tod des Endlichen das Unendliche nicht verloren geht, zeigt das Ende des Romans.
Dies insofern, als dass Hyperion am Ende der Erzdhlung die Einsicht erlangt, dass die
Schonheit »unzerstorbar« ist und Verlust oder Tod ihre Kehrseite darstellen. Zwischen
dem Verlust und der Wiederherstellung der Schonheit dauert die »reifiende Zeit«.
Daran anschlieffend entwickelt sich Holderlins Theorie des Tragischen, die im nédchsten

Kapitel im Zusammenhang mit dem »Empedokles-Projekt« untersucht wird.

42Vgl. Strack 1977, S. 219.
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Bereits in seiner Tiibinger Zeit beschiftigte sich Holderlin mit griechischen Tragodien.
Dabei ging es ihm nicht nur um das gelungene Kunstwerk der Tragddiendichter,
sondern auch um die sozial-politische Funktion der Tragodie.! In seinem zweiten
Magister-Specimen Geschichte der schonen Kiinste unter den Griechen (1790) schreibt
Holderlin, dass die Bliite der griechischen Tragddienkunst nach der Wiederherstellung
der Freiheit durch die Taten von Helden wie Harmodius und Aristogiton ermoglicht
worden sei.? »Nichts war dem Genius des damaligen Griechenland angemessener als
das Trauerspiel.« (MA 2019b, S. 23) In der Darstellung der griechischen Trauerspiele
kommen nach Holderlin die Religion, die Feste, die Freiheit, die Lebhaftigkeit und der
Ernst der Griechen zum Ausdruck.

Einen Plan, ein Trauerspiel in der griechischen Art zu schreiben, hatte Holderlin
bereits 1794 in seiner Waltershausener Zeit neben seinem »Hyperion-Projekt« gefasst.?
Als Stoff seines Trauerspiels erwdhnt er hier den »Tod des Sokrates«. Da er mit seinem
Roman Hyperion hinreichend beschiftigt war, begann er erst 1797, in der Frankfurter
Zeit, mit der Verwirklichung seines Trauerspiel-Plans. Der Stoff des Trauerspiels ist
nun nicht mehr der Tod von Sokrates, sondern der des Empedokles.4

Holderlin arbeitet drei Jahre lang an seinem Trauerspiel, ohne es zu vollenden.

Den detaillierten Plan dazu fasste er im Sommer 1797 in Frankfurt; hier entstand

Jamme 1983a, S. 224.

ZHarmodius und Aristogiton unternahmen es 514 v. Chr., die athenischen Tyrannen Hippias und
Hipparchos, die Sohne des Peisistratos, zu toten. Hipparchos wurde bei dem Anschlag ermordet
und Hippias entkam. Harmodius wurde sogleich niedergemacht und Aristogiton hingerichtet. 510
v. Ch. wurde Hippias aus Athen vertrieben; damit waren die Tyrannen endgiiltig beseitigt. Vgl.
Schmidt 2008, S. 1017.

3Vgl. den Brief an Neuffer im Oktober 1794 (MA 2019b, S. 550).

“Theresia Birkenbauer finder den Unterschied Holderlins Empedokles-Plan und seinem Sokrates-Plan
darin, dass dieser in Auseinandersetzung mit den Dramaturgien der zeitgenossischer Sokrates-Stiicke
geplant war, jener aber Resultat von Holderlins vertiefter Einsicht in die griechischen Tragodien ist,
die er durch seine Beschiftigung mit den Sophokles-Dramen gewann. Vgl. Birkenhauer 1996, S. 95.

111
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der Odenentwurf Empedokles. Insgesamt sind drei Fasssungen {iberliefert: Die erste
Fassung entstand im Spatsommer 1798, nach dem Abschluss des Hyperion-Romans; die
zweite Fassung wohl in der ersten Hilfte von 1799; die dritte Fassung® im Herbst 1799.
Im Rahmen der dritten Fassung enstehen die poetologischen Entwdiirfe Die tragische
Ode, Grund zum Empedokles und Das untergehende Vaterland. Gegen Ende 1799 bricht
Holderlin sein Trauerspiel-Projekt ab.

In diesem Kapitel wird das Empedokles-Projekt unter einem realhistorischen, einem
geschichtsphilosophischen und einem darstellerischen Gesichtspunkt analysiert. Unter
dem realhistorischen Aspekt werden die historisch-politischen Umstdnde der Zeit
Holderlins in Zusammenhang mit der Trauerspielthematik behandelt. Beim zweiten
Aspekt soll Holderlins Entwicklung der geschichtsphilosophischen Uberlegungen von
der ersten bis zur dritten Fassung nachvollzogen werden. Unter dem dritten Aspekt
soll versucht werden zu verdeutlichen, inwiefern Holderlin mit Herders Ansatz der
dsthetischen Darstellung der Geschichte die Struktur des Dramas auf die Geschichte
tibertrdgt. Untersucht werden dafiir die theoretischen Entwtirfe Grund zum Empedokles

und Das untergehende Vaterland.

7.1 Der realhistorische Bezug des Empedokles

Zundchst ist zu fragen, wie Holderlins poetisches Romanprojekt ins Dramenprojekt
tibergeht. Die Hauptfigur der Tragodie, Empedokles, wird im vorletzten Brief des
zweiten Bandes von Hyperion als »grofler Sicilianer« erwdhnt, der »einst des Stun-
denzidhlens satt, vertraut mit der Seele der Welt, in seiner kithnen Lebenslust sich da
hinabwarf in die herrlichen Flammen« (MA 2019a, S. 753). Hyperion endet mit der For-
derung, dass die schone Gesellschaft und das Liebesprinzip der »unsichtbaren Kirche«
durch die geistige Erziehung des Volkes zustande kommen miisse. Dieses Erziehungs-
konzept weitet sich nun durch die Empedokles-Rolle in gesellschaftlich-politische,
philosophische und religiose Dimensionen aus.

Holderlin tibernimmt als Stoff seines Trauerspiels die von Diogenes Laertius iiber-

>Wegen der geplanten Zeitschrift Iduna unterbricht Holderlin seine Arbeit am Trauerspiel etwa fiir ein
Vierteljahr. Planméfsig sollte das Trauerspiel Empedokles in der Zeitschrift herausgegeben werden. Im
Herbst 1799 nimmt er nach dem Scheitern der Zeitschriftpldne sein Trauerspiel-Projekt wieder auf.
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lieferte Fabel des Empedokles.® Nach dieser Fabel lebte Empedokles im 5. Jahrhundert
v. Chr. in Agrigent auf Sizilien und stiirzte sich am Ende in den Atna, um seinen
Ruhm zu vergrofiern. Er war einer der Vorsokratiker: Philosoph, Politiker, Dichter und
Arzt. Holderlins Deutung von Empedokles’Suizid korrigiert das abschétzige Urteil
der Antike tiber dessen Tod dahingehend, dass Empedokles sich nicht wegen seiner
Ruhmsucht, sondern aufgrund seines Strebens nach Wiedervereinigung mit der Natur
in den Atna stiirzte.” Hyperions Gedanke an den Tod als Wiedervereinigung mit der
Natur kehrt im Trauerspiel durch das Suizid-Motiv zuriick. Da Holderlin hier die
Fabel des Empedokles zum tragischen Stoff macht, sieht er schon voraus, dass die
Durchfiihrung des Erziehungskonzepts den Untergang des Einzelnen, ndmlich von
Hyperion-Empedokles, bedeutet. Dieser Untergang liegt nicht in der Unmoglichkeit
der Erziehung des Volkes begriindet, sondern im Wechsel der Zeiten, in dem das
Individuum als Trager dieses Wechsels Opfer und Werkzeug der Geschichte wird.
Dies unterschreicht die Rolle der Individuen, die den Geist solcher Zeiten verkorpern.
Die von Hyperion ertraumte republikanische Staatsform wird von Empedokles als
kommende Zeit verkiindet.

Nun ist zu fragen, was Holderlin dazu gebracht hat, diese historische Figur auszu-
wihlen und sie neu zu deuten. Die Legende vom Suizid des Philosophen Empedokles
faszinierte Holderlin offenbar so sehr, dass er sich dazu entschloss, sie dramatisch
zu gestalten.8 Nicht allein die Legende vom Atnatod des Empedokles, sondern auch
der vollentwickelte Mensch, der »noch nicht unter dem Gesetz der Arbeitsteilung
steht«, scheint fiir Holderlin besonders anziehend gewesen zu sein.” Man findet bei
Holderlins Empedokles biografische und inhaltliche Parallelen zu Rousseau.!® Auf-
grund von Empedokles’ politischem Charakter hilt Holderlin anfangs fiir vergleichbar
mit Napoleon.!! Darin, dass in der dritten Fassung des Empedokles der Opfertod

als Ersatz fiir eine dialektische Vermittlung zwischen Natur und Leben konzipiert

®Vgl. Laertius 2015, S. 458-70.

"Vgl. Jamme 2013, S. 68.

8Vgl. Birkenhauer 1996, S. 98.

9Vgl. Jamme 2013, S. 68.

10Vgl. Link 1983; Link 1998, S. 192-222; Link 2020, S. 173-91.

111, Gaier sieht die Odenentwiirfen Empedokles und Buonaparte als in gedanklichem Zusammenhang
entstanden an. In der Zeit, als Holderlin sein Trauerspiel plante, habe er in Napoleon die Hoffnung
auf Beseitigung der Monarchie gesehen. Vgl. Gaier 1993, S. 289-94.
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wird, zeigt sich die Christus-Konnotation, die von Hegels Geist des Christentums beein-
flusst wurde.!'? Insgesamt enthilt das Emepdokles-Drama zeitgeschichtliche Ideen der
Revolutionsepoche.!3

Im Anschluss an diese Forschungsannahmen wird im Folgenden Holderlins Empedokles-
Projekt in zwei Schritten analysiert, ndmlich zundchst unter dem aufklérerisch- erzie-

herischen und dann unter dem historisch-politischen Aspekt.

7.1.1 Der aufkldrerisch-erzieherische Empedokles

Dank der ausfiihrlichen Studien Links wissen wir heute, dass Rousseaus Philosophie
und Rousseau als historische Person fiir Holderlin von nicht geringer Bedeutung waren.
Holderlins Bezug auf Rousseau wird in kulturkritischer Absicht durch Empedokles
charakterisiert. Der Frankfurter Plan, von dem Holderlin seinem Bruder berichtet,
entsteht noch wahrend der Arbeit am Hyperion. Hyperions Betrachtung der Armut
und Zerrissenheit des eigenen Volkes betrifft auch das damalige Deutschland, insofern
als er in dem vorletzten Brief des zweiten Bandes, ndmlich in der sog. »Scheltrede,
das deutsche Volk stark kritisiert: »[...] ich kann kein Volk mir denken, das zerrifiner
wire, wie die Deutschen«. (MA 2019a, S. 754) Die Zerrissenheit des deutschen Volkes
sieht Hyperion in einer Aufkldrung begriindet, die ohne Menschlichkeit durchgefiihrt
wurde, die das Volk im Fleif3, in Wissenschaft und Religion »barbarisch« gemacht
habe. Der Genius des Kiinstlers, der die gottliche Natur ehrt und durch den ein Volk
das Schone liebt, ist der »Scheltrede« zufolge beim deutschen Volk vernachldssigt.
Daher bildet sich kein allgemeiner Geist, der die Lebenslust der Menschen gedeihen
lieSe. Wenn das Volk die eigenen Kiinstler verachtet, verachtet es die »gottliche Natur«.
Wenn der Mensch mit der dufleren Natur »knechtisch« umgeht, leidet die innere Natur
des Menschen darunter, und damit werden tiberhaupt die harmonischen Verhéltnisse
innerhalb der Gesellschaft gestort. Im Banne der von Rousseau inspirierten, kritischen
Einstellung gegeniiber der Aufklarung formuliert Holderlin hier eine »Dialektik der

Aufklarung«'*. Das zerrissene deutsche Volk im Hyperion wird im Empedokles als das

12Vgl. dazu Jamme 1983a, S. 296-316; Jamme 1983d; Jamme 2013, S. 70.

13Vgl. dazu. Bertaux 1969, S. 85-139; Prignitz 1976b, S. 282-354; Prignitz 1983.

14In die Geschichte dieses von Adorno und Horkheimer geprigten Begriffes gehoren die Gedankenent-
wicklungen von Hegel in seiner Frankfurter Zeit und von Holderlin hinein. Vgl. dazu Liebrucks
1979; Link 1983; Jamme 1983d; Jamme 1983c.
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Volk des Agrigenters gestaltet.!®

Wie bereits erwdhnt, nimmt das Empedokles-Projekt erzieherisch-aufklarerische
Leitmotive des Hyperion auf. Das in drei Fassungen tiberlieferte Trauerspiel Empedokles
kreist um die Begriindung des Freitodes des Helden. Dem Autor gelingt es aber nicht,
das individuelle Schicksal des Helden als epochales, tragisches Schicksal zu erweisen.

Den sozialen Hintergrund der Zerrissenheit sieht Empedokles in der veralteten
Religionsform seines Volkes. Gegen diese positiv gewordene Religionsform kampft
Empedokles als Erzieher-Aufkldrer an, und damit wird der Priester der alten Religion
zum Feind und Gegner. Im Gegesatz zu den Aufkldrern, von denen die Funktion
der Religion verachtet wurde, konzipiert Holderlin durch Empedokles eine Form der
Naturreligion, die das Prinzip der neuen Gesellschaft werden sollte.

In der ersten Fassung beschuldigt der Priester Hermokrates Empedokles, sich in
seiner AnmafSung vor dem Volk Gott genannt zu haben und damit den Fluch der
Gotter auf die Stadt zu ziehen. Empedokles sieht aber seine eigene Schuld darin, dass
er sich die »heilige Natur« und deren Michte »dienstbar« machte. Hier muss man zwi-
schen Empedokles” Selbstbeschuldigung und der Beschuldigung durch Hermokrates
unterscheiden. Wahrend Empedokles sich Schuld gegentiber den Gottern vorwirft,
die er in den Naturerscheinungen verkorpert sieht, beschuldigt Hermokrates ihn vor
jenen Gottern, deren Gesetze im Dienst der staatlichen Institution stehen. Empedokles’
Gotter sind die Elemente der Natur, denen er in Liebe verbunden ist, wohingegen
die von Hermokrats aufgerufenen Gotter sind die alten Gotter der Polis deren Ver-
hiltnis zu den Menschen kalt und tot geworden ist.!” Aus diesen unterschiedlichen
Gottervorstellungen formt sich eine Quelle des Konflikts in der Tragodie.!®

Der erzieherisch-aufkldrerische Geist der Philosophie des Empedokles zeigt sich
darin, dass er durch die Erkenntnis der Naturkrifte sein Volk von dem veralteten
Wissen und seinen Konventionen zu befreien sucht. Er will gesellschaftliche Freiheit
und Gerechtigkeit aus der freien Natur des Menschen heraus begriinden. Diese freie

Natur des Menschen sieht Empedokles in der Wiederherstellung des harmonischen

15Vgl. Jamme 1983a, S. 77.

16Vgl. Jamme 2013, S. 70.

7Vgl. Jamme 2013, S. 74.

18], Link bezeichnet die gesamte dramatische Entwicklung des Empedokles als eine »mehrstimmige«

Struktur, welche es zu einer besonderen Form der zeitgenossischen Dramen mache. Vgl. Link 2020,
S.173.
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Verhiltnisses zwischen Mensch und Natur. Aber sein erzieherisches Ziel endet mit
dem Bewusstwerden der von ihm unbeabsichtigten Konsequenz, dass er durch die

Erkenntnis der Naturkrifte die dufiere Natur zugleich zum Objekt herabwiirdigt hatte.

»Ich sollte es nicht aussprechen, heilige Natur!
Ihr reinen immerjugendlichen Méchte!

Die mich mit Freude erzogen,

Mit Wonne gendhrt, die Gotter waren

Dienstbar mir geworden, ich allein

War Gott, und sprachs im frechen Stolz heraus —«

(MA 2019a, S. 784)

Der Gedanke der Dialektik der Aufkldarung ist in der Metrischen Fassung des Hyperion
bereits so formuliert: »Gestdhlt vom Schicksaal und den Weisen war/ Durch meine
Schuld mein jugendlicher Sinn, tyrannisch gegen die Natur geworden«. (MA 2019a,
S. 515) Durch Empedokles stellt Holderlin nun das Prinzip der Herrschaft des Subjekts
tiber die Natur noch radikaler dar, indem er Empedokles aussprechen ldsst: »Ich allein
war Gott«. Die Anspielung auf den Tantalos-Mythos in der ersten Fassung und den
Prometheus-Mythos in der zweiten Fassung verbildlicht, dass der »freche Stolz« den
schonen Bund zwischen Goéttern und Menschen entzweireifst.

Holderlins Kritik an der Aufklarung richtet sich nicht gdnzlich gegen die Aufkldrung,
sondern ist ein Versuch, deren Fehler zu korrigieren, indem er seine poetische Tatigkeit
einer »hoheren Aufklarung« widmet. Diese hohere Aufklarung sollte mithilfe einer
mythischen Religion durchgefiihrt werden. Wie Holderlins Hyperion auf Herders
Humanititsprogramm'® Bezug nahm, schliefit sich auch sein Projekt des Trauerspiels
daran an, insofern er die Funktion der Dichtung fiir die Bildung der Gesellschaft als
wesentlich ansieht.

Wihrend Holderlin an der zweiten Fassung des Empedokles arbeitet, beschreibt
er die Funktion von Philosophie, schoner Kunst und Religion im Verhiltnis zu den
Tatigkeiten der Menschen so:

»Philosophie und schone Kunst und Religion, diese Priesterinnen der Natur wirken,
demnach zunichst auf den Menschen, sind zunichst fiir diesen da, und nur, indem

9In den Briefen zu Beforderung der Humanitit (1793) schreibt Herder, dass die Philosophie, Poesie
und Geschichte »drei Lichter« sind, die die Menschen »tiber jedes Vorurteil von Staatsverfassung,
angeborener Religion, Rang und Standen« erheben. Vgl. Herder 1883, S. 162.
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sie seiner reellen Thatigkeit, die unmittelbar auf die Natur wirkt, die edle Richtung
und Kraft und Freude geben, wirken auch jene auf die Natur und wirken mittelbar
auf sie reell. Auch dieses wirken jene drei, besonders die Religion, daf3 sich der
Mensch, dem die Natur zum Stoffe seiner Thétigkeit sich hingiebt, den sie, als
ein méchtig Triebrad, in ihrer unendlichen Organisation enthilt, dafs er sich nicht
als Meister und Herr derselben diinke, sich in aller seiner Kunst und Thétigkeit
bescheiden und fromm vor dem Geiste der Natur beuge, den er in sich tragt, den
er um sich hat, der ihm Stoff und Kriéfte giebt; denn die Kunst und Thétigkeit des
Menschen, so viel sie schon gethan hat und thun kann, kann doch Lebendiges nicht
hervorbringen, den Urstoff, den sie umwandelt, bearbeitet, nicht selbst erschaffen,
sie kann die schaffende Kraft entwikeln, aber die Kraft selbst ist ewig und nicht
der Menschenhinde Werk.«

(MA 2019Db, S. 770).

Die Uberlegung dieser Briefstelle zum Verhiltnis von Mensch und Natur kommt in der
Reformulierung der Schuld des Empedokles in der zweiten Fassung vor. Als Philosoph
fiihrte Empedokles den Prozess der Aufklarung nur einseitig durch, indem er sich
auf die Seite der Erkenntnis konzentriert hat. Der Mensch kann durch seine Tatigkeit
den Gegenstand bilden, umwandeln, bearbeiten und daraus Artefakte schaffen, aber
beleben kann er ihn nicht. Die Kraft kommt allein aus der Natur her, nicht vom
Menschen. Wenn der Mensch den ewigen Fluss der Naturkréfte zu lenken versucht,
erhebt er damit den Anspruch auf Herrschaft {iber die Natur.

»Recht! alles weif3 ich, alles kann ich meistern.

Wie meiner Hande Werk, erkenn ich es

Durchaus, und lenke, wie ich will

Ein Herr der Geister, das Lebendige.

Mein ist die Welt, und unterthan

Sind alle Kréfte mir, zur Magd ist mir
Die herrnbediirftige Natur geworden.«

(MA 2019a, S. 856)
Diese Erkenntnis der Naturkréfte sollte im Sinne einer hoheren Aufklarung vom
Dichter in die poetische Sprache umgesetzt werden, in der die Natur als gottlich
verehrt wird. Empedokles sieht nun ein, dass er als Dichter diese Mittlerfunktion
der Dichtung zwischen Gottern und Menschen vergessen hat. Der Dichter gibt den
Naturerscheinungen Ton, Sprache, Seele; und durch seine Sprache und in seiner
Sprache werden die Erscheinungen der Natur als Gotter belebt. Daher ist er in der
Mitte zwischen Goéttern und Menschen situiert. Empedokles aber hat diese Mitte

verloren.
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»Was wire denn der Himmel und das Meer
Und Inseln und Gestirn, und was vor Augen
Den Menschen liegt, was wér

Difs todte Saitenspiel, gab” ich ihm Ton

Und Sprache’ und Seele nicht? was sind

Die Gotter und ihr Geist, wenn ich sie nicht
Verkiindige — nun! sage, wer bin ich?«

(MA 2019a, S. 857)

Sein Freitod symbolisiert die Wiedervereinigung mit der Natur. »Allein zu sein ohne
Gotter« ist fiir ihn Tod. Vor dem Tod muss man sich nicht fiirchten, weil dieser
ein Sichverwandeln in die Elemente der Natur ist, um sich zu verjiingen. Das ist
Holderlins neuer Mythos, den er aus den Erkenntnissen der Naturwissenschaft des 18.

Jahrhunderts schafft und im Empedokles-Stoff veranschaulicht.

7.1.2 Der historisch-politische Empedokles

»Die Situation, die Holderlin im Empedokles beschreibt, entspricht in keiner Weise
den Zustinden in Sizilien im 5. Jahrhundert v. Chr., wohl aber der historischen
Situation zu Holderlins Zeit, dargestellt im griechischen Kostiim.«

(Bertaux 1969, S. 10)

Pierre Bertaux hat behauptet, dass Holderlin wohl seinen Empedokles als Festspiel zur
erwarteten »Schwabischen Republik« entwarf. Da es am 16. Mdrz 1799 nach dem Dekret
des Direktoriums an Jourdan offenkundig wurde, dass es keine Schwébische Republik
geben wiirde, konnte Holderlins geplante Tragodie fiir das erhoffte politische Ereignis
in Schwaben weder gespielt noch verdffentlicht werden.?’ Die Nicht-Vollendung der
ersten Fassung des Empedokles und deren konkreten Sinn interpretiert Bertaux vor
diesem politischen Hintergrund.

Holderlins enge Freundschaft mit Isaak Sinclair und dessen politische Aktivitat in
Homburg weckt erneut Holderlins Interesse an den aktuellen politischen Ereignisse
seiner Zeit. Der gerade von Frankfurt nach Homburg iibergesiedelte Holderlin be-
gleitet Sinclair fiir vier Wochen auf einer Reise nach Rastatt, wo Sinclair bei diesem
Kongress die Angelegenheiten des Grafen Hessen Homburg vertreten soll. Durch die

Bekanntschaft, die Holderlin bei diesem Kongress macht, wird seine Hoffnung auf

20Vg]. Bertaux 1969, S. 110.
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t.21 Dieses erneute Verhiltnis

die wiirttembergischen politischen Reformen geweck
zu realpolitischen Ereignissen und die Erfahrung der sozialen Ungleichheit in seiner
Frankfurter Zeit?? verkorpert der politische Reformer Empedokles.

Der Vertreter der staatlichen Macht, Kritias (Mekades in der zweiten, Strato in
der dritten Fassung), will unter dem Einfluss des Priesters Empedokles aus dem
Land vertreiben, um einen Aufruhr zu vermeiden. Der Priester hetzt im Namen der
alten Gotter das Volk gegen Empedokles auf, damit Empedokles die Stadt verlasst.
Empedokles wird von seinem Schiiler Pausanias (als Freund des Empedokles in der
dritten Fassung) begleitet, und sie gelangen zusammen in die Gegend am Atna. Kurz
danach kommt das Volk von Agrigent auf den Atna, um Empedokles wieder in die

Stadt zu holen und mit dem Ziel, ihn zum Koénig zu machen. Empedokles weigert sich

jedoch und erwidert:

»[...] Schamt euch

Daf3 ihr noch einen Konig wollt; ihr seid

Zu alt; zu eurer Viter Zeiten wirs

Ein anderes gewesen. Euch ist

Nicht zu helfen, wenn ihr selber euch nicht helft.«

(MA 2019a, S. 819)

Realhistorisch gesehen, bezieht sich diese Stelle auf die durch die Franzosischen
Revolution ins Wanken gekommenen Monarchien in Europa. Im Hintergrund dieser
politischen Reformideen des Empedokles steht Rousseaus Werk Contrat social, welches
auf den Geist der Franzosischen Revolution gewirkt hatte.

Jiirgen Link interpretiert die Schuld des Empedokles als im 6konomischen Faktor
begriindet sowie im Privateigentum an Boden und an Vegetation, der letztlich die
Aufklarung des Empedokles in die falsche Richtung geleitet habe.?? Link bringt die
Formulierung des Empedokles: »Mein ist das Feld« (MA 2019a, S. 845), in Verbindung
mit dem beriihmten Satz Rousseaus, mit dem der zweite Teil von dessen zweitem
Diskurs beginnt: »Le premier qui ayant enclos un terrain, s’avisa de dire, ceci est

a moi, et trouva des gens assés simples pour le croire, fut le vrai fondateur de la

21Vgl. MA 2019b, S. 716-17.

22Dje pkonomische Ungleichheit, wie er sie in der Frankfurter Gesellschaft erlebte, betrachtete Holderlin
als Denaturalisierung der Gesellschaft. Vgl. dazu Prignitz 1976b, S. 252-258.

2Vgl. Link 1998, S. 203.
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société civile.«?* Derjenige, der als erster ein Stiick Land eingezaunt und das »mein«
gesagt hat, ist nach Rousseau der wahre Griinder der biirgerlichen Gesellschaft. In der
biirgerlichen Gesellschaft wird nach Rousseau das Privateigentum zur Hauptursache
der sozialen Ungleichheit. Wenn Empedokles dem Volk, das das Feld als Privatbesitz
des Menschen beansprucht, auf der Agora Reden hilt, spielt das Gesetz des Eigentums,
das von Rousseau als »Elend« einer Gesellschaft betrachtet wurde, eine grofie Rolle.
Die Tragodie des Empedokles verwickelt sich Link zufolge genau darein, dass er das
Feld als dem Menschen gehorig eingeordnet hat. Links Interpretation der Schuld fiigt
damit einen 6konomischen Aspekt zum Schuld-Motiv des Empedokles hinzu.

Ein weiterer Faktor der Schuld liegt im Verstindnis der Freiheit. Empedokles
versucht, seinem Volk das Vertrauen in die Natur beizubringen und es vom alten
religiosen Glauben zu befreien, weil dieser alt gewordene religitose Glaube die freie
Natur des Menschen fesselt. Die Freiheit, die von Empedokles fiir sein Volk gewtiinscht
wird, sollte sich in der Weise vollziehen, dass eine direkte Verbindung zwischen Mensch
und der Natur hergestellt wird. Diese unmittelbare Verbindung hat Empedokles
jedoch nicht auf das harmonische Naturverhaltnis, sondern auf die Herrschaft des
Menschen iiber die Natur gebaut. Darin sieht Empedokles seine eigene Schuld. In
seiner Testamentrede versucht Empedokles, seine Fehler zu korrigieren, indem er das

Volk zu einer herrschaftsfreien Kulturrevolution aufruft:

»O gebt euch der Natur, eh sie euch nimmt! -
Ihr diirstet langst nach Ungewdhnlichem

Und wie aus krankem Korper sehnt der Geist
Von Agrigent sich auf dem alten Gleise.

So wagts! was ihr geerbt, was ihr erworben,
Was euch der Viter Mund erzihlt, gelehrt,
Gesez und Brduche, der alten Gotter Nahmen,
Vergefit es kithn, und hebt, wie Neugeborne,
Die Augen auf zur gottlichen Natur,

]
(MA 2019a, S. 821)

An dieser Stelle wird die vielseitige Reform des Empedokles explizit: Mit dem Tod als
Riickkehr zur Natur tiberwindet der Mensch die Todesfurcht; durch den Verzicht auf

seine Erbe und das Erworbene versucht er den Anfang der gleichen 6konomischen

24Vgl. Rousseau 2008, zitiert bei Link.
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Bedingungen fiir alle; die Bildung wird nicht auf einen familidren Kreis beschrankt,
sondern sie wird verallgemeinert; die staatlichen Gesetze und die Konventionen der
Gesellschaft sollen neu gedacht und gemacht werden; schliefslich soll der religiose
Glaube in den Naturgéttern neu begriindet werden. Das Volk soll sich verjiingen,
indem es die Natur und ihre Kréfte zu seinem neuen »Heiligtum« macht.?®

Die Grundsitze der Franzosischen Revolution wiederholt Empedokles in seinem

Testament,?® wenn er das Volk auf die Vorstellung der vorgesehenen, schéneren neuen

Welt hinlenkt:

»[...] reicht die Hand’

Euch wieder, gebt das Wort und theilt das Gut
[...] theilet That und Ruhm

Wie treue Dioskuren, jede sei,

Wie alle, wie auf schlanken Sidulen, ruh

Auf richt’gen Ordnungen das neue Leben
Und euern Bund bevest’ge das Gesez.«

(MA 2019a, S. 821)

»Hédnde reichen« bezieht sich auf fraternité, »das Gut theilen« auf égalité und »Tat
und Ruhm teilen« auf liberté. In der neuen Republik werden die Menschen sich in
briiderlicher Gemeinschaft verbinden, durch die Teilung der Giiter wird die soziale
Ungleichheit aufgehoben und durch die Taten der Méanner die freie Gesellschaft
ermoglicht werden. Die hochste Herrschaft verkorpert sich im Gesetz des Bundes,
namlich im Verfassungsgesetz.

Der realhistorische Bezug von Holderlins Empedokles, zumindest der ersten Fassung,
liegt, wie Bertaux es klar ausformuliert hat, in Holderlins erneuter Hoffnung auf
politische Verdnderungen in Wiirttemberg. Wie die griechischen Revolutionsanhénger,
die darauf hofften, von der Franzdsischen Armee Unterstiitzung zur Griindung einer
neugriechischen Republik zu erhalten, tduschten auch die Wiirttembergischen Revolu-
tiondre sich in den Franzosen. Durch die zweigesichtige Aufsenpolitik Frankreichs, die
sich stark auf das geopolitische Interesse des eigenen Landes konzentrierte, zerrann

diese Hoffnung im Sande. Holderlin war wéahrend seiner Homburger Zeit Zeuge dieser

BVgl. Mogel 1994, S. 219-20.

2Diese Stelle, auf die Bertaux aufmerksam gemacht hat, wird im Zusammenhang mit dem Thema
Holderlins Verhiltnis zur Franzosischen Revolution immer wieder diskutiert. Vgl. dazu. Bertaux
1969, S. 17-112; Prignitz 1976b, S. 306-18; Prignitz 1983; Jamme 1983a, S. 206, 305; Link 1998, S. 207;
Jamme 2013, S. 79.
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Ereignisse. Dass die Revolution in Wiirttemberg und die Begriindung der schwibi-
schen Republik scheiterte, hatte, wie Bertaux behauptet, einen direkten Einfluss auf
die Nicht-Vollendung der ersten Fassung. Die zweite Fassung, die sich an die neue
Situation anpassen sollte, scheiterte Jamme zufolge daran, dass es Holderlin nicht
gelang, das individuelle Schicksal seines Protagonisten mit dem allgemeinen Schicksal
einer Gesellschaft und Epoche zu vermitteln.?” In diesem Fall wire Holderlins Projekt

von der Realitiat tiberholt worden.

7.2 Die geschichtsphilosophische Dimension des
Empedokles

Die geschichtsphilosophische Dimension des Empedokles bleibt weiterhin im Rahmen
der triadischen Geschichtsauffassung Rousseaus. Im zweiten Diskurs bezeichnet Rous-
seau als das gliicklichste Zeitalter der Menschheit das einer Gesellschaft, die sich
zwischen dem urspriinglichen Naturzustand und dem Zustand der biirgerlichen
Gesellschaft befindet. Rousseaus Ideal einer solchen Gesellschaft beruht auf dem
Entwicklungsniveau einer kleinbduerlichen Agrarwirtschaft. Die Entstehung der biir-
gerlichen Gesellschaft, in der das Gesetz des Eigentums zum Herrschenden wird, 16ste
eine solche Gesellschaftsform ab. Damit begann die Ungleichheit in der Gesellschaft,
die die Geschichte der Menschheit pragt war. Die von Empedokles gewiinschte Ge-
sellschaftsform fiir das Volk orientiert sich an dem Ideal der Gesellschaft, welches
Rousseau als Grundlage seiner Romane Julie oder Die Neue Heloise (1761) und Emile
oder Uber die Erziehung (1762) dargestellt hatte.”® Denkt man an die Testamentsrede des
Empedokles, findet man ein solches Rousseau’sches Ideal der Gesellschaftsform.

Rousseaus negative Bewertung der Naturentfremdung des Menschen wird von

27Vgl. Jamme 2013, S. 70.

ZRousseau hat versucht, in seinen Verfassungsentwiirfen fiir Polen und Korsika einen entsprechenden
Einfluss auf eine solche Gesellschaftsform zu nehmen. Vgl. Rohbeck und Steinbriigge 2015, S. 5.
Als Holderlin Neuffer im Juni 1799 von seinem Zeitschriftenplan berichtet, erwdhnt er alte und
neue Dichter, iiber die er anhand ihres eigentiimlichen Kunstcharakters Aufsitze zu schreiben
vorhabe. Rousseau wird hier als »Verfasser der Heloise« hervorgehoben. Vgl. MA 2019b, S. 765. Auf
Wunsch des Verlegers der geplanten Zeitschrift schreibt Holderlin das Briefgedicht Emilie vor ihrem
Brauttag, als dessen Stoff er den Freiheitskampf der Korsen gegen die unterdriickerische Herrschaft
der Republik Genua wihlt. Holderlin hatte wohl nach dem Ideal Rousseaus die Griindung kleiner
Republiken wie Korsika, Schwaben und Griechendland fiir moglich gehalten.
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Holderlin hingegen als notwendige Entwicklungsstufe der Geschichte betrachtet.?’
Mit der Frage nach der »Erfahrbarkeit des Einen Seyns«, die er im zweiten Band des
Hyperion aufwirft, 6ffnet sich fiir Holderlin die historische Dimension gleichsam von
selbst.? Das dem Empedokles zugrunde liegende Geschichtskonzept wird nun von
Holderlin in der Hinsicht gefasst, dass die Gegensitze der idealen Vergangenheit und
historischen Gegenwart vermittelt werden sollen.

Holderlin projiziert die Eigenschaften der gesamten Bewegung der Aufklarung in
den antiken Stoff des Empedokles. Wenn Empedokles sich selber dafiir beschuldigt,
dass er die heilige Natur dem eigenen Gebrauch dienstbar gemacht habe, formuliert
er damit die Dialektik der Aufkldarung, die sich auf die aufkladrerische Gegenwart
Holderlins bezieht. Am Schuldbekenntnis des Empedokles, »Im frechen Stolz sprachs
heraus — ich allein war Gott«, lassen sich Ziige des Fichte’schen »absoluten Ich«
erkennen, in welchem das Subjektivitdtsprinzip der neuzeitlichen Erkenntnistheorie
kulminiert. Sobald der Mensch sich tiber die Natur erhebt und diese zum blofsen
Objekt herabwiirdigt, fliehen die Gotter und die Liebe stirbt. Von den entflohenen
Gottern wird bereits in der ersten Hymne an die Freiheit gedichtet, dass die Menschen im
paradiesischen Zeitalter mit den Gottern im Liebesbund waren; als der Ubermut des
Menschen den Liebesbund zerriss, floh die Gottin der Freiheit mit der Unschuld der
Liebe in den Himmel. Im Hyperion wird dies so dargestellt, dass die Kiinstlernatur des
Menschen den Liebesbund zwischen den Menschen und der Natur in Gottergestalten
herstellt. So war es bei den Griechen. Dagegen wurde das deutsche Volk in der
»Scheltrede« des Hyperion von den Gottern verlassen, da hier die gottliche Natur und
ihre Kiinstler nicht gedeihen wiirden. Empedokles will durch seinen Tod ein neues
Zeitalter erdffnen, in dem die Menschen und die Natur ihre gottliche Mitte finden. Er
wird zum Mythos, damit er eine Religion griinden kann, deren Heiligtum die Natur
sein sollte. Es war auch Holderlins Ziel, fiir das deutsche Volk eine Naturreligion zu

stiften.

YDiese Betrachtung wird schon bereits in der Vorrede der vorletzten Fassung des Hyperion explizit.
30Vgl. Jamme 1983a, S. 192.
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7.2.1 Die erste und zweite Fassung des Empedokles

Empedokles symbolisiert durch seinen Freitod eine Zeitenwende:

»[...] Es scheun

Die Erdenkinder meist das Neu und Fremde,
Beschrédnkt im Eigentume sorgen sie

Wie sie bestehn, und weiter reicht ihr Sinn
Im Leben nicht. Doch miissen sie zulezt

Die Angstigen heraus, sterbend kehrt

Ins Element ein jedes, daf es da

Zu neuer Jugend, wie im Bade, sich
Erfrische. Menschen ist grofse Lust

Gegeben, daf3 sie sich verjiingen.

Und aus dem reinigenden Tode, den

Sie selber sich zu rechter Zeit gewihlt,
Erstehn, wie aus dem Styx Achill, die Volker.«
(MA 2019a, S. 820-821)

Der Tod ist das Ende einer Zeit. Wenn die neue Zeit anbricht, erscheint sie den
Menschen fremd, und sie halten an der bestehenden Zeit fest. Empedokles 6ffnet dem
Volk die Augen, indem er den Tod als Verwandlung in die Elemente vorstellt, woraus
die neue Welt entsteht. Der Gedanke der Verjiingung der Volker durch die Liebe, den
Holderlin Herders Tithon und Aurora entnahm, und der schon in der Hymne an den
Genius der Jugend und in Hyperion geschichtsphilosophisch aufgefasst wurde, kehrt
nun hier im Empedokles wieder. Der Tod ist ein neuer Anfang der Geschichte, den die
Menschen zu rechter Zeit wihlen miissen. Aber wie kann das Volk wissen, dass die

rechte Zeit zur Verjiingung gekommen ist?

»Die gottlichgegenwirtige Natur

Bedarf der Rede nicht; und nimmer 1463t

Sie einsam euch, wo einmal sie genaht,
Denn unausloschlich ist der Augenblik

Von ihr, und siegend wirkt durch alle Zeiten

Beseeligend hinab sein himmlisch Feuer.«
(MA 2019a, S. 824)

»Die gottlichgegenwértige Natur«, die im ontologischen Sinne das unendliche Sein
bedeutet, impliziert den ewigen Zyklus der Natur, worin das Leben des Menschen und

das Werden der menschlichen Gesellschaft mitbestimmt ist. Wenn sich der Prozess der
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Verjiingung beim Ubergang vom Winter zum Friihling — wie in der Hymne an den Genius
der Jugend — ereignet, erwacht die Natur aus dem Winterschlaf. Dieses Naturbild, der
im Erwachen der Natur nahende »Augenblik«, wird als eine notwendige Verdnderung

in die Dimension der Gesellschalft {ibertragen, und gemeint ist damit die Revolution.

»Wenn dann die gliicklichen Saturntage

Die neuen ménnlichern gekommen sind,

Dann denkt vergangner Zeit, dann leb erwarmt
Am Genius der Viter Sage wieder!

Zum Feste steige, wie im Friihlingslicht
Emporgesungen, die vergessene

Heroenwelt vom Schattenreich herauf

Und mit der goldnen Trauerwolke lagre
Erinnrung sich, ihr Freudigen! um euch —«

(MA 2019a, S. 824)

Der Saturnmythos ist das Symbol einer republikanischen Staatsform, einer Gesellschaft
der Gleichheit, in der der Privatbesitz an Land aufgehoben ist.3! Damit, dass Holderlin
die romischen Gotternamen verwendet, will er die kulturelle Entwicklung von Grie-
chenland nach Rom andeuten.?? Das Fest der »Saturnalien« wurde in der Zeit der
romischen Republik gefeiert als Erinnerung an das goldene Zeitalter des Saturn.3?

In der zweiten Fassung kommt eine mythische Anspielung auf Saturn und Jupiter

Vvor:

»[...] o, Geist,

Geist der mich grofs gendhrt, du hast

Dir deinen Herrn, hast du alter Saturn

Dir einen neuen Jupiter

Gezogen, einen schwéchern nur und frechern.«

(MA 2019, S. 852)

Der Geist ist hier im Sinne der Natur gemeint, die Empedokles erzogen hat. Wie der

am Ende von Nymphen erzogene Zeus iiber seinen Vater Kronos Herrschaft gewinnt,

31Die geschichtsphilosophische Wende der Zeiten schopft Holderlins sowohl aus griechischer als auch
aus romischer Quelle der Mythologie. Von Saturn (griech: Kronos) als Gott des goldenen Zeitalters
erzdhlt zuerst Hesiod in Werke und Tage, und die romische Version findet man bei Vergil in seinem
Georgica, in der Aeneis und schlieSlich in Ovids Metamorphosen. Vgl. Schmidt 2019, S. 752. Rousseaus
hypothetisches Entwicklungsmodell der Gesellschaft ist von dieser Vorstellung eines goldenen
Zeitalters stark gepragt.

32Vgl. Bockmann 1935, S. 312.

BVgl. Jager 1971, S. 56.
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versinnbildlicht Empedokles sein Verhiltnis zur Natur in der Weise des Zeus/Jupiter.
Darin kommt wiederum Holderlins kritische Einstellung gegeniiber dem Geist der
Aufklarung zum Ausdruck.

Empedokles erinnert sich in der Unterhaltung mit Pausanias an eine Zeit, in der
es zwischen ihm und der Natur noch keinen Zwiespalt gab. Er verherrlicht als grofie
Genien des Lebens die Elemente der Natur: Licht, Erde, Bergquellen und Ather, die
der Vier-Elementen-Lehre des historischen Empedokles entsprechen.?* Das Erinnern
an jene vergangene Zeit wird von Pausanias mit dem Ausruf »O Sohn des Himmels!«
resiimiert. Dieses Resiimee verweist auf das goldene Zeitalter des Saturn.* Die Vergan-
genheit des Empedokles war das goldene Zeitalter, und die Gegenwart ist bestimmt
durch den Zwiespalt zwischen Empedokles und der Natur, und die Zukunft bringt die
Wiedervereinigung der beiden, die sich durch den freien Tod des Empedokles vollzieht.
Empedokles argumentiert, dass sein Tod im Sinne des dankbaren Sich-Hingebens
an die Natur oder noch wortlicher als »der ernsten Erde« zum Dank, mit der er im
»theuern Todesbund« verbunden ist, zu verstehen sei. Panthea sagt {iber den Tod des
Empedokles: »Wohl geht er festlich hinab —/ Der Ernste, dein Liebster, Natur!« (MA
2019a, S. 863). Dies ist ein Sich-Hingeben, die lebendige und innige Vereinigung mit
der Natur. »So will es der Geist/ Und die reifende Zeit/ Denn Einmal bedurften/ Wir
Blinden des Wunders.« (MA 2019a, S. 863) An dieser Stelle bricht die zweite Fassung
ab.

Das Verhiltnis des Empedokles zur Natur, worin Holderlin das tragische Schick-
sal seines Helden zu begriinden sucht, nimmt keinen tragischen Zug an, weil der
Untergang des Individuums im individuellen Bereich gerechtfertigt und versohnt
wird. Empedokles endet mit der Einsicht in die eigene missgeleitete Aufkldarung. Das
Schicksal des Empedokles verweist auf dieser Entwicklungsstufe noch nicht auf das

allgemeine Schicksal des Volkes und einer Epoche. Daher gewinnt der Tod des Ein-

3Man muss auch beriicksichtigen, dass der Vorsokratiker Empedokles als Erster diese Elemente
als »Gotter« eingefiihrt hat. Darin ist wohl auch einer der Griinde zu sehen, warum Holderlin
Empedokles als Stoff seiner Tragddie aussuchte.

3Der griechische Kronos ist der Sohn von Uranos, namlich des Himmels. Holderlin schreibt in den
Anmerkungen zur Antigond (1803): »Wir miissen die Mythe {iberall beweisbarer darstellen«. Damit
meint er, dass die griechischen Gotternamen ins Deutsche tibersetzt werden sollen, »um es unserer
Vorstellungsart mehr zu ndhern«. Wie dort Zeus als Vater der Zeit tibersetzt wird, so hier Kronos,
Sohn des Uranos, als Sohn des Himmels. Diese »beweisende« Darstellung der mythischen Namen
nimmt Holderlin bereits hier im Empedokles-Projekt vorweg.
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zelnen keine geschichtliche Bedeutung, die durch den Untergang des Individuums
das Ende einer Zeit verkorpern wiirde. Die geschichtsphilosophischen Stadien, die in
Zeitaltern von Saturn und Zeus/Jupiter mythologisiert sowie als Vergangenheit und
Gegenwart des Empedokles analog gedacht werden, bleiben hier ohne Vermittlung fiir

die kiinftige Gesellschaftsform.

7.2.2 Die dritte Fassung

Holderlin nimmt sein Empedokles-Projekt wieder auf, nachdem er die Zeitschriftenplane
aufgegeben hat. Er entwirft ein neues Konzept fiir die dritte Fassung, welches darauf
abzielt, sich der poetologischen Grundlage zu vergewissern und aus ihr Perspektiven
fiir die Fortsetzung der Tragddie zu entwickeln.3® Unter diesem neuen Konzept sind
die drei Texte tiberliefert: der erste Die tragischen Ode, der zweite Allgemeiner Grund und
der dritte Grund zum Empedokles.’” Die »tragische Ode« ist, so definiert es Holderlin,
die Darstellung des Reinen, in der die Gegensitze des »Unterscheidens« und »Nichun-
terscheidens« am hochsten empfunden werden und aus der Vereinigung der beiden
Gegensitze »das Idealische« hervorgeht. Im Allgemeinen Grund unterscheidet Holderlin
die Tragodie als »tragisches dramatisches Gedicht« von der »tragischen Ode« dadurch,
dass in der tragischen Ode die Empfindungen des Dichters unmittelbar ausgedrtickt
werden und in der Tragodie der Dichter seine eigenen Erfahrungen in einen fremden,
analogen Stoff tibertragen miisse. (Vgl. MA 2019a, S. 866) In der Tragddie spricht sich
das Gottliche aus, das der Dichter in seiner Welt empfindet und erfdhrt und das dem
Dichter als ein »Bild des Lebendigen« gilt, welches ihm in seinem Leben gegenwirtig
ist und war. Der Dichter sollte es vermeiden, dieses Bild des Lebendigen und der
»Innigkeit« sowohl nach dem Stoff als auch nach der Form unmittelbar auszusprechen.
Denn dann verféllt er dem »nefas«.3® »Der Stoff muf ein kiihneres fremderes Gleichnis
und Beispiel von ihr seyn, die Form mufi mehr den Karakter der Entgegensetzung
und Trennung tragen.« (MA 2019a, S. 866) Im fremden Stoff driickt sich das Gottliche

und das Innige »durch einen um so grofleren Grad des Unterscheidens aus, je inniger

36Vgl. Schmidt 2008, S. 1187.

3"Die Stuttgarter Ausgabe druckt diese Texte unter dem Titel Grund zum Empedokles in drei Texte
gegliedert.

38Vom Lateinischen her bedeutet dies Frevel und Siinde. Der Bergriff wird spéter in den Anmerkungen
zu Oedipus wieder aufgenommen.
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die zum Grunde liegende Empfindung ist«. Der Stoff der Tragodie ist daher ihrem
Stoff nach tragisch-dramatisch, weil der Dichter seine Empfindung des Géttlichen in
einen fremden Stoff {ibertragt, der wiederum die Empfindung des Dichters vor der
Vergdnglichkeit bewahrt. (Vgl. MA 2019a, S. 867)

Im Grund zum Empedokles fithrt Holderlin die theoretische Grundlegung seiner
Tragodie Empedokles aus. Bevor er eine ausfiihrliche Analyse der tragischen Person gibt,
erldutert er das Verhiltnis von Natur und Kunst. Das bereits im Hyperion, vor allem im
»Athengesprach«, zugrunde gelegte Kunstverstdandnis setzt Holderlin hier fort. Das
reine Leben ist das Verhiltnis, in dem Natur und Kunst harmonisch entgegengesetzt
sind. Ein solches Leben kann nur gefiihlt werden. Die Natur ist fiir den »organischeren
Menschen« die »aorgische« Sphire, in der dieser seine Bliite erreicht.? Durch die
Téatigkeit des organischen Menschen wird die Natur gottlich, und durch die Natur wird
dem kiinstlerischen Menschen das Gefiihl der Vollendung gegeben. Das Gottliche ist
in der Mitte von Kunst und Natur bzw. von Organischem und Aorgischem. In diesem
reinen Leben lebten die athenischen Menschen. Holderlin beschreibt im Verhiltnis von
Kunst und Natur, Menschen und Gottern das reine Leben als Existenzform des Telos
der metaphysisch-historischen Entwicklung.*’

Das reine Leben ist nach Holderlin nicht fiir die Erkenntnis vorhanden. Sollte es er-
kennbar sein, so stellte es sich im »Ubermaafle der Innigkeit« dar, in dem das Verhltnis
von Natur und Kunst vertauscht werden. Dieser Akt der Vertauschung wird dadurch
sichtbar, dass das Organische in das Extrem der »Selbstthitigkeit«, der »Reflexion«
tibergeht, wiahrend die Natur, das Aorgische in das Extrem des »Unbegreiflichenc,
»Unfiihlbaren« und »Unbegrenzten« wechselt. Im Fortgang der entgegengesetzten
Wechselwirkungen wird die Natur durch die kultivierenden und bildenden Menschen
organischer, und der Mensch aorgischer, allgemeiner und unendlicher. In diesem
neuen Verhiltnis begegnen sich »reinaorgischer Mensch« und »die Wohlgestalt der
Natur«. Die Mitte der beiden ist aber nicht das Gottliche, sondern der Tod des Ein-
zelnen, weil die Entgegensetzungen sich nicht harmonisch, sondern in gegenseitiger

Machtausiibung begegnen. Daher findet ein Kampf zwischen beiden statt, in dem

39Holderlin verwendet die Begriffe »Aorgisch« und »Organisch« analog zu den Begriffen von Natur
und Kunst.
40vgl. Schifer 2020, S. 113.



7.2 Die geschichtsphilosophische Dimension des Empedokles 129

das Besondere in seinem Extrem gegen das Extrem des Aorgischen sich tédtig immer
mehr verallgemeinert. Durch diese Verallgemeinerung reifit das Besondere sich vom
»Mittelpuncte«, und dagegen gewinnt das organisch gewordene Aorgische in seinem
Extrem gegen das Extrem des Besonderen immer mehr den Mittelpunkt. In diesem
vertauschten Verhéltnis von Organischem und Aorgischem wird das vereinende Mo-
ment nur ein »Trugbild« sein, welches sich erst durch den Tod des Einzelnen auflost.
Die kimpfenden Extreme versdohnen und vereinigen sich erst im Tode des Einzelnen
»schoner«, indem die Vereinigung nicht im Einzelnen innig ist, indem das Gottliche
nicht mehr sinnlich erscheint. Der Tod des Einzelnen stellt das harmonische Verhaltnis
von Organischem und Aorgischem her, indem das Aorgische fiir das Organische »ein
Gegenstand der ruhigern Betrachtung« wird. Danach geht die Innigkeit des vergange-
nen Moments nun allgemeiner, gehaltener, unterscheidender, klarer hervor. Mit diesem
theoretischen Konzept formuliert Holderlin das Verfahren seiner Tragddie und gibt
in den nédchsten Absitzen eine detaillierte Analyse der tragischen Person, die das
Trugbild der Vereinigung und die Verkoérperung der Probleme seiner Zeit darstellt.

Das Zeitalter, in dem Empedokles geboren und erzogen wurde, ist das Gegenbild
vom klassischen Athen im Hyperion. Empedokles verkorpert das Verhiltnis von Natur
und Kunst in ihren »gewaltigen Entgegensetzungen«, »in denen die Welt vor seinen
Augen erschien«. (MA 2019a, S. 870) Das Schicksal einer Periode, in der Kunst und
Natur in den hochsten Zwist geraten sind, zeigt sich im Schicksal des Einzelnen bzw.
in dem des Empdedokles. Dieser Zwist von Kunst und Natur hat seine Wirkung in
verschiedenen Verhiltnissen der Gesellschaft, zu denen Empedokles in Beziehungen
steht. Das Aorgische, das Unaussprechliche individualisiert sich durch Empedokles
in eine besondere Form; dagegen nimmt das Organische, das Sprechende durch ihn
eine Form des Unbewussten und Allgemeinen an. So verwirklicht sich der Geist der
Zeit durch den Philosophen Empedokles, indem dieser durch ihn eine Form des
Bewusstseins gewinnt.

Die »thdtige Natur« des Empedokles, womit Holderlin die dichterische Natur des
Empedokles meint, hat jene »ungewohnliche Tendenz zur Allgemeinheit« (MA 2019a,
S. 871). Diese Tendenz bleibt nicht im Bereich seiner subjektiven Natur, sondern richtet

sich in seiner objektiven Natur darauf, auf das Allgemeine zu wirken und die Sinne
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und das Gemtit des Volkes zu bilden. Diese kiinstlerische Tatigkeit des Dichters ist
mehr ein sprachlicher als ein praktischer Vollzug. »Das Schicksaal seiner Zeit erforderte
auch nicht eigentliche That, die unmittelbar wirkt und hilft; |...] es erforderte ein Opfer«.
(MA 2019a, S. 872) Die Vereinigung in ihm ist eine aus Not und Zwist hervorgegangene
sinnliche Vereinigung, die das Problem des Schicksals verkorpert. In einer idealischen
Tat bzw. in der Tragodie muss das Individuum deswegen untergehen, weil das Problem
des Schicksals niemals sichtbar und individuell aufgelost werden darf. Je méachtiger
die Gegensitze von Natur und Kunst sind, desto notwendiger wird der Untergang des
Individuums. Empedokles individualisiert als Dichter den Zwist seiner Zeit, indem er
einerseits den »allversuchenden Kunstgeist« seines Volkes in sich aorgisch wiederholen,
andererseits »die tippige gefiihlte Natur Siciliens« fiir sich und in sich darstellen muss
(vgl. MA 2019a, S. 873).

Der politisch-gesellschaftliche Reformgeist des Empedokles geht aus dem Zwiespalt
seines Charakters bzw. aus dem Streben nach einem vollstandigen Ganzen sowie
aus der anarchischen Ungebundenheit, Ungeselligkeit, Einsamkeit und dem Stolz
seiner »selbstgentigsamen Natur« hervor. Aufierdem will er durch die »freigeisterische
Kiihnheit« sein Volk aufkldren. Er muss sein {ibermditiges Volk vor der Negation und
vor dem Nichtdenken des Unbekannten bewahren. Daher sucht er, ein »Meister des
Unbekannten« zu werden, die tiberwailtigende Natur zu umfassen, zu verstehen, ihrer
bewusst zu werden. Durch diese »granzenlose Thitigkeit« des Geistes verliert er sich
in der aorgischen Natur, und er nimmt die Gestalt des Aorgischen an.

Obwohl Empedokles in sich Charaktere des Aufklarungsprozesses tragt, unterschei-
det sich seine Art des Umgangs mit der Natur von der Art der anderen Aufklarern.

Hier setzt sich Holderlins poetisches Ich mit dem erkennenden Subjekt auseinander.

»Die Natur, welche seine freigeisterischen Zeitgenossen mit ihrer Macht und ihrem
Reize nur um so gewaltiger beherrschte je unerkenntlicher sie von ihr abstrahirten,
sie erschien mit allen ihren Melodien im Geiste und Munde dieses Mannes und so
innig und warm und personlich, wie wenn sein Herz das ihre wére, und Geist des
Elements in menschlicher Gestalt unter den Sterblichen wohnte.«

(MA 2019, S. 875)

Wihrend andere Aufkldrer bzw. »freigeisterischen Zeitgenossen« mit der Natur ge-

waltsam, gegenstdndlich umgehen, steht Empedokles mit der Natur im lebendigen
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Verhiltnis. Ferner findet hier auch Holderlins Kritik an Fichtes absolutem Ich eine
weitere Ausformulierung.

So, wie Empedokles mit dem Lebendigen der Elemente in innigem Verhiltnis
steht, so auch mit seinem Volk. Empedokles ist nicht in der Lage, sein Volk in einer
gewaltsamen Weise zur Reform zu fiihren, sondern er muss einen Schritt weiter gehen.
um die Erneuerung des Volkes im Geiste durchzufiihren, sucht er das Volk durch
Macht mit dem Unbewussten und Unbegreiflichen bzw. der Natur zu vermitteln. Durch
diese Tatigkeit geht er iiber die gewohnliche menschliche Grenze des Wissens und
Wirkens hinaus. Da »das Einigende«, ndmlich das Géttliche, nicht erkannt, sondern
gefiihlt werden sollte, erscheint es in der Gestalt des Empedokles sichtbar und sinnlich.
Diese sinnliche Erscheinung des Unendlichen droht mit dem Untergang einer Welt,
weil sie mit dem Tod des Endlichen enden wiirde. Daher soll das Individuum als Opfer
enden, um das Allgmeine, das Unendliche am Leben zu erhalten.

Der Gegner des Empedokles versucht die Probleme der Zeit in der Weise zu bewal-
tigen, dass er die Gegensétze nicht durch Vereinigung, sondern durch Abgrenzung zu
losen sucht. Wahrend bei Empedokles das Ubermaf3 der Subjektivitit in das Objekt
tibergeht, wodurch das Subjekt tiber das Objekt herrscht, geht bei seinem Gegner
das Ubermaf3 der Objektivitit in das Subjekt {iber, wodurch das Subjekt das passive
Gefiihl des Duldens gewinnt. In beiden Féllen wird der Zwiespalt der Gesellschaft
nicht aufgelost. Bei der Charakterisierung des Gegners geht es wohl nicht um eine
historische Person, sondern um eine Skizze anderer Formen der Vereinigung neben
dem Vermittlungsmodell des Empedokles.*!

An diese theoretischen Uberlegungen anschliefend, verfasst Holderlin den Plan der
dritten Fassung, der aus fiinf Akten bestehen sollte. Nach diesem Plan wird die dritte
Fassung bis zum dritten Auftritt des ersten Aktes ausgefiihrt. Die Unterschiede zu den
ersten beiden Fassungen betreffen Anderungen an manchen Rollen, aulerdem wird
eine neue Rolle des Manes als Seher hinzugefiigt. Nach dem Muster der griechischen
Tragddie ist am Ende jedes Aktes ein Chor der Agrigenter geplant.

Die Rolle des Manes hat in dieser Fassung die Funktion, dem Todesopfer des

Empedokles eine geschichtliche Bedeutung zu geben. Empedokles, der sich durch

4Vgl. Jamme 2013, S. 90.
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seinen Ubermut in seinem Liebesbund mit der Natur verletzt sieht, betrachtet seinen
Opfertod als Wiederherstellung des Bundes mit der Natur. Manes, als erfahrener Seher,
lasst Empedokles einsehen, dass dieser derjenige ist, der durch seinen Opfertod den
Zorn des Gottes zu besanftigen und den Bund zwischen Gottern und Menschen zu

stiften vermag:

»Der Herr der Zeit, um seine Herrschaft bang
Thront finster blikend tiber der Empo6rung.

Sein Tag erlischt, und seine Blize leuchten,

Doch was von oben flammt, entziindet nur

Und was von untern strebt, die wilde Zwietracht.
Der Eine doch, der neue Retter fafit,

Des Himmels Stralen ruhig auf, und liebend
Nimmt er, was sterblich ist, an seinen Busen,
Und milde wird in ihm der Streit der Welt.

Die Menschen und die Gotter sohnt er aus.«

(MA 2019a, S. 897)

Nach dem Plan dieser Fassung ware Empedokles im vierten Akt in seiner Rolle als
geschichtliches Individuum und Werkzeug der Gotter anerkannt. Im fiinften Akt
sieht Manes den Untergang des Empedokles sowie die Auflosung und gleichsam die
Erneuerung der Welt voraus. Er sollte am Tag des Saturnfestes den letzten Willen des
Empedokles verkiinden.

Durch die Analyse der Verhiltnisse, die im Grund zum Empedokles den philoso-
phischen, poetischen, gesellschaftlichen, und politisch-religiosen Charakter des Em-
pedokles verdeutlichen, nimmt die dritte Fassung eine geschichtliche Bedeutung an.
Der Untergang des Empedokles ist der Untergang einer Gesellschaftsform. Fiir das
Bestehen und Vergehen einer Gesellschaftsform spielt Holderlin zufolge die Entwick-
lung der Kunst eine wesentliche Rolle, weil diese die Grundlage fiir die Religion,
Philosophie und politische Form wird, die unmittelbar auf die innere Natur des Men-
schen und mittelbar auf die dufSere Natur wirkt. Wenn in einer Gesellschaft, wie in
Agrigent, die Kunst ihre Funktion verliert, ein harmonisches Verhiltnis zur Natur
herzustellen, entsteht ein Zwist, welcher nur durch einen tiberindividuellen Menschen
wie Empedokles aufgeldst werden kann. Das Schicksal eines solchen Individuums ist
das Schicksal einer Zeit und einer Epoche. Durch den Opfertod dieses Individuums

wird das Verhiltnis von Natur und Kunst harmonisch wieder hergestellt. Gotter und
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Menschen versohnen sich. Damit beginnt eine neue Zeit, und die alte Zeit wird zur

Erinnerung.

7.3 Das untergehende Vaterland: Poetische

Darstellung der Geschichte

Die von Aristoteles geprédgte Gattungsgrenze zwischen der Geschichtsschreibung
und der Dichtung hat Herder durch die Asthetisierung des historischen Denkens
tiberwunden. Aristoteles unterscheidet den Geschichtsschreiber und den Dichter fol-

gendermafien:

»[Slie [die Geschichtsschreibung und die Dichtung, N. D.] unterscheiden sich
vielmehr dadurch, dass der eine das wirklich Geschehene mitteilt, der andere, was
geschehen konnte. Daher ist Dichtung etwas Philosophischeres und Ernsthafteres
als Geschichtsschreibung; denn die Dichtung teilt mehr das Allgemeine, die Ge-
schichtsschreibung hingegen das Besondere mit.«

(Aristoteles 1982, S. 29)

Herder hat in seinem Shakespear-Aufsatz die Struktur der Geschichtsschreibung mit
der Dramenkunst verbunden, indem er die Poetik des Dramas auf die Geschichts-
schreibung tibertrug. Diese Ubertragung wurde mit dem sprachphilosophischen Zu-
sammenhang bzw. mit der Sprachlichkeit von Geschichte und Dichtung begriindet.
Da Herder die Sprache als konstitutiv fiir die Erkenntnis einschétzt, hat er damit
die Differenz zwischen der Faktizitdt der Historie und der Fiktionalitdt der Dichtung
aufgehoben. Bei Herder riicken Philosophie, Dichtung und Geschichte im Bereich der
Geschichtsschreibung zusammen.

Nun stellt sich die Frage, ob und inwiefern Holderlins Empedokles-Drama mit Her-
ders Dramenkonzept der Geschichtsschreibung in Verbindung steht. Zur Beantwortung
dieser Frage soll der Aspekt des Darstellerischen vom Dramenkonzept des Empedo-
kles untersucht werden. Diese Analyse versuche ich mit ausgewdhlten Stellen aus
Holderlins Briefwechsel zu begriinden. Sodann beziehe ich mich auf das Fragment Das
untergehende Vaterland und setze es ins Verhdltnis zu Holderlins Dramenkonzept.

Herders Shakespeare-Rezeption ist eine der Hauptquellen, durch die Holderlin

auf Shakespeares Dramen aufmerksam wurde. Wiahrend der Arbeit am Empedokles
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studierte Holderlin Shakespeares Dramen. Im Februar 1798 schreibt er aus Frankfurt

an seinen Bruder:

»Shakspeare ergreift dich so ganz; das glaub” ich. Du mochtest auch von der Art
etwas schreiben, lieber Karl! ich mocht” es auch. Es ist kein kleiner Wunsch. Du
mochtest es, weil Du auf Deine Nation mitwirken mochtest; ich mocht” es darum
auch, doch mehr noch, um in der Erzeugung eines so groflen Kunstwerks meine

nach Vollendung diirstende Seele zu sittigen.«
(MA 2019b, S. 680-81)

Diese Briefstelle fillt in die Zeit zwischen der Entstehung des Frankfurter Plans und
der ersten Fassung des Empedokles. Den Frankfurter Plan hatte Holderlin bereits im
September 1797 entworfen. Jedoch fehlte dem Plan, so interpretiert es Jochen Schmidt,
die gesellschaftspolitische Dimension noch ganz.*? Diese fehlende Dimension wird in
der ersten Fassung des Dramas, die erst in Homburg enstand, als Neuansatz ergénzt.
Holderlins erster Wunsch an der Briefstelle, der, dass er in der Art von Shakespeare
schreiben will, verdeutlicht uns seinen Bezug auf Shakespeares Dramen. Den zweiten
Wunsch, dass Holderlin ein grofies Kunstwerk vollenden will, sollte das Empedokles-
Projekt erfiillen.

Im Brief an Neuffer vom 12. November 1798 schreibt Holderlin, dass er mit seiner Ar-
beit, also mit Empedokles ins Stoken geraten ist. Als Grund dafiir nennt Holderlin seine
verneinende Haltung zum wirklichen Leben, in der er seinen poetischen Hauptmangel
erkennt. Er misse, so schreibt Holderlin, die Umstande, die auf ihn zerstorerisch wir-
ken, als »unentbehrlichen Stoff« in seine Darstellung aufnehmen, um solche Umstdnde

als »untergeordnete Tone« seines Werkes wiederzugeben.

»Das Reine kan sich nur darstellen im Unreinen und versuchst Du, das Edle zu
geben, ohne Gemeines, so wird es als das Allerunnatiirlichste, Ungereimteste
dastehen und zwar darum, weil das Edle selber, so wie es zur Auﬁerung kommt,
die Farbe des Schicksaals tragt, unter dem es entstand, weil das Schone, so wie es
sich in der Wirklichkeit darstellt, von den Umstdnden unter denen es hervorgeht,
notwendig eine Form annimmt, die ihm nicht natiirlich ist, und die nur dadurch
zur natiirlichen Form wird, dafs man eben die Umstdnde, die ihm nothwendig
diese Form gaben, hinzunimmt. So ist z.B. der Karakter des Brutus ein htchstunna-
tiirlicher, widersinniger Karakter, wenn man ihn nicht mitten unter den Umstdnden
sieht, die seinem sanften Geiste diese strenge Form aufnéthigen.«

(MA 2019b, S. 712)

42Vgl. Schmidt 2008, S. 1101.



7.3 Das untergehende Vaterland 135

Das Grundprinzip der Dialektik, welches Gegensétzlichkeiten als notwendig fiir die
Darstellung des Kunstwerks sieht, wird die Grundlage der Homburger Kunsttheorie
Holderlins. Die im Hyperion ein Postulat gebliebene Definition der Schonheit, »das
Eine in sich unterschiedene«, nimmt nun den Bezug auf das wirkliche Leben, wenn
Holderlin hier das Schone aus den Umstdnden der Wirklichkeit hervorgehen ldsst.
Das Kunstwerk des Kiinstlers wird unter diesen Umstdnden dazu herausgefordert,
das Unschone der Welt in sich aufzunehmen, weil es zum konstituierenden Moment
fiir die Herstellung des Schonen wird. Die Darstellung des Kiinstlers muss daher
die Vereinigung des Idealen der Kunst mit dem Realen des Lebens sein. Mit dieser
Einsicht, die Holderlin im Brutus-Charakter in Shakespeares Drama Julius Caesar als
umgesetzt sieht, erdffnet er die historische Dimension seines Trauerspiels Empedokles.
Das Fragment Das untergehende Vaterland kann als eine Metareflexion des Empedokles-
Dramenkonzeptes gelesen werden. In den ersten fiinf Absidtzen des Fragments werden
die Vorginge der Geschichte — Untergang, Ubergang und Anfang — von den onto-
logischen Kategorien Wirklichkeit, Moglichkeit und Notwendigkeit her erklart. Im
Untergang des Vaterlandes 16st sich das Wirkliche durch das Mogliche auf. Diese
Auflésung des Wirklichen ist hier als notwendig angesehen, weil sie gleichsam zu einer
Herstellung der neuen Welt wird. Auflosung heifst aber nicht, dass die alte Welt abgelost
und durch die neue ersetzt wird; vielmehr bedeutet Auflésung eine Veranderung und
Transformation, welche die Gesamtheit ihrer Momente in einen neuen Zustand {iber-
fiihrt.*3 Holderlin versteht den notwendigen Ubergang vom Wirklichen ins Mogliche
als dialektische Einheit von Auflésung und Herstellung, im gesellschaftlich-politischen
Sinne meint dies eine Revolution. Und in diesem Ubergang manifestiert sich »die Welt
aller Welten«, deren ontologische Bedeutung das »Seyn« ist. Der Ubergang ist die
dialektische Einheit von Auflosung und Herstellung, von Vergehen und Entstehen und
Sein und Nichtsein. Diese dialektische Einheit {ibertragt Holderlin auf ein realdialekti-
sches Gesetz der Weltgeschichte, indem er durch die revolutionidren Uberginge die
Einheit von Kontinuitdt und Diskontinuitdt im Geschichtsprozess zu erkldren sucht.
Ab dem sechsten Absatz des Fragments Das untergehende Vaterland geht es um die

Frage der dichterischen Darstellbarkeit des revolutioniren Ubergangs. Die poetische

#3Vgl. Riihle 2010, S. 180.
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Darstellung des Ubergangs bezeichnet Holderlin als die »idealische Auflésung, die
durch »einen reproductiven Act« — durch die Sprache — »sicherer«, »unaufhaltsamer,
»kithner« dargestellt werden kann. Da die reale Auflosung alle ihre Momente durchlau-
fen hat, kann die idealische Auflosung die Summe der Momente der realen Auflosung
als ein ganzes Lebensgefiihl darstellen. Aus dieser Darstellung der idealischen Auf-
16sung geht die aufgeloste Welt in der Erinnerung hervor. Durch die Erinnerung der
Auflosung vereinigt sich die aufgeldste, ideal gewordene, alte, endliche Welt mit dem
Unendlichen, ndmlich mit der allgemeinen Weltgeschichte.

Die Geschichtsvorginge, vom Vergehen durch das Ubergehen zum Enstehen, sieht
Holderlin in Analogie zu den Gattungen der Dichtung: das Epische als Vergehen des
Idealindividuellen, das Lyrische als Entstehen des Unendlichrealen und das Tragische
als Vereinigung des Epischen mit dem Lyrischen. Also entspricht die Struktur der
Tragodie der Struktur des geschichtlichen Ubergangs.

In Anlehnung an Herders &dsthetischen Ansatz der Dramenkonzeption der Ge-
schichtsschreibung baut Holderlins Empedokles-Projekt den Geschichtsvorgang in der
Struktur des Dramas auf. Die historische Dimension des Dramas bezieht sich auf die
gesellschaftlich-politische Lage der Zeit Holderlins nach der Franzosischen Revolution.
Daher ist das Fragment Das untergehende Vaterland einerseits die mittelbare Reflexion
der realgeschichtlichen Ereignisse und andereseits die unmittelbare Reflexion der Welt
von Agrigent im Empedokles.

Die Darstellung des geschichtlichen Ubergangs sieht Holderlin in der Tragodie.
Die Tragodie enthélt gleichzeitig das Wirkliche bzw. Historisch-Vergangene und das
Mogliche der Zukunft in sich. Damit iberwindet Holderlin mit Herder Aristoteles” Gat-
tungsgrenze zwischen der Wirklichkeit der Geschichtsschreibung und der Moglichkeit
der Dichtung.

7.4 Resumee

Im Gegensatz zum Hyperion, dessen Konzeption Holderlin nirgendwo erlduterte, findet
man fiir das Empedokles-Projekt die von Holderlin selbst ausgefiihrte theoretische

Konzeption in der Skizze Grund zum Empedokles. Sie ist eine unmittelbare Einfiihrung
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Holderlins in die Struktur seiner Tragodie. Es geht hier um Fragen der Form, des Stoffes,
der Darstellung der Tragodie und des tragischen Dichters. Die tiefste Innigkeit (deren
ontologische Bedeutung das »Seyn« bei Holderlin ist), die in starken Unterscheidungen
durch das tragische Gedicht ausgedriickt wird, ist die in einen fremden, analogischen
Stoff tibertragene Erfahrung und Wirklichkeit des Dichters. Gemafs dieser Einsicht
bezieht Holderlin seine Dichtung auf die Wirklichkeit. Der fremde, analoge Stoff dient
der »Totalempfindung« des Dichters als ein »sicheres Gefdfs«, innerhalb dessen die
Empfindung des Dichters vor der Vergéanglichkeit bewahrt wird.

Diese theoretische Einfiihrung enthiillt uns, dass die Fabel des Empedokles, die
Holderlin als Stoff seiner Tragodie wahlte, der fremde Stoff ist, in den Holderlin seine
Erfahrung der Wirklichkeit und Empfindung des Géttlichen, ndmlich seine »Total-
empfindung« der Welt, iibertrug. Holderlins dichterischer Versuch ist in Empedokles,
den Zwist zwischen AufSen- und Innenwelt in der Darstellung des Kunstwerkes zu
versohnen. Dadurch, dass er seine Erfahrung der AufSenwelt durch dichterische Ta-
tigkeit erfasst und in der Tragodie darstellt, hat er an dem Pradigmenwechsel der
Geschichtsdarstellung teil, welcher durch Herders Einfithrung des historischen Den-
kens zur Uberwindung des aufklarerischen Poetik-Konzepts eingefiihrt wurde. Und
die Darstellung der Geschichte eines revolutiondren Zeitalters vollzieht sich in der
Tragodie, weil in dieser der Zwist der Aufien- und Innenwelt durch die schopferische
Funktion der Sprache aufgelost wird. Dabei sieht Holderlin auch den dialektischen
Geschichtsvorgang, nach welchem aus den Gegensatzen der Gedanken eine Synthesis
hervorgeht, analog zur Poetik der Tragodie. Die im Entwurf Das untergehende Vaterland
konzipierte idealische Auflosung impliziert im realgeschichtlichen Sinne die Revolu-
tion, aber im Prozess der Revolution sieht Holderlin nicht eine vernichtende Gewalt,
sondern die progressive Neuformung oder Erneuerung einer Gesellschaft. Er sieht
seine Aufgabe darin, diese revolutiondre Auflosung poetisch zu gestalten, damit die
vergangene aufgelOste Zeit in der Erinnerung aufbewahrt und damit diese aufgeloste
Zeit eine mogliche Form der zukiinftigen Gesellschaft wird.

Holderlin reflektiert durch seine Dichtung die realgeschichtliche Lage seiner Gegen-
wart — die historisch-politische Situation in Europa nach der Franzosischen Revolution,

die durch die naturwissenschaftliche Erkenntnis gepragte Weltvorstellung des 18.
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Jahrhunderts und das gesellschaftliche Zusammenleben unter den veralteten Konven-
tionen — und schreibt die Geschichte seiner Zeit mit. Die Erfahrungen, die Holderlin
nach der Franzosischen Revolution gemacht hat, sind die Realitédt; aus den Momenten
dieser Realitdt gewinnt Holderlin die allgemeine Reflexion iiber die Revolution und
deren Konsequenzen. Und schliefilich ist sein Empedokles ein Versuch, dem Chaos
der Zeit eine poetische Form zu geben, um die Revolution als eine geschichtliche
Notwendigkeit zu verstehen. Dieser Versuch zielt darauf ab, die Liicke der Kontinuitat
und Diskontinuitdt der Geschichte durch die Poesie zu schliefien. Im Unterschied zu
realen Ereignissen der Franzosischen Revolution ist die von Empedokles ausgerufene
Revolution eine Revolution, die durch die Erziehung des Volkes zustande kommen
soll. Diese Art der Revolution hat Holderlin wohl beim deutschen Volk fiir moglich
gehalten.



8 Holderlins »abendlandische

Wendung«

Die Entdeckung des Spatwerks Holderlins durch Hellingrath 16ste die umfangrei-
che Rezeptionsgeschichte des spaten Holderlin im 20. Jahrhunderts aus. Seit Beginn
dieser Rezeptionsgeschichte ist eines der vieldiskutierten Themen die von Wilhelm
Michel so benannte »abendlandische Wendung«, deren Konzept in der Forschung
im Zusammenhang mit theoretischen Uberlegungen Holderlins im ersten Brief an
Bohlendorf gefunden wurde. Michel deutete in seinem beriihmten Essay! mit der
Bezeichnung »abendldndische Wendung« Holderlins Wendung vom klassischen Ideal
des antiken Griechentums zum durch das Christentum gepréagten Weltbild des Abend-
landes, besonders zum Deutschtum. Da Michels Lesart dieser Wendung Holderlins
spate Dichtung an das nationalistische Pathos assoziierte, versuchte Heidegger in
den 1930er Jahren die politische Dimension dieser Wendung wegzuinterpretieren.
Heidegger deutet diese Wendung als eine »vaterldndische« Wendung, die aber keine
politische Dimension habe.? Was Heidegger unter dem Vaterldndischen versteht, ist
der Ursprung, das Hochste, das Heiligste und das geschichtliche Wesen eines Landes.
In Bezug auf den ersten Bohlendorff-Brief sieht Heidegger das Verhéltnis von Eige-
nem/Hesperischem und Fremdem/Griechischem nicht als Holderlins Abkehr vom
Griechentum und Hinwendung zum Christentum an, sondern er betrachtet das Frem-
de/Griechische als das in der Gegenwart des Eigenen Dagewesene, als »geschichtlich
notwendig«.? Ohne das Fremde sei das Eigene nicht gefunden worden. »Die Liebe zum

Unheimischsein umwillen des Heimischwerdens im Eigenen ist das Wesensgesetz des

1vgl. Michel 1923.
2Vgl. Heidegger 1992, S. 140-41.
3Vgl. Heidegger 1992, S. 140.
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Geschicks, durch das der Dichter in die Griindung der Geschichte des >Vaterlandes«
geschickt wird.«* In diesem Heidegger’schen Sinne weist Holderlins »abendlandische
Wendung« in die Richtung einer dichterischen Wanderschaft aus dem Eigenen in das
Fremde und zuriick zum Eigenen.®

Peter Szondi bezieht sich in seiner Interpretation des ersten Bohlendorff-Briefes auf
das Verhiltnis vom Eigenen und Fremden, indem er sich mit den bisherigen Deutun-
gen® der sogenannten »abendlandischen Wendung« auseinandersetzt.” Nach Szondi
geht es Holderlin im gennanten Brief auf keinen Fall um eine vaterldndisch gepragte
»Umkehr«, auch nicht um den Vorzug des Eigenen oder des Fremden, der auf Kosten
ihrer Gegenseitigkeit gewonnen wiirde, sondern um eine Vermittlung der Gegensatze
der beiden in der Bildungsentwicklung. »Holderlin tiberwindet den Klassizismus,
ohne von der Klassik sich abzuwenden«.® In dieser Uberwindung sieht Szondi die
Verdanderung des Tones in Holderlins Spatwerk, welches er als eine Synthesefigur der
Gegensitze des Eigenen und Fremden betrachtet.”

Lawrence Ryan greift das Synthesemodell der »abendldndischen Wendung, das
seit Szondis Auseinandersetzung sich in der Forschung etabliert hat, kritisch auf.!”
Ryan zufolge werden infolge der Deutung Szondis der Ursprung und das Ziel der
Bildungswege des Griechischen und des Hesperischen als vertauschbare Positionen
missverstanden.!! Fiir Ryan sind Griechenland und Hesperien bei Holderlin in einem
Kontinuum gedachte Entgegensetzungen, deren Vereinigung Holderlin in unendlicher
Anndherung als durch die poetische Sprache vollziehbar ansah. In diesem Sinne
zeige Holderlins poetische Ansicht der Geschichte eine gewisse Verwandtschaft mit
den geschichtsphilosophischen Spekulationen der Frithromantik. Der entscheidende
Wendepunkt bei Holderlin vollzieht sich Ryan zufolge nicht nach 1800, sondern bereits

in der Vorrede der vorletzten Fassung des Hyperion, wo es heifit, dass wir Menschen

4Vgl. Heidegger 1981, S. 83.

5Eine in diese Richtung verweisende Deutung der »abendlandischen Wendung« findet man auch bei
Beifiner. Vgl. Beifiner 1959, S. 105.

6Vgl. Michel 1923; Beifsner 1959; Allemann 1954; Brocker 1955; W. Hof 1960.

"Vgl. Szondi 1970, S. 95-118.

8Vel. Szondi 1970, S. 110.

9Eine solche synthetische Art der Interpretation Szondis findet man auch bei Adorno und U. Gaier.
Vgl. Adorno 1974; Gaier 1987, S. 29.

10V¢]. Ryan 2005, bes. S. 261.

Hier weist Ryan auf eine Stelle aus den Arbeiten von Anke Bennholdt-Thomsen und Alfredo Guzzoni
hin. Vgl. Bennholdt-Thomsen und Guzzoni 2004, S. 199. Zitiert bei Ryan.
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uns vom »Seyn, im einzigen Sinne des Worts« losreifien, »um es herzustellen, durch
uns Selbst«.!2

Rainer Schifer schldgt eine neue Lesart der »abendlandischen Wendung« vor, indem
er Heideggers »Dreiphasenmodell« und Szondis »Synthesenmodell« kombiniert.'®
Szondis Synthesenmodell vom Eigenen und Fremden bestehe in dem »anzuerkennen-
den koordinierten Prinzipienpluralismus«, welchen Holderlin durch das Kunstwerk zu
erreichen strebt, und die dritte Phase des Heidegger’schen Modells, in der das Eigene
durch das Fremde bereichert zu sich zuriickkehrt, bestehe »im Aufbruch des Geistes
zu sich durch das Fremde«.!# Daher schlieen sich die beiden Modelle nach Schifers
Meinung aufgrund der Komplexitdt der Gedanken bei Holderlin nicht gegenseitig aus.

Eine der vielen Dimensionen der »abendldandischen Wendung« Holderlins ist eine
»vaterlandische Wendung, die in Hinblick auf Holderlins politische Einstellung zur
Franzosischen Revolution kontrovers diskutiert wird. Fiir diese Diskussionen gibt es
umstrittene Thesen von Bertaux und Beck: zum einmal die These von Bertaux, die
Holderlins Werk bis 1806 als »einen laufenden Kommentar zur Problematik der Revo-
lution«!® betrachtet, ein anders Mal die These von Beck, die Holderlins »vaterlandische
Wendung« anhand eines Briefes Holderlins an Johann Gottfried Ebel feststellt.!® Beck
bezeichnet diese Wende als »Holderlins Weg zu Deutschland«, da der Dichter sich
tiber die politische Entwicklung in Frankreich enttduscht gezeigt und um die Jahrhun-
dertwende seine ganze Hoffnung auf die geistige Revolution in einem eigenstandigen
deutschen Vaterland gesetzt habe.!”

Ab 1799 ist die Thematik des Deutschen in Holderlins Lyrik uniiberhorbar.!® Aber
man darf diese Thematik nicht im verengten Kontext des Nationalismus lesen. Um
die Jahrhundertwende wird Holderlins Betrachtungsweise der politisch-historischen
Ereignisse seiner Zeit im geschichtsphilosophischen Horizont erweitert. Daher ist

es, im thematischen Zusammenhang meiner Arbeit wichtig zu fragen, in welcher

12yg]. Ryan 2005, S. 276.

13vgl. Schifer 2020, S. 59-84.

14vgl. Schifer 2020, S. 71, 84.

15Vgl. Bertaux 1969, S. 11-12.

16Vgl. Beck 1982, S. 41-46.

17Beck schliefit sich hier an die Ergebnissen der Studie von Ch. Prignitz an, die Holderlins Entwicklung
des politischen Denkens unter dem Einfluss der Franzosischen Revolution ausfiihrlich herausgear-
beitet hat. Vgl. Prignitz 1976b.

18ygl. O. Poggeler 1981.
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Weise der revolutiondre Impuls der Dichtung Holderlins vor 1800 sich nach 1800 in ge-
schichtsphilosophisches Denken verwandelt. Um diese Verwandlung zu rekonstruieren,
untersucht dieses Kapitel Holderlins poetische Projekte in drei Unterkapiteln. Das erste
Unterkapitel befasst sich mit den Oden und Hymnen um die Jahrhundertwende und
fokussiert dabei die Thematik der Revolution der Denkungsart; das zweite Unterkapi-
tel wendet sich den geschichtsphilosophischen Reflexionen in den zwei ausgewéahlten
Hymnen Archipelagus und Die Wanderung; und das dritte Unterkapitel behandelt die

Sophokles-Anmerkungen unter der Thematik der Wende zum Vaterldndischen.

8.1 Die Revolution der Denkungsart

Der Schicksalsbegrift wurde fiir Holderlin um die Jahrhundertwende zur Chiffre fiir
die tiberméchtige, hermetische Geschichte.!® Unter dem Schicksal verstand Holderlin
das, was dem reinen Leben entgegensteht und wodurch das reine Leben sich fiihlt
und zur Auflerung kommt. »Das Reine kan sich nur darstellen im Unreinen« (MA
2019b, S. 712). Holderlin wurde Kklar, dass die Wiederherstellung der athenischen
Republik, die er mit dem Ereignis der Franzosischen Revolution aufkommen gesehen
hatte, unter den Bedingungen der Gegenwart nicht verwirklicht werden kann, weil das
klassische Athen eine historische Gesellschaftsform ist.? Dagegen ist die Gegenwart
ein geschichtliches Werden. Mit dieser Einsicht fing Ho6lderlin an, historisch zu denken.
So, wie damals griechische Dichter und Intellektuelle unter den zeitgeschichtlichen
Umstidnden die Polisrepublik zur Formung gebracht hatten, sollte sich der moderne
Republikanismus unter den gegenwadrtigen Umstdnden herausbilden. Um diesen
Vorgang zu unterstiitzen, schrieb er seine poetischen Werke und kniipfte Beziehungen
zur eigenen Zeit. Er kritisierte seine bisherige, ablehnende Haltung gegeniiber den
Zeitgeschehnissen, weil er, wie er schreibt, gefiirchtet habe, das warme Leben in ihm
»an der eiskalten Geschichte des Tags« (MA 2019b, S. 711) erkilten zu lassen. Die grofien
Erschiitterungen der Revolution, die Holderlin fast fiir zehn Jahre in seiner Weise

erfahren hat, gehen in die allgemeine Reflexion der Geschichte ein und werden von

YVgl. Jamme 1983a, S. 391.

20Holderlin schreibt zum Neujahr 1799 an seinen Bruder, dass er mit seinem Tun und Denken um so
ungereimter und ungeschickter werde, weil er »wie die Génse mit den platten Fiilen im modernen
Wasser stehe, und unmichtig zum griechischen Himmel emporfliigle« (MA 2019b, S. 729).
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ihm in den Begriffen von »méachtigem Schicksal«, »eherner Notwendigkeit«, »Zeitgeist«
und »Gott der Zeit« gefasst. Holderlin betrachtet die Geschenisse der Zeit nicht
als chaotisch, sondern als in der gottlich-natiirlich Ordnung und in schicksalhaften
Gesetzten begriindet. Damit sucht er eine allgemeine Sinngebung fiir das Chaos der
Geschichte. Im Folgenden werden Holderlins Oden und Entwiirfe, die zeitlich zwischen
1798 und 1800 fallen, im Kontext der Thematik des politisch-historischen Denkens
Holderlins betrachtet. Zu zeigen ist, wie Holderlins Denken auf realgeschichtliche

Ereignisse der Zeit Bezug nimmt und darauf reflektiert.

8.1.1 Die Ode Zeitgeist

Die Ode Zeitgeist wurde in Neuffers Taschenbuch fiir Frauenzimmer von Bildung auf das
Jahr 1800 herausgegeben.?! Die Ode bestitigt Holderlins neues Kunstverstéandnis in
Homburg, wo er sich als Kiinstler den realgeschichtlichen Geschehnissen 6ffnet. Der
Dichter sieht im Zeitgeschehen die Macht des Gottes der Zeit, die »zu wild« und »zu
bang ringsum triimmert« und »in der dunkeln Wolke« waltet. Hier wird Holderlins
bisherige ablehnende Haltung gegeniiber dem Zeitgeschehen explizit, indem er sich
nun dazu bekennt, dass er, wie ein Knabe, in der Hohle vor dem »Gott der Zeit« die
Rettung suchte.

Den Ausbruch der Revolution hat Holderlin in seiner Tiibinger Zeit begeistert
aufgenommen und die Ideale der Revolution in seinen Tiibinger Hymnen rithmend
besungen. Aus der neuen Sicht des Dichters war diese Macht des Gottes eine zum
Leben erweckte, strahlende Macht gewesen. Seitdem lédsst diese Macht ihre dunkle
Seite sehen. Wenn der Dichter vor der dunklen Macht des Gottes fliichtet, bedeutet
dies seinen Untergang. Wenn der Dichter ihr offenen Augen begegnet, schopft er aus
ihr heilende Kraft.

Die Revolutionskriege werden hier als »dunkle Wolke« metaphorisiert. Die ringsum
streitenden Machte betrachtet Holderlin nicht als Chaos der Zeit, sondern als ein sich
formender Zeitgeist, den er als den Gott der Zeit benennt. Damit sind die Geschehnisse
der Zeit in eine allgemeine geschichtliche Sinngebung tibergangen. Es ist die Aufgabe

des Dichters, diesen Sinn aus den Zeitgeschehnissen herauszukristallisieren.

2lygl. Holderlin 1969, S. 609.
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8.1.2 Der Odenentwurf Muth des Dichters

Der Entwurf Muth des Dichters ist die fritheste Fassung der Ode Bliodigkeit aus der
Reihe der »Nachtgesinge«; geschrieben wurde er wahrscheinlich im Herbst 1800.%?
In Anspielung auf den Orpheus-Mythos wird die Rolle des Dichters durchgehend
im Dienste der Parzen als Sinnvermittler der Geschehnisse ausgesprochen. Das dem
antiken Mythos entlehnte Bild der Schicksalskette der Parzen entspricht den seit
Herder gebrauchlichen Topoi in der Asthetisierung des historischen Denkens und
metaphorisiert die Aufgabe des Historikers, einen Zusammenhang der Ereignisse
nachzuzeichnen oder herzustellen.?> Holderlin verwendet hier die Bedeutung der
Parzen in Anlehnung an Herder.

Die zweite Strophe des Entwurfes beginnt so: »Was geschieht, es sei alles gesegnet
dir,/ Sei zum Besten gewandt!« (MA 2019a, S. 241). Der Dichter ist derjenige, der Faden
oder Kette der Parzen, ndmlich den Zusammenang der geschichtlichen Ereignisse,
sichtbar macht, damit der Sinn des Ganzen hergestellt wird. Damit sieht Holderlin
die Aufgabe des Dichters in einer Geschichtsschreibung, die die Geschichte — wie
im Fragment philosophischer Briefe — weder »intellektuell« noch »historisch«, sondern
»intellektuell-historisch«, ndmlich »mythisch« konstruiert. Die mythische Geschichts-
schreibung des Dichters ist bei Holderlin nicht nur mit einer dsthetischen, sondern
auch einer religiosen Dimension der Geschichtsdeutung eng verbunden, da der Dichter
— wie in diesem Gedichtsentwurf besagt wird — »jedem den eigenen Gott singt«.?*
Der Gedanke, dass die religiosen Verhiltnisse, die aus der jeweiligen Vorstellung der
jedem eigenen Gottheit hervorgehen, indem jeder sich in die Sphire des anderen
versetzen konnte, ohne darin die eigene Sphire des Gottlichen zu verlieren, ist schon
im Fragment philosophischer Briefe formuliert. Holderlin sieht seine dichterische Tatigkeit

als praktische Verwirklichung dieses theoretisch erfassten Gedankens.

22Ve]. MA 2019, S. 152.

2Vgl. Seeba 2020, S. 101.

24Schon in den Tiibinger Hymnen deutet Holderlin Geschichte unter religiosen Gesichtspunkten, indem
das eschatologische Motive einer Wiederkehr des gottlichen Wesens zur abgefallenen Menschheit
eine grundlegende Bedeutung hat. Vgl. Jamme 1983a, S. 192.
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8.1.3 Der Hymnenentwurf Wie wenn am Feiertage ...

Zur Rolle des Dichters wird von Holderlin ab 1800 immer wieder betont, sie habe eine
Vermittlungsfunktion zwischen Gott und Menschen und Kultur und Natur. Hier zu
erwdhnen ist der Hymnenentwurf Wie wenn am Feiertage .... Er thematisiert die Geburt
des Gesangs mit Anspielung auf den Mythos der Dionysos-Geburt. Das Geburtsereig-
nis des Dionysos, der vor seines Vaters Blitz beschiitzt zur Welt kommt, charakterisiert
das Erwachen der Natur mit »Waffenklang, eine Metapher fiir die Revolution.”> Wie
einst aus dem »heiligen Chaos« das »veste Geseze« gezeugt wurde, fiihlt sich die neue
Begeisterung »hoch vom Ather bis zum Abgrund nieder« (MA 2019a, S. 262). Mit
dieser neuen Begeisterung wird in den Seelen der Dichter das »himmlische Feuer«
angeziindet, welches die »Erdensohne« bzw. die Dichter seit der Geburt des Dio-
nysos »ohne Gefahr« trinken. Die Dichter sind der Aufgabe verpflichtet, als Chaos
erscheinende Ereignisse der Geschichte ins dichterische Werk zu iibersetzen, damit das
den Gemeingeist bewahrende gottliche Gesetz den Menschen in einem chaotischen
Zeitalter durch den Gesang der Dichter an das Prinzip der Liebe erinnert.?
Holderlin deutet ab seiner Homburger Zeit die Geschichte in ihrem tragischen
Verlauf, weil der Wechsel der Zeiten durch die Revolution zustande kommt. Dieses
Geschichtsverstdndnis setzt sich nun in dem Hymnenentwurf fort, indem die mythi-
sche Anspielung auf die Dionysos-Geburt eine gesellschafts-politische Veranderung
impliziert. Dionysos verkérpert beim Ubergang von der alten Welt zur neuen das neue
Lebensprinzip des »iiberbleibenden Geschlechts« und der »iiberbleibenden Kréfte der
Natur«,?” damit dem mythischen Attribut des Dionysos, dass er trotz des allvernich-
tenden Blitzes seines Vaters bei der Geburt tiberlebt, Gewicht zugelegt wird: »vom
heiligen Stral entziindet,/ Die Frucht in Liebe geboren«; und ein paar Zeilen spéter
heifst es: »Und die Asche der gottlichgetroffenen gebahr,/ Die Frucht des Gewitters,
den heiligen Bacchus.« (MA 2019a, S. 263) Auch wenn die durch die Franzosische
Revolution verursachten kriegerischen Umsténde in Europa die Stadte verwiistet, soll

der Gesang der Dichter das mit der Dionysos-Geburt symbolisierte Gesetz der Liebe

BDieses ist eine Umschreibung fiir die Franzosischen Revolution und ihre unmittelbaren kriegerischen
Folgen. Vgl. Boschenstein 1989, S. 17.

26Im Dichterberuf wird Dionysos, vom Indus herkomment, als Erwecker der Vélker und Alleroberer
bezeichnet.

¥’V gl. Das untergehende Vaterland.
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unter den Menschen stiften, damit die Revolutionsfolgen nicht nur >Asche< hinter-
lassen, sondern die durch die Revolution hervorgerufenen geistigen Prinzipien als
neue Grundlage der Gesellschaft gestiftet werden konnen. Dieser Aufgabe wendet sich
Holderlin mit seiner Dichtung um 1800 vertarkt zu. Fiir diese Wendung ist die Frage
tiberhaupt nicht entscheidend, ob Holderlin den Franzosen oder den Deutschen zur
Verwirklichung der revolutiondren Ideen den Vorrang gibt, sondern ihm wird bewusst,
dass sein Dichten unter dem Ereignis der Revolution (unabhingig von deren negativen
oder positiven Folgen) dazu herausgefordert ist, die nach der Revolution entstehende

neue Zeit mitzugestalten.

8.1.4 Der Odenentwurf Der Frieden

Die Ode Der Frieden thematisiert im historisch-politischen Kontext den im Mérz 1799
ausgebrochenen zweiten Koalitionskrieg. Im September 1799 driickt Holderlin in einem
Brief an seine Mutter seine Vermutung auf einen baldigen Frieden aus: »ich hoffe den
Frieden von Herzen, und halte ihn auch aus den allgmeinsten Griinden fiir néthig und
heilsam und von unabsehlicher Wichtigkeit. Vielleicht ist er auch so entfernt nicht, als
es scheint.« (MA 2019b, S. 811) Unter diesem erhofften Frieden entwirft wohl Holderlin
die Ode.

Der zweite Koalitionskrieg wird als gottlicher Zorn und reinigende Uberschwem-
mung bezeichnet. Der Dichter erwidhnt die Schauplédtze des zweiten Koalitionskriegs:
Italien, die Schweiz und die Volkern am Rhein. Hinter den weltlichen Kriegsereignissen
wird auf den gerechten Zorn der Nemesis angespielt. Die Strafe der Nemesis trifft den
»Feigern« und »Ubergewaltigen« der Gegenwart, Vergangenheit und den »iippigen
Schlummer der Volker«. Dass unter diesen gerechten Strafen der Nemesis die Volker
leiden miissen, ist ein »Fluch« aus der Vergangenheit, wo namlich das menschliche
Geschlecht das Maf3 der Gerechtigkeit verloren hat und seitdem sich stindig um die
Herrschaft streitet.

Von den weltlichen und menschlichen Ereignissen wendet sich der Dichter ab
der elften Strophe den Ereignissen der Natur — wie der Mutter Erde, der gottlichen
Sonne, den ewigen, heiligfreien Sternen des Athers — und deutet ihre Anwesenheit

unabhéngig von dem irrenden Chaos der menschlichen Welt. Die Menschen achten
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nicht mehr auf den gesamten Zyklus der Natur und dessen Wirkung auf das irdische
Leben. Daher haben sie kein Maf3 der Gerechtigkeit und fiithren nur ein sorgenvolles
Leben. Der Dichter ruft nun die Gottin des Friedens an, die mit ihren »ungeschriebenen
Gesetzen« und der »Liebe« die im Chaos umherirrende menschliche Welt verjiingen
und Frieden herstellen soll. In der letzten Strophe wird der Frieden als »Unschuldiger«
angesprochen, sodass im Schema des zyklischen Geschichtsmodells die Wiederkehr

des urspriinglichen Friedens der Kindheit angedeutet wird.

8.1.5 Natur und Kunst oder Saturn und Jupiter

Holderlin setzt die Uberlegungen zum mythologisch-geschichtsphilosophischen Mo-
dell von Saturn und Jupiter im Empedokles in der Ode Natur und Kunst oder Saturn
und Jupiter (am Anfang des Jahres 1801) fort. Die erste Strophe spricht Jupiter, »Satur-
nus Sohn, an, der in der Gegenwart seine »unsterblichen Herrscherkiinste« durch
das Gesetz vollzieht. In den nédchsten zwei Strophen lasst das poetische Ich Jupiter
sich daran erinnern, dass er nach den Sagen der Sianger einst seinen eigenen Vater,
Saturn, den »Gott der goldenen Zeit«, zu Unrecht entmachtet habe. Dieses Ereignis
ermoglichte die Herrschaft der Kunst tiber die Natur. Das Verhiltnis von Natur und
Kunst, welches hier mit der Naturrechtslehre der Aufklirung eng verbunden ist,?
verweist auf den Kampf zwischen der absolutistischen Herrschaft der Monarchen, die
mit den Herrscherkiinsten des Jupiter identifiziert wird, und dem durch die Franzo-
sische Revolution erwachten republikanbischen Geist, der Saturn in Erinnerung ruft,
welcher einst »miihelos« und »grofser« herrschte. Mit den Herrscherkiinsten sind Staat,
Regierung, Verfassung und Gesetzgebung gemeint, die einst im Systemprogramm als
»elend(e) Menschenwerk(e)« benannt wurden. Eine radikale Verneinung der Rolle
des Staats, wie im Systemprogramm, ist hier nicht mehr zu lesen, sondern es wird ein
Kompromiss zwischen Jupiter und Saturn bzw. zwischen gesetzlicher Notwendigkeit
und menschlicher Freiheit gesucht. Jupiter wird gebeten, eine der zwei Optionen
auszuwdhlen. Die eine Option driickt sich mit der Aufforderung »herab denn« aus,
damit ist sein Abstieg vom Thron gemeint. Die zweite Option, »schdme des Danks

dich nicht«, wére die Moglichkeit fiir ihn, zu bleiben, indem er in Dankbarkeit seinen

BVel. Jager 1971, S. 56-62.
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Vater, den »Aelteren«, durch den Sdnger »nennen« ldsst. Die wesentlichen Elemente
des Religiosen begriindete Holderlin in dem Fragment philosophischer Briefe so, dass der
Mensch sich seines Geschicks »erinnern«, dass er fiir sein Leben »dankbar« sein und
dass er sich in der Sphére durchgédngiger »empfinden« kann. Diese drei Elemente der
Religiositdat — Erinnerung, Dankbarkeit und Empfindung — werden nun in der Ode im
Verhiltnis des Jupiter/Zeus zu Saturn/Kronos mythologisiert.
Geschichtsphilosophisch geht es um die Vermittlung zwischen geschichtlicher Kon-
tinuitat und Diskontinuitdat durch die schopferische Kraft der Dichtkunst. Die dich-
terische Sprache kann die in Zwist geratene Vergangenheit und Gegenwart in einer
harmonischen Einheit vereinen. Diese neue Einheit ist die Vereinigung von der ur-
spriinglichen Einheit einerseits und Heraustreten aus dem Urspriinglichen bzw. der
Differenz andererseits. In diesem Sinne wird das Heraustreten des Geistes aus sich
selbst als notwendige Entwicklungstufe betrachtet. Die staatstheoretische Dimension
dieser Einheit bedeutet, dass die urspriinglichen Naturrechte des Saturnreichs durch
die »Herrscherkiinste« des Jupiter legitimiert werden. Der republikanische Kontext
dieser Bedeutung liegt in der Idee des Verfassungsgesetzes. Im Fragment philosophischer
Briefe suchte Holderlin das Verhdltnis von Freiheit und Notwendigkeit in der Sphare
des Religiosen, in der jeder Einzelne eine fiir sich und fiir andere stehende eigene und
gleichsam gemeinschaftliche Vorstellung des Gottlichen in einer lebendigen Beziehung
haben konne. Im Holderlin’schen Sinne sollte das republikanische Verfassungsgesetz
aus der Sphére des Religidsen, in der intellektuelle und historische Gesetze »mythisch«
vereinigt sind, hervorgehen. Der bleibende Jupiter/Zeus muss nicht fiir sich alleine
stehen, wie die Monarchen; die Prasenz dessen in der Menschenwelt ist der Geist der
Gesetzgebung, welcher das, was die »heilige Dammerung birgt« bzw. was Saturn birgt,

verkiinden soll.

8.2 Holderlins Geschichtsphilosophie nach 1800

Die geschichtsphilosophischen Diskurse der Aufklarung waren in Holderlins Zeit ganz
stark von Montesquieus Klimatheorie geprigt, die im deutschsprachigen Raum von

Isaak Iselin und Herder in verschiedener Weise aufgenommen und rezepiert wurde.
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Holderlin kannte diese Diskurse schon in seiner Tiibinger Zeit. Zeugnis dafiir sind
seine 1790 entstandenen zwei Magisterspecimen, in denen Holderlin hinsichtlich der
Bliite der griechischen Kultur auf den Orient Bezug nimmt. Dieser Bezug auf den
Orient ist aber in dieser Zeit bei Holderlin in seiner Bewertung kurzschliissig und
eher unterschitzend. Die negative Bewertung des Orients besteht noch im Roman
Hyperion, wenn Hyperion die Vortrefflichkeit der griechischen Kultur gegentiber der
dgyptischen Kultur behauptet.? Die Aufwertung der orientalischen Kultur ist bei
Holderlin in der dritten Fassung des Empedokles (entstanden gegen Ende 1799) zu
beobachten, wenn in einer ganz neuen Rolle Manes, ein Agypter, als Verkdrperung der
Schicksalserfahrenheit und Weisheit der Menschen und Volker gegentiber Empedokles
auftritt. In der Hymne Archipelagus wird der Nil als »der Erstgeborne, der Alte« des
Vaters bzw. des Meergottes mythisch gedeutet. Historisch denkt hier Holderlin die
agyptische Kultur als Vorgéangerin der griechischen Kultur.

Ab der Jahrhundertwende wird bei Holderlin das Bewusstsein verstarkt, dass er als
Dichter fiir die Deutung der Geschichtsereignisse eine Verpflichtung hat. Der Dichter
sollte die Gottesprasenz in der Geschichte und den geschichtlich handelnden Helden,
durch den der Gott der Zeit sich fiihlen ldsst, in die Sprache der Menschen tibersetzen,
damit die Menschen im Wechsel der Zeiten ihre Orientierung an dem Géttlichen
nicht verlieren. Hiermit tibernimmt Holderlins Dichtung die Funktion der poetischen
Geschichtsschreibung, deren Konzept mythisch-religiose, historisch-politische und
erzieherisch-philosophische Seiten umfasst. Das Wesen der Dichtung, in dem das
Verhiltnis von Gottern und Helden mythisch begriindet wird, zeigt sich im Einfluss

von Pindar auf Holderlin.*' Holderlins sogenannte »grofie Pindar-Ubersetzungen«

2Hier steht die dgyptische Kultur metonymisch fiir die orientalische Kultur. Vgl. zu Holderlins
Orientkonzept: Burdorf 2013.

30Holderlins positive Bewertung der dgyptisch-orientalischen Kultur kénnte durch die Beschaftigung
mit der von Diogenes Laertius erfundenen Geschichte tiber die Freundschaft von Thales und
Solon beeinflusst worden sein. Holderlin bezeichnet in dem beriihmten Neujahrsbrief an seinen
Bruder Solon und Thales als edles Paar, »die mit einander Griechenland, Aegypten und Asien
durchwanderten, um Bekanntschaft zu machen mit den Staatsverfassungen und Philosophen der
Welt, [...]« (MA 2019b, S. 726). Er verspricht auch Mitte 1799 Neuffer, Aufsétze iiber Thales, Solon
und Platon fiir dessen Taschenbuch zu liefern, aber dieser Plan wurde wohl nicht ausgefiihrt. Vgl.
MA 2019b, S. 766.

3IDie Vorstellung, dass das dichterische Sprechen in allem auf seinen gottlichen Ursprung bezogen
bleibt und den Wahrheitsanspruch von daher empfingt, und dass das Bild des Dichters als eines
Propheten, oder wie es im rémischen Sprachgebrauch heifst, als »vates«, als Seher, ist in der
europdischen Tradition durch Pindar gepriagt worden. Vgl. Bremer 1992, S. 360.
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schlieflen zeitlich an das Empedokles-Projekt bzw. um 1799 und die Jahreswende
1800/1801 an. Mit der Ubersetzung der Oden Pindars strebt Holderlin nicht nur an,
»neue Moglichkeiten des Hymnischen zu entfalten«,? sondern er erkennt wohl in der
Darstellung der Dichtung Pindars die Verbindung von Mythos und Geschichte.

In der Auguste-Ode, die um die Zeit der »groen Pindar-Ubersetzungen« entstanden
ist, heifst es: »Beruf ist mirs,/ Zu rithmen Hohers, darum gab die/ Sprache der Gott
und den Dank ins Herz mir.« (MA 2019a, S. 249) Den Weltbezug der Pindar’schen Sie-
geslieder fordert Holderlin ab der Jahrhundertwende fiir seine Dichtung. Infolge dieser
Pindar-Beschaftigung nimmt die Bedeutung des Rithmens in Holderlin Spatwerk eine
erweiterte Bedeutung an, ndmlich Sprechen und Erzidhlen sowie Bewahren vor dem
Vergessen, und damit gelangt das Rithmen zu einer geschichtlichen Zusammenhang
und Kontinuitat stiftenden Bedeutung.3® Holderlin beruft sich als Dichter darauf, die-
sen Geschichtszusammenhang und diese geschichtliche Kontinuitit zu stiften, indem
er »Hohers«, ndamlich die geschichtlich handelnden Helden, rithmen will, weil die
Helden die Wirkung der Gottesprasenz auf die Geschichte repréasentieren.3

Nach dem endgiiltigen Abbruch des Empedokles-Projekts entstehen Holderlins
grofle lyrische Werke wie die Elegien und Hymnen, in denen er seine geschichtsphi-
losophischen Uberlegungen poetisch ausarbeitet. Holderlin iiberwindet Rousseaus
unhistorisches Denken der »Retour a la Natur«, indem er den urspriinglichen Naturzu-
stand als eine vergangene Stufe der Gesellschaftsentwicklung auffasst. Den Gedanken
eines Abfalls vom urspriinglichen Zustand, der mit Rousseau rein negativ als Folge
eines Bruchs mit der Natur verstanden wurde, revidiert der spate Holderlin als notwen-
dige Entwicklungsstufe.®® Im neugewonnenen historischen Denken Holderlins werden
das antike Griechenland und die Gegenwart des Abendlandes/des Hesperischen nicht
in Gegenséatzen, sondern im geschichtlichen Kontinuum aufgefasst. Dieses geschichtli-
che Kontinuum bedeutet beim spaten Holderlin die Wanderung des Weltgeistes, die
zur mythischen Deutung fiir die Weltgeschichte wird. Die Richtung der Wanderung

bzw. der Kulturgeschichte der Volker wird von Osten nach Westen mythisch gedeu-

32Vgl. Schadewaldt 1989, S. 254.

BVgl. Kurz 1981, S. 64.

34Pindars Siegeslieder besafen, so wie Tragddien, in ihrer Enstehungszeit eine politische Bedeutung,
nédmlich sie singen und rithmen die Helden der Festspiele, die den Griechen ein Gemeinschaftsbe-
wusstsein bedeuten. Vgl. Jamme und Volkel 2003b, S. 150.

$Vgl. Jamme 1983a, S. 193.
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tet.3® Mit diesem Hintergrund nehmen die groen Bergketten und Flussliufe eine die
Kultur bestimmende Bedeutung fiir die Vélker an.?”

Als exemplarische Beispiele dieser geschichtsphilosophischen Ausarbeitungen Holderlins
werden im Folgenden zwei Hymnen, ndmlich Archipelagus und Die Wanderung, ausge-

legt.

8.2.1 Archipelagus

Die um den Jahreswechsel zwischen 1800/1801 entstandene Hymne Archipelagus zeigt
exemplarisch, wie der Dichter Historie und Geschichtsphilosophie in der poetischen
Asthetik vereinigend darstellt, um eine poetische Geschichtsschreibung zu leisten.

Der Name Archipelagus wurde urspriinglich zur Bezeichnung des Agdischen Mee-
res verwendet. Holderlin gebraucht den Namen in diesem urspriinglichen Sinne.3
Das poetische Subjekt wandert unter dem Zeichen des Friihlings nach Griechenland.
Die poetische Sprache belebt die Kiistenlandschaft, die vom Meer umfangen liegt.
Gemifs seinem pantheistischen Weltbild bezeichnet Holderlin das Meer als »Vaterc,
»Gottlicher«, »Gewaltiger« und die Inseln als »Heroenmtitter«. Die ewige Natur, die
im Zeitenwechsel des Auf- und Untergangs gleich geblieben ist, ist der Schofs fiir den
Sterbenden, der sich mit seinem Schicksal versohnt. Als Nachstes wird die Prasenz
der Himmlischen, der Sonne als Allverklirende, des Ather als Bote des Meergotts,
von dem die Fliisse in die verschiedenen Richtungen wegflieflen und zuriickkehren,
dargestellt. Bisher wurd die Natur, im Fokus des Meergottes, hymnisch gefeiert. Nun
wird die Trauer des Gottes in Betracht gezogen.

Historisch handelt es sich um das Ereignis des Perserkriegs im friihen 5. Jahrhundert
v. Chr,, in dem die griechischen Poleis im Hellenenbund gegen die Perser erfolgreich
Widerstand leisteten. Nach der Zerstérung durch die Perser hat die athenische Kultur
ihre Bliite erreicht, indem das athenische Volk seine Stadt schoner als zuvor errichtete.
Durch Vorbereitungen des Krieges der Athener gegen die bedrohende persische

Macht entwickelte sich die athenische Demokratie weiter. Der erfolgreiche Kampf und

%Die Hymne Am Quell der Donau markiert die geschichtsphilosophischen Raume von Asia/ Ori-
ent/Morgenland tiber Griechenland weiter nach Rom und von da zu dem hinter den Alpen liegenden
Okzident hin. Vgl. MA 2019a, S. 351-353.

37Tn diesem Kontext kénnen die Hymnen Rhein, Ister, Am Quell der Donau und Andenken gelesen werden.

38Vgl. Schmidt 2019, S. 682.
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die Verteidigung der Griechen befruchtete die athenische Kunst. Damit begann das
klassische Zeitalter der athenischen Kultur.

Bei Holderlin findet man die Begeisterung fiir die klassische griechische Kultur
bereits in seinem ersten Magisterspecimen. Im »Athengesprach« des Hyperion handelt es
sich um die klassische Epoche Griechenlands als historisches Modell einer idealen Ge-
sellschaftsform. In der Hymne Archipelagus setzt Holderlin diese ideale Vorstellung der
athenischen Kultur fort. Die historische Tatsache des Perserkriegs, iiber den Holderlin
bei Aischylos und Hesiod lesen konnte, ist der fremde Stoff, in den der Dichter — wie
es im Grund zum Empedokles beschrieben wurde — seine eigene Empfindung tibertragt.
Diese Analogie zwischen der Empfindung des Dichters und dem fremden Stoff be-
trifft die poetische Reproduktion, die auf Wirkung in der Gegenwart des Dichters
abzielt. Von dieser poetischen Darstellung der Geschichte kommt man nun auf die ge-
schichtsphilosophische Uberlegung der historischen Gesetze. Wie schon anlésslich des
Fragments Das untergehende Vaterland thematisiert wurde, wird der Geschichtsverlauf
in der Dialektik von Auflosung und Hervorgang begriindet. Dieses Geschichtsden-
ken wird in der durch den Krieg mit den Persern untergehenden und gleichzeitig
aufgehenden klassischen athenischen Kultur verkorpert. Der Gegenwartsbezug dieses
Denkmodells offenbart uns die poetische Sinnstiftung des Dichters, welche die durch
die Franzosischen Revolution sich auflosende mittelalterliche Kultur und die im Geist
der Aufklarung sich befindende Gegenwart geschichtlich zu vermitteln sucht.

In Archipelagus wird der Aufgang und das Bestehen einer Kultur am Beispiel
von Griechenland behandelt, aber der Untergang einer solchen Kultur wird nicht
thematisiert. Der Dichter klagt nun, dass die harmonische Kultur der Athener nicht
mehr da ist, obwohl die Naturerscheinungen bzw. die Gotter gegenwaértig noch da

sind:

»Aber droben das Licht, es spricht noch heute zu Menschen,
Schoner Deutungen voll und des grofien Donnerers Stimme

Ruft es: denket ihr mein? und die trauernde Wooge des Meergotts
Hallt es wieder: gedenkt ihr immer meiner, wie vormals?

Denn es ruhn die Himmlischen gern am fiithlenden Herzen,
Immer, wie sonst, geleiten sie noch, die begeisterten Krafte

Gerne den strebenden Mann und iiber Bergen der Heimath

Ruht und waltet und lebt allgegenwirtig der Aether,

Daf ein liebendes Volk in des Vaters Armen gesammelt,
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Menschlichfreudig, wie sonst, und Ein Geist allen gemein sei.«

(MA 2019a, S. 302)

In einer Kultur wie der des Griechischen standen die Menschen und Gotter in einer ge-
genseitig sich befordernden, lebendigen Beziehung. Die Himmlischen finden ihre Ruhe
im »fiihlenden Herzen« der Menschen, und die Menschen finden ihre Begeisterung
durch die himmlischen Kréfte. Dieses harmonische Verhdltnis zwischen Gottern und
Menschen bei den Griechen ist die Verwirklichung des »hdheren Zusammenhangs,
wovon das Fragment philosophischer Briefe handelt. »Ein Geist«, der »allen gemein sei«
— im Fragment »gemeinschaftliche Gottheit« genannt —, lebte bei dem Volke, weil das
Volk in seinem Herzen ihn fiihlen konnte. In den anschliefSenden Zeilen der Strophe

wechselt der Dichter von der griechischen Vergangenheit in seine Gegenwart:

»Aber weh! es wandelt in Nacht, es wohnt, wie im Orkus,
Ohne Gottliches unser Geschlecht. Ans eigene Treiben

Sind sie geschmiedet allein und sich in der tosenden Werkstatt
Horet jeglicher nur und viel arbeiten die Wilden

Mit gewaltigem Arm, rastlos, doch immer und immer
Unfruchtbar, wie die Furien, bleibt die Miihe der Armen.
Bis erwacht vom dngstigen Traum, die Seele den Menschen
Aufgeht, jugendlichfroh, und der Liebe seegnender Othem
Wieder, wie vormals, oft, bei Hellas blithenden Kindern,
Wehet in neuer Zeit und tiiber freierer Stirne

Uns der Geist der Natur der fernherwandelnde, wieder
Stilleweilend der Gott in goldnen Wolken erscheinet.«

(MA 2019a, S. 302-303).

Im Gegensatz zur Vergangenheit des Hellas leben die Menschen der Gegenwart ohne
Beziehung zu den Gottern. Ohne die gottlichen Begeisterungen bleiben aber die Miihe
und die Arbeit der Menschen »unfruchtbar«. Diese Gegenwart wird mit der Nacht
der »angstlichen Traume« gleichgesetzt. Aber den Menschen der Gegenwart erwacht
der »Geist der Natur«, wie er bei den Griechen prasent war. Die mythische Bedeutung
dieses Erwachens der Natur ist wiederum mit dem Mythos von Saturn/Kronos eng
verbunden, da seine Eigenschaften als Gott der goldenen Zeit, als Morgendammerung,
als republikanischer Geist verkorpert werden. Im Hymnenentwurf Wie wenn am Feier-
tage ... heifit es: »Die Natur ist jezt mit Waffenklang erwacht« (MA 2019a, S. 262). Die

durch die Franzosische Revolution und ihre Folgen ausgebrochenen Kriege bezeichnet
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Holderlin als Waffenklang und sieht in diesem Kampf eine Moglichkeit, die Beziehung
zwischen Mensch und Natur zu erneuern und eine lebendige Beziehung zur Natur,
wie bei den Griechen, herzustellen.

In der anschliefienden Strophe wechselt der Dichter von seiner Gegenwart in die

Gegenwart der Griechen:

»Ach! und sdumest du noch? jene, die gottlichgebornen,
Wohnen immer, o Tag! noch als Tiefen der Erde

Einsam unten, indefS ein immerlebender Friihling
Unbesungen iiber dem Haupt den Schlafenden dammert?
Aber langer nicht mehr! schon hore ich ferne des Festtags
Chorgesang auf griinem Gebirg’ und das Echo der Haine,
Wo der Jiinglinge Brust sich hebt, wo die Seele des Volks sich
Stillvereint im freieren Lied, zur Ehre des Gottes,

Dem die Hohe gebiihrt, doch auch die Thale sind heilig;«
(MA 2019a, S. 303)

Hier nimmt Holderlin wohl Bezug auf die Befreiungsbewegung des Neugriechenland,
welche im Zuge der Franzosischen Revolution erneut Bedeutung gewann.®® »Jene,
die gottlichgebornenc, die immer wohnen, sind in diesem Sinne die Neugriechen.*
Obwohl Napoleons Revolutionsarmee die Erwartung der revolutiondr gesinnten, grie-
chischen Freiheitskdmpfer nicht erfiillte — wie auch in Wiirttemberg —, hat Holderlin
weiterhin noch Hoffnung auf das Erwachen des republikanischen Geistes durch die

Franzosische Revolution. Ein paar Zeilen spiter heifst es:

»Denn voll gottlichen Sinns ist alles Leben geworden,
Und vollendend, wie sonst, erscheinst du wieder den Kindern
Uberall, o Natur! und, wie vom Quellengebirg, rinnt

Seegen von da und dort in die keimende Seele dem Volke.«
(MA 2019a, S. 303)

Nach Holderlins Auffassung des Geschichtsvorgangs, die von Herders Modell des
organischen Wachstums geprégt ist, sind die Griechen »die Kinder des Gliicks«, die
Kinder des Friihlings und die »Frommenc, weil sie in der harmonischen Einheit mit

der Natur ihr Leben gliicklich fiihrten. Nun erscheint die Natur wieder den »Kindernc,

$Vel. Link 2020.

40 Als Holderlin seinen Roman Hyperion schrieb, war er durchaus informiert {iber Rhigas revolutionare
Bewegung aller Balkanvolker gegen die osmanische Herrschaft. Vgl. hier oben Kap. 6.
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den Griechen. Die »keimende Seele« ist bei Holderlin die Metapher fiir die Grund-
sdtze der Aufkldarung, die durch die Franzosischen Revolution verwirklicht wurden.
Diese Keime sind im griechischen Boden, in der Antike und im griechischen Friihling
gepflanzt, und ihre Reife erreichen sie in Holderlins Gegenwart, ndmlich im abendlén-
dischen Herbst. Damit deutet Holderlin die Geschichte im zyklischen Verlauf als einen
Vollendungsprozess, in dem Hellas und Hesperiden ihre geschichtsphilosophische
Bedeutung finden.

In der letzten Strophe, in der der Meergott als Unsterblicher angeredet wird, pra-

sentiert der abendldndische Dichter sich als Sdnger der Gottersprache:

»Aber du, unsterblich, wenn auch der Griechengesang schon
Dich nicht feiert, wie sonst, aus deinen Woogen, o Meergott!
Tone mir in die Seele noch oft, dafs tiber den Wassern
Furchtlosrege der Geist, dem Schwimmer gleich, in der Starken
Frischem Gliike sich {ib” und die Gottersprache das Wechseln
Und das Werden versteh” und wenn die reifsende Zeit mir

Zu gewaltig das Haupt ergreifft und die Noth und das Irrsaal
Unter Sterblichen mir mein sterblich Leben erschiittert,

Lafs der Stille mich dann in deiner Tiefe gedenken.«

(MA 2019a, S. 304)

Im Wechsel der Zeiten, in dem das sterbliche Leben des Dichters gewaltig erschiittert
wird, sollte der Dichter an die Unsterblichkeit der Goétter durch eben den Gesang der
Dichter denken. Mit der Erschiitterung meint Holderlin die historischen Ereignisse
seines gegenwadrtigen Revolutionszeitalters, die von ihm spéter in den Anmerkungen
zur Antigoni als »reifiende Zeit« bezeichnet wird. Als seine Aufgabe als Dichter wollte
er es verstehen, die Prasenz des Gottes in der wechselnden und werdenden Zeit in die
Sprache zu bringen und auszudeuten. Der Verlauf der Geschichte ist in diesem Sinne
nicht einne Folge chaotischer Ereignisse, sondern er wird von den Gottern bewiltigt
und geschieht nach deren Willen. Der Dichter sucht damit eine Sinnstiftung fiir die
Zukunft, in der die in der Gegewart widerstrebenden Krifte als eine harmonische

Einheit hervorgehen sollen.
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8.2.2 Die Wanderung

Die im Jahr 1801 enstandene Hymne Die Wanderung bietet ein gutes Beispiel fiir
mythische Geschichtsschreibung. Die mythische Darstellung der Hymne umfasst
sowohl eine geschichtsphilosophische Uberlegung als auch einen historischen Bezug,
damit sie — wie das »Mythische« einst von Holderlin intellektuell-historisch bezeichnet
wurde - Philosophie und Historie poetisch vermittelt.

Der geografische Ort, wo sich das hymnische Ich befindet, ist des Dichters schwa-
bische Heimat, in der das Wasser des Neckars, des Rheins, des Bodensees von den
Schneegipfeln des Alpen herabfliefst. Wenn sich das Wasser von seiner Quelle entfernt
und weiter wandert, enstehen am Ufer entlang die Kulturen, die im Ho6lderlin’schen
Sinne »Stédte« als die Kinder der Natur sind.*! Damit wird die Natursphére als Schof
der menschlichen Kultur besungen. In der idyllischen Gegenwart der Heimat findet
eine Zasur statt, wenn das hymnische Ich sich von der Region des Alpengebirges dem

Kaukasus zuwendet:

»Ich aber will dem Kaukasos zu!

Denn sagen hort” ich

Noch heut in den Liiften

Frei sei’'n, wie Schwalben, die Dichter.
In jiingeren Tagen Eines vertraut,

Es seien vor alter Zeit

Die Eltern einst, das deutsche Geschlecht,
Still fortgezogen von Wellen der Donau
Am Sommertage, da diese

Sich Schatten suchten zusammen

Mit Kindern der Sonn’

Am Schwarzen Meere gekommen;

Und nicht umsonst sei dif

Das gastfreundliche genennet.«

(MA 2019, S. 337)

Der Ortwechsel bezeichnet eine Art von »kulturgeologischer Auffassung«, die die das
Wetter der Region bestimmenden Gebirgsketten, wie die Alpen und den Kaukasus, als

die Hauptcharakteristika der grofSkulturellen Rdume sieht. Diese Gebirge stehen fiir

#1Ganz dhnlich wird dieser Gedanke in der Hymne Der Rhein so formuliert: »Im guten Geschiffte,
wenn er das Land baut/ Der Vater Rhein und liebe Kinder nédhrt/ In Stadten, die er gegriindet.«
(MA 2019a, S. 344).
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Okzident und Orient.*> Welchen historischen Bericht der Vélkerwanderung Holderlin
in die Hymne einbaut, wenn er hier das deutsche Geschlecht tiber die Donau bis ans
Schwarze Meer wandern lasst, ist nicht nachzuweisen. Diese aus der schwibischen
Heimat gewanderten Deutschen treffen die Kolcher, »die Kinder der Sonne«, am
Schwarzen Meer. Die Kolcher als Sonnenkinder gehen auf den Bericht Herodots (II
104) zuriick, demzufolge die Kolcher eine dgyptische Abstammung haben.*3

Im weiteren Verlauf der Hymne wird thematisiert, dass die Deutschen und die
Kolcher durch Waffen-, Wortaustausch und Vermidhlung eine friedliche Beziehung
zueinander aufgebaut haben. Aus dieser Vereinigung ging das griechische Geschlecht
»schoner« hervor. Hier geht es nicht um eine Vereinigung der Geschlechter, sondern
um die Befruchtung der Kulturen, deren Haupttrdager Sprache, Waffen und Heirat sind.
Die griechische Kultur ist nach diesem Holderlin’schen Mythos eine Vereinigung von
Orientalischem und Okzidentalem.

Der aus dem Okzident kommende Dichter sucht nun nach seinen Verwandten, um
des »Biindnisses der theuern Ahnen« zu gedenken. Damit wendet sich die Suche vom
Kaukasus nach Griechenland. Der Dichter preist die Kulturbliiten von Altgriechenland
mit den geografischen Orten, um damit die kulturgeografischen Rdume der Vergan-
geneit des alten Griechenlands in den Versen zu markieren. Aus dieser Wanderung
in die Vergangenheit kehrt der Dichter in seine Gegenwart zuriick, indem er das Ziel
seiner Reise explizit macht: Der Dichter gedenke »nicht zu bleiben«, sondern seine
Verwandten, die Griechen, ins Land »einzuladen«. Die Griechen als »Charitinnenc,
als »Dienerinnen des Himmels«, sind in der Schlussstrophe angesprochen, aber die
Menschen des eigenen Landes werden als »Wilde« bezeichnet. Diese Gegensétze zwi-
schen Deutschen und Griechen, die Holderlin im Verhiltnis der jeweiligen Volker zur
Natur sieht, war das Hauptthema der »Scheltrede« im Hyperion. Hier bezieht sich
die Einladung der Griechen auf die vom Dichter erhoffte Entwicklung des eigenen
Landes unter dem Einfluss der orientalischen Elemente der griechischen Kultur, die

im klimatischen Begriff von »himmlischer Milde« zum Ausdruck finden.

#vygl. Link 2020, S. 112.
#3vel. Schmidt 2019, S. 850.
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8.3 Holderlins Wende zum Vaterlandischen

Holderlins Zuwendung zum Vaterldndischen, die nicht mit nationalistischem Chauvi-
nismus verwechselt werden darf, geht von der Analyse des gegenwartigen Zustands
des Vaterlandes aus.** Holderlin schliefit sich dabei an die bei Klopstock und Herder
vorgegebenen Muster des deutschen kulturellen Selbstbewusstseins gegeniiber der
Dominanz der franzosischen Kultur im 18. Jahrhundert an.*® Die Thematik ist schon
in den lyrischen Gedichten aus der Tiibingen Zeit zu sehen,* und sie wird ab der
Jahrhundertwende wieder aufgenommen. Die thematische Wiederaufnahme der Ju-
gendlyrik vollzieht sich um die Jahrhundertwende durch den Bruch mit Frankreich,
weil der Dichter seine Hoffnung auf eine revolutionédre Verdnderung in Wiirttemberg
durch die franzosische Armee aufgibt.*” Fiir eine geistige Revolution und um den
Kampf um die Freiheit wiederzubeleben, wendet sich Holderlin nun der altdeutschen
Geschichte.*®

Holderlins Gedanke, dass die von der Franzosischen Revolution ins Motto gestellten
Grundsétze der Aufkldarung in Deutschland einen Wandel der Gesinnungen und
Vorstellungsarten herbeifithren konnen, ist schon im Antwortbrief im Januar 1797 an
Ebel, der die diistere Lage von Paris geschildert haben soll,* formuliert. (MA 2019,
S. 642-44) Holderlin trostet den Freund, dass »Jugend der Welt aus unserer Verwesung«
wiederkehren wird. Im Anschluss an Herders Geschichtsdenken der Palingenesie bzw.
an den Gedanken einer Geburt des Neuen aus dem chaotischen Niedergang des Alten,

Uberlebten,”® dulert Holderlin hier seine Hoffnung auf die deustche Jugend, die zu

#Holderlin verwendet bis zur Jahrhundertwende in Briefen und Gedichten die Begriffe »Heimat« und
»Vaterland« synonym. Ab der Jahrhundertwende bekommt der Begriff des Vaterlands eine erweiterte
Bedeutung, indem dieser sich auf die allgemeine Reflexion des deutschen Landes, auf dessen
Selbstbehauptung als Land, bezieht. Zur Unterscheidung der Begriffe vgl. Prignitz 1976a: Prignitz
verwendet die Begriffe ohne strenge Unterscheidung, wenn er die Entwicklung der patriotisch-
politischen Gesinnungen des Dichters analysiert. Ihm gegentiber weisen W. Binder (Binder 1970,
S. 76-111) und A. Beck (Beck 1982) darauf hin, dass es zwischen den Begriffen eine bedeutende
Unterscheidung in der Dichtung Hoélderlins gibt. Dass es beim spaten Holderlin verschiedene Begriffe
vom Vaterland gibt, die sich vom dem Begriff Heimat klar unterscheiden, zeigten die Ergebnisse des
Aufsatzes von H. C. Gabaudan. Vgl. Gabaudan 2004.

4Vgl. Schmidt 2019, S. 635.

46Vgl. hier oben Kap 4.

47Vgl. Prignitz 1976b, S. 274-78.

48Vgl. Jamme 1983a, S. 204.

“Der Brief von Ebel an Holderlin ist nicht erhalten.

Vg, Jamme 1983a, S. 192.
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diesem Wandel der Gesinnungen viel beitragen werde. Als Ebel drei Jahre spéater
wieder tiber die verzweifelte Lage in Paris informiert,”! zieht Holderlin in seinem
Antwortbrief in Erwdgung, dass die Revolution ein tragisches Ende haben werde.>?
Gerade »das méchtige Schicksaal« bildet die Menschen, die »thétig« und »lebendig«
mit der Zeit sich in Beziehung setzen, herrlich, aber dass »manche grofie reine Formen
im Einzelnen und Ganzen« »vor der allméchtigen alles beherrschenden Not« wenig
heilen und helfen kénnen, ist die Tragik solcher Zeit. Am Ende des Briefs spricht
Holderlin vom Bleiben der »anderen Hoffnung« fiir die »neue Generation«. Damit
wendet er sich der deutschen Jugend zu.

Das Programm der Volkserziehung, die Holderlin seit seiner Tiibinger Zeit im
Sinne hatte, bleibt um die Jahrhundertwende aktuell. Dieses Programm nimmt ab
der Jahrhundertwende einen wortlichen Bezug auf das Deutsche, welches die Liebe
zum Land bzw. zum Vaterland und zur geschichtlichen Herkunft des Volkes bzw. der
Nation umgreift. Die zunehmende Fragwiirdigkeit des Verlaufs der Revolutionskriege
fithrt Holderlin zu den Uberlegungen, wie Deutschland sich reorganisieren kénne,
ohne sich auf die fremde Macht zu verlassen. Dabei analysiert er die gegenwaértige
Situation der Deutschen, die jene Reorganisation verhindert.>® Die »gewthnlichsten
Tugenden und Méngel der Deutschen« reduzieren sich »auf eine ziemlich bornierte
Hauslichkeit«. Ihnen fehlt das Gefiihl fiir die »gemeinschaftliche Ehre und gemein-
schaftliches Eigentum«, welches als die Basis eines Staates stehen sollte. Um diese
Basis zu schaffen, hilt Holderlin fiir das Volk philosophische und politische Bildung
tiir notig. Dariiber hinaus sollte diese Bildung in harmonischer Weise, namlich in der

Poesie, verwirklicht werden. Die Poesie vereinigt die Menschen

»mit all dem mannigfachen Laid und Gliik und Streben und Hoffen und Fiirchten,
mit all ihren Meinungen und Fehlern, all ihren Tugenden und Ideen, mit allem
Grofien und Kleinen, das unter ihnen ist, immer mehr, zu einem lebendigen
tausendfach gegliederten innigen Ganzen, |...|«

(MA 2019b, S. 728)

Da die Poesie ihrem Charakter nach solche synthetische Natur hat, wendet Holderlin

diesen Charakter der Poesie auf die Lebensverhiltnisse der Menschen an.

1Vgl. Holderlin 1968, S. 148.
2Vgl. MA 2019b, S. 845-47.
»Vgl. Holderlins Brief an seinen Bruder zu Neujahr 1799. (MA 2019b, S. 723-30).
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Holderlin verbindet Erkenntnistheorie und politische Analyse zur Begriindung des
Republikanismus.>* Die Idee eines republikanischen Staates geht vom dem erkenntnis-
theoretischen Grundgedanken aus, dass es keine Hierarchie zwischen Teil und Ganzem
gibt, sondern das Teile und Ganzes sich im lebendigen Zusammenhang gegenseitiger
Existenz bedingen. »[...] die erste Bedingung alles Lebens und aller Organisation ist
[sic|, daB keine Kraft monarchisch ist im Himmel und auf Erden.« (MA 2019b, S. 723)
Zur Verwirklichung einer solchen republikanischen Staatstheorie spielt die Dichtung
eine entscheidende Rolle, weil sie den Mitgliedern der Gesellschaft das harmonisches

Leben miteinander ermoglicht.

»Meist haben sich Dichter zu Anfang oder zu Ende einer Weltperiode gebildet. Mit
Gesang steigen die Volker aus dem Himmel ihrer Kindheit ins thitige Leben, ins
Land der Kultur. Mit Gesang kehren sie von da zurtick ins urspriingliche Leben.
Die Kunst ist Ubergang aus der Natur zur Bildung, und aus der Bildung zur
Natur.«

(Holderlin 1990, S. 575)

Mit diesem Widmungstext, welcher der Dichtung eine geschichtsphilosophische Funk-
tion zuspricht, schenkt Holderlin der Prinzessin Auguste von Homburg ein Exemplar
von Hyperion. Wenn man in dem geschichtsphilosphischen Gedankenmuster von Das
untergehende Vaterland denkt, bedeuten der Anfang und das Ende einer Weltperiode in
ihrem dialektischen Verhéltnis einen Ubergang. Die Weltgeschichte soll ohne Liicke
ihren Gang gehen. Um diesen Geschichtsgang zu fiihren, ist die Dichtkunst da. Der
Gesang des Dichters, der den Menschen in den Wechselperioden der Weltgeschichte
den Gemeinsinn stiftet, hat diese geschichtsschreibende und bildende Funktion. Unter
dem Geist des Gesangs entwickelt sich die Kultur der Volker und erreicht ihre Bliite.

Im Anschluss an diese geschichtsphilosophische Funktion der Dichtung verfasste
Holderlin den Gesang des Deutschen und schickte ihn im November 1799 auch der
Prinzessin Auguste, zusammen mit ihrer Geburtstags-Ode. In den ersten sechs Stro-
phen des Gedichts wird thematisiert, dass das Vaterland die Bedingungen einer neuen
Entwicklung in sich trage bzw. unter dem Geist der Aufkldrung sich ins Neue geoffnet
habe, es aber sich selbst als Land zu behaupten noch versdume. In den mittlerern

drei Strophen, in denen an das antike Griechenland erinnert wird, weist der Dichter

4Vgl. Jamme 1983a, S. 197.
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darauf hin, dass eine Moglichkeit der Verdnderung des eigenen Landes mithilfe des
griechischen Genius zustande kommen konne. »O heiliger Wald! Attika! traf Er doch/
Mit seinem furchtbarn Strale dich auch, [...]« (MA 2019a, S. 247) Diese Zeilen driicken
den Gedanken aus, dass der im Zuge der Aufkldrung ins Licht getretene Geist des
antiken Republikanismus nicht nur in Frankreich, sondern auch in deutschen Liandern
erweckt wurde. Geschichtsphilosphisch betrachtet, ist der Geist des Republikanismus
in den griechischen Friihling gepflanzt, und so wandelt dieser »Genius von Land zu
Land« (MA 2019a, S. 247). In den letzten sechs Strophen wendet sich der Dichter dem
eigenen Vaterlande zu. Der Genius der Griechen sei in deutsche Lande gekommen.
Dann fragt Holderlin nach den Dichtern und Weisen (Philosophen?), die diesen Genius
im eigenen Land empfangen und ernten sollen. »Nun! sei gegriifit in deinem Adel,
mein Vaterland,/ Mit neuem Nahmen, reifeste Frucht der Zeit!/ Du lezte und du erste
aller Musen, Urania, sei gegriifit mir!« (MA 2019a, S. 248). Holderlin als Dichter ist einer
derjenigen, welche die den Frieden stiftende Muse Urania ins eigene Land einladen.
Und der griechische Genius des Friihlings ist nun in seinem eigenen Vaterland zur
Reife gekommen. Damit meint Holderlin wohl, dass es Zeit fiir das deutsche Land
ist, sich als Staat zu behaupten. In der Schlussstrophe fragt sich der Dichter: »Wo ist
dein Delos, wo ist dein Olympia,/ dafs wir uns alle finden am hochsten Fest?« (MA
2019a, S. 247). Vergleichbar den Festspielen von Delos und Olympia, welche die den
Gemeingeist bildenden Symbolorte fiir das griechische Volk waren, wiinscht sich der
Dichter solche Orte fiir das eigene Vaterland.

In Bezug auf die Thematik der Wende zum Vaterldndischen werden nun Holderlins
theoretische Schriften, namlich die Sophokles-Anmerkungen, untersucht, um die histori-
schen und geschichtsphilosophischen Gedanken des spdten Holderlin darin reflektiert

zu finden.

8.3.1 Sophokles-Anmerkungen

Hoélderlin arbeitet in den Jahren 1801-1803 an den Ubersetzungen der Tragddien von
Sophokles, Odipus der Tyrann und Antigone. Diese Ubersetzungen, die 1804 in zwei
Banden erschienen, sind ein Teil der Ergebnisse seiner langjahrigen, ununterbroche-

nen Beschiftigung mit griechischer Literatur. Holderlins Uberlegungen, die in den
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Sophokles-Anmerkungen zum Ausdruck kommen, sind schon in den Briefen aus der
Homburger Zeit,” in den Bohlendorff-Briefen®® und im Briefwechsel mit dem Verleger
Wilman®” thematisiert. Hier spricht Holderlin von den unterschiedlichen Tendenzen
der Kulturen von Hellas und Hesperien bzw. der Antike und der Moderne, die sich
in ihrer Dichtkunst spiegeln. Holderlin thematisiert diese Tendenzen in einer Entge-
gensetzung von Eigenem und Fremdem, die dialektisch einander vermittelt werden
sollten. Was dem Eigenem angeboren ist, muss durch den Gang des Fremden gehen,
um frei gebraucht werden zu konnen. Da es das Schwerste ist, diesen freien Gebrauch
des Eigenen hinzuzuerwerben, wird es zum Grund des Untergangs der Kulturen. Aber
wenn eine Kultur im Durchgang des Fremden das Eigene erwirbt, dann bedeutet es
eine Bereicherung und Befruchtung dieser Kultur.’® Somit hat dieses Verhaltnis vom
Eigenen und Fremden eine geschichtsphilosophische Bedeutung.

Laut dem ersten Bohlendorff-Brief liegt der Unterschied von Hellas und Hesperien
darin, dass diesem die »die Klarheit der Darstellung« in der Reflexionskraft, jenem

»das Feuer vom Himmel« in der Leidenschaft urspriinglich und natiirlich ist.

»[...] das eigentliche nationelle wird im Fortschritt der Bildung immer der geringere
Vorzug werden. Defiwegen sind die Griechen des heiligen Pathos weniger Meister,
weil es ihnen angeboren war, hingegen sind sie vorziiglich in Darstellungsgaabe,
von Homer an, weil dieser aufSerordentliche Mensch seelenvoll genug war, um
diese abendldndische Junonische Niichternheit fiir sein Apollonsreich zu erbeuten,
und so wahrhaft das fremde sich anzueignen.« (MA 2019b, S. 912)

Als andere Begriffe fiir die Unterscheidung der Haupttendenzen verwendet Holderlin
»Apollonsreich« fiir Hellas und »junonische Niichternheit« fiir Hesperien. Dass er hier
tiir Hellas den griechischen Gotternamen Apollon und fiir Hesperien den romischen
Gottinnennamen Juno, Gattin von Jupiter, auswéhlt, ist eine Anpielung auf die his-

torische Entwicklung von Griechenland zu Rom.>® Holderlin sieht, dass es Homer

Holderlin hatte 1801 den Plan im Sinne gehabt, in Jena Vorlesungen zur griechischen Literatur zu
geben. Dieser sollte mit Unterstiitzung von Schiller und Niethammer verwirklicht werden, aber
die beiden lieffen Holderlin ohne Antwort. Vgl. Holderlins Briefe an Schiller und Niethammer im
Sommer 1801. MA 2019b, S. 903-08.

56Gje sind vor und nach der Bordeaux-Reise (1801, 1802) geschrieben. Vgl. MA 2019b, S. 912-13, 920-21

Vgl. MA 2019b, S. 924-26, 929-31

%Das Thema des freien Gebrauchs des Eigenen bei Holderlin wurde in der Monographie von R. Schéfer
ausfiihrlich behandelt. Vgl. Schéfer 2020.

Vgl. Béckmann 1935, S. 312.
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gelungen ist, sich das urspriingliche heilige Pathos der Griechen (vgl. die Synonyme:
»Apollonsreich«, »schone Leidenschaft«, »das Feuer vom Himmel«) in der Reflexions-
kraft des Abendlandischen anzueignen. Das, was Homer fiir die griechische Dichtung
geleistet hat, sollten Holderlin zufolge auch die abendldndischen Dichter erstreben,
ndmlich sich mit der Reflexionskraft des Eigenen das heilige Pathos der Griechen anzu-
eignen. Da es einen solchen Unterschied zwischen Hellas und Hesperien gibt, konnen
die eigenen Kunstregeln der Hesperier nicht von den griechischen her abstrahiert
werden, sondern sie konnen im Bildungsweg des Fremden bzw. im Durchgang des
Griechischen gelernt und erlernt werden. Die Ubersetzungen der Sophokles-Tragddien
sollten in dieser Hinsicht die unterschiedlichen Tendenzen zwischen Antiken und
Modernen, Hellas und Hesperien verdeutlichen und zeigen.

Holderlin widmete diese Ubersetzungen der Prinzessin Auguste von Homburg. Die

folgende Stelle stammt aus dem Widmungstext Holderlins an die Prinzessin:

»Sie haben mich vor Jahren mit einer giitigen Zuschrift ermuntert, und ich bin

Ihnen indessen das Wort schuldig geblieben. Jetzt hab” ich, da ein Dichter bei uns

auch sonst etwas zum No6thigen oder zum Angenehmen thun muf3, difs Geschéft

gewdhlt weil es zwar in fremden, aber festen und historischen Gesezen gebunden

ist. Sonst will ich, wenn es die Zeit giebt, die Eltern unsrer Fiirsten und ihre Size

und Engel des heiligen Vaterlands singen.«

(MA 2019b, S. 248)
Der erste Satz der Widmung bezieht sich auf folgende Stelle des Dankbriefs der
Prinzessin, der am 28. Nov. 1799 an Hoélderlin geschrieben ist: »Ihre Laufbahn ist
begonnen, so schon und sicher begonnen, daf sie keiner Ermunterung bedarf; |...]«
(MA 2019b, S. 847). Es ist hier nach dem Grund zu fragen, warum Holderlin auf seiner
dichterischen Laufbahn das Geschift der Ubersetzung wihlt, und zwar dieses zum
»Nothigen« betrachtet. Im Kontext der Ubersetzungsarbeit steht Holderlins Absicht,
die besonderen geschichtlichen Voraussetzungen und Tendenzen des »Vaterldndischen«
zu erforschen und zu deuten.?’ Die Bedeutung des Vaterlandes gewinnt Holderlin im
Vergleich von abendlddnischem und griechischem Zeitalter. Das tragische Kunstwerk
ist an »historischen Gesetzen«, »an den Geist der Zeit und Natur« gebunden.

Im Briefwechsel Holderlins mit dem Verleger F. Wilmans kann man lesen, dass

Holderlin eine Einleitung zu den Tragodien geplant hatte, den Plan aber wohl nicht

80Vgl. Kurz 1981, S. 65.
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ausgefiihrte.(Vgl. MA 2019b, S. 925) Die beiden Stiicke sind begleitet von Anmerkungen,
die Holderlins »Uberzeugung von griechischer Kunst« (MA 2019b, S. 925) ausdriicken
sollten. Die Anmerkungen sind in drei Abschnitte gegliedert.

In den ersten Abschnitten der beiden Anmerkungen erklart Holderlin die Zuver-
lassigkeit der griechischen Poesie, die sich durch ein »gesezliches Kalkiil« und eine
»sonstige Verfahrungsart« zeigt. (Vgl. MA 2019b, S. 309) Diese Verfahrungsart, wodurch
»das Schone« hervorgebracht wird, kann berechnet, gelehrt, gelernt und wiederholt
werden. Holderlin wiinscht sich solche Zuverldssigkeit fiir die moderne Poesie, um
eine »biirgerliche Existenz« fiir die Dichter zu ermoglichen. Was Holderlin hier im
Sinne hat, ist nichts anderes, als Dichtung als Beruf zu lernen, zu studieren und sie
im Ernste zu betreiben. Der Dichter, der in seiner Dichtung nach dem gesetzlichen
Kalkiil zu verfahren weifs, stellt den Menschen als Ganzes dar. Im Gegensatz zur Logik
der Philosophie, die nur ein Vermogen der Seele behandelt, behandelt die poetische
Logik dieses Gesetz des Kalkiils, und das heifst Holderlin zufolge den Menschen
in seinem gesamten Empfindungssystem, das die dazu gehorigen Vermogen wie
Vorstellung, Empfindung und Rdsonnement mit einschliefdt. (Vgl. MA 2019b, S. 369)
Holderlin beteiligt sich damit an der anthropologisch-psychologischen Diskussion iiber
die Seelenvermogen seiner Zeit.%!

In der Tragodie baut der Dichter das gesamte Vermogen des Menschen in der
Struktur des Gleichgewichts auf. Dieses Gleichgewicht besteht zwischen den zwei
Halften, die durch den Rhythmus der Vorstellungen als »ruhigere« und »rapidere«
bezeichnet werden konnen. Der Rhythmus der Vorstellungen ist ein reifsender Flufs,
der durch die Zasur in zwei Teile zerschnitten wird. Die Zasur, die Holderlin die
gegenrhythmische Unterbrechung nennt, liegt nicht unbedingt in der Mitte des Stiicks,
sondern diese kann gerade gegen Anfang oder Ende des Stiicks kommen. Die Zadsur
gibt den Zuschauern die Moglichkeit, die bisherigen laufenden Vorstellungen in einem
Blick zu fassen und zur Besinnung zu kommen. Und das Gleichgewicht liegt nicht in
der Anzahl der Verse, sondern in der Empfindung, die man innerhalb der beiden Hailfte
trotz deren ungleichem Tempo, gleich lang fiihlt.®? Dies ist das Gesetz des Kalkiils,

das Holderlin aus den zwei Sophokles-Tragodien herausdestilliert. In beiden Stiicken

61Vgl. Kurz 1988b, S. 93-94; Gaier 1994; Binder 1992, S. 85; Jamme und Volkel 2003b, S. 58.
62Vgl. Binder 1992, S. 88.
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wird die Zasur, die gegenrhythmische Unterbrechung, durch Reden von Teiresias
angezeigt. Im Odipus tritt Teiresias am Anfang auf, damit die Zasur vorne liegt, aber in
der Tragodie Antigone erst gegen das Ende auftritt, damit die Zasur eher hinten liegt.
Die Rolle von Teiresias verkorpert die Naturmacht, die »tragisch« auf Menschen wirkt,
weil sie »den Menschen, dem Mittelpuncte seines innern Lebens in eine andere Welt

entriikt und in die exzentrische Sphédre des Todten reifst« (MA 2019b, S. 310-11).

Anmerkungen zum Oedipus

Im zweiten Abschnitt der Odipus-Anmerkungen hebt Holderlin einzelne Stellen heraus,
wo er seine Deutung des Stiicks darlegt. Holderlin bezieht das Schuldmotiv des
Odipus - anders als Sophokles, also Mord des eigenen Vaters und Inzest mit der
eigenen Mutter — auf die Stelle, wo Odipus den Orakelspruch nicht fiir das Allgemeine,
sondern fiir das Besondere giiltig annimmt. Die Hybris des Odipus besteht nicht
in der Grenziiberschreitung des menschlichen Wissens, sondern in seinem Versuch,
sein Verhéltnis zu den Gottern auf die eigene Vorstellungskraft festzulegen und seine
Sichtweise aus diesem Verhiltnis herauszuhalten.®?

Im dritten Abschnitt der Odipus-Anmerkungen erlautert Holderlin die Darstellung
des Tragischen unter zwei Gesichtspunkten, ndmlich unter einem im Verhiltnis von
Gott und Mensch und unter einem anderen beim Problem der Zeitenwende. Zum

ersten Gesichtspunkt:

»Die Darstellung des Tragischen beruht vorziiglich darauf, daff das Ungeheure,
wie der Gott und Mensch sich paart, und granzenlos die Naturmacht und des
Menschen Innerstes im Zorn Eins wird, dadurch sich begreift, dafy das granzenlose
Eineswerden durch grdanzenloses Scheiden sich reinigt.«

(MA 2019b, S. 315)

Wie der Tragodiendichter das Tragische ins Licht und zur Darstellung bringt, betont
Holderlin im Verhéltnis von Gott und Mensch. Wenn Gott und Mensch sich paaren und
wenn die grenzenlose Naturmacht sich mit dem Bewusstsein des Menschen »im Zorn«
vereinigt, wodurch der Mensch begreift, dass sein Bewusstsein diese Vereinigung und
Gottesprasenz, diese grenzenlose Naturmacht in sich nicht aushalten kann, findet die

grenzenlose Scheidung statt. Dabei geht die Unterscheidung zwischen Gott und den

3Vgl. Riihle 2011, S. 285.
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Mensch klarer hervor. Diese Unterscheidung ist ein Hervorgang der Katharsis, die
tragisch ist, weil dadurch das Bewusstsein des Menschen vernichtet wird.

Ahnlich wie hier teilt Holderlin in einem Briefentwurf an einen Unbekannten seine
Einsicht in das Trauerspiel als Dichtart mit, die er durch die Beschiftigung mit der

griechischen Literatur gewonnen habe:%4

»[...] weil die Dichtkunst, die ihrem ganzen Wesen, in ihrem Enthusiasmus, wie in
ihrer Bescheidenheit und Niichternheit ein heiterer Gottesdienst ist, niemals die
Menschen zu Gottern oder die Gotter zu Menschen machen, niemals unlautere
Idololatrie begehen, sondern nur die Gotter und die Menschen gegenseitig ndher
bringen durfte. Das Trauerspiel ist dieses per contrarium. Der Gott und Mensch
scheint Eins, darauf ein Schicksaal, das alle Demuth und allen Stolz des Menschen
erregt und am Ende Verehrung der Himmlischen einerseits und andererseits ein
gereinigtes Gemiith als Menscheneigentum zurtiklafst.«

(MA 2019b, S. 851)

Da die Dichtkunst ein »heiterer Gottesdienst« ist, wird in den Dichtarten darauf
geachtet, dass das Verhiltnis zwischen dem Gott und dem Menschen als Nahbeziehung
dargestellt wird. Aber die Dichtart des Trauerspiels ensteht gerade da, wo dieses
Verhiltnis nicht eingehalten wird. Der Gott und der Held erscheinen in eins, und diese
Erscheinung fiihrt notwendig zu einer Trennung, die fiir den Helden ein tragisches
Ende bringt. Am Ende steht der Gott in seiner Majestitdt da, dem Menschen bleibt eine
Reinigung. Diese Reinigung bedeutet fiir den tragischen Helden seinen Untergang
und fiir die Zuschauer eine Reinigung des Gemiits. Damit spielt Holderlin auf die
Theorie der Katharsis bei Aristoteles an.®

Die Handlung des Odipus ist in einer Struktur von Rede gegen Rede aufgebaut,
Dialog und Chor stehen im Gegensatz. Die Chore enthalten die Charaktere vom »Jam-
mernden, Friedlichen und Religitsen«, von den »frommen Liigen und vom Mitleid
bis zur gdnzlichen Erschopfung gegen einen Dialog, der die Seele eben dieser Horer
zerreifien will, in seiner zornigen Empfindlichkeit« (MA 2019b, S. 315). Diese Struk-
turierung des Sprechens der attischen Tragtdien ist wohl analog zu den Situationen
in den politischen Institutionen so wie Volksversammlung, Gericht und Rat der Polis

ausgebildet.%® Sie hat fiir Holderlins Denken eine politische Dimension, weil Holderlin

®4Dieser Briefentwurf wurde moglicherweise um 1799/1800 an Christian Gottfried Schiitz, den Heraus-
geber der Jenaischen Allgmeinen Literatur-Zeitung, adressiert. Vgl. MA 2019c, S. 530.

65Vgl. Aristoteles 1982, 1449b.

66Vgl. Jamme und Volkel 2003b, S. 60.
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dabei nicht nur widerstreitende Gegenséatze von Dialog und Chor im Drama und reli-
giosen Bereich, sondern einen sich gegenseitig formenden Charakter der Institutionen
der republikanischen Staatsform mitdenkt.

Die Auftritte des Dramas sind die »eines Ketzergerichtes, als Sprache fiir eine Welt,
wo unter Pest und Sinnesverwirrung und allgemein entziindetem Wahrsagergeist in
miiBiger Zeit [...]« das Himmlische in »Untreue« sich mitteilt. (MA 2019b, S. 316) Die
Pest steht hier als Chiffre fiir die Verwirrung und die Krise, von der die Menschen
in Theben befallen sind. Diese allgemeine Verwirrung unter den Menschen kommt
erst zustande, wenn sie die Wirkung des Gottes auf das eigene Schicksal vergessen
oder versuchen, ihm zu entkommen. In diesem Fall wihlt der Gott das Leben eines
Menschen wie das des Odipus aus, um seine Macht und die Schicksalsunterworfenheit
des Menschen zu demonstrieren. Weil die Menschen den Gott vergessen haben, muss
der Gott sich in Untreue mitteilen, welche sich fiir den jeweils ausgewdhlten Menschen
als Katastrophe zeigt. Durch die gottliche Macht, die Odipus ergriffen hat, wird
Odipus vom thebanischen Volk als Held gefeiert, aber gerade als die Ursache der
Verwirrungen und Krise aufgedeckt wird, verldsst ihn der Gott, der ihn zum Helden
gemacht hatte. Darin sieht Holderlin das grenzenlose Einswerden mit dem Gott, das zu
einem grenzenlosen Scheiden fiihrt. Der Gott musste Odipus auswéhlen und ihn auch
opfern, um das Verhélnis zwischen dem Gott und den Menschen wiederherzustellen.

Holderlin erkldrt weiter nicht nur die Gottesuntreue im tragischen Scheitern, son-
dern auch das Verhalten des Menschen als Untreue:

»In solchem Momente vergifit der Mensch sich und den Gott, und kehret, freilich

heiliger Weise, wie Verrdther sich um. — In der dufiersten Granze des Leidens
bestehet nemlich nichts mehr, als die Bedingungen der Zeit oder des Raums.

In dieser vergifst sich der Mensch, weil er ganz im Moment ist; der Gott, weil er
nichts als Zeit ist; und beides ist untreu, die Zeit, weil sie in solchem Momente sich
kategorisch wendet, und Anfang und Ende sich in ihr schlechterdings nicht reimen
14fst; der Mensch, weil er in diesem Momente der kategorischen Umkehr folgen
mufs, hiermit im Folgenden schlechterdings nicht dem Anfanglichen gleichen
kann.«

(MA 2019Db, S. 316)
Im tragischen Moment, wo die Einung mit dem Gott ihren héchsten Punkt erreicht,
vergisst der Mensch sich, und damit verliert er seine Identitét, die durch seine bewusste

Vergangenheit und Zukunft bestimmt war, und er wird hier und jetzt reiner Moment.
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In seinem Leiden bestehen nur die Bedingungen der Zeit und des Raumes. Auf der
anderen Seite kehrt der Gott sich »kategorisch« um und wird zu reiner Zeit. Dem
tragischen Opfer muss diese kategorische Umkehr folgen, weil das Opfer in der
Umkehr des Gottes als Moment enthalten ist. Als Moment in der Zeit erfiillt das
tragische Opfer den Willen des Gottes und fliefst zum Fluss der Zeit. Die kategorische
Wendung auf die Zeit besteht in ihrem kontinuierlichen Werden, indem der Gott als
umfassende und wandelnde Zeit seinen Anfang und sein Ende nicht zusammenreimen
lasst.®” Nach der Enthiillung des eigenen Schicksals kann das tragische Opfer sich
kaum mehr erinnern, wer es war, daher kann es auch nicht seiner anfanglichen Person
angeglichen werden.

Den zweiten Gesichtspunkt der Darstellung des Tragischen thematisiert Holderlin in
einer Zeitenwende. Da Holderlin seine Ubersetzungsarbeit an die historischen Gesetze
gebunden sieht, will durch seine Arbeit erreichen, den Geist der griechischen Tragodie
Odipus dem Geist der eigenen Zeit ndher zu bringen. Diesen Versuch unternimmt
er, weil er das Problem seiner eigenen Zeit — wie im Drama Odipus unter Pest und
Sinnesverwirrung — im gestorten Verhéltnis zwischen dem Gott und den Menschen
sieht. Die Hybris des Odipus exemplifiziert in Holderlins Deutung das Zeitalter der
Aufklarung, wo die Funktion der Religion in der Gesellschaft verloren ging und alles
Denken und menschliche Tun auf den Verstand reduziert wurde und der Mensch sich

zum Maf aller Dinge erhob.

Anmerkungen zu Antigond

Im zweiten Teil der Anmerkungen zu Antigoni erlautert Holderlin die einzelnen Stellen
aus seiner Antigone-Ubersetzung. Hier beziehe ich mich nicht auf alle Einzelerldute-
rungen, sondern nur auf bestimmte, die thematisch die Zeitenwende ansprechen.

Die erste Stelle, an der Antigone gegeniiber Kreon die ihr verbotene Handlung, ihren
Bruder zu bestatten, rechtfertigt, ist fiir Holderlin der »kithnste Moment des Taglaufs
oder Kunstwerks«. »Der Geist der Zeit und Natur«, der diesmal Antigone ergreift und
auswdhlt, ist »am machtigsten« erwacht. Dieser erwachende Zeitgeist ist ein »reiflender

Zeitgeist«, der am »unmafligsten«, »wild« und schonungslos sich repréasentiert und

67Vgl. Schifer 2020, S. 237.
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als Geist der Totenwelt erscheint. Also reifst dieser Geist, der durch Antigone zum
Erwachen kommt, das Maf, die Ordnung und die Schonung der bestehenden Welt
nieder.

Die zweite Stelle bezieht sich auf die Sprache des Sophokles im Unterschied zu
Aischylos und Euripides. Im Gegensatz zu den beiden anderen ist das tragische
Schicksal des Menschen bei Sophokles nicht so sehr im Leiden und Zorn als vielmehr
in der Unmoglichkeit, die Wende der Zeit mitzudenken, dargestellt.®®

Die dritte Stelle behandelt die Szene, wo Haimon seinem Vater Kreon gegentiibertritt
und ihm dessen Entscheidung des Bestattungsverbots vorwirft. Holderlin sieht es im
Wortwechsel des Haimon mit seinem Vater als notig an, den »heiligen Ausdruk« zu
dndern: Statt der wortgetreuen Ubersetzung »tritts du der Gétter Ehre« sollte es in
der von Holderlin gednderten Ubersetzung »hiltst du nicht heilig Gottes Nahmen«
heiflen.®® Das ist die Mitte des Stiicks, wo Holderlin die Wende der Zeit hervorhebt.
In dieser Zeitenwende ist es nun unmoglich, den Realitdtsbezug der Gotternamen
anzurufen, weil das Bestehende an der Tragik der Zeit auseinanderbricht. Haimon
spiegelt Holderlins Deutung zufolge diese Tragik der Zeitenwende, indem er zwischen
seinem Vater und der Braut innerlich zerrisen ist und dieser individuelle Widerspruch
den Untergang eines Zeitalters bzw. des Zeitalters des Griechischen andeutet, so, wie
auch das Schicksal des Odipus. Dagegen legt Holderlin bei der Rolle der Antigone
mehr Gewicht auf das neue Zeitalter, womit der Anbruch des hesperischen Zeitalters
gemeint war. So analysiert Holderlin innerhalb seiner Deutungen dieser zwei Trago-
dien des Sophokles nicht nur geméaf seinen poetologischen Uberlegungen, sondern
begriindet dabei auch einen geschichtsphilosphischen Ubergang »vom griechischen
zum hesperischen«.

Holderlin betont eine Stelle, wo er den Zeusnamen als »Vater der Zeit« tibersetzt, um
ihn der hesperischen Vostellungsart anzundhern. In der Erlduterung fithrt Holderlin
aus, dass es der Charaker des Zeus ist, »der ewigen Tendenz entgegen, das Streben
aus dieser Welt in die andre zu kehren zu einem Streben aus einer andern Welt

in diese« (MA 2019b, S. 372). Der mythische Charakter des Zeus liegt darin, dass

%8Vgl. Ryan 1988, S. 104.
%Der heilige Namen, unter welchem »das Hochste gefiihlt wird«, steht in der Vorstellungsart der
Hesperier als der christliche Gott ohne Artikel im Singular »Gott«.
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er zwischen dem Leben und dem Tod des Menschen die Grenze hilt und als ein
Fluss des Werdens zwischen diesen zwei Polen herrscht. Dieser Fluss des Werdens
kann Holderlin zufolge die Zeit auf dieser Erde bedeuten. Deswegen sollte Zeus in
hesperischer Vorstellungsart »Gott der Zeit« oder »Gott der Erde« heiflen. Wiahrend die
Bewusstseinsform des Odipus im Einswerden mit dem Gott und nach der Trennung
die durch seine Vergangenheit bestimmte eigene Person verliert, verliert Antigone in
der Vereinigung mit dem Gottlichen nicht ihren eigenen erkennenden Geist. Odipus
fiihlt in seiner »duflersten Grenze des Leidens« nur das Hier und Jetzt, dagegen fiihlt
Antigone die werdende Zeit mit. Daher schliefst fiir Antigone nicht »der Verstand von
Gegenwart auf die Zukunft« (MA 2019b, S. 372).

Antigone als eine tragische Heldin tragt Holderlin zufolge weitere hesperische
Ziige im Gegensatz zu Odipus, den Hoélderlin fiir einen rein griechischen Helden
halt. Antigones Leben ist nicht, wie bei Odipus, einer undurchdringlichen Macht des
Schicksals unterworfen, sondern sie begegnet dem ergreifenden Gott der Gegenwart
mit einem »kithnen Geist«. Holderlin nennt diese Bewusstseinsform der Antigone die
hochste Form, die fiir den Menschen moglich sei. Wahrend Odipus in der Mitte des
Stiicks das Ende eines Zeitalters beschliefit, bringt Antigones Bewusstseinsform, die

sich vor der wandelnden Zeit festhilt, den Anfang eines neuen Zeitalters mit.

»Weil aber dieses vesteste Bleiben von der wandelnden Zeit difd heroische Eremi-
tenleben das hochste Bewufstseyn wirklich ist, motiviert sich dadurch der folgende
Chor, als reinste Allgemeinheit und als eigentlichster Gesichtspunct, wo das Ganze
angefafst werden muf3.«

(MA 2019b, S. 372)

Holderlin bezieht sich hier auf die Wechselrede zwischen Chor und Antigone, bevor
Antigone weggefiihrt wird. Das heroische Eremitenleben weist auf Antigones Begeg-
nung mit ihrem eigenen Schicksal hin, weil sie vor ihrem Tod »in hohem Bewusstsein«
»dem Bewusstsein ausweicht« und »sich mit den Gegenstdnden, die kein Bewusstsein
haben, vergleicht, aber in dessen Schicksal des Bewusstseins Form annimmt«. (MA
2019b, S. 371) Damit meint Holderlin, dass Antigone ihr eigenes Schicksal mit dem
Schicksal der Halbgottin Niobe vergleicht und dass in deren Schicksal ihr eigenes
Schicksal eine Gestalt findet. Bei dem darauf folgenden Chor wird Antigones Schicksal

mit dem Schicksal von Danae verglichen. Die Funktion des Chores, die Holderlin in
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der dritten Fassung des Empedokles nicht nur als eine reflektierende Instanz, sondern
auch als in die Handlung eingebunden bestimmt hat,”’ findet hier ihre Giiltigkeit,
wenn er dem Chor die reinste Allgemeinheit zuspricht, wo das Ganze ergriffen wer-
den muss. Das Ganze besteht aus den Gegensatzen der »hochsten Unparteilichkeit
der zwei entgegengesetzen Charaktere, aus welchen die verschiedenen Personen des
Dramas handeln« (MA 2019b, S. 372). Antigones Rolle charakterisiert Holderlin als
»Antitheos«, weil sie »den Geist des Hochsten gesezlos erkennt«. (MA 2019b, S. 372-73)
Auf der anderen Seite steht die Rolle des Kreon, der unter der »frommen Furcht des
Schicksaals das Ehren Gottes, als eines gesetzten« annimmt. Diese zwei Positionen der
Rollen sind »gleich gegen einander abgewogen und nur der Zeit nach verschieden«
(MA 2019b, S. 373). Der sonderbare Charakter des Chores vereinigt in seiner »kalten
Unpartheilichkeit« diese Gegensédtze zum Ganzen und »seine Unpartheilichkeit ist
Waérme, eben weil sie so eigenttimlich schicklich ist« (MA 2019b, S. 373).

Im dritten Teil der Anmerkungen zu Antigondi verdeutlicht Holderlin von den beiden
Dramen ausgehend den Unterschied zwischen dem Griechischen und dem Hesperi-
schen. Im Odipus stehen die dialogische Form und der Chor als Gegensitze. Diese Art
der tragischen Darstellung des Griechischen ist eine »gefdhrliche Form«, weil das tragi-
sche Wort mittelbar »factisch« wird, indem es den sinnlichen Korper ergreift und ihn
wirklich totet. Nach hesperischer Art der tragischen Darstellung ist das Wort »unmit-
telbarer« und ergreift »den geistigen Korper«. Wahrend der mythische Charakter des
griechischen Zeus zwischen dieser Erde und der wilden Welt der Toten innehilt, ist der
»eigentlichere«”! Charakter des hesperischen Zeus, »den ewig menschenfeindlichen
Naturgang auf seinem Wege in die andre Welt entschiedener zur Erde zu zwingen«
(MA 2019b, S. 373-74). In der Entgegensetzung von Natur und Menschen, die nicht in
einer Harmonie, sondern in einer Feindschaft ausgedriickt wird, zeigt sich Holderlins
gewandelte Naturauffassung im Spéatwerk.”? Daher ist der hesperische Zeus nicht
die All-Einheit der Natur oder die menschliche Exzentrizitdt in das Aorgische, wie
im Empedokles, sondern er bandigt an dieser Erde die Tendenz der Menschen zum

Leben. Der hesperische Zeus steht und gebietet den Halt, wo die Erde als »Raum des

70Vgl. Jamme und Volkel 2003b, S. 60.

7IW. Binder erlautert dieses Attribut so: »Darum, weil er uns ins Eigene, in Richtung auf unseren
Ursprung zuriickbiegt«. Binder 1992, S. 171.

72ygl. Bennholdt-Thomsen 1996.
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gestaltbaren Daseins aufhort und die aorgische Wildnis beginnt«.”?

Diese Eigenschaft des eigentlicheren Zeus sollte der »vaterlandischen« Dichtkunst
der Hesperier zugrunde liegen. Daher kann die griechische Haupttendenz nicht in
vaterldndischer Vorstellungsart der Hesperier nachgeahmt werden. Holderlin sieht
die griechische Haupttendenz darin, in der Plastizitdt ihrer Kunst ihre Schwiéche
zu iiberwinden, namlich »sich fassen zu konnen«. Dagegen liegt die Haupttendenz
der Hesperier in der Schicksallosigkeit als ihrer Schwiche, und daher erfordert die
Dichtkunst der Hesperier, »sich treffen zu konnen, also ein Geschick zu haben. Das,
was in den Darstellungsarten von Griechischem und Hesperischem gemein ist, ist das
»factische Wort«, welches »mehr Zusammenhang, als ausgesprochen, schicksaalsweise,
vom Anfang bis zu Ende gehet« (MA 2019b, S. 374-75). Dieses faktische Wort als
Zusammenhang des Ganzen stellt sich in Antigone in Gegensatzen von Personengrup-
pen dar, und der Vernunftform, die sich in dieser tragischen Zeit herausbildet, folgt

»nachher« die aus gottlichem Schicksaal geborene »humane Zeit«.

»Die Art des Hergangs in der Antigona ist die bei einem Aufruhr, wo es, so fern es
vaterldndische Sache ist, darauf ankommt, daf3 jedes, als von unendlicher Umkehr
ergriffen, und erschiittert, in unendlicher Form sich fiihlt, in der es erschiittert ist.
Denn vaterlandische Umkehr ist die Umkehr aller Vorstellungsarten und Formen.«

(MA 2019b, S. 372)

Das tragische Geschehen in der Antigone ist ein vaterldndischer Aufruhr, in dem alle
Vorstellungsarten und Formen ergriffen und erschiittert sind, daher heifst es auch eine
vaterlandische Umkehr. Der Mensch als erkennendes Wesen hat keinen Zugang zur
Erkenntnis der gdnzlichen Umkehr, wo die ganze Gestalt der Dinge sich dndert, weil
diese in unendlicher Form — so wie moralischer, religioser und politischer Form des
Vaterlandes — nur gefiihlt wird. Selbt die Natur und Notwendigkeit, die immer bleiben,
neigen sich zu einer anderen Gestalt, die ndmlich entweder in Wildnis tibergeht oder
eine neue Gestalt findet. An dieser Verdnderung des Vaterldandischen beteiligt sich
nicht nur alles Notwendige, sondern auch das Neutrale, das nicht parteiisch fiir diese
Verdanderung sein will, ist gezwungen von der Geistesgewalt der Zeit, »patriotisch,

gegenwadrtig zu sein« (MA 2019b, S. 375).

73Vgl. Binder 1992, S. 171.
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Das tragische Phanomen in Antigone zeigt sich in der Entgegensetzung von Stan-
despersonen wie Kreon und Antigone. Die Gruppierung solcher Personen vergleicht
Holderlin mit einem Wettkampf unter Laufern. In den Gegensitzen der Charaktere
bildet sich die Vernunftsform, die »politisch und zwar republikanisch« (MA 2019b,
S. 372) ist, weil zwischen ihnen ein Gleichgewicht besteht. Das Gleichgewicht ist das
fundametale Strukturprinzip der Tragddie, welches Holderlin als »gesezlicher Kal-
kiil« bezeichnet hat. Unter dem Prinzip des Gleichgewichts versteht Holderlin ein
gleichermafsen poetisches und politisches Organisationsprinzip, wonach jeder einzelne
Teil individuell fiir sich steht und gleichzeitig mit dem Ganzen zusammenhéngt, und
im Wechselverhiltnis zwischen den Teilen das lebendige Ganze ausgehandelt wird.
So ist auch das Prinzip des republikanischen Staates, welches Holderlin schon im
Dezember 1798 in einem Brief an seinen Freund Sinclair formuliert, zu verstehen.”*
Die Freiheit des Einzelnen in der republikanischen Staatsform erkennt Holderlin in
der Selbstbehauptung der Antigone.”

Die Welt der Antigone versteht Holderlin als eine historische Epoche, wo die Vor-
stellungsarten des Vaterlandes in jeglicher Hinsicht — wie religitser, politischer und
moralischer — von dem Geist der Zeit erschiittert sind. Das erfordert eine neue Gestalt
und neue Formung, die sich aus diesen Gegensitzen der gegenwirtigen Parteien her-
ausbilden sollten. Holderlin zufolge habe Sophokles als Dichter dieses »Schicksaal der
Zeit« eingesehen und in seinem Drama aufgezeigt. Die Dichter stellen »die Welt im ver-
ringerten MaafSstab« (MA 2019b, S. 376) dar, aber sie diirfen nicht die »vaterlandischen
Vorstellungsarten« verdndern. Hier spricht Holderlin die Funktion der Dichtkunst fiir
die Geschichtsschreibung an, da die Dichter dazu fahig sein sollen, den Geist der Zeit,
den Zeitgott in der dramatischen Handlung aufzufassen. Inbesondere ist die Handlung
der Antigone eine Nachahmung eines Revolutionszeitalters, wobei die Revolution nicht
nur eine politische, sondern auch eine moralische und religiose Sphire umfasst. Der
revolutionidre Ubergang ist der von einer Monarchie zur republikanischen Staatsform,
die in der Auseinandersetzung zwischen Kreon, dem Monarchen, und Haimon, dem
Kronprinzen, verkorpert ist; in der moralischen Vorstellungsart ist der Ubergang von

einer archaischen zu einer humanen Moral gemeint, die auch dem Toten das Recht auf

74Vgl. MA 2019b, S. 723.
7>Vgl. Ryan 1988, S. 112.



174 8 Holderlins abendliindische Wendung

Bestattung zuspricht; und in religioser Vorstellungsart geht es um den Ubergang von
einem griechischen Zeus zum eigentlicheren Zeus, wobei die verschiedenen Attribute

des Zeus zwischen dieser Welt und der Welt der Toten aufgezeigt werden.”®

8.3.2 Resiimee

Holderlins Deutungen der Sophokles-Dramen stehen im Dienst der Analyse des
Zeitalters, in welchem er selbst sich befindet. In der historischen Epoche Holderlins, die
von der Franzosischen Revolution aus begriffen wird, erlebt er eine Zeitenwende, in der
der Mensch sich — wie Kénig Odipus — zum Ma8 aller Dinge erhebt und damit auch auf
den Verlauf der Geschichte einzuwirken versucht. Gerade diesen Versuch der Menschen
erkennt Holderlin als Hybris des neuzeitlichen Denkens. Dass Holderlin das tragische
Geschehen der Antigone als »vaterlandische Umkehr« bezeichnet, zeigt die Parallele zur
Franzosischen Revolution. Die Franzosische Revolution habe die »gédnzliche Umkehr
des Vaterlandes« nicht erreicht, weil sie nur politische Rechte ins Leben gerufen
habe, die religidsen und moralischen aber keine Grundlage haben. Fiir die gdnzliche
Umbkehr sei erforderlich, politische, moralische und religiose Vorstellungsarten im
Vaterlandischen umzukehren. Erst danach sei eine Republik imstande, sich zu formen.
Hieran schliefit sich wiederum Holderlins Gedanke von der »hoheren Aufklarung« an,
die durch eine poetische Religion durchgesetzt werden konne.

Ein anderer entscheidender Faktor fiir Holderlins Deutungen der Dramen ist der
geschichtsphilosophische Ubergang vom Griechischen zum Hesperischen, von der
Antike zur Moderne. Das Drama Odipus exemplifiziert den Untergang der griechischen
Welt und das Drama Antigone den Ubergang von der griechischen zur hesperischen
Welt. Sophokles als Dichter ist dazu fahig gewesen, diesen Gang der Weltgeschichte
»im verringerten Maasstab« darzustellen. Die Welt wird in der rhythmischen Gestalt
des Kunstwerks wiederholt, da Holderlin den Rhythmus des Dramas nicht nur auf
ein poetisches Werk, sondern auch auf den Verlauf von Leben und Geschichte bezieht,
und somit wird die Geschichte als rhythmische Folge von Kontinuitdt und Wechsel,

Einheit und Aufldsungen, Frieden und Umkehr verstanden.””

76Vgl. Binder 1992, S. 16-18.
77Vgl. Kurz 1988b, S. 100.
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Wenn der hesperische Dichter die vaterlandischen Formen der Dichtung begriffen
und erlernt hat, kann er den Geist der Zeit nicht nur verstehen, sondern auch festhalten
und ihn fithlen und den besten Moment wéhlen, die Verdnderungen im Vaterlandi-
schen in seinem Kunstwerk darzustellen. Holderlin, als hesperischer Dichter hat diese
vaterldandischen Formen der hesprischen Dichtung im Fortschritt der griechischen
Bildung erlernt und will nun vaterldndisch singen. Dieser Wunsch Holderlins gehort
vermutlich zum angenehmen Geschéft des Dichters, welches Holderlin in der Wid-
mung der Prinzessin Auguste von Homburg gemeint hatte: »Sonst will ich, wenn es die
Zeit giebt, die Eltern unsrer Fiirsten und ihre Size und Engel des heiligen Vaterlands

singen« (MA 2019b, S. 248).
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Die geschichtsphilosophischen Uberlegungen des spiten Holderlin, die er nach 1800 in
seinen Hymnen und Elegien entworfen hat, sind seit Heideggers Holderlin-Deutung in
den Fokus der philosophischen Untersuchungen geriickt. Die vorliegende Arbeit unter-
suchte, ob Holderlin eine zum Deutschen Idealismus alternative Geschichtsphilosophie
und eine Theorie von Religion und Mythos entwickelte.

Die erweiterte Perspektive der Arbeit lag darin, dass Holderlins geschichtsphiloso-
phische Denkentwicklung und deren dsthetisch-poetische Ausarbeitung im Kontext
der Entstehung der Geschichtsphilosophie in der Epoche der Aufklarung gelesen
wurde. Daher wurde zunéchst die geistige Tradition der Geschichtsphilosophie in der
Aufklarungsepoche untersucht. Die Ergebnisse dieser Untersuchung (siehe Kapitel
2) zeigen, dass die geschichtsphilosophischen Diskurse in Landern wie Frankreich
und England von der Sikularisierung des aufklarerischen Denkens aus ihren Anfang
genommen haben. Als Denkprinzip der aufkldrerischen Geschichtsphilosophie lag
Wissensfortschritt der Epoche als leitendes Entwicklungsmodell fiir die Gesellschaft
zugrunde. Gegen dieses universalisierende Denkprinzip richtete sich Rousseaus Pole-
mik, weil er im Wissensfortschritt keine Garantie fiir die moralische Verbesserung der
Menschen erkannte.

Im folgenden Schritt (siehe Kapitel 3) wurde die Aufnahme der Denkanséitze der
aufklarerischen Geschichtsphilosophie in der zweiten Hélfte des 18. Jahrhunderts im
deutschsprachigen Raum untersucht. In dieser Zeit war haben sich Geschichtsphi-
losophie und Geschichtswissenschaft in Auseinandersetzung mit den literarischen,
historiografischen und philosophischen Diskursen um die Geschichte herausgebildet.
An dieser Herausbildung waren die Philosophen, Poeten und Historiker beteiligt.

Deren Hauptdiskussionsthema war nicht nur der Zusammenhang der historischen
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Geschehnisse, sondern auch die Darstellung der historischen Geschehnisse. Als Haupt-
vertreter dieser Diskussionen wurden Gatterer, Schlozer, Herder und Schiller sowie
deren aufklérerisch-historischen, geschichtsphilosophischen und historiografischen
Denkansitze untersucht. Wahrend die Leistungen der Gottinger Historiker wie Gatte-
rer und Schlozer, an der pragmatischen Tradition der Aufklarungshistorie anschliefiend,
eine Quellenkritik fiir die Geschichtsschreibung entwickelten, die allmé&hlich die Ge-
schichte zum Prozess der Verwissenschaftlichung fiihrte, sah Herder gerade diese
Anwendung der Gottinger Historiker kritisch. Herder sprach der Geschichtsschreibung
eine bildende Funktion zu, die er mit den dsthetischen Mitteln der Poesie eng verbun-
den sah. Er setzte der generalisierenden Geschichtsschreibung der Aufklarungshistorie
die Forderung nach einer individualisierenden Geschichtsschreibung entgegen, in der
jedes Zeitalter mit den ihm innenwohnenden Werten begriffen werden sollte.
Waihrend Herder mit seiner Forderung einer individualisierenden Geschichtsschrei-
bung mit den Historikern der Aufklarung in Konflikt geriet, stand Schiller am Anfang
seiner Karriere als Professor fiir Philosophie im Banne des Fortschrittsdenkens der Auf-
klarungshistorie. Allerdings dnderte sich Schillers Haltung zur Geschichtsschreibung
nach der Erfahrung mit der Franzosischen Revolution. Schiller kehrte nun von der
wirklichen Geschichte zur fiktiven Geschichte zuriick, indem er seine geschichtsphilo-
sophischen Ansitze in die Asthetik iiberfiihrte. Schiller versuchte in seinen spiteren
Dramenprojekten, die historische Wahrheit mit den poetischen Wahrheiten zu vermit-

teln.

9.1 Holderlins eigenstandige Behandlung der

aufklarerischen Diskurse

Die Kapitel 4 bis 8 stellten dar, wie Holderlin die aufkldrerischen Diskurse um Ge-
schichtsphilosophie und Geschichtsschreibung eigenstiandig behandelte. Dafiir wur-
den ausgewdhlte poetische Projekte Holderlins herangezogen, die den Zeitraum von
Holderlins Tiibinger Zeit bis zum Spatwerk abdecken.

Der erste Schritt (siehe Kapitel 4) behandelte Holderlins Zeit in Tiibingen. Es wur-

de festgestellt, dass Holderlin sich unter dem Einfluss der literarischen Bewegung



178 9 Fazit

Sturm und Drang und von der durch Klopstock etablierten Tradition der patriotischen
Dichtung als Dichter finden wollte. Zusatzlich gab ihm der Ausbruch der Franzosi-
schen Revolution einen wichtigen Impuls, seine Dichtung dem neuen Zeitalter zu
widmen, das mit den Idealen der Revolution zustande kommen sollte. Dieser Impuls
wurde in den sogenannten Tiibinger Hymnen besungen. Es wurde dargestellt, dass
Holderlin das geschichtsphilosophische Modell der Tiibinger Hymnen gemaf Schillers
triadischem Schema entworfen hat.

Der zweite Schritt (siehe Kapitel 5) untersuchte Holderlins Fragment philosophischer
Briefe in Verbindung mit Hegels Das Alteste Systemprogramm des deutschen Idealismus.
Dort wurde die gedankliche Nahe dieser beiden Texte nachgewiesen. Holderlin und
Hegel sahen beide ein Verfehlen des Prozesses der Aufkldarung in der Abwertung
der Funktion der Religion fiir die Gesellschaft. Dabei beriefen sich beide Autoren
auf die Polisrepublik des antiken Griechenland, wo Religion die Harmonie zwischen
den Menschen und der Natur stiftete. Beide Texte versuchten, den Bedarf solch einer
Religion fiir das aufgeklarte Zeitalter zu begriinden.

Im dritten Schritt (siehe Kapitel 6) wurde Holderlins Hyperion-Projekt unter histo-
riografischen und geschichtsphilosophischen Aspekten untersucht.

Unter dem historiographischen Aspekt wurde festgestellt, dass Holderlin als histori-
schen Stoff seines Romans die Befreiungsbewegung des neuen Griechenland auswdhlte,
weil unter dem Einfluss der Franzosischen Revolution auch die Unabhédngigkeit der
Griechen von der osmanischen Herrschaft ein zeitgenossisches Thema war.

Unter dem geschichtsphilosophischen Aspekt wurde gezeigt, dass Holderlin im
zweiten Band des Hyperion sein Geschichtsmodell teilweise revidierte. Im Gegensatz zu
Schillers triadischem Geschichtsmodell, das die Gegenwart als verdorbenen Zwischen-
zustand abwertet, sah Holderlin die Gegenwart als Raum fiir die Erfahrbarkeit des
einen Seins und als den Raum fiir das Werden des Neuen. Holderlins neue geschichts-
philosophische Einsicht wurde beeinflusst vom Geschichtsdenken der Palingenesie bei
Herder.

Im vierten Schritt (siehe Kapitel 7) wurde Holderlins Dramen-Projekt Der Tod
des Empedokles unter realhistorischen, geschichtsphilosophischen und darstellerischen

Aspekten untersucht.
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Unter dem realhistorischen Aspekt wurde festgstellt, dass Holderlins Dramenheld
Empedokles sowohl aufklarerische als auch politisch-reformatorische Ziige tragt, die
den Zeitgeist nach der Franzdsischen Revolution ausdriicken. Mit einem geschichts-
philosophischen Modell des Dramenkonzepts wurde gezeigt, dass Holderlin das
mythische Verhiltnis von Kronos und Zeus mit den Komponenten des triadischen
Geschichtsmodells verband. In diesem Sinne steht Kronos fiir die urspriingliche Einheit
sowie fiir das goldene Zeitalter, und Zeus steht fiir das Heraustreten aus der urspriing-
lichen Einheit und fiir das Herrschaftsprinzip. Holderlin deutete die Uberwindung des
urspriinglichen Zustandes und den Untergang des goldenen Zeitalters als notwendig
an, damit das eine Sein, die urspriingliche Einheit, erkannt, erfahren und gefiihlt
werden konne. Damit bekam das Sein eine historische Dimension.

Holderlins geschichtsphilosophischer Ansatz fungierte innerhalb seines Dramen-
konzepts als dsthetische Theorie des tragischen Konflikts und zugleich als Theorie der
Revolution. In diesem Zusammenhang wurde Holderlins theoretischer Aufsatz Grund
zum Empedokles behandelt. Die Ergebnisse dieser Behandlung zeigten, dass Holderlin
den tragischen Konflikt des Empedokles in der unterschiedlichen Gewichtung von
Natur und Kunst ausdriickte.

Im fiinften und abschlieSenden Schritt (siehe Kapitel 8) wurde das in der Forschung
viel diskutierte Thema »Holderlins abendldndische Wendung« behandelt. Da Holderlin
in den Entwicklungsstufen seines Dramas eine &dsthetisch und geschichtsphilosophisch
fundierte Theorie der Revolution entwarf, wurde in diesem abschliefSenden Schritt
Holderlins poetische Ausarbeitung dieser Theorie unter drei Gesichtspunkten, ndm-
lich unter einem realhistorischen, einem geschichtsphilosophischen und schliefdlich
einem darstellerischen Aspekte untersucht. Es wurde nachgewiesen, dass beim spiten

Holderlin Historie und Geschichtsphilosophie in die Poetik zusammentfliefien.

9.2 Die Verbindung zu Holderlins Spatwerk

Holderlins Spatwerk, seine nach 1800 entstandenen Elegien und Hymnen, sind Ge-
genstdnde von zahlreichen literarischen und philosophischen Untersuchungen. Die

Ergebnisse dieser Untersuchungen zeigen, dass Holderlins Spatwerk als eine poeti-
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sche Ausarbeitung seines geschichtsphilosophischen Konzepts und ein Versuch der
mythischen Darstellung des Weltgeschehens gelesen werden kann. Der Beitrag der vor-
liegenden Arbeit liegt darin, dass das Vor- und Umfeld dieser Gedankenentwicklung
Holderlins im Kontext der geschichtsphilosophischen und historiografischen Diskurse
in der Epoche der Aufklarung in die Betrachtung mit einbezogen. Hierbei standen die
Elegien und Hymnen aus dem Spatwerk nicht im Vordergrund der Untersuchungen,
sondern die Vor- und Hinentwicklung der Gedankenentwiirfe zu diesen Hymnen und
Elegien.

Aus meinen Untersuchungen folgt, dass Holderlins geschichtsphilosophische Ansit-
ze seiner poetischen Projekte nicht nur in der Denktradition des Deutschen Idealismus
gelesen werden konnen, sondern auch als poetische Darstellungen der Geschichte
vor dem Hintergrund von Herders Durchbruch des historischen Denkens!, der zur
Uberwindung der aufklarerischen Poetik-Konzepte gefiihrt hat.

Damit erweiterte meine Arbeit den Blick in die Geschichtsphilosophie und die poeti-
sche Geschichtsschreibung bei Holderlin und bereichert, wie ich hoffe, die Perspektive
auf die geschichtsphilosophischen Hymnen und Elegien des Spatwerks. Das Ergebnis
der vorliegenden Arbeit zeigt, dass das in den Elegien und Hymnen zugrunde liegende,
dialektische Geschichtsmodell des spaten Holderlin einerseits eine Uberwindung des
linearen Fortschrittsdenkens der Aufklarung und andererseits ein dsthetischer Ansatz
der Geschichtsdarstellung ist, die der Geschichtsschreibung eine mythisch-religiose
Fundierung zuspricht. Holderlin beanpruchte diese Fundierung fiir seine Dichtung,
und diese Inanspruchnahme gelte fiir Dichter grundsétzlich, weil sie »die Welt im

verringerten Maafistab darstellen« (MA 2019b, S. 376) konnen.

1vgl. Jamme 1986, S. 220.
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