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1. Klerus und feudale Herrschaft

Der Untergang des Romischen Reiches resultiert in einer Neuauflage jener
Griindung territorialherrschaftlich-stratifizierter Gesellschaften, die im alten
Orient Folge der Eroberung der fruchtbaren Stromtiler durch nomadisierende
Stammesgruppen sind, allerdings mit dem dreifachen Unterschied, dass jetzt die
Eroberer keine intakten Gesellschaftsstrukturen vorfinden, dass sie 6konomisch-
produktionstechnisch den unterworfenen Populationen weit niher stehen und
dass sie eine vollig andere, nicht auf die kultisch-magische Reaffirmation der
Welt, sondern im Gegenteil auf eine messianisch-soteriologische Flucht aus der
Welt gerichtete Religion vorfinden.

Aller, die Wiederkehr Christi empirisch-historisch zu substantiieren be-
miihten apokalyptischen Erwartung zum Trotz, wie sie die Offenbarung
Johannis paradigmatisch fiir die als Christenheit sich formierenden Heils-
sucher des Imperiums in Worte und Bilder fasst, ist der Untergang des
Romischen Reiches nicht das Ende der Welt. In das durch jahrhunderte-
lange Macht- und Revierkdmpfe verwiistete und entvolkerte Reichsgebiet
dringen — vornehmlich aus dem unzivilisierten Norden — nomadisierend-
agrarische, wahrend der Wanderung Ackerbau im Kollektiv und auf
Brandrodungsbasis treibende, kriegerische Stammesgruppen ein und
ergreifen von den Triimmern des Reichsgebdudes Besitz, lassen sich in
seinen Ruinen h&uslich nieder.

Sie tauchen nicht unvermittelt auf. Wahrend der letzten Jahrhunderte
des Imperiums {iiberschreiten immer neue Scharen von ihnen die Gren-
zen, werden zuriickgeschlagen, in den Grenzregionen angesiedelt, als
Bundesgenossen und Hilfstruppen rekrutiert. Einzelne oder Gruppen
bringen es im romischen Kriegsdienst zu Amt und Wiirden, schaffen
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es gar im Ringelpiez des Soldatenkaisertums bis hinauf zum Imperato-
renamt. Im Zuge ihrer Begegnung mit dem Romischen Reich finden sie
sich dessen Zivilisation integriert und assimiliert. Als integrierende Be-
standteile und assimilierte Momente des in lang anhaltender Agonie be-
griffenen Imperiums wirken diese sukzessive eintreffenden Zuwanderer
tatkraftig mit an dem durch die Logik der Ausbeutungs- und Schmarot-
zerstrategie des Systems diktierten Teufelskreis aus einerseits Erhaltung
der politisch-militdarischen Machtstrukturen auf Kosten der Zerstoérung
der 6konomisch-technischen Grundlagen und andererseits der durch die
Erosion der 6konomisch-technischen Grundlagen bedingten Zerriittung
eben jener politisch-militdrischen Strukturen, um deren Erhaltung es
eigentlich ja zu tun ist.

Als sozial und kulturell bestimmender Faktor, als eigenstandiges his-
torisches Subjekt, konnen sich jene Stammesgruppierungen freilich erst
zur Geltung bringen, nachdem das Imperium als politische Einheit —
zumindest in seinen nach der Reichsteilung als westliche Halfte firmie-
renden Stammgebieten und zentralen Regionen — untergegangen ist. Den
empirischen Beweis fiir diese These liefert dabei sinnigerweise das den
strukturellen Verfallsprozess besiegelnde aktuelle Untergangsereignis
selbst. Es ist deckungsgleich mit dem Versuch einer der Stammesgruppie-
rungen, der sogenannten Ostgoten, unter ihrer Herrschaft die westliche
Halfte des Imperiums als politische Einheit fortzusetzen beziehungsweise
neu zu begriinden. Dieser imperiale Konservierungs- beziehungsweise
Restaurationsversuch scheitert an der Unmoglichkeit, die neue Herrschaft
mit dem tiberkommenen Staatswesen, dem tibernommenen biirokrati-
schen Apparat, zu verschmelzen und in Ubereinstimmung zu bringen.
Die ostgotischen Herren bleiben ein dem traditionellen Staatswesen auf-
gepfropfter stammesformiger Kriegerstand, der in seiner organisatori-
schen, rechtlichen und religiosen Apartheit zu verschieden von ersterem
ist, um sich ihm integrieren und anverwandeln zu kénnen, und dessen
zahlenmaiflige Starke zugleich bei weitem nicht ausreicht, um ihm die Be-
hauptung als eigenstandige fremdherrschaftliche Ethnie zu ermoglichen
und ihn nicht vor den unausweichlichen Fall eines durch die Uberle-
genheit der unterworfenen Zivilisation noch beschleunigten Erosions-
und Schrumpfungsprozesses kommen zu lassen, der nach einem guten
halben Jahrhundert in der Vernichtung der ostgotischen Herrschaft durch
Streitkrédfte der nach der endgiiltigen Reichsteilung als Byzantinisches
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Reich das imperiale Erbe fiir sich reklamierenden ostlichen Reichshilfte
resultiert.

Das Byzantinische Reich, das den unter dem Namen Volkerwanderung
bekannten demographischen Umwilzungen, die aus den nordlichen
Regionen iiber das Romische Reich hereinbrechen, durch seine Lage in
dessen Ostlichem Winkel weniger ausgesetzt ist und von diesen Um-
wailzungen nicht zuletzt deshalb relativ verschont bleibt, weil es ihm
gelingt, die anbrandenden Stammesgruppen in die westliche Reichshilfte
abzulenken und mit dem Nebeneffekt sogar ihrer Instrumentalisierung
zu Schergen seines Konkurrenzkampfs mit der westlichen Reichshilfte
dort ihr Gliick suchen beziehungsweise ihren Untergang finden zu lassen
— dieses Byzantinische Reich ist zwar noch stark genug, die Aspirationen
der Ostgoten auf eine Fortsetzung des Westreichs unter ihrer Regie zu
zerstoren, aber zu einer Restauration des Romischen Reichs als ganzen,
einer Wiederherstellung des Imperiums in seinen den Mittelmeerraum
umspannenden fritheren Grenzen, fehlt ihm definitiv die Kraft. Durch
seine restaurativen Anstrengungen {iiberfordert und erschopft, zieht es
sich in seine stlichen Territorien zuriick und ist bald schon vollauf da-
mit beschiftigt, sich gegen seine slawischen, persischen und arabischen
Nachbarn und deren Expansionsgeliiste zu verteidigen und mit Miih’
und Not zu behaupten.

Die westliche Reichshilfte mit den ihr zugehérenden Provinzen und
daran angrenzenden Regionen bleibt ohne zentralstaatliche Machtin-
stitution sich selbst tiberlassen und wird, soweit nicht der Bischof von
Rom politische Ordnungsfunktionen in ihr iibernimmt, deren Geltungs-
bereich freilich auf die spéter als Kirchenstaat etablierten Gebiete Mittel-
und Stiditaliens beschréankt ist, zum Schauplatz fiir Staatsgriindungen,
die nunmehr die ins Reichsgebiet eingefallenen Stammesgruppen frei
von allem unmittelbar imperialen Kontinuitdtsanspruch, und das heifst,
im Rahmen ihres ethnisch-kulturellen Zusammenhangs, im Einklang
mit ihren traditionellen Vorstellungen von Sozialkontrakt und gesell-
schaftlicher Organisation sowie in den ihnen angemessenen territorialen
Dimensionen ins Werk setzen — Staatsgriindungen, die als das Lango-
bardenreich, das Frankenreich und das Reich der Angelsachsen in die
Geschichte eingehen und sich anders als die fritheren, noch zu sehr in
den Todeskampf des Imperiums und die Sturzflut der Volkerwanderung
verstrickten Griindungsversuche wie das Burgundenreich, das Reich der

7



Westgoten und das Vandalenreich als von Dauer und zukunftsbestim-
mender Bedeutung erweisen.

Im Grundsatz oder der abstrakten Struktur nach sind diese Staats-
grindungen durchaus der Entstehung der ersten grofien staatlich orga-
nisierten Zivilisationen in den Stromtédlern des Vorderen Orients, Indiens
und Chinas vergleichbar. Wie dort erobern und unterwerfen auch hier
nomadisierende, kriegerische Stammesgruppen sesshafte, ackerbautrei-
bende, kulturell hoher entwickelte Populationen und verbinden sich mit
ihnen zu agrarisch fundierten, das heifdt, ihren Reichtum im Wesent-
lichen aus der Landbebauung gewinnenden, stratifizierten, das heifst,
in Herrenstand und Knechtsvolk, Freie und Unfreie, unterteilten und
zentralisierten, das heifst, um herrschaftliche Verwaltungs- und Kultzen-
tren organisierten, neuartigen Gesellschaften. So offensichtlich aber im
Allgemeinen die Ahnlichkeit sein mag, die spezifischen Unterschiede
zwischen den beiden historischen Prozessen fallen nicht weniger ins
Auge.

Da ist zum einen der bereits bemerkte Umstand, dass anders als die
einstigen Eroberer der orientalischen Stromtéler die Stammesgruppen,
die jetzt von den westlichen und nordlichen Provinzen des aufgelassenen
Romischen Reiches Besitz ergreifen, das Imperium eben deshalb, weil es
aufgelassen, weil es um seine imperiale Identitit und Realitdt gebracht
und zur Konkursmasse geworden, besser gesagt, zu einem irrepara-
blen Scherbenhaufen zerfallen ist, weder in staatlich-organisatorischer
noch gar in raumlich-geographischer Hinsicht einfach fortzusetzen bezie-
hungsweise wiederherzustellen imstande sind. Die frithgeschichtlichen
Nomadengruppen, die aus den angrenzenden Bergregionen in die frucht-
baren Stromtiler einfallen, finden dort intakte stadt- oder kleinstaatliche
Gemeinwesen auf Stammesbasis vor, deren 6konomisches System, politi-
sche Organisation, biirokratischen Apparat und kultische Einrichtungen
sie im Wesentlichen iibernehmen und mangels eigener Alternativen auch
gar nicht umhin kommen zu iibernehmen, deren materieller, institutio-
neller und spiritueller Kultur sie sich also weitgehend anpassen und
integrieren miissen, um sich in ihnen als Herren etablieren und dauerhaft
behaupten zu konnen. Der Beitrag dieser Herrschaften zu den vorgefun-
denen gesellschaftlichen Organismen erschopft sich weitgehend darin,
dass sie mit kriegerischer Gewalt die kleinstaatlichen Gemeinwesen zu
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grofseren Einheiten, Reichen, zusammenfiigen und gemafs dieser Synthe-
sis die einzelnen, kraft Totenkult als Schutzpatron oder Garantiemacht
der jeweiligen Stadt firmierenden Griindungsheroen, einschliefllich der
von ihnen selber mitgebrachten Stammesahnen, zu jenen polytheistischen
Systemen verschmelzen und ebenso sehr genealogisch abstrahieren wie
eponymisch konkretisieren, die unfehlbares Kennzeichen jener theokra-
tisch verfassten frithen Zivilisationen sind.

Die in das Territorium des aufgelassenen Romischen Reichs einfal-
lenden und sich dort etablierenden Stammesgruppen hingegen treffen
allen 6konomischen Zusammenhangs und aller politisch-biirokratischen
Ordnung bare Populationen an, die nichts weiter zu bieten haben als die
dem langen imperialen Verfallsprozess entsprechend entseelte und in
der Tat schon halbverweste kulturelle Hinterlassenschaft des Imperiums
und seinen auf dieser kadaverdsen Konkursmasse als die christliche
Kirche aufbauenden und gedeihenden kultischen Organismus. Das heifst,
die Stammesgruppen sind, um sich etablieren zu konnen, genétigt, aus
Eigenem zu schopfen und ihre traditionellen politischen, auf personlicher
Gefolgschaft und Sippenbewusstsein basierenden politischen Organi-
sationsformen zur Geltung zu bringen beziehungsweise spezielle biiro-
kratische, aus lehnsherrschaftlicher Bevollmdchtigung und vogteilicher
Amtswaltung zusammengesetzte Strukturen auszubilden und beides zur
Grundlage der neuen, wegen ihres lehnspyramidalen Aufbaus als feudal
bezeichneten Gemeinwesen zu machen.

Dass die Ubertragung stammesformiger Organisationsstrukturen auf
die Konkursmasse der romischen Zivilisation und die Nutzung dieser
Strukturen zur Schaffung eines neuen politischen Zusammenhangs und
Staatswesens {iiberhaupt gelingen kann und nicht an der Inkompatibi-
litdit zwischen den beiden Sozialisierungsformen, der auf personlicher
Abhiéngigkeit und verwandtschaftlichen Banden beruhenden Stammes-
gemeinschaft und der auf sdchlichem Eigentum und Produktionsbe-
ziehungen aufbauenden Territorialgesellschaft, scheitert, verdankt sich
dabei dem zweiten, unschwer bemerklichen Unterschied zwischen den
territorialherrschaftlichen Reichen der frithen Zivilisationen und den feu-
dalherrschaftlichen Staatsgriindungen, die das Romische Reich beerben
oder, besser gesagt, als Steinbruch fiir ihre eigenen Einrichtungen aus-
beuten — einem Unterschied, der weniger politisch-organisatorischer als
o0konomisch-produktionstechnischer Natur ist und der darin besteht, dass
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die Okkupanten der vormals romischen Provinzen in ihrer Subsistenz-
weise oder Wirtschaftsform den Populationen der von ihnen besetzten
und unterworfenen Gebiete weit ndher stehen und vergleichbarer sind als
die Eroberer der in Klein- und Stadtstaaten aufgesplitterten orientalischen
Stromtéler deren einheimischen Bevolkerungen.

Die Eroberer der orientalischen Stromtéler sind von Haus aus weide-
wirtschaftlich-viehziichtende Nomaden, die sich bei ihrem Ubertritt in die
Flusskulturen der wesentlich anderen Lebensform sesshafter Ackerbau-
gesellschaften auf wasserwirtschaftlicher Grundlage konfrontiert sehen,
der sie sich — auch wenn sie zu ihren nomadischen Stammgebieten und
zu den dort Zuriickgebliebenen noch Beziehungen und Austauschver-
héiltnisse unterhalten mogen — vor Ort ihrer Herrschaftsiibung ebenso
riickhaltlos anpassen miissen wie den mit dieser anderen, 6konomisch-
agrarischen Lebensform einhergehenden politisch-biirokratischen Orga-
nisationsweisen. Die Besetzer der nordlichen und westlichen Provinzen
des in Konkurs gegangenen Romischen Reiches hingegen sind ebenso
wie die einheimischen Populationen, die sie unterwerfen, Ackerbau-
ern und unterscheiden sich von den Unterworfenen hochstens und nur
durch den geringeren Entwicklungsstand, den diese Subsistenzweise
bei ihnen erreicht hat, durch die grofiere Primitivitat, die gleichermafien
hinsichtlich der Arbeitsgerédte, der Anbaumethoden und des Pflanzguts
diese Wirtschaftsform bei ihnen aufweist. Wenn sie also schon mangels
vorfindlicher intakter politischer Strukturen ihre mitgebrachten stam-
messpezifischen Organisationsformen als die neue, staatsbildende Matrix
etablieren und den Unterworfenen oktroyieren miissen, geschieht dies
doch aber auf Basis einer Herren und Knechten gemeinsamen 6konomi-
schen Substanz und ist dank dieser, die neuen Organisationsformen be-
stimmenden, gemeinsamen 6konomischen Substanz deren Kompatibilitat
mit den sozialen Verhiltnissen der Unterworfenen und Ubertragbarkeit
auf beziehungsweise Anbindung an die kommunalen Modalititen der
letzteren von vorneherein gewihrleistet.

Die Kompatibilitit der neuen Organisationsformen mit den vorgefun-
denen sozialen Verhiltnissen ist umso grofser, als in den letzten Jahr-
hunderten des Romischen Reiches dessen fortschreitender Verfall die
Herrschenden dazu zwingt, auf 6konomischem Gebiet zunehmend von
allen — durch das handelsstddtische System eingefiihrten und wenigstens
in Teilen des Reiches oder, wenn nicht auf der Ebene der Produktion, so
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immerhin doch auf der Stufe der Distribution praktizierten — marktwirt-
schaftlichen Prinzipien und kommerziellen Mechanismen Abstand zu
nehmen und in Gestalt des Schollenzwangs fiir die Bauern, des Berufs-
zwangs fiir die Handwerker, der Zwangsverpflichtung der Untertanen
zu offentlichen Arbeiten und der Delegation staatlicher Aufgaben an die
als Vogte oder Schultheifle fungierenden Vorsteher der Gemeinden zu
territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlichen Einrichtungen und Gepflo-
genheiten zuriickzukehren.

Diese, an die Stelle objektiver Austauschverhiltnisse subjektive Ver-
tragsbeziehungen treten lassende und sédchlich vermittelte Zusammen-
hdnge und Verkniipfungen durch unmittelbar persénliche Abhdngig-
keiten und Haftungen ersetzende regressive Entwicklung ndhert die
Vergesellschaftungsformen der Untertanenschaft des Reiches denen der
eindringenden Stammesvolker an und erleichtert so, wie etwa an der
Verschmelzung von stammesspezifischer Leibeigenschaft und reichsty-
pischer Horigkeit, an der herrschaftlich kontrollierten Ausiibung von
Handwerken und am Lehnswesen als dezentralem politischem Ord-
nungsprinzip zu sehen, die Aufgabe, die von den Stammesvolkern nach
Mafigabe ihrer traditionellen Organisationsprinzipien neu eingefiihrte
feudale Staatsform mit den auf unterer, kommunaler Ebene vorgefunde-
nen Uberresten imperialer Staatlichkeit auf Basis der beiden Zusammen-
hingen gemeinsamen 6konomischen Substanz in systemischen Einklang
zu bringen beziehungsweise zu einer konsistenten hierarchischen Struk-
tur zu verbinden.

Bleibt aber noch ein weiterer, wichtiger Unterschied zwischen dort den
Staatsgriindungen im Kontext der frithen orientalischen Zivilisationen
und hier der Staatenbildung nach dem Untergang des jene orientalischen
Zivilisationen in den finalen Konkurs treibenden Romischen Reiches
— ein Unterschied, der die Religion und den Kultus betrifft. Nicht et-
wa dass, wie auf politischem Gebiet, so auch im kultischen Bereich die
agrarischen Okkupanten der romischen Provinzen ein Triimmerfeld und
ruiniertes System antrdfen und deshalb anders als die nomadischen Er-
oberer der orientalischen Flusstéler, die umstandslos das vorgefundene
Religionssystem iibernehmen und, was sie an Eigenem mitbringen, in es
integrieren konnen, das Eigene vielmehr zur Grundlage und zur Richt-
schnur einer neu zu stiftenden Religion machen miissten! Wie gesehen,
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ist im markanten Gegensatz zur staatlich-politischen Ordnung des un-
tergegangenen Reiches seine religios-kultische Verfassung intakt und
lebendig: Im Chaos des Zusammenbruchs des Imperiums und auf den
Triimmern des kollabierten Reichsgebdudes wachst und gedeiht der vom
Imperium in der Endphase seines Bestehens zur Staatsreligion erhobene
christliche Glaube und fiir normativ erkldrte christliche Lebenswandel.
Von daher scheint also, anders als im Falle der politischen Praxis, in Sa-
chen Religionstibung die Situation hier der agrarischen Okkupanten und
dort der nomadischen Eroberer eher vergleichbar als verschieden, und
im Finklang damit verhalten sich denn auch die einstigen nomadischen
Eroberer und die jetzigen agrarischen Okkupanten eher identisch als
different: Wie die Eroberer der Stromtiler des Orients beugen sich auch
die Besetzer der romischen Reichsprovinzen der hoheren Weisheit der
vorgefundenen Religion und machen sich in Anerkennung der zivili-
satorischen Leistungen und kulturellen Errungenschaften, denen diese
Religion entspringt, deren Dogmen und Rituale vorbehaltlos zu eigen.
Dass dennoch ihr formaliter gleichartiges Verhalten einen realiter we-
sentlichen Unterschied impliziert und ganz differente Folgen zeitigt be-
ziehungsweise divergente Probleme heraufbeschwort, hat seinen Grund
nicht im Verhdltnis zur Sache, in der religiosen Haltung der Subjekte,
sondern im Sachverhalt selbst, im Gehalt des religiosen Objekts. Nicht
von ungefdhr floriert die christliche Religion auf dem politischen Triim-
merfeld und zivilisatorischen Scherbenhaufen eines untergegangenen
Imperiums, wéhrend die polytheistischen Religionen des Alten Orients
auf dem Boden funktionierender zivilisatorischer Organismen und leben-
diger politischer Strukturen gedeihen. Weit entfernt davon, dass zwischen
der Bliite der christlichen Religion und der Verwesung des romischen
Imperiums blofs eine koinzidentielle Beziehung, eine chronische Konti-
guitdt bestiinde, ist erstere mit letzterer durch einen reellen Nexus, eine
kausale Kontinuitdt verbunden: Es ist eben jener Untergang und Zerfall
des staatlich-politischen Gemeinwesens, der die kirchlich-kultische Glau-
bensgemeinschaft ins Leben ruft und grofs und stark werden ldsst. Der
christlich-gnostische Glaube ist mit anderen Worten die direkte Reaktion
und pointierte Antwort der Untertanen des Romischen Reiches auf das
alltagliche Verderben und die existenzielle Verzweiflung, worein die
anhaltende Agonie der kaiserlich-despotischen Herrschaft sie stiirzt.
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Wie gezeigt, ist es die von der imperialen Herrschaft kraft eines perma-
nenten Kriegs- und Ausnahmezustandes mit erbarmungsloser Nach-
driicklichkeit und vernichtender Konsequenz ins Werk gesetzte Zer-
storung gleichermafien der natiirlichen Lebensrdume, der gesellschaft-
lichen Ordnungen und der kulturellen Systeme, was die Untertanen
des Reichs jedes Vertrauen in die Haltbarkeit des irdischen Daseins und
die Lebbarkeit des menschlichen Lebens verlieren und ihr Heil in der
pauschalen Absage ans Dasein und einer radikalen Lebensverneinung,
kurz, in der Weltflucht suchen ldsst. Das Heil, das sie auf diesem Wege
erreichen, oder vielmehr die Botschaft vom zu erreichenden Heil, de-
ren sie in der Perspektive solcher Weltflucht, dort, wo die Perspektive
sich in ihrem innerweltlichen Fluchtpunkt verliert und als Himmelfahrt
selbst transzendiert, teilhaftig werden, ist die christliche Religion, je-
ne Kombination aus platonisch-gnostisch entfaltetem Wesenskult und
messianisch-soteriologisch gewendetem Schopferglauben, die das Heil
als definitiv nicht von dieser im heillosen Schein sich erschopfenden
Welt und gleichbedeutend mit deren pauschaler Nichtigkeitserklarung
vorstellig werden ldsst und die die Erlangung des so als das Sein jen-
seits des Scheins perennierenden Heils nicht etwa als eine durch die
Geschopfe des Scheins, die Bewohner der Welt selbst, zu vollbringende
Tat, als irdisch-menschliche Leistung, sondern streng nur als vom Herrn
des Seins beziehungsweise von seinem Gesandten, dem Heilsbringer, zu
empfangende Wohltat, als himmlisch-gottliche Gnade zu denken erlaubt.

Die christliche Religion ist also in doppeltem Sinne weltfeindlich, das
irdische Dasein verneinend und verwerfend. Nicht nur gilt all ihr Sinnen
und Trachten einer anderen Sphire als der Erscheinungswelt, einem
vom Diesseits ontologisch verschiedenen Jenseits, einem in der absoluten
Negation des Erdkreises bestehenden Himmelreich, sie spricht mehr noch
dem Diesseits und irdischen Dasein jede Moglichkeit ab, aus eigener
Kraft und mit eigenen Mitteln die Kluft, die sie vom Jenseits trennt, zu
tiberbriicken und des himmlischen Seins teilhaftig zu werden. Das einzige
Interesse, das sie an dieser Welt nimmt, ist das an ihrer Uberwindung
und Abdankung. Und das einzige Geschift, das sie in ihr hat, ist, so zu
leben und sich so zu verhalten, dass diese nicht aus eigener Kraft, son-
dern durch die Gnade des Herrn des Seins und seines Gesandten, seines
Seins- oder Heilsbringers, zu erwirkende Uberwindung und Abdan-
kung der Welt moglichst leicht und ungehindert vonstatten gehen kann.
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Die christliche Religion ist mit anderen Worten weder irdisch orientiert
noch magisch disponiert, ist ebenso spirituell gesinnt wie quietistisch
gestimmt, ist ebenso wenig auf die Hege und Pflege des innerweltlichen
Daseins gerichtet, ebenso sehr vielmehr beherrscht vom Gedanken, dies
innerweltliche Leben an den Nagel zu hiangen und sich ein- fiir allemal
aus der Welt zu verabschieden, wie sie fern davon ist, dem innerweltli-
chen Leben wenigstens im Blick auf diese seine Negation, diesen Auszug
aus der Welt eine positive Rolle zu konzedieren, geschweige denn eine
konstitutive Funktion zuzuschreiben.

In beiderlei Hinsicht, der auf Spiritualitdt gerichteten topischen ebenso
wie der in Quietismus endenden dynamischen, unterscheidet sich nun
aber die christologisch-essenzialistische Lehre des im Konkursverfahren
des Romischen Reiches neu entstandenen Glaubens ganz offenkundig
von den theokratisch-polytheistischen Vorstellungen der Religionen, die
auf Basis der in den Flusskulturen vorgefundenen Kulte die friithen ori-
entalischen Reiche etablieren, und steht in der Tat im eklatanten Wider-
spruch zu ihnen. Im diametralen Gegensatz zu der vom essenzialistisch-
christlichen Glauben intendierten und als gottliches Sein firmierenden
Transzendenz, die als Selbstzweck fiir sich steht und die erscheinungs-
weltliche Immanenz fiir Schein erkldrt und als nichtig verwirft, hat das
von den polytheistisch-heidnischen Kulten etablierte und als Sphére der
Gotter fungierende Jenseits definitiv Mittelcharakter und ist ndmlich dazu
da, das erscheinungsweltliche Diesseits vor eben jener ihm drohenden
Nichtigkeitserklarung und Entlarvung als Schein zu bewahren und als
vielmehr seinsméchtiges Faktum und substanzielles Gebilde zur Geltung
zu bringen.

Und im nicht minder krassen Widerspruch zum christologischen Glau-
ben, der eben deshalb, weil allein die Transzendenz wirklich und die
Immanenz nichts ist, alles und auch sogar die Errettung aus der nichtigen
Immanenz und Uberfiihrung in die transzendente Wirklichkeit zur Génze
der letzteren anheim stellen und jede aus eigener Kraft unternommene
Anstrengung fiir ebenso vergeblich wie nichtig erkennen muss, sehen
sich die theokratischen Religionen durchaus in der Lage, an der von ihnen
dem gottlichen Jenseits zugewiesenen Aufgabe einer Reaffirmation und
Sanktionierung des irdischen Diesseits aus eigenen Stiicken mitzuwirken
und zu ihrer Erfiillung einen mafigeblichen Beitrag zu leisten — mit dem
Ergebnis, dass hier der christologische Glaube als Mittel zum Zweck des
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von ihm angestrebten Ubergangs aus der Immanenz in die Transzendenz
nur das Gnadengeschenk des Autodafé, des vom Herrn der Transzendenz
in Gestalt seines Sohnes zu bringenden himmlischen Selbstopfers, kennt,
wohingegen dort die theokratischen Religionen als Mittel zum Zweck der
von ihnen vorgesetzten Sanktionierung des Diesseits durch das Jenseits
den irdischen Opferkult etablieren, den wegen seiner epiphanischen
Eigendynamik zwar immer wieder misslingenden, aber auch stets wie-
der unverdrossen unternommenen Versuch des Diesseits, das Jenseits
in die Pflicht einer ihm, dem diesseitigen Supplikanten, in objectu der
sakramentalen Gabe geschuldeten Anerkennung zu nehmen.

Kultische und messianische, anders gesagt, polytheistisch-theokratische und
essenzialistisch-christologische Religion bilden nicht einfach einen zeitlos struk-
turalistischen Gegensatz, sondern sind Momente eines nachvollziehbaren histo-
rischen Prozesses.

So strukturalistisch unvermittelt und &dquilibristisch gegensétzlich die
Positionen und Intentionen der polytheistisch-theokratischen Kulte einer-
seits und der essenzialistisch-christologischen Lehre andererseits auf den
ersten Blick anmuten mogen, beide religiosen Systeme haben durchaus,
wie in den vorangegangenen Biichern gezeigt, ihre Geschichte, in deren
Zusammenhang und Verlauf sich das, was als reiner Gegensatz und ab-
strakte Alternative erscheint, vielmehr als logische Abfolge und konkrete
Konsequenz erkennen ldsst. So sind, wie gesehen, die polytheistisch-
theokratischen Kulte mit ihrer Vorstellung von einer fundamentalen Dies-
seitsorientierung des Jenseits, ihrem Anspruch auf eine durch die Herren
des Jenseits zu leistende definitive Reaffirmation und Sanktionierung
des Diesseits und seiner Bewohner, Reaktion auf die in Wahrheit in-
definite Indifferenz und absolute Negativitdt des Jenseits und seines
origindren, besser, abskonditdren und ndmlich in ontologischer Abgriin-
digkeit verhaltenen Subjekts und der Versuch, dies toto coelo andere
Subjekt aus einem die Welt pauschal fiir nichts befindenden anachronisti-
schen Beginnen und apriorischen Sein in eine der Welt im Gegenteil ihren
detaillierten Bestand garantierende anfingliche Instanz und urséchliche
Macht umzufunktionieren.
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Und gleichzeitig erklart sich die opferkultlich eingefleischte Gewohnheit
der die polytheistisch-theokratischen Kulte zelebrierenden Gesellschaf-
ten, jene dem anderen Subjekt in seiner Vielgottergestalt vindizierte kos-
mologische Bestandssicherung in eigener Regie und aus eigenen Stiicken,
sprich, durch den Gottern dargebrachte und von ihnen anzunehmende
Opfergaben, Ereignis werden zu lassen, aus dem Bemdiihen, der Hybris zu
wehren, von der der irdische Stellvertreter des zu Gottern domestizierten
anderen Subjekts, der Theokrat, sich etwa anwandeln ldsst, und zu ver-
hindern, dass in biographisch letzter Konsequenz, ndmlich in actu seines
Todes, der Theokrat kraft Uberhebung die jenseitigen Garantieméchte
des Diesseits, die Gotter, entmachtet und seinerseits die das Diesseits
fundamental in Frage stellende urspriingliche Indifferenz und Negati-
vitdt des anderen Subjekts repristiniert — wobei sich allerdings als die
besondere Pointe oder eigentiimliche Ironie der gegen diese Gefahr theo-
kratischer Hybris getroffenen opferkultlichen Vorkehrungen herausstellt,
dass die Vorkehrungen selbst eben jene Gefahr, die sie bannen sollen,
ihrerseits heraufbeschworen und, indem sie in actu der zur Disposition
gestellten Opfergabe einer spontanen Epiphanie des toto coelo ande-
ren Subjekts den Boden bereiten, die Opferhandlung jedes Mal wieder
vereiteln und dazu zwingen, die auf die Sanktionierung des Diesseits
abgestellte sakramentale Darbringung an die Gotter in eine auf nichts
als auf die sakrifizielle Beseitigung des ex improviso der Darbringung
erscheinenden nefaridsen Verneiners des Diesseits umschlagen zu lassen.

Eingeklemmt zwischen der Notwendigkeit, das polytheistisch-theokra-
tische System gegen die Indifferenz und Negativitdt des anderen Subjekts,
das es in eine anteilnehmend-gottliche Macht und positiv-sakrale Instanz
umzufunktionieren dient, zu behaupten, und dem Erfordernis, der Indif-
ferenz und Negativitdt zu wehren, die der das System reprédsentierende
Theokrat in der letzten Konsequenz seiner Statthalterbiographie seiner-
seits hervorzukehren droht, miissen sich die betroffenen Gesellschaften
zu einer opferkultlichen Gratwanderung verstehen, die sich in ihrem
zwischen Sakrament und Sakrifiz hin und her gerissenen Vollzug quasi
als ein auf dem Grat zelebrierter Drahtseilakt erweist und deren prekédre
Kontinuitdt mit der Bereitschaft der Betroffenen, die Opferhandlung die
Ziige und Dimensionen eines schlecht unendlichen Ritualismus, schieren
Wiederholungszwangs, gewinnen zu lassen, im Wortsinne steht und fallt.
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So prekdr und gefdhrdet seiner abstrakten Struktur nach dieser opferkult-
liche Wiederholungszwang die ihn iibenden polytheistisch-theokratischen
Gesellschaften aber auch erscheinen ldsst, so sehr garantiert er ihnen
doch durch sein konkretes Funktionieren Bestand und Ausdauer und
ermoglicht so der unter ihrer Agide praktizierten fronwirtschaftlich-
kollektiven Form der Arbeit eine ebenso stetige wie langsame Entfaltung
ihrer Produktivkraft, ihrer iiberflusserzeugenden Effizienz — mit dem
unter den Bedingungen theokratischer Herrschaft und ihres pauschalen
Anspruchs auf den gesellschaftlichen Reichtum unvermeidlichen Ergeb-
nis, dass die Schere zwischen dem Luxus, in dem die als Gefolgschaft
des Theokraten, als Kultgemeinde, etablierte Oberschicht lebt, und der
kargen Subsistenz der fronenden Unterschicht sich immer weiter 6ffnet
und der Gesellschaft immer stdrker das Ansehen eines nicht sowohl
stratifizierten politischen Organismus als vielmehr einer gespaltenen
sozialen Personlichkeit verleiht. Folge dieses Zerfalls der theokratischen
Gesellschaft in zwei beileibe nicht zwar produktionssystematisch, wohl
aber lebenspraktisch aparte Totalitdten ist der dionysisch-orgiastische
Naturkult — der Versuch der fronenden Unterschicht, sich durch den
indirekten, mittels innerweltlich-natiirlichen Fruchtbarkeitskults unter-
nommenen Riickgriff auf die Indifferenz und Negativitdt des im Opfer
ebenso epiphanisch auftauchenden wie blutig wieder zum Verschwinden
gebrachten anderen Subjekts von der theokratischen Herrschaft zu eman-
zipieren und gegen deren Reichtumsproduktionssystem durch Berufung
auf einen natiirlichen Uberfluss, der doch in Wahrheit nur ein jenem
System entspringender schoner Schein ist, zu verwahren.

Und dieser Befreiungsversuch, der sich auf die indirekte Beschworung
eben der das irdische Dasein unbedingt verneinenden Potenz und viel-
mehr absolut vernichtenden Wirklichkeit stiitzt, die das theokratische
System zu verdrangen beziehungsweise in die affirmative Kraft und
sanktionierende Herrlichkeit gottlicher Maéchte, iiberirdischer Instan-
zen umzufunktionieren dient — er provoziert nun also bei Teilen der
theokratischen Kultgemeinde jene im Gegenteil direkte Berufung auf
das verdrdngte Sein und umfunktionierte Bestehen des anderen Sub-
jekts, die dessen daseinsverwerfender Evidenz, seiner weltvernichtenden
Transzendenz die Ehre gibt, sich der ganzen Wahrheit der in ihm offen-
baren modallogischen Indifferenz und ontologischen Negativitit stellt
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und damit die Halbwahrheit der naturkultlichen Verneinung der ge-
sellschaftlichen Wirklichkeit, die gespielte Negativitdt des dionysischen
Widersachers, der doch in Wahrheit nur ein sozialkritischer affirmativer
Troster der Armen und Unterdriickten ist, aus dem Felde schldgt.

Die Bedingung der Moglichkeit dieses reaktiondren, die sozialrevolu-
tiondren Umtriebe der Unterschicht niederschlagenden Riickgriffs auf die
mittels polytheistisch-theokratischer Ordnung zum Anathema erklarte
beziehungsweise in ein affirmatives Jenseits umgewandelte abgriindige
Wirklichkeit oder ontologisch vernichtende Wahrheit des anderen Sub-
jekts ist der Wesenskult, dies, dass diejenigen, die sich auf jene absolute
Wirklichkeit berufen, darin ihr als der transzendente Kern ihres imma-
nenten Daseins perennierendes wahres Selbstsein, ihr als zeitlos vergan-
genes Sein wohlverstandenes eigenes Wesen erkennen und so als der
Erscheinungswelt im entscheidenden Punkte enthobene Wesen den Kopf
aus der Schlinge des unendlichen Verdikts und der pauschalen Nichtig-
keitserklarung ziehen konnen, mit der die Indifferenz und Negativitét
jener absoluten Wirklichkeit sie als irdisch Daseiende ja nicht minder als
die tibrige Erscheinungswelt heimsucht. Wie die wesenskultlich-reflexive
Konstruktion einer Teilhabe an dem sub specie solcher Teilhabe als das
Wesen firmierenden Sein, das nicht von dieser Welt ist, den Gruppen
der theokratischen Kultgemeinde, die damit auf die Bedrohung ihrer ge-
sellschaftlichen Existenz durch die naturkultlich-dionysische Sozialkritik
reagieren und fortan die historische Rolle einer Aristokratie {iberneh-
men, ermdglicht, jenes in seiner Indifferenz die ganze Welt zum Schein
erkldrende, in seiner Negativitit alles vernichtende aufierweltliche Sein
ins Auge zu fassen und als Berufungsinstanz heranzuziehen, so bie-
tet diese Konstruktion ihnen nun also die Handhabe, eben jenes ver-
nichtende Sein, unbeschadet oder vielmehr sogar unter Ausnutzung der
tiberschwanglich-weltfliichtigen Motion, zu der seine Wahrnehmung etli-
che von ihnen hinzureifsen tendiert, als Mittel der innerweltlich-sozialen
Auseinandersetzung in Gebrauch zu nehmen und mit dem Ergebnis
einer Uberfithrung der opferkultlich-theokratischen Organisation in ei-
ne stiandehierarchisch-brahmanische Formation sich als die fiithrende
gesellschaftliche Schicht zu behaupten.

Seine volle, die Gesellschaft von Grund auf reorganisierende Wirkung
aber zeitigt der als Teilhabe am wahren Sein und a priori wirklichen
Prinzip konzipierte Wesenskult erst im interessierten Verbund, sprich, im
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Verein mit einem zwischen den einzelnen theokratischen Herrschaften
in Erscheinung getretenen und urspriinglich nur zu deren 6konomischer
Versorgung und Absicherung bestimmten Austauschmechanismus, der
kommerziellen Giiterdistribution. Indem unter bestimmten, an periphe-
ren Stellen des territorialherrschaftlich-theokratischen beziehungsweise
standeherrschaftlich-hierarchischen Gesellschaftssystems gegebenen Be-
dingungen die aristokratischen Trager des Wesenskults, ihre kultische
Selbstandigkeit mit dem Streben nach politischer Souveréanitat verschmel-
zend, in einer Mischung aus Machtkalkiil und materiellem Eigennutz die-
ser in der Aquivalenz sichlicher Leistungen griindenden kommerziellen
Distributionsform Freiraum und Schutz bieten, ermoglichen sie letzterer,
sich unabhéngig von allem auf der Interdependenz personlicher Bezie-
hungen basierenden herrschaftlichen Allokationsmechanismus, dem sie
vorher als verschwindendes Moment integriert waren, zu entfalten und
sich jenem Mechanismus als vollgiiltige Vergesellschaftungsalternative
gegeniiberzustellen, und entfesseln damit eine politisch-6konomische
Dynamik, die in der Schaffung eines qua Handelsstadt ganz neuen Ge-
sellschaftstyps, einer unter der politischen Fithrung der Aristokratie im
okonomischen Prinzip egalitdren, will heiflen, nach Mafigabe des Syn-
thesisprinzips der kommerziellen Funktion durch nichts als durch ihre
sdchlichen Austauschbeziehungen assoziierten und definierten Erzeuger-
gemeinschaft, kurz, in einer sich als Markt etablierenden Biirgerschaft
resultiert.

Wihrend sich in seiner ersten, durch den Aufstieg und die Bliite der
griechisch-dgdischen Polis markierten Entwicklungsphase dieser neue
Gesellschaftstyp dank einerseits des 6konomischen Nutzens, den er fiir
die umgebenden territorialherrschaftlichen Gesellschaften hat, und an-
dererseits der Wehrhaftigkeit und Schlagkraft, die er gegeniiber allen
Versuchen der letzteren, ihn wieder zu vereinnahmen und als solchen
aufzulosen, beweist, in einem wesentlich kommerziell gepragten Koexis-
tenzverhéltnis zur territorialherrschaftlichen Gesellschaftsformation zu
behaupten vermag, sprich, seine Beziehung zu ihr, aller zwischenzeitli-
chen militarischen Konfrontationen und Interventionen ungeachtet, auf
den fiir ihn aus Griinden, die andernorts expliziert worden sind, aufer-
ordentlich vorteilhaften Handelsaustausch mit ihr griindet, kommt es in
der zweiten, durch die Karriere und den Triumph der romischen Urbs
definierten Phase zu einem Paradigmenwechsel. Weil die allem formellen
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Aquivalenzprinzip zum Trotz unverhédltnisméfiige reelle Bereicherung,
die der Handel mit den umliegenden Gesellschaften ihr bringt, fiir die
neue handelsstadtische Gemeinschaft interne 6konomische Probleme
schafft und politische Konflikte heraufbeschwort, die sie zu zerreifien
drohen, verfillt die romische Urbs auf ein Rettungsmittel, mit dem es
auch schon in ebenso systematisch kurzschliissigerer wie geographisch
beschrankterer Form und entsprechend erfolgloser die griechische Polis
versucht hat: Sie vollzieht eine Abkehr von der wesentlich kommerziel-
len Beschaffenheit oder austauschbestimmten Struktur ihrer Aufienver-
héltnisse und nutzt die biirgerlichen Tugenden, sprich, die technischen,
organisatorischen und strategischen Fahigkeiten, die sie im Rahmen ihrer
von Okonomischer Freiheit, sozialer Mobilitdt und politischer Teilhabe
geprdgten neuen Vergesellschaftungsform ausgebildet hat, um auf nicht-
kommerziellem Wege den territorialherrschaftlichen und stammesférmig
organisierten anderen Gesellschaften wie auch ihren handelsstadtischen
Konkurrenten zu Leibe zu riicken und ihnen mit Mitteln militdrischer
Gewalt und biirokratischen Zwangs ihren Reichtum abzuknopfen.

Dieser neuen, im Vergleich mit dem Verfahren der Polis Athen, das
die nichtkommerzielle Ausbeutung auf die anderen &gdischen Poleis
beschrankt und also eine Art Selbstausbeutung der kommerziellen Funk-
tion betreibt, ebenso sehr geographisch entgrenzten wie systematisch
totalisierten romischen Bereicherungsstrategie ist der durchschlagende
Erfolg des Imperium Romanum beschieden, eines mit militdrischer Kraft
und biirokratischer Kompetenz eingerichteten und aufrechterhaltenen
Provinzialsystems, das die unter ihm befassten Gesellschaften unter-
schiedlichster Provenienz und Beschaffenheit zu uniformen Momenten
einer gigantischen Ausbeutungsmaschine degradiert und nivelliert. Wo-
bei die besondere Ironie dieser nichtkommerziellen Ausbeutungsma-
schinerie darin zu sehen ist, dass sie die kommerzielle Funktion, deren
sozialen Implikationen und politischen Konsequenzen sie doch letztlich
entspringt, in eben die abhédngige, dienende Stellung zuriickbringt, die je-
ne innehatte, ehe es ihr gelang, sich von ihrer urspriinglichen Matrix, der
theokratischen Territorialherrschaft, zu 16sen und dieser gegeniiber in der
emanzipierten Gestalt eigenstandiger handelsstadtischer Gemeinschaften
zu etablieren!

Der Erfolg hat indes seine definitiven Schattenseiten. Wie im vorletzten
Band nachgezeichnet, ist er von soziostrukturellen Verwerfungen und

20



internen politischen Spaltungen begleitet, die zu guter oder vielmehr
boser Letzt die Etablierung eines imperatorisch-cdsarischen Regimes
zur Folge haben, mit anderen Worten in der Errichtung einer Militdr-
diktatur resultieren, die im vergeblichen Bemdiihen, gleichermaflen dem
volksfiirsorglich-sozialstaatlichen Zweck, dem sie ihr Entstehen verdankt,
gerecht zu werden und sich als den eigengesetzlich-selbstbeziiglichen
Militdrapparat, der sie als Mittel zum Zweck ist, bei Kraften zu erhalten,
das Imperium in eine langanhaltende Agonie verstrickt, in deren Verlauf
die Provinzen sich in periodisch verwiistete Schlachtfelder und immer
neu heimgesuchte Notstandsgebiete verwandeln und den Untertanen des
Reichs ihre conditio humana von Grund auf vergillt, alles Zutrauen zum
irdischen Dasein, alle Bindung ans Leben in der Welt ausgetrieben wird.
Durch die nicht enden wollende imperiale Agonie um jede intentionale
Perspektive und habituelle Kontinuitdt, jede soziale Geborgenheit und
materielle Sicherheit gebracht, machen die Untertanen eine vollstindige
Kehrtwendung, in deren Konsequenz das, was ihnen bis dahin als der
absolute Schrecken und das um jeden Preis abzuwendende Fatum gilt,
das Sein ndmlich des anderen Subjekts, das in seiner modallogischen
Indifferenz und ontologischen Negativitit die ganze Welt fiir Schein
und alles Dasein fiir nichts erklart, nun vielmehr als etwas relativ Verlo-
ckendes, als ein durchaus erstrebenswertes Bonum vor Augen tritt. Ist
zuvor jenes in seiner chronologischen Apriorizitdt und ontologischen
Exklusivitdt vernichtende Sein dasjenige, gegen dessen Verdikt man die
Welt in genere und ihre Giiter, ihren Reichtum, in specie verteidigen und
als dennoch wirklich behaupten muss und um dessen Verdrangung und
Entkraftung willen man bereit ist, der Etablierung einer gesellschaftlichen
Herrschaft zuzustimmen, die sich nach Mafsgabe ihrer Macht tiiber die
Welt in genere und ihrer Verfiigung tiber den Reichtum in specie als
ein jenes Sein umfunktionierender und als in Kontinuitdt mit der Welt
begreifliche, reichtumsaffirmative Modalitdt erweisender Substitut des
nunmehr als gottliche Sanktionsmacht firmierenden anderen Subjekts in
Szene setzt, so spielt im Resultat ihrer desillusionierenden Entwicklung
von der Theokratie zum Césarismus eben diese gesellschaftliche Herr-
schaft der Welt und ihrem Wohlstand so iibel mit, beschwort soviel Not
und Unbheil tiber das innerweltliche menschliche Dasein herauf, 1dsst es
durch Krieg und Verheerung, Tod und Zerstdérung den Reichtum, den es
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in die Welt bringt, so teuer bezahlen, dass die Betroffenen in einem regel-
rechten Konversionsakt der Welt in genere die Gefolgschaft und ihrem
reichtumfixierten Dasein in specie die Verbundenheit aufkiindigen, jenes
weltverneinende, das Dasein als Schein entlarvende transzendente Sein
des anderen Subjekts positiv besetzen und zu ihm ihre Zuflucht nehmen,
bei ihm Schutz und Rettung vor den unertrdglichen Widrigkeiten und
dem unermesslichen Elend des von der cédsarischen Herrschaft in den
Konkurs getriebenen Erdkreises suchen.

Die in Hoffnungslosigkeit und Depression versinkenden Untertanen
des Imperiums greifen auf und setzen fort, was einst unter dem Druck
und Eindruck der sozialrevolutiondren Bewegung dionysisch-naturkult-
licher Konfession die zur Aristokratie sich emanzipierende Kultgemeinde
der theokratischen Herrschaft qua Wesenskult begann: den Rekurs auf
und Appell an die zuvor zum Anathema erkldrte und nun als zeitlos
vergangenes Sein, als das Wesen, in Anspruch genommene Sphére der
die Welt ebenso sehr fiir Schein erklarenden wie in ihr erscheinenden, das
irdische Dasein ebenso sehr verneinenden wie erhellenden ontologischen
Wahrheit und apriorischen Wirklichkeit des anderen Subjekts. Anders
aber als ihre aristokratischen Vorganger rekurrieren die an der Welt irre
gewordenen, am Dasein verzweifelnden Untertanen des Imperiums nicht
auf das Wesen, um in der Welt ebenso sehr die eigene Stellung zu be-
haupten wie die modifiziert alte Ordnung wiederherzustellen, um ihrem
Dasein einen Sinnbezug zu revindizieren, der in all seiner die Wahrheit
und Wirklichkeit der Welt betreffenden kritischen Verdikthaftigkeit ihnen
doch zugleich erlaubt, sich mit den irdischen Verhiltnissen nach Gut-
diinken zu arrangieren beziehungsweise einen frei gestaltenden Einfluss
auf sie zu nehmen. Vielmehr regredieren die Untertanen auf das Wesen
in der definitiven Absicht, die Fronten zu wechseln, sich vom Dasein
abzuwenden und dem wahren Sein in die Arme zu werfen, sich aus der
Immanenz zu absentieren und Eingang in die Transzendenz zu finden -
das heifst, ihnen dient das Wesen keineswegs als ein Mittel, um sich in der
gegebenen Welt weiter zu behaupten oder wieder einzurichten, sondern
partout nur als ein Medium, das sie dieser Welt ein- fiir allemal tiberheben
und ihnen eine neue, vom irdischen Dasein absolut verschiedene und
namlich durch eine ontologische Kluft getrennte Zuflucht und Heimat
bieten soll.

22



Allerdings ist, wie im vorigen Band unserer Studie gezeigt, diese radi-
kale Neuorientierung, diese in Weltentsagung resultierende Konversion
nur moglich, weil in zweierlei Hinsicht das urspriingliche Verhiltnis
zum apriorischen Sein oder anachronistischen Beginnen des anderen
Subjekts sich mittlerweile gewandelt hat. Zum einen biifit im letzten
Stadium der durch den Wesenskult ermoglichten Instrumentalisierung
des apriorischen Seins zu einem Konstitutiv empirischen Verhaltens, in
der platonischen Reklamation ndmlich der Sphére jenes Seins als eines
fur die Gestaltung der Polis mafigebenden Ideenreichs, diese die todliche
Indifferenz und vernichtende Negativitdt, die ihr von Haus aus eignet,
ein und nimmt, unbeschadet der ontologischen Kluft oder qua Tran-
szendenz uniiberbriickbaren Verschiedenheit, in der sie sich unverdandert
behauptet, die Ziige einer in inhaltlicher Kontinuitidt oder jedenfalls qua-
litativer Komparabilitdt mit der irdischen Welt erscheinenden spezifisch
differenten oder als bestimmte Negation gefassten Totalitdt an. Das heifst,
die Sphére des als das wirkliche Wesen in Anspruch genommenen wah-
ren Seins présentiert sich dank ihrer platonischen Vereinnahmung und
Vermittlung nun in der reizenden Gestalt und ansprechenden Vertraut-
heit einer die irdische Welt verdoppelnden Gegenwelt, die nicht etwa in
abbildlicher Spiegelung, sondern vielmehr in urbildlicher Originalitat all
das spirituell darstellt, sprich, ist, was die irdische Welt als ein ungutes
Gemisch aus spirituellem Sein und stofflich-amorphem Nichts materiell
entstellt, sprich, blof3 scheint. Kurz, dank platonischer Reflexionstatig-
keit hat jenes apriorische Sein des anderen Subjekts aufgehort, nichts als
der hinter der unbedingten Indifferenz und absoluten Negativitdt, mit
der er der Welt begegnet, anachronistisch-verschwindende Abgrund zu
sein, und bietet sich statt dessen als der die Welt ihrer ebenso unendlich
fernen wie spezifisch differenten Wirklichkeit und ihrer nicht minder
absolut transzendenten wie bestimmt negativen Wahrheit tiberfithrende
ewig-bleibende Himmel dar.

Und zum anderen ertffnet nun die Religion der in einem Winkel des
Imperiums wohnenden jiidischen Glaubensgemeinschaft mit ihrer halb
orthodoxen, halb héretischen Vorstellung von einem in unbestimmter
Aussicht stehenden Gesandten Gottes, einem gesalbten Konig, der seinem
Volk gottliches Heil bringt, den dank platonischer Reflexionsarbeit die
vernichtende Wesenssphére als bergendes Himmelreich gewahrenden
weltmiiden Untertanen des Imperiums einen Weg, die von der jiidischen
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Religion entschiedener sogar noch als vom Wesenskult angenomme-
ne und radikaler noch zur Grundlage des irdischen Daseins gemachte
ontologische Kluft und uniiberbriickbare Verschiedenheit dennoch zu
tiberbriicken.

Weil, wihrend es zwar platonisch gelingt, das Wesen seiner reinen Ne-
gativitdt zu entreiffen und zu einem Prospekt zu positivieren, es zu einer
einladenden Gegenwelt, einem Urbild all dessen, was an der Welt schon
und gut ist, zu domestizieren, gleichzeitig aber der Bezug zum Wesen,
das im aristokratischen Selbst bestehende Moment von Wesentlichkeit,
das sich in der Welt behauptet, floten geht und sich ndmlich als stoi-
sches, skeptisches oder hedonistisches Reflexiv selbstreferentiell auf sich
reduziert, sprich, zum Lebensberater beziehungsweise Sterbebegleiter
des unrettbar immanenten, im Sumpf seines Luxuslebens versinkenden
romischen Patriziats verkommt — weil sich also in der spdten Antike
diese gegenldufige Bewegung von Konkretisierung des Wesens und Eli-
minierung des Wesensbezuges vollzieht, hat sich jene ontologische Kluft
zwischen Schein und Sein, zwischen Erdkreis und Himmelssphire, sofern
tiberhaupt moglich, noch vertieft und versetzt die an der Welt verzwei-
felnden Untertanen des Imperiums in eine Notlage, eine durch keine
gnostische Anstrengung mehr zu tiberwindende Ausweglosigkeit, in der
ihnen in ihrer unendlichen Ohnmacht und Verlorenheit Rettung nur noch
von der toto coelo anderen Seite, nur noch vom Sein selbst, sprich, von
dem, der ist, gebracht, nur noch von himmlischen Gnaden zuteil werden
kann.

Und genau in diesem Punkte der verlorenen Uberbriickungshilfe oder
des fehlenden Rettungsmittels bietet sich ihnen nun der Messianismus
der jiidischen Religion, die Lehre von dem den Menschen zu ihrem Heil
vom Himmel gesandten gesalbten Konig, an, vorausgesetzt, sie missver-
stehen seine hauseigene Konstruktion und Intention hinldnglich oder
treiben vielmehr beides weit genug in die Richtung voran, die unter
dem Einfluss der qua Gnosis sich artikulierenden Weltfluchtstimmung
im Reich das jiidische Messiaskonzept bereits eingeschlagen hat, um
dem Messias selbst eine die Beschrdnktheit seines irdisch-davidischen
Konigtums vergessen machende himmlische Herkunft zuzusprechen
und das neue Jerusalem, das er verheifst, seinen futuristisch-materiellen
Gehalt, den Sinn eines tiber die Volker obsiegenden, fest gegriindeten
judischen Staats, verlieren und die erforderte essenzialistisch-spirituelle
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Form, die Bedeutung des tiber die Welt triumphierenden ewig wihrenden
Gottesreichs, gewinnen zu lassen.

Dies beides, die schone Aussicht, die der Platonismus eroffnet und
die die Wesenssphire zum Ideenreich entfaltet, und die gute Hoffnung,
die der Messianismus erweckt und die das zum himmlischen Jerusa-
lem erklédrte Ideenreich nahe herbeigekommen zeigt, sprich, in greifbare
Nahe riickt — dies beides also sind die entscheidenden Modifikationen
beziehungsweise Neuerungen, die den Wesenskult in der vom romischen
Kaiserreich beherrschten und in den Konkurs getriebenen Spatantike we-
sentlich umgestalten und in der Tat aus dem elitédr-aristokratischen Instru-
ment zur gesellschaftlich-machtpolitischen Behauptung in der Welt ein
ubiquitdr-volkstiimliches Vehikel zur personlich-heilsperspektivischen
Rettung aus der Welt werden lassen.

Indem sich diese beiden neuen Elemente der schonen Aussicht und der
guten Hoffnung zu einem systematischen Ganzen verbinden, verwandeln
sie den heidnischen Wesenskult in die christliche Heilsbotschaft und
legen das Fundament fiir jene radikale Neuorientierung der Menschen,
die das vernichtende Jenseits, das einst umfunktioniert und in den Dienst
der Affirmation eines unbedingt zu erhaltenden Diesseits gestellt werden
musste, jetzt vielmehr als das unbedingt zu erreichende rettende Ufer
wahrnimmt, das Schutz und Geborgenheit vor der Selbstzerstorungsorgie
verspricht, in die sich das Diesseits in der letzten Konsequenz des eins-
tigen Modus seiner Affirmation verstrickt findet — eine Neuorientierung,
die zugleich jede aktive Einwirkung auf das Jenseits, jede Beeinflussung
oder Beforderung seiner Funktion durch das Diesseits kategorisch aus-
schliefst und das Jenseits in die Position der absoluten Macht bringt, deren
gnddiger Zuwendung und heilsamem Beistand das Diesseits auf Gedeih
und Verderb ausgeliefert ist.

Sosehr also — um an den Ausgangspunkt unserer Rekapitulation zu-
riickzukehren — die essenzialistisch-christologische Heilslehre, in der
der Impuls zur Flucht aus dem Diesseits sich mit dem Appell ans Jen-
seits, die Flucht ins Werk zu setzen, verbindet, im genauen Gegensatz zu
den polytheistisch-theokratischen Kulten steht, in denen die Verbunden-
heit mit dem Diesseits das Zutrauen einschliefst, das Jenseits zu dessen
Affirmation bewegen zu konnen, sowenig bilden die beiden diametral ge-
gensatzlichen Einstellungen doch aber ein strukturalistisch auf den Fleck
gebanntes, zeitlos fixes System, sosehr erweisen sie sich vielmehr bei
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ndherer Betrachtung als integrierende Bestandteile einer historischen Ent-
wicklung und prozesslogischen Kontinuitét, die erstere ebenso sehr als
ihren Ausloser, als initiative Konstellation, wie letztere als ihre Auflosung,
ihre definitive Konsequenz, zu verstehen gibt. Anders gesagt, erscheint
aus dieser die systematisch-dquilibristische Gegensetzung als historisch-
konsequenzzieherische Abfolge realisierenden Perspektive die christliche
Weltverneinung als die herausprozessierte Wahrheit iiber die heidnische
Lige einer durch reichtumsfundierte Herrschaft zu gewéhrleistenden
Sicherstellung des immanenten Daseins vor der reichtumsgenerierten Ne-
gativitdt des transzendenten Seins, die am Anfang des ganzen Prozesses
steht.

Sowohl bei den Eroberern als auch bei den aus dem bosen Traum der imperialen
Agonie erwachten heimischen Populationen ist das Bediirfnis vorhanden, der
Heilsperspektive nicht gleich die ganze irdische Existenz zu opfern und vielmehr
die Aussicht aufs ewige Leben mit dem Anspruch auf ein sikular erfiilltes Dasein
in Einklang zu bringen.

Wenn demnach die agrarischen Okkupanten der als imperiale Kon-
kursmasse vorgefundenen romischen Provinzen das Gleiche tun wie ihre
Vorginger, die nomadischen Eroberer der von lebendigen Stadtstaaten
besiedelten orientalischen Flusstiler, und ndamlich von der avancierten
Zivilisation, iiber die sie die Herrschaft erringen, auch und nicht zuletzt
deren Religion iibernehmen, so tun sie nur scheinbar oder formell das
Gleiche und in Wahrheit oder reell etwas vollig Anderes: Was sie mit der
christlichen Religion sich aneignen und ihren Képfen einpflanzen, ihrem
Geist, ihrem individuellen und kollektiven Selbstverstiandnis einverlei-
ben, ist nichts anderes als in letzter Konsequenz der Offenbarungseid
all dessen, was ihre Vorgédnger einst angefangen haben und was sie, die
Nachfolger, jetzt im Begriff stehen zu wiederholen, ist mit anderen Worten
das vernichtende Verdikt iiber beziehungsweise der die Verwerfung vor-
wegnehmende Schlussstrich unter ihr eigenes, noch gar nicht eigentlich
in Gang gekommenes Beginnen. Indem sie einen Glauben annehmen,
der letztes Resultat eines historischen Prozesses ist, den sie als im Romi-
schen Reich an sein Ende gekommenen neu initiieren oder von Anfang
an wiederholen wollen und dem doch aber durch jenen Glauben sein
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vollstandiges Scheitern, seine Perspektivlosigkeit bereits attestiert wird,
belasten sie ihren Neuanfang mit einer kodifizierten Erfahrung, einer dog-
matischen Sicht, die tiber ihn, recht besehen, a priori den Stab bricht, ihm
sein als Nichtigkeitserklarung wohlverstandenes Augurium stellt, und
unterscheiden sich in diesem Punkte grundlegend von ihren Vorgéngern,
den die orientalischen Flusstdler erobernden nomadischen Bergvolkern,
die mit den theokratischen Kulten, die sie in den eroberten Territorien
vorfinden und tibernehmen, ein durchaus affirmatives, die Welt, so wie
sie ist, zu sanktionieren bestimmtes und also auch den historischen Pro-
zess, den die Eroberer in dieser Welt anstrengen, zu unterstiitzen, wo
nicht gar zu substantiieren geeignetes Instrument in Handen halten.
Giinstig fiir die neuen Okkupanten und quasi ihr Gliick scheint dabei
immerhin zu sein, dass sie partout nicht wissen, was sie tun, dass sie keine
Ahnung davon haben, wie sehr dies religiose Erbe der Vergangenheit,
dies Christentum, das sie annehmen und hochhalten, die summarische
Verwerfung eben jenes Unternehmens einer gesellschaftlichen Reich-
tumsproduktion unter territorialherrschaftlichen Bedingungen beinhaltet,
das sie selbst gerade im Begriff stehen, neu aus der ganz und gar un-
christlichen Taufe zu heben. Ihre, wie man will, barbarische Unwissenheit
oder kindliche Einfalt scheint sie vor der Realisierung des diametralen
Widerspruchs zwischen dem, was sie praktisch vorhaben, und dem,
was sie dogmatisch annehmen, der volligen Unvereinbarkeit zwischen
sdkularem Wollen und religiosem Sollen schiitzen zu konnen, scheint
ihnen mit anderen Worten die Moglichkeit zu erdffnen, sich zu jener
ebenso resignativen wie resultativen Einsicht zu bekennen, ohne dass sie
deshalb den Mut verlieren und die Initiative fahren lassen miissten.
Indes, bei genauerer Betrachtung stellt sich diese Unwissenheit und
Naivitdt der Okkupanten im Blick auf den wahren Sinn und die finale
Botschaft der christlichen Religion als geringer Gewinn heraus. Schlief3-
lich handelt es sich bei dem in Form des christlichen Glaubens abgelegten
Offenbarungseid der Geschichte einer im Romischen Reich ebenso sehr
aus dem Lot gebrachten und zugrunde gerichteten wie eskalierten und
auf die Spitze getriebenen territorialherrschaftlichen Reichtumsprodukti-
on ja nicht einfach nur um ein theoretisches Bekenntnis, einen reflexiven
Befund, sondern mehr noch um ein praktisches Gelobnis, eine reaktive
Resolution. Untrennbar verkniipft mit der Annahme des christlichen
Glaubens ist die Hingabe an ein als Nachfolge Christi wohlverstandenes
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christliches Leben, dessen tragende Sdulen monchische Entsagung und
quietistische Ergebung sind.

So gewiss der sich zum Christentum Bekehrende glaubt, dass es ein
Himmelreich gibt, das dem irdischen Dasein wie spirituelles Sein dem
materiellen Nichts enthoben ist, und so gewiss dieser Glaube Hand in
Hand geht mit abgriindiger Verzweiflung tiber das irdische Dasein und
die conditio humana, die es gewdhrt oder vielmehr zerstort, so gewiss
richtet sich nun alles Tun und Treiben des Bekehrten auf eben jenes Him-
melreich und hat er nichts mehr im Sinn, als dem zum materiellen Nichts
erkldrten irdischen Dasein den Riicken zu kehren und in das als wahrer
Hort und neue Heimat erkannte spirituelle Sein hiniiberzuwechseln. Und
so gewiss er es ernst meint mit der ontologischen Differenz, der absolu-
ten Verschiedenheit zwischen dort dem die Wirklichkeit ewig seienden
gottlichen Sein und hier dem als Widerschein der Wirklichkeit fliich-
tig scheinenden weltlichen Nichts, so gewiss weifs er, dass der Wechsel
von hier nach dort nicht in seiner Macht steht, dass die Wandlung des
kreatiirlich-materiellen Scheins ins wesentlich-spirituelle Sein seine, der
Kreatur, Krafte unendlich iibersteigt, und verbringt deshalb sein Leben
im ebenso emotional erregten wie intellektuell geduldigen Warten auf
den Augenblick seiner wundersamen Errettung, darauf also, dass der
vom Himmel gesandte Retter herabsteige und ihm demonstrativ den Weg
zum Heil weise oder ihm vielmehr aktiv als Mittel zum Heil diene.

Sein weltfliichtiges Monchstum und seine gottergebene Heilssucht
ersticken all sein Interesse am Dasein, verschlagen ihm alle irdische Ge-
schaftigkeit und lassen, dieweil er ebenso inbriinstig wie geduldig auf
seinen Retter wartet, ebenso trostbediirftig wie getrost des Parakleten
harrt, nurmehr Raum fiir eine einzige weltliche Okkupation — die kom-
munikationsfreudige Beschidftigung mit dem, was kommen wird, die
Verkiindigung der frohen Botschaft der bevorstehenden Errettung, das
Bemiihen darum, auch die Artgenossen der Heilsperspektive inne und
teilhaftig werden zu lassen.

Dabei bedeutet natiirlich der eschatologische Wartezustand, in den der
Glaubige sich versetzt weifs, nicht, dass er nun ostentativ die Hinde in den
Schofs legt, in dieser Welt keinen Finger mehr riihrt. Wahrend er wartet
— und das Warten dauert ldnger, als gedacht! — bleibt er ja eine irdische
Kreatur mit leiblichen Bediirfnissen, die befriedigt sein wollen und die
in staatlich organisierter Gestalt oder jedenfalls in Form gesellschaftlicher
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Arbeitsteilung, sprich, durch die Arbeit anderer sich befriedigen zu lassen,
im kollabierten und in Anarchie gestiirzten Imperium immer schwieriger
beziehungsweise unmoglicher wird. Will der Glaubige also bis zum Tag
des Heils iiberleben, so muss er fiir sich selbst sorgen, muss in eigener
Person Hand anlegen und allein oder im Verein mit Gleichgesinnten den
tiir seinen Fortbestand erforderlichen weltlichen Tatigkeiten obliegen. Er
muss Land bestellen, Vieh halten, Hauser bauen, Brunnen graben, Tuch
wirken, Geschirr topfern, Eisen schmieden.

Aber was auch immer er anfangt und tut — es ist ein Tun im Wartestand,
im Stande des Wartens auf ein Ereignis, das eben jenes Anfangen und
Tun ein- fiir allemal {iberfliissig macht, weil es mit letzterem auch und
zugleich dessen Bedingung der Moglichkeit, seinen irdischen Raum und
seine historische Zeit, enden, weil es, anders gesagt, mit dem Dasein in
der Welt, das anfangt und tut, auch und zugleich die Welt selbst als den
Schauplatz allen Anfangens und Tuns verschwinden ldsst. Mit all seiner
irdischen Geschiftigkeit verfolgt der Glaubige nur den einzigen Zweck,
jenen Augenblick der Wahrheit zu erreichen, in dem er die Erde verlassen
und nicht nur ihre Geschifte, sondern auch und mehr noch sie selbst
als den Irrtum, der sie offenbar ist, als das erwiesenermafien Falsche ad
acta oder vielmehr ad ficta legen kann. Weit entfernt davon, dass er mit
der Arbeit und Miihe, die er auf sich nimmt, um am Leben zu bleiben,
irgend eine positive Absicht verbdnde, einer diesem Leben eigenen, seiner
Kontinuitdt und Erhaltung oder gar seiner Forderung und Entfaltung
dienlichen Strategie verpflichtet wire, kurz, auf die Erzeugung eines das
irdische Leben als solches bezweckenden Unterhalts oder Uberflusses
aus wadre, ist seine Arbeit vielmehr durch und durch negativ bestimmt,
von ihrer eigenen Nichtigkeit durchdrungen und dient einzig und allein
dem Ziel, jenen biographischen Fluchtpunkt zu erreichen, an dem sich
ihr Behuf und Inhalt, das Am-zeitlichen-Leben-bleiben, als entbehrlich,
weil ins ewige Leben tiberfiihrt und gewandelt herausstellt oder vielmehr
zuriicknimmt.

Wie sollte wohl eine so in sich negative, so fiir sich genommen zwecklo-
se irdische Geschiftigkeit in den Dienst eines nach altorientalisch-territo-
rialherrschaftlichem Muster erneut in Angriff genommenen sozialen
Aufbauvorhabens und Staatengriindungsprojekts zu stellen sein? Wie
sollte ein Leben, das in seiner ganzen Praxis dem Warten auf ein to-
to coelo anderes und in seiner ontologischen Differenz ersteres ex post
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fiir nichts erkldrendes, sprich, a priori revozierendes Leben dient, als
Basis fiir die neuerliche Einrichtung einer auf die Schaffung irdischen
Reichtums und Uberflusses und die Begriindung weltlicher Macht und
Herrlichkeit vereidigten territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlichen Ge-
sellschaft herhalten konnen? Damit dies irgend moglich wiirde und we-
nigstens prinzipielle Denkbarkeit gewdnne, miisste tatsdchlich auflosbar
und trennbar sein, was wir gerade erst als untrennbaren, weil ein quasilo-
gisches unmittelbares Konsequenzverhiltnis bildenden Zusammenhang
konstatiert und gegen alle Vorstellung von einer naiven Gldaubigkeit ohne
lebensverdndernde Implikationen geltend gemacht haben — die Einheit
zwischen theoretischem Bekenntnis und praktischem Gelobnis, zwischen
Erwartung des Heils und der Erwartung geméafier Lebensfiihrung.

Es miisste moglich sein, theoretisch oder dogmatisch die irdische Im-
manenz fiir Mummenschanz, fiir schieren Schein zu erkennen und sich
der transzendenten Wirklichkeit des wahren Seins, dem Himmelreich zu
verschreiben, ohne doch aber praktisch oder kultisch daraus die einzig
verbindliche Konsequenz zu ziehen und das ganze irdische Tun und
Treiben auf den dogmatischen Fluchtpunkt des himmlischen Heils aus-
zurichten, sprich, sich in Armut, Ehelosigkeit und asketischer Entsagung
zu tiiben, die Nachfolge Christi anzutreten. Es miisste — die Sache umge-
kehrt betrachtet und von der irdischen Etablierungsabsicht her gefasst! —
moglich sein, ein anderes als das der Heilserwartung einzig geméfie welt-
fliichtige Leben zu fiihren und sich den irdischen Geschiften als einem
positiven Prospekt, einem okkupierenden Vorhaben zuzuwenden, ohne
die Aussicht aufs himmlische Heil zu verspielen, ohne preiszugeben, was
nach dem biographischen Zeugnis des als Gottessohn paradigmatischen
Menschen, des heilbringenden Messias, mit solch positiver Geschéftig-
keit, solch nicht als Weg zum Heil definiertem, sondern als eigenstén-
diger Zweck sich entfaltendem Leben offenbar unvereinbar ist. Kann
es diese Moglichkeit, den durch die Vita des Heilsbringers dekretierten
Zusammenhang zwischen Vorhaben und Nachfolge, Heilserwartung und
erwartungsgemafiem Leben aufzuldsen, aber wohl geben, wenn doch
allein schon der Versuch, sie zu artikulieren, uns unwillkiirlich noch
einmal zur Bekriftigung der Unvereinbarkeit der Heilsperspektive mit
jedem nicht in ihr sich erschopfenden und vielmehr irdisch zentrierten
Prospekt provoziert?
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Zwar ist die Bereitschaft und sogar die Neigung, jene quasilogische Ein-
heit von Heilserwartung und heiligem Leben, exspectatio salutis und
imitiatio Christi, nicht fiir unverbriichlich gegeben zu erachten, sondern,
wenn moglich, die freudig angenommene Heilsperspektive mit dem
Prospekt eines bis zum Eintritt ins himmlische Sein ernst und als eigene
Aufgabe eifrig in Angriff genommenen Daseins auf Erden zu verbinden,
bei den Okkupanten des aufgelassenen Imperiums durchaus vorhan-
den. Schliellich entstammen sie ja nicht dem imperialen Verfallsprozess,
sind nicht im Bannkreis der agonal-fatalen Schicksalsfuge des in Kon-
kurs gehenden Imperiums aufgewachsen und heimisch, haben nicht
jene anhaltenden beziehungsweise wiederkehrenden Verwiistungs- und
Zerstorungsorgien erlebt, die die Betroffenen in eine Situation volliger
Ausweg- und Aussichtslosigkeit versetzen und demzufolge in Hoff-
nungslosigkeit und Verzweiflung, in abgrundtiefe Depression und un-
heilbare Resignation stiirzen mussten. Aus ebenso kargen wie primitiven
Stammesverhéltnissen hervor- und durch ebenso entbehrungsreiche wie
gefahrvolle Wanderungen hindurchgegangen, sind diese Neuankdémm-
linge bei der Ankunft in den Gebieten des zerfallenen Reichs von aller
Desillusionierung und Verzweiflung, allem Lebensiiberdruss und Welt-
schmerz weit entfernt und vielmehr erfiillt von Neugier und Faszination,
begierig darauf, die fremde Zivilisation, die ihnen, wie sehr auch ruiniert
und in Bruchstiicken, entgegentritt, kennen zu lernen und sich anzueig-
nen, beziehungsweise die kulturellen Errungenschaften und materiellen
Annehmlichkeiten, die, in wie sehr auch rudimentdrer und regressiver
Form, diese Zivilisation fiir sie bereit hilt, zu erforschen und auszukosten.

Dass sie im Paket mit den kulturellen Errungenschaften und mate-
riellen Annehmlichkeiten der zugrunde oder jedenfalls in die Briiche
gegangenen Zivilisation auch deren hochst lebendige und im Unterschied
zu den {iibrigen zivilisatorischen Erscheinungen ganz und gar intakte
Religion in Kauf nehmen und sich zu eigen machen miissen und dass
diese Religion sie nun gleich wieder von den irdischen Belangen und im-
manenten Beziigen, denen sie ihre ungeteilte Aufmerksamkeit schenken
wollen, abwendet und auf ein transzendentes Ziel, das himmlische Heil,
hinlenkt, stellt dabei, fiir sich genommen, noch kein ernsthaftes Problem
dar. Warum sollen sie nicht das irdische Leben als solches leben, es als
das nichts als sich selbst bezweckende biographische Vorhaben, das es ist,
realisieren, es in allen seinen kontemporadren Aspekten und evolutiondren
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Prospekten wahrnehmen, um dann anschlieffend und zu guter Letzt des
himmlischen Heils teilhaftig zu werden, ins ewige Leben {iberzuwech-
seln. Beides, das als biographischer Entfaltungs- und Erfahrungsprozess
sich realisierende irdische Leben und die als ewiges Leben firmierende
Vergingnis der Verginglichkeit und Uberwindung des Todes, sind ja
erstrebenswerte Giiter, die die Ankdmmlinge nur zu gern nebeneinander
beziehungsweise eins nach dem anderen in Besitz nehmen und geniefsen
wiirden.

Das Problem entsteht fiir sie erst dadurch, dass eins das andere aus-
schliefit, dass die Heilsperspektive von ihnen verlangt, dem irdischen
Dasein als einem Selbstzweck und Gut eigener Art zu entsagen, dass die
christliche Religion sie anhilt, das weltliche Leben fiir nichts zu erkennen
und in die Schanze des alle Aufmerksamkeit der Welt auf sich ziehen-
den Strebens nach dem Himmelreich zu schlagen. Wollen sie das ewige
Leben, so diirfen sie sich im irdischen Leben weder hiuslich einrichten
noch tiberhaupt irgend engagieren, sondern miissen ein in der Nachfolge
ihres Heilsbringers stehendes heiliges Leben fiihren, miissen mit anderen
Worten all ihre Lebenskraft daran wenden, ihr irdisches Leben so zu
absolvieren und hinter sich zu bringen, dass es die Aussicht aufs Heil
moglichst wenig behindert und verstellt beziehungsweise moglichst weit
befordert und freigibt. Wenn sie hingegen, wie sie gern mochten, im
irdischen Leben heimisch werden und sich um seiner selbst willen in ihm
zu schaffen machen, verlieren sie das Heil aus dem Blick beziehungs-
weise verengen sich die Aussicht auf es zum unpassierbaren Nadelohr
und finden sich am Ende dem Tode verfallen statt des ewigen Lebens
teilhaftig.

Dies ist ihr zum schieren Dilemma zugespitztes Problem, aus dem sie
nur allzu bereit sind, sich zu befreien, falls es einen Ausweg aus ihm
gibt, sprich, einen Weg, die dem Anschein nach untrennbare Verkniip-
fung zwischen Heilserwartung und heiligem Leben zu losen und das
darin implizierte Ausschliefungsverhiltnis zwischen innerweltlichem
Engagement und Streben nach dem Himmelreich zu tiberwinden. Falls es
diesen Weg, das in eigener Regie zu fiihrende Leben auszukosten, ohne
dafiir des in Christus beschlossenen ewigen Lebens verlustig zu gehen,
gibt, sind sie nur allzu begierig, die nach dem Untergang des Romischen
Imperiums entstandene historische Situation zu nutzen und situationsge-
maéfs in die Fufistapfen ihrer orientalischen Vorgidnger zu treten, sprich,
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die aus landséssigen Unterworfenen und landnehmenden Eroberern,
aus bduerlich-handwerklicher Unterschicht und kriegerisch-streitbarer
Oberschicht zusammengesetzten stratifizierten Gesellschaften der ersten
Zivilisationen, Territorialherrschaften alten Musters, wieder zum Leben
zu erwecken und neu einzurichten.

Kann ihnen diese Bereitschaft, die Welt in festen Besitz zu nehmen,
dieser FEifer, sich auf Erden breit zu machen, aber eigentlich viel niit-
zen? Stehen sie nicht, selbst wenn das dogmatisch-kultische Problem der
Untrennbarkeit von Heilserwartung und heiligem Leben sich fiir sie als
16sbar erweist, vor dem weiteren, politisch-praktischen Problem, dass sie,
so unverbliimt irdisch, so lebenslustig sie, die prospektiven Herren der
neuen Gesellschaften, auch immer sein mogen, es bei den unterworfenen
heimischen Bevolkerungen, den prospektiven Untertanen, doch aber mit
Menschen zu tun haben, denen das Imperium alle Lebenslust ausgetrie-
ben hat und die im Gegenteil erfiillt sind vom Verlangen, dem irdischen
Dasein den Riicken zu kehren? Wie soll sich mit Populationen, denen
die agonale Zerstdorungsorgie des in die Briiche gehenden Imperiums
alles irdische Begehren, allen Lebensmut ausgetrieben hat und denen
deshalb das ihnen von der neuen Religion, der christlichen Heilslehre,
zur Auflage gemachte heilige Leben, das in heilssiichtiger Selbstzurtick-
nahme, in frommer Entsagung verbrachte Leben in der Nachfolge des
Heilsbringers, ein Leben im Wartestand, ganz und gar zupass kommt
und als vollkommene Erfiillung ihrer zunichte gemachten Erwartungen
ans irdische Dasein gilt — wie soll sich mit solchen Populationen eine
organisierte Gesellschaft, egal ob territorialherrschaftlichen oder anderen
Zuschnitts, aufbauen, ein wie auch immer beschaffener funktionierender
Staat machen lassen?

Indes, dem hier beschworenen Bild von Menschen, die sich in hel-
ler Verzweiflung an der Welt nichts Sehnlicheres wiinschen, als ihr den
Riicken kehren zu konnen, und die das irdische Dasein deshalb nur-
mehr als ein Mittel interessiert, es moglichst rasch und im Sinne ihrer
Heilserwartung hinter sich zu bringen — diesem Bild vom Menschen als
einem ebenso passionierten Weltfliichtigen wie enragierten Heilssucher
werden die vom Imperium zuriickgelassenen, in den Provinzen hei-
mischen Bevolkerungen zu dem Zeitpunkt, da die Erobererstimme sie
unterworfen haben und sich anschicken, sie fiir ihre Staatsgriindungsab-
sichten, ihre territorialherrschaftliche Etablierung in Dienst zu nehmen,
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gar nicht mehr sonderlich gerecht. Zu dem Zeitpunkt ist das Reich ja
schon langst Vergangenheit, ist als die ebenso aggressive Militdrmaschine
wie oppressive biirokratische Apparatur, zu der es sich entfaltet hatte,
langst passé, und geblieben sind nichts als die Triimmer und Ruinen
des grofien Gebdudes, der imperialen Konstruktion. Zwischen diesen
Triimmern und in diesen Ruinen aber haben sich die Uberlebenden, die
Biirger des Imperiums, soweit sie von der agonalen Selbstzerstérung
des Staatsapparats verschont geblieben sind, mehr schlecht als recht
eingerichtet, hier fiihren sie in kleinen versprengten und isolierten Grup-
pen und Gemeinden ihren durch den Zusammenbruch der 6ffentlichen
Ordnung und durch allgemeine Gesetzlosigkeit, durch das Fehlen kom-
munaler Versorgung und das Ausbleiben staatlichen Nachschubs, durch
den Verfall des Wegenetzes und Verkehrssystems, durch das Versaumnis
infrastruktureller Erhaltungsmafsnahmen und das Vordringen der Natur,
durch Versumpfung, Verkarstung, Verwilderung massiv erschwerten
Kampf ums Dasein, suchen sich gegen die tiberméachtige Natur, gegen die
Unbilden des Klimas und katastrophische Ausbriiche der Naturkrifte, ge-
gen Hungersnote und Epidemien, gegen wilde Tiere, gegen marodierende
Banden und neidische Nachbarn zu behaupten.

Der Uberlebenskampf aber flot ihnen wieder Lebensmut ein, weckt
in ihnen in dem Mafle, wie er all ihre Krifte in Anspruch nimmt, sie
im Kampf gegen dufiere Widrigkeiten und Feinde ebenso unzweideutig
wie restlos anspannt, erneut den Sinn fiir die Selbsterhaltung als Selbst-
zweck, fiir das irdische Leben als fiir eine Stellung, die zu behaupten
sich schlicht deshalb lohnt, weil sie den Lohn in sich trdgt, weil sie mit
den Freuden und Leiden, den Geniissen und Bitterkeiten, den Erfol-
gen und Fehlschldgen, die sie gewdhrt und verhédngt, das, worum es im
Grunde geht, der wesentliche Gewinn, die Sache selbst bereits ist. Was
die Menschen als Biirger des Imperiums in Verzweiflung stiirzte, was
sie hoffnungslos mit dem irdischen Dasein zerfallen liefs, waren ja nicht
die Herausforderungen und Harten ihres Daseins, waren nicht Not und
Elend per se, Entbehrungen und Versagungen als solche, sondern war
der intentionale Widerspruch, in dessen Bannkreis sie ihr biirgerliches
Leben fiihren, die soziale Selbstvereitelung, in deren Gewahrsam sie ihr
Untertanendasein fristen mussten, war dies, dass es der eigene gesell-
schaftliche Organismus, ihr repréasentativer staatlicher Apparat war, der
sie gleichzeitig seinen Zwecken dienstbar machte und an der Erfiillung

34



jener Zwecke hinderte, der sie uno actu in Gang setzte und auflaufen
lief, der ihnen den Weg wies, nur um ihnen diesen Weg gleich wieder
zu verlegen, und der sie so in ein Elend stiirzte, das sie eigentlich nur
sich selbst, ihrem sozialen System zurechnen konnten, sie Entbehrungen
aussetzte, die als Resultat nicht duferer, objektiv-konditioneller Verhilt-
nisse, sondern eigenen, kollektiv-konstitutionellen Verhaltens erschienen,
so dass sich am Ende ihre Fron und Arbeit aus einem fiir den Sinn des
Daseins zu zahlenden Preis in eine fiir den Widersinn des Daseins zu
erduldende Strafe, ihre Not und Armut aus dem Vorweis eines ihnen das
Leben schwer machenden Schicksals ins Merkmal eines sich selbst sein
Verhédngnis wirkenden Lebens verkehrt zeigte.

Diese im Staatsapparat und seinem Walten Gestalt gewordene innere
Widerspriichlichkeit und konstitutionelle Absurditét ihres sozialen Da-
seins und politischen Lebens, die sie in den Wahnsinn trieb und schliefs-
lich abgrundtiefer Verzweiflung und unheilbarer Depression auslieferte
— sie zeigt sich nun, da das Imperium das Zeitliche gesegnet hat oder
besser gesagt dem Fluch der Zeit erlegen und mit Schaden abgegangen
ist, von ihnen genommen, und befreit von der erdriickenden Last eines
unlebbaren Lebens, atmen sie auf und erleben die Welt, eine feindliche
Welt voller Widrigkeiten und Gefahren, aber auch freundliche Welt voller
Gliicksmomente und Verheiflungen, neu, fiithlen sich wie von schwerer
Krankheit Genesende, noch unsicher auf den Beinen und des Fortgangs
ungewiss, aber doch sicher, dass der Fortgang sich lohnt, dass es gut ist,
auf der Welt zu sein, dass da zu sein allemal besser ist, als nicht mehr
da zu sein, dass sich, wie es der von inneren Ambivalenzen und Wi-
derspriichen unbeleckte unzynisch-animalische Wahrspruch der Bremer
Stadtmusikanten will, etwas Besseres als der Tod tiberall findet.

Was die imperiale Krankheit den Genesenden, die agonale Depression
den wieder Lebensmut Schopfenden hinterlassen hat, ist die christliche
Religion mit ihrer Heilsverheifsung, ihrer in Christus erdffneten Aussicht
auf ein dem irdischen Dasein folgendes ewiges Leben, ein Himmelreich,
das nach dem Abschied von der Erscheinungswelt ihrer harrt. Nicht, dass
sie die Aussicht nicht zu schitzen wissen! Nicht, dass ihnen ihr Heil nicht
am Herzen liegt, nicht so viel bedeutet, dass sie sich ein Leben ohne es
gar nicht mehr vorzustellen vermogen! Aber fiir den himmlischen Lohn
das irdische Leben zum Opfer zu bringen, der Welt den Laufpass zu
geben und die Nachfolge Christi anzutreten, das diesseitige Dasein als
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rein transitorische und entsprechend kursorisch zu gestaltende Etappe,
als Durchgangsstation auf dem Weg zum jenseitigen Sein nicht blof3
theoretisch aufzufassen, sondern mehr noch praktisch anzugehen, kurz,
fiir den Gewinn des ewigen Lebens den Preis eines in Armut, Ehelosigkeit
und asketischer Entsagung verbrachten heiligen Lebens zu zahlen — dies
tallt ihnen mittlerweile schwer. Diese von ihnen beziehungsweise ihren
Vorfahren urspriinglich gezogene Konsequenz, die sowohl das Beispiel
ihres messianischen Paradigmas als auch die Logik der durch die Heils-
perspektive dem irdischen Dasein attestierten Fliichtigkeit und vielmehr
Nichtigkeit als einzig sinnvolle Konsequenz ausweist, will ihnen nicht
mehr recht passen.

Solange die Lebensverhiltnisse so sind, wie sie in der agonalen Spat-
zeit des Imperiums sind, solange Krieg und Tod an der Tagesordnung
sind, die Provinzen von periodischen Verwiistungen heimgesucht, von
heillosen Zerstérungen tiberzogen werden, fillt es vergleichsweise leicht,
jene Konsequenz anzuerkennen und ihr zu entsprechen. Ein offenkundig
unlebbares Leben in die Schanze der Nachfolge Christi zu schlagen, ein
empirisch sinn- und haltloses Dasein der Heilsperspektive, dem Streben
nach dem Himmelreich zum Opfer zu bringen, ist kaum ein Opfer zu
nennen. Was ihnen nichts weiter abfordert als die Preisgabe eines de facto
bereits Preisgegebenen oder durch die objektiven Umstdnde unhaltbar
Gewordenen, konnen sie willfahrig auf sich nehmen oder gar freudig
akzeptieren.

Nun aber, da die Verhiltnisse sich vergleichsweise normalisiert haben
und das irdische Dasein die Fasson eines aus Lust und Leid, Gewinnen
und Einbuflen, Erlebnissen und Widerfahrnissen unvorhersehbar ge-
mischten Abenteuers wiedergewonnen hat, da ihnen mit anderen Worten
der Lebensmut zuriickgekehrt ist, stellt sich die Forderung, dieses halb-
wegs normalisierte Leben an den wie sehr auch als Néglein verlockenden
Nagel der Heilsperspektive zu hdngen, in einem anderen Lichte dar
und nimmt die Nachfolge Christi in der Tat den Charakter eines herben,
schmerzlichen Opfers an. Wie die in die Provinzen eingefallenen und
als Herren sich etablierenden Stammesgruppen wiirden auch sie, die in
den Provinzen heimischen Populationen, die Untertanen des unterge-
gangenen Imperiums, mittlerweile einer Kombination aus ausgekostetem
irdischem Dasein und schliefllichem Genuss des himmlischen Seins ent-
schieden den Vorzug geben, wiirden auch sie nur zu gern von dem in
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der Erwartung des Heils sich erschopfenden heiligen Leben Abstand
nehmen, um dem menschlichen Leben zu geben, was des menschlichen
Lebens ist, und sich erst dann ins ewige Leben zu schicken, wenn — in
aller Paradoxie gesagt — seine Zeit gekommen ist.

Und an dieser Haltung der dem Leben zuriickgegebenen Biirger und
Untertanen des zugrunde gegangenen Imperiums &dndert auch nichts
der Umstand, dass in Gestalt eben jener eingedrungenen Stammesgrup-
pen schon wieder jemand bereit steht, sie zu unterjochen und in die
Knechtschaft zu fithren. Territorialherrschaftlich-fronwirtschaftliche Exis-
tenzbedingungen als solche sind, wie die menschliche Geschichte lehrt,
noch kein Grund zu verzweifeln. Sie mogen, wenn sie gar zu harte und
bedriickende Formen annehmen, wenn sie jede Balance zwischen herr-
schaftlicher Inanspruchnahme und konzediertem Eigenleben vermissen
lassen, zu Kritik und Empoérung, zu kultischem Widerstand oder prak-
tischem Aufbegehren Anlass geben; den Mut zum Dasein und die Lust
zum Leben aber rauben sie nicht. Das schafft erst ein Herrschaftssystem
wie das des Romischen Imperiums, das als Ausgeburt einer unheiligen
Verméhlung von territorialer Fron und kommerzieller Ausbeutung das
eindeutig selbstsiichtige Beginnen der Herrschaft in ein widerspriichli-
ches, die Herrschaft zum agonalen Streit mit sich selbst, zu einer selbst-
zerstorerischen Selbstsuche entflammendes Verfahren und — in der Kon-
sequenz dieser Verkehrung des Kalkiils realer Machtausiibung in den
Wahn finaler Machtergreifung — die zielstrebige Unterdriickung und
Ausbeutung der Untertanen in eine sinnlose Quélerei und Misshandlung,
die schwere Last der Knechtschaft und Fron in die erdriickende Biirde
einer verderblichen Heimsuchung und tddlichen Plage ausarten lasst.

Mit einer fronwirtschaftlichen Territorialherrschaft, wie die eingewan-
derten Stammesgruppen sie neu etablieren, die nichts weiter will, als ihr
Auskommen beziehungsweise ihr Wohlergehen auf die Arbeit anderer,
als Untertanen rekrutierter Gruppen zu griinden und die den letzteren
im {ibrigen erlaubt beziehungsweise nicht verwehrt, im Rahmen dieser
herrschaftlichen Anspriiche und Forderungen einigermafSen ungestort
ihr lokales Dasein zu gestalten und ein in den traditionellen Bahnen ver-
laufendes, halbwegs friedliches kommunales Leben zu projektieren und
zu fiithren — mit einer solchen Herrschaft lisst sich leben, sie ldsst sich er-
tragen. Erst die unter der Einwirkung des kommerziellen Prinzips in den
aristokratisch-patrizischen Stadtstaat transformierte und durch die Hefe
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demokratisch-kompensatorischer Anstrengungen ins cdsarische Impera-
torenregime getriebene Herrschaft verstrickt sich in den beschriebenen,
an Schizophrenie gemahnenden Zweck-Mittel-Konflikt, der zur standi-
gen Uberlagerung der in Unterdriickung und Ausbeutung bestehenden
zweckvollen Vermittlung durch das in Tod und Vernichtung resultierende
Streben des Mittels fiihrt, den es erfiillenden Zweck in eigener Gestalt
Wirklichkeit werden zu lassen, sprich, sich gegen sich, das Mittel selbst
zu behaupten und als der unmittelbare Zweck zu etablieren — in den
Konflikt also, der die Bedingungen fiir die agonale Selbstzerfleischung
der imperialen Herrschaft und fiir die den Biirgern des Imperiums ihre
Verankerung im Dasein zerstdrenden und ihren Lebensmut raubenden
jahrhundertelangen Kriege und Verwiistungen schafft und der damit den
Grund fiir jene allgemeine Verzweiflung an der Welt und weltfliichtige
Motion legt, die im Heil der christlichen Religion ihren zur letzten Hoff-
nung konkretisierten Fluchtpunkt gewahrt, ihr ebenso unverhofftes wie
heif3 ersehntes Ende herbeigekommen sieht.

Nach dem Untergang dieses der Vermdhlung der kommerziellen Funk-
tion, die sich von der Territorialherrschaft emanzipiert, mit einer Terri-
torialherrschaft, die sich in der Konsequenz solcher Emanzipation ari-
stokratisiert, entsprungenen imperialen Wechselbalgs aber legt sich nun,
wie gesagt, die Verzweiflung der der Holle des Imperiums entronnenen
Untertanen und biifst ihre weltfliichtige Motion den Impetus ein, sodass
sie selbst angesichts der ihnen von den neuen Eroberern abgeforderten
Unterwerfung und zugemuteten Knechtschaft alten, rein territorialherr-
schaftlichen Zuschnitts geneigt sind, sich auf Erden wieder am Platze, im
Dasein erneut zu Hause zu fiihlen, und nicht mehr einsehen, warum sie
dem mit der christlichen Heilserwartung verkniipften Nachfolgegebot,
dem Gebot mit anderen Worten, dem transitorischen oder vielmehr ver-
schwindenden Charakter ihrer Existenz durch opferfreudige Entsagung
und selbstverleugnende Askese Folge leisten und ihr zeitliches Leben,
statt es als solches zu leben, in der abstrakten Aussicht aufs ewige Leben
verbringen, ihr irdisches Dasein, statt es als eigenstdndiges Vorhaben
zu entfalten, in der fixen Idee des himmlischen Seins untergehen lassen
sollen. Nicht weniger als ihre neuen Herren mochten die dem Leben
zuriickgegebenen Biirger des aufgelassenen Imperiums nach Moglichkeit
beides und eins nach dem andern: irdisches Wohl und himmlisches Heil,
menschliche Erfahrung und gottliche Erlosung, materielle Entfaltung und
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spirituelle Erfiillung. Nicht weniger als ihre neuen Herren sind auch sie
nur zu bereit, die enge Verkniipfung zwischen Hoffnung und Entsagung,
Heilserwartung und heiligem Leben, dogmatischem Glauben an den
Messias und praktischer Nachfolge Christi aufzubrechen, wenn dies ohne
Verlust ihrer Heilsaussichten, ihrer Option aufs Himmelreich geschehen
kann.

Es gibt eine Methode, das Streben nach dem Heil mit einem sikular erfiillten
Leben erfolgreich zu verkniipfen, nimlich das Sakrament der Kommunion, das
freilich urspriinglich nur als zusitzliche Absicherung des mittels imitatio Christi,
mittels heiligem Leben, verfolgten Heilsweges gedacht ist und das nun aber in dem
Mafle, wie den vom Imperium befreiten Menschen der Lebensmut zuriickkehrt,
die Moglichkeit fiir eine zur Nachfolge Christi alternative Glaubenshaltung und
Frommigkeit eroffnet.

Die Bereitschaft zu einem laizistischen Dasein, die subjektive Dispo-
sition zu einem sdkular gefiihrten Leben, das die Aussicht aufs ewige
Leben einschliefit, beziehungsweise einer Aussicht aufs ewige Leben,
die eine sdkulare Lebensfithrung nicht ausschliefst, ist also bei beiden,
bei Eroberern und Unterworfenen, Herren und Knechten, gleichermafien
vorhanden. Was fehlt, ist die Gelegenheit dazu, die objektive Kondition,
die es erlaubte, Heilserwartung und heiliges Leben voneinander zu tren-
nen und erstere einem nicht in ihr sich erschopfenden, nicht jeder eigenen
Bestimmtheit baren, nicht im abstrakten Wartezustand verbrachten Leben
zu vindizieren. Tatsdchlich aber fehlt jene objektive Kondition ja gar
nicht, sondern liegt paradoxerweise, wie an fritherer Stelle gezeigt, im
Grunde eben des heiligen Lebens, das sie durch seine Vordringlichkeit
und Unabdingbarkeit auszuschlieflen scheint, parat. Und zwar liegt sie
dort, um die Paradoxie komplett zu machen, in der Konsequenz des
heiflen Bemiihens parat, den Zusammenhang zwischen heiligem Leben
und Gewinn des Heils so eng zu kniipfen, dass garantiert nichts schief
gehen kann und sich das eine aus dem anderen quasi im Kausalnexus
ergibt.

Wie gezeigt, ist es die systematisch ebenso grofse wie biographisch klei-
ne Ungewissheit, ob die imitatio dei, ein in der Nachfolge des Erdenwan-
dels des Messias inklusive seines Martyriums verbrachtes Leben gentigt,
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um den Weg zum Heil vollstindig zuriickzulegen, sprich, sich zu guter
Letzt im Besitz des vom Messias ins menschliche Dasein eingebrachten,
aber im Augenblick seiner Verkldrung und Entriickung leider auch wie-
der mitgenommenen Heilsmittels, des die Verwandlung, den Wechsel
aus der irdischen Sphire ins Himmelreich, den Ubergang aus Schein
in Sein gleichermafien bewirkenden und bedeutenden Pneuma wieder-
zufinden — wie gezeigt, ist es diese Ungewissheit, die den Glaubigen
das dringende Bediirfnis nach einer anderen, zusitzlichen Methode zur
Erlangung des Heilsmittels einfl6fst. Als diese Methode aber erweist sich
ihnen die Wiederholung des Passahmahls, das vor seinem Kreuzestod der
Messias mit ihnen gefeiert hat, ein wohlverstanden sakramentaler Akt,
in dessen Vollzug der verkladrte und entriickte Messias, der vom Kreuze-
stod auferstandene und zum Himmel aufgefahrene Christus sein ihnen
beim gemeinsamen Mahl gegebenes Versprechen einlést und die durch
seine Verkldarung, seine Spiritualisierung gewonnene Freiheit, sich nach
Gutdiinken zu materialisieren, in jeder beliebigen Gestalt zu erscheinen,
nutzt, um in das Brot und den Wein des wiederholten Mahles zu fahren
und auf diesem Wege sich beziehungsweise das in ihm verkorperte,
besser gesagt, das in seinem verkldrten Leib bestehende Heilsmittel oder
Pneuma ihnen einzuverleiben und mitzuteilen, kurz, zu kommunizieren.

Mit dieser als Abendmahls-Sakrament oder Kommunion firmierenden
einfachen Wiederholung des Ostermahls haben die Glaubigen in der Tat
jegliche Ungewissheit beseitigt und eine buchstéblich todsichere Methode
entdeckt, in den Besitz des Pneuma, des Schein zum Sein, Kreattirlich-
keit zur Gottlichkeit aufhebenden Heilsmittels zu gelangen. Mussten
sie vorher darauf bauen, sprich, mit durch glaubiges Vertrauen gefestig-
ter Zuversicht darauf spekulieren, dass der zum Himmel aufgefahrene
Messias in der Stunde ihres Todes, im Augenblick ihrer Agonie, ihres
Martyriums, zurtickkehrt, um ihnen gnadig beizuspringen und sie vor
dem Tode zu erretten, will heifsen, ihnen das fiir die Uberwindung der
ontologischen Kluft notige Vehikel zur Verfiigung zu stellen, ihnen das
zur Transfiguration, zur Verwandlung von Schein in Sein erforderliche
Heilsmittel, das Pneuma, mitzuteilen, so konnen sie nun dank des Akts
der Kommunion schon zu Lebzeiten sicher sein, im Augenblick ihres
Verscheidens jene absolute Verschiedenheit, jene ontologische Kluft zu
tiberwinden, weil sie ja das dazu notige Vehikel bereits in sich bergen, das
erforderliche Heilsmittel sich bereits angeeignet haben, konnen sie sich
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also je schon als Trager des verkldrten Leibes und spiritualisierten Blutes
ihres Erlosers, als Gefdfle seines Pneuma, des Heils teilhaftig und vor dem
Tode bewahrt wissen. Sie konnen wohlgemut in den Fufistapfen ihres
Heilands durchs Leben wandeln, kénnen getrost dem die Nachfolge kro-
nenden Martyrium entgegensehen, der ihre Hagiographie vollendenden
Passion entgegengehen, denn so gewiss sie im Besitze des Heilsmittels
sind, so gewiss folgt auf die Nachfolge die Verklirung und Entriickung,
wartet am Ende ihres in der Todesqual kulminierenden Erdenwandels
auf sie das Himmelreich, das ewige Leben.

So grofd aber ist tatsdchlich die Heilsgewissheit, die den Glaubigen
dieser vorauseilende und jederzeit im Leben zu vollziehende Akt des
Heilsmittelerwerbs verschafft, so vollstindig die Sicherheit, die ihnen
diese sakramentale Handlung hinsichtlich ihres schliefslichen Einzugs
ins Himmelreich gewdhrt, dass es, wenn man so will, jener anderen,
als Voraussetzung fiir die Erlangung des Heils angenommenen Verhal-
tensweisen und Leistungen, der Nachfolge des Herrn in genere und
der Erduldung seines Martyriums in specie, gar nicht mehr unbedingt
bedarf! Schliefilich sind durch den Kommunionsakt die Glaubigen ja in
den Besitz der fiir die Transfiguration, die — um es paradox auszudriicken
— Seinswerdung entscheidenden Kondition, eben des gottlichen Pneuma,
gelangt, und angesichts dieses fait accompli verliert, wie die Glaubigen
ihren Erdenwandel gestalten und welcher Todesart sie am Ende erliegen,
ebenso grundlegend wie offensichtlich an Bedeutung. Auch wenn sie
nicht in den Fufistapfen ihres gottlichen Herrn durchs Leben wandeln
und auch wenn sie versdumen, das die Nachfolge kronende Martyrium
zu erdulden - sie bringen ja dank des gottlichen Gnadenakts der Kom-
munion, dank des erlosenden Sakraments je schon und allemal mit, was
sie brauchen, um am Ende eines anders verbrachten Lebens und ohne
Passion absolvierten Sterbens die ontologische Kluft zu {iberwinden und
die Transfiguration, den Sprung ins Himmelreich zu gewahrleisten.

Eigentlich nur erfunden, um den Heilsweg sicher zu machen, nur er-
sonnen, um dem heiligen Leben den Gewinn des Heils zu garantieren,
den Erfolg quasi in den Schof$ fallen zu lassen, erweist sich jene zusétz-
liche oder parallele Methode zur Erlangung des Heils, die Kommunion,
als so ausgekliigelt, so perfekt, dass sie sich vielmehr als Alternative
zum traditionellen Heilsweg der Nachfolge Christi suggeriert, dass sie
im Prinzip das Zeug dazu hat, das heilige Leben, die imitatio dei, aufler
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Kraft zu setzen und in der Rolle der via regia zum Heil kurzerhand
abzuldsen. Statt einer in Entsagung und Askese, Armut und Demut,
sexueller Enthaltung und Naichstenliebe absolvierten biographischen
Ochsentour, eines streng am Wandel des Messias als dem Paradigma
fiirs eigene Leben orientierten langen und in Schande und Todesqual
endenden Marsches durch die Griinde und Abgriinde, die Irrungen und
Wirrungen, die Herausforderungen und Verfithrungen des irdischen
Daseins, braucht es im Prinzip nichts weiter, als das vom Messias im
Effekt seiner Menschwerdung préparierte Heilsmittel glaubig entgegen-
zunehmen, die alles heil machende Arzenei, die er durch sein Leben
und seinen Tod zubereitet hat, frommen Sinnes einzunehmen, um des
Heils mit Sicherheit teilhaftig zu sein, um gewiss sein zu koénnen, dass
am Ende eines wie sehr auch mit irdischen Belangen und in profaner
Geschiftigkeit zugebrachten Lebens das Himmelreich den aus dem Leben
Scheidenden erwartet und aufnimmt.

Das den rechten Geist fiir den Vollzug des Kommunionsakts charakte-
risierende Attribut freilich, dessen Bedeutung die Tatsache unterstreicht,
dass es zugleich als Gattungsname, als Substantiv fiir die Bezeichnung
der Betroffenen selbst dient — dies also, dass die Gldubigen, so wahr
sie Gldaubige sind, die heil machende Arznei glaubig, frommen Sinnes
einnehmen miissen — dies nun sorgt dafiir, dass jene Auflerkraftsetzung
des heiligen Lebens durch das, was eigentlich nur seiner Bekriftigung
und der endgiiltigen Sicherung seines Erfolgs dienen soll, jene durch
den Kommunionsakt moglich werdende Abtrennung und Emanzipation
der Heilserwartung von der Verpflichtung zur Nachfolge Christi, erst
einmal {ibers Prinzip, tiber die abstrakte Moglichkeit nicht hinausgelangt,
dass sie erst einmal eine im Grunde des traditionellen Heilsprozesses,
der sich die neue, sakramentale Heilstechnik miihelos eingliedert und
zur Bestdtigung dienen ldsst, latente Potenz und schlummernde Option
bleibt.

Schliefllich bedeutet ja, wie die vom Sprachgebrauch getroffene Unter-
scheidung zwischen profanem “etwas glauben” oder “jemandem glau-
ben” und religidsem “an etwas glauben” oder “an jemanden glauben”
festhdlt, in diesem Falle religioser Zuwendung gldubig oder frommen
Sinnes sein nicht einfach nur theoretische Empfanglichkeit fiir eine Infor-
mation, sondern die praktische Bereitschaft, sich mit dem Informanten
zu identifizieren, nicht einfach nur, dass man eine Botschaft annimmt,
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sondern dass man den, der sie bringt, aufnimmt, bedeutet, konkreter
gesagt, dass man nicht einfach nur die Lehre des Messias fiir wahr halt,
sondern mehr noch dessen Leben als Teil dieser Wahrheit, letztere als in
ersterem ihre Wirklichkeit habend erkennt, dass man die messianische
Existenz, den Trager der Heilsbotschaft als integrierendes Moment, als
wie man will existenziellen oder essenziellen Bestandteil der salvatori-
schen Essenz, der Heilsbotschaft selbst begreift und eben deshalb der
Existenz essenzielle Bedeutung attestiert, dem Leben Lehrqualitit zu-
schreibt. Wie kdnnte das auch anders sein, da ja der Messias nicht nur als
Gesandter Gottes Trager der Heilsbotschaft, sondern als Gottessohn mehr
noch Bringer des Heils ist, da er ja nicht nur missionarisch den Weg zum
Heil weist, sondern diesen Weg personlich verkorpert, nicht nur ein den
Menschen die Lehre vom nahe herbeigekommenen Himmelreich verkiin-
dender und als theoretischen Prospekt vor Augen stellender Interpret,
sondern der durch sein Leben, seine eigene Existenz diese Lehre fiir die
Menschen Aktualitdt gewinnen lassende und zum praktischen Programm
erhebende Mittler ist.

Solange nun aber dieses die messianische Lehre realisierende Leben des
Messias, diese seine heilbringende Existenz eine so genaue Antwort auf
die Probleme scheint, mit denen sich die Gldubigen in ihrem Dasein kon-
frontiert finden, auf die barbarischen Verheerungen und zivilisatorischen
Zerstorungen, unter denen sie alltidglich leiden, solange die Entsagung,
die er iibt, die Askese, der er front, die Barmherzigkeit, die er beweist, die
Armut und sexuelle Enthaltung, die er praktiziert, exakt die passenden
Reaktionen auf die stindigen Frustrationen scheinen, denen sie sich aus-
gesetzt sehen, die Vollerei, in der andere auf ihre Kosten schwelgen, den
Mord und Totschlag, der allenthalben herrscht, die Vereitelung jeglicher
auf den Erwerb von Giitern und die Aufzucht von Nachkommen gerich-
teten Lebensplanung, die sie immer wieder schicksalhaft ereilt — solange
dieser als Reaktionsbildung schlagende Zusammenhang zwischen ihrer
eigenen Lebenserfahrung und der Lebensfithrung des Messias besteht,
was liegt da wohl néher fiir die Glaubigen, als seinen Umgang mit dem
Dasein fiir das einzig Richtige zu halten, und was konnte sie da wohl
davon abbringen, in seiner Nachfolge, der Imitation seiner Art, zu leben,
die praktische Umsetzung seiner Heilslehre, die via regia heraus aus dem
verganglichen Schein des irdischen Jammertals und hinein ins ewige Sein
des Himmelreichs zu erkennen?
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Und an dieser richtungweisenden und die praktische Ausgestaltung der
Heilsperspektive unabweislich vorgebenden Entsprechung zwischen der
Lebenserfahrung der Gldubigen, ihrer Not und ihrem Elend, und der
Lebensfiihrung des Messias, seiner Antwort auf die Not und das Elend,
andert nicht das Geringste die qua Kommunionsakt erwirkte vorzeitige
Requisition des Heilsmittels, deren Funktion und Bedeutung sich deshalb
auch auf die Vorsorge fiir einen erfolgreichen Abschluss der imitatio dei
beschrankt und namlich darin erschopft sicherzustellen, dass am Ende
des Heilsweges, im Augenblick der ihn kronenden Todesqual, das fiir
die Verklarung und Entriickung, fiir den Sprung ins ewige Leben noti-
ge Elixier, der zum Heilsmittel verkldrte Leib des Herrn, auch wirklich
zur Verfligung steht. Angesichts der trostlosen Lebensumstinde, die in
der Spatzeit des Imperiums herrschen, bleibt die Nachfolge Christi, die
Imitation des vom Messias als Paradigma, als vorbildlichem Lehrer absol-
vierten und als konsequente Reaktion auf jene trostlose conditio humana
klar verstdandlichen Lebenslaufes, der mafigebende Weg zum Heil und
kann die sakramentale Ubertragung des Heilsmittels, die vom Messias als
dem Erldser zusétzlich erbrachte salvatorische Leistung unmdoglich mehr
sein als eine Bekriftigung der im heiligen Leben ihren authentischen
Ausdruck findenden Hoffnung aufs Heil, eine der Nachfolge Christi den
letzten Schliff gebende Garantie.

In dem Mafle freilich, wie das Imperium im Treibsand seiner eige-
nen Geschichte versinkt, wie die unabsehbaren Leiden und ungeheu-
ren Schrecken, die es iiber die Welt gebracht hat, verblassen und seine
einstigen Biirger, die mittlerweile der christlichen Heilsbotschaft Anhan-
genden, sprich, Gldubigen unter dem Eindruck ebenso sehr politisch-
sozial normalisierter wie 6konomisch-real regredierter Verhiltnisse den
Lebensmut zuriickgewinnen und das irdische Dasein als ein ebenso ge-
sellschaftlich planvoll anzugehendes wie mit natiirlichen Widrigkeiten
aufwartendes Projekt, ein ebenso mit Lustprdmien winkendes wie zum
Uberlebenskampf zwingendes Unternehmen betrachten kénnen - in
dem Mafle, wie dies geschieht, verliert die unmittelbare Entsprechung
zwischen Lebensnot und Weltflucht, die reaktive Korrespondenz zwi-
schen imperialer Verfolgung und Nachfolge Christi, cdsarischer Zersto-
rung und messianischer Entsagung ihre unwiderstehliche Evidenz und
klappmechanische Verbindlichkeit und eroffnet damit die Moglichkeit
zu einer anderen Einstellung gegeniiber dem Heilsbringer und seinem
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Tun und Vollbringen, einer neuen Glaubenshaltung, die au fonds des
sakramentalen Verhiltnisses des Kommunionsakts verborgen liegt, in
der praktischen Konsequenz dessen, was er kultisch leistet, potenziell
angelegt ist und in der Tat nicht zwangsldufig das heilige Leben als einzig
denkbare Antwort auf die Heilsbotschaft postuliert, die vielmehr, wenn
man so will, jene biographische Nachfolge in der Bedeutung einer unab-
dingbaren Heilsvoraussetzung suspendiert und so tiberhaupt erst fiir den
Gldubigen ein profanes Eigenleben ohne automatische Einbufie seiner
Heilsaussichten vorstellbar werden lésst.

Nicht etwa, dass diese neue Glaubenshaltung, diese andere Frommig-
keit in der oben explizierten Bedeutung weniger praktisch-identifikato-
risch und starker auf blof3 theoretische Rezeptivitidt beschrankt wére als
die qua imitatio dei bis dahin eingenommene und geiibte, nicht, dass sie
im Unterschied zu letzterer Lehre und Leben, verbale Essenz und reale
Existenz voneinander trennte und sich damit beschiede, im Messias nur
mehr den Verkiinder des Heils, statt mehr noch den Heilsbringer, blofs
den, der durch seine Worte den Weg zum Heil weist, statt vielmehr den,
der durch sein Wirken der Weg zum Heil ist, wahrzunehmen. So gewiss
auch und gerade der durch das Kommunionsereignis inspirierte neue
Glaube und verdnderte fromme Sinn religios ist, das heifst, den Glaubi-
gen nicht einfach nur dazu verhilt, die Botschaft anzunehmen, sie sich
transitiv zu eigen zu machen, sondern ihn gleichzeitig dazu bewegt, kraft
identifikatorischer Aufnahme dessen, der sie bringt, sich in der Botschaft
zu verlieren, reflexiv ein anderer zu werden, so gewiss ist auch dieser
neue Glaube kein blofles Fiir-wahr-halten einer vom Interpreten Got-
tes geoffenbarten Wirklichkeit, sondern Teilhabe an einer im gottlichen
Mittler Wirklichkeit gewordenen Offenbarung.

Nur dass der Mittler, der die Wahrheit in seiner Gestalt wirklich werden
lassende Heilsbringer, im Kriterium seiner sakramentalen Wiederkehr im
Kommunionsereignis eine funktionell andere Bedeutung gewinnt, als er
sie aus Sicht seines als normaler Erdenwandel begriffenen Lebenslaufs
und Kreuzestodes hat, und ndmlich nicht mehr oder jedenfalls nicht
mehr primédr als Vorbild figuriert, sprich, als der messianische Held,
der in genere seines paradigmatischen Lebenslaufs zur biographischen
Nachfolge auffordert, sondern als der Erloser firmiert, sprich, als das
stellvertretende Opfer, das in specie seines d@nigmatischen Kreuzestodes
zur eucharistischen Teilhabe einlddt. Nach Mafsgabe seiner sakramentalen
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Rolle im Kommunionsakt ist er mit anderen Worten nicht mehr primar
auf die Erde gekommen, um durch sein im Martyrium gipfelndes Le-
ben den Weg zum Heil demonstrativ zu durchlaufen und durch solchen
Demonstrations- oder Probelauf den Menschen zu weisen, sondern um
durch sein das Leben kronendes Martyrium das Mittel zum Heil zuzu-
bereiten und es anschlieffend, nach seiner Auferstehung, den Menschen
monstrativ, will heiflen, nicht etwa als Demonstrationsobjekt, als Probe
aufs Exempel einer moglichen Erlosung, sondern als den fix und fertigen
Wirkstoff, die erlosende Sache selbst zukommen zu lassen.

Sein Menschsein hat, noch einmal anders gesagt, nicht mehr sowohl
den Sinn, den Menschen etwas beispielhaft vorzufiihren beziehungsweise
vorzumachen, was sie dann um ihrer Seele Heil willen ihrerseits prak-
tizieren, nachmachen koénnen und miissen, sondern dient primdr dem
Zweck, stellvertretend etwas zu vollbringen, fiir sie, die Menschen, etwas
ins Werk zu setzen, was das Zeug dazu hat, ihnen im Gegenteil die Arbeit
und Miihe des Nachmachens zu ersparen, weil es ihnen mit der absoluten
Sicherheit und Zuverldssigkeit, die einem von Gott personlich gegebenen
Versprechen innewohnt, je schon und im Voraus das verschafft, was sie
sonst nur ebenso blind wie zuversichtlich und ebenso ungewiss wie glau-
big hoffen konnen, in der letzten Konsequenz getreulichen Nachmachens,
am bittersiiffen Ende einer lebenslangen Nachfolge, einer leidensvollen
Hagiographie zu erlangen.

Diese andere Bedeutung und neue Funktion des Lebens und Sterbens
des Messias, er in der Rolle nicht mehr sowohl des vorbildlichen Akteurs,
des als Heilsbringer agierenden Anfiihrers, sondern des stellvertretenden
Opfers, des als Heilsmittel firmierenden Erlosers, tritt nun also in das
Blickfeld der Glaubigen und sagt ihnen in dem Maf3, wie ihnen der Le-
bensmut, die Lust zum irdischen Dasein zuriickkehrt und entsprechend
die imitatio dei, die Nachahmung des ebenso entsagungsvoll-asketischen
wie selbstlos-bescheidenen und ambitionslos-friedfertigen Erdenwandels
ihres Herrn an Attraktivitat fir sie verliert, immer entschiedener zu.
Denn so gewiss sie ihnen die imitatio erspart, sie von der Notwendigkeit
entbindet, alle ihre Krifte und Aktivitaten auf das eine, wesentliche Vor-
haben, den ihnen von dem, der ihnen vorausgegangen ist, gewiesenen
und vorgezeichneten Weg zum Heil zu konzentrieren, um des Gewinns
des letzteren willen ihr ganzes Dasein in die Schanze jener von ihm, der
ihnen vorausgegangen ist, ebenso detailliert vorbildlich geplanten und
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durchgefiihrten entsagungsvoll-passionierten Weltflucht zu schlagen, so
gewiss ldsst sie ihnen damit nun den Raum und die Zeit, bis zu ihrer
dank des Heilsmittels, das sie bereits intus haben, fiir den Todesfall ga-
rantierten Erlosung vom Tod und Erlangung des ewigen Lebens, bis zu
ihrem Einzug ins Himmelreich also, auf Erden Wohnung zu nehmen, sich
ad tempus oder in aller Vorldufigkeit zwar, aber pro tempore auch mit
vollem Engagement im irdischen Dasein einzurichten und zu schaffen zu
machen, sprich, dem entsagungsvoll heiligen Leben ihrerseits zu entsagen
und dem weltlichen Leben das zu geben, was es, um als solches gelten zu
konnen, verlangt.

Als jemand, der nicht mehr primér als ihr Vorbild prozediert, sondern
stellvertretend fiir sie agiert, der ihnen nicht mehr primér vorfiihrt, was
sie selber glaubig zu vollbringen haben, sondern ihnen eine Leistung, die
sie unmoglich aus eigenen Stiicken vollbringen konnen, abnimmt, eine
Aufgabe, die ganz und gar ihre Krifte iibersteigt, an ihrer Statt erledigt,
entbindet der Messias sie in seiner Rolle als Erloser von der aktiven Be-
teiligung an seinem entsagungsvollen Tun und passionierten Machen
und verweist sie auf die passive Teilhabe an der Frucht seines Tuns, auf
die gldubige Entgegennahme dessen, was er kraft seines miihevollen
Tuns und leidvollen Machens in die Welt gesetzt hat. Bedeutet das dann
aber — recht interpretiert und im Sinne ihrer wiedererwachten irdischen
Lebenslust verstanden — nicht, dass der Erloser ihnen die Moglichkeit
einrdumt, zum einen zwar von seinem salvatorischen Tun zu profitieren
und durch es das Himmelreich zu erlangen, zum anderen aber auch
dies Tun fiir erledigt und vollbracht anzusehen und deshalb ihr eigenes
irdisches Dasein mit anderen ihm gemaéfieren Aktivititen, mit anderen
daseinsaffirmativeren Werken zu verbringen? Bedeutet es nicht, dass
er, wiahrend er sie einerseits durch seinen Kreuzestod am ewigen Leben
teilhaben ldsst, ihnen andererseits erlaubt, bis zu ihrem eigenen Tod ihr
zeitliches Leben lebenswert zu gestalten, will heifien, es sich ohne per-
manentes memento mori, ohne stindiges Starren auf das als abstrakter
Fluchtpunkt der Ewigkeit alles Zeitliche in die Pfanne hauende und im
Nu verschlingende Ende zu vertreiben?
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Um der als heiliges Leben erscheinenden Nachfolge Christi ihre Bedeutung fiir
den Heilserwerb zu erhalten und letztere nicht zu einem rein sakramentalen
und das sikulare Leben kultisch skandierenden Ereignis verkommen zu lassen,
erheben diejenigen, die am heiligen Leben festhalten, ihre Teilnahme am Kommu-
nionsakt zur Bedingung seiner Wirksamkeit. Um aber nicht auf diese Weise das
heilige Leben zu einem rein rituellen Erfordernis des laizistischen Heilserwerbs
und sich selber zu bloflen Kultdienern zu degradieren, verpflichten die Nach-
folger Christi ihre sikularen Artgenossen zu einer Art abgeschwichter Version
des heiligen Lebens und bedrohen sie fiir den Fall, das sie ihrer Pflicht nicht
nachkommen, mit dem Ausschluss von der Kommunion. Auflerdem unterwerfen
sie die sikularen Artgenossen, um sicherzustellen, dass deren Anerkennung der
prinzipiellen Wirklichkeit des heiligen Lebens sich nicht in Scheinheiligkeit er-
schopft, der Kontrolle durch die Beichte und konfrontieren sie mit den Schrecken
des Jiingsten Gerichts.

In der Tat schickt sich aus dieser, vom Prospekt der asketischen Nach-
folge mittlerweile nicht mehr sonderlich begeisterten und deshalb voll
und ganz auf den Aspekt der sakramentalen Teilhabe konzentrierten
Sicht der Glaube an den eucharistischen Erloser an, die Treue gegeniiber
dem paradigmatischen Seelenfiihrer zu verdrdngen und zu substituieren
und also, was urspriinglich nur als zusitzliche Sicherheit gewdhrende
Erganzung zur imitativ-gefolgschaftlichen Beziehung gedacht war, als
ein letztere zu eriibrigen und aus dem Feld zu schlagen disponiertes
vollgiiltig-alternatives Verhdltnis in Betracht zu ziehen. Das heifst, die
zum Heilserwerb sui generis totalisierte eucharistische Teilhabe droht,
den als hagiographische Nachfolge etablierten Weg zum Heil, sprich, die
christliche Religion so, wie sie sich bis dahin entwickelt und zur Geltung
gebracht hat, das Glaubenssystem in seiner tradierten Form, fiir obsolet
und {iiberfliissig zu erkldren, seines Sinnes und Nutzens zu berauben und
abzudanken.

Keine Aussicht, die all denen, die aus welchen Griinden auch im-
mer, aus personlicher Erfahrung, gesellschaftlicher Gewohnheit oder
moralischem Charakter, weiter in den biographischen Spuren ihres als
Paradigma hochgehaltenen Herrn wandeln und dies fiir die via regia
zum Heil ansehen, gefallen konnte! Und auch keine Perspektive, die
dem Interesse und Selbstverstdndnis der mittlerweile etablierten religi-
Osen Institution entsprdache, dem Geltungsanspruch der vielen kleinen
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und grofieren monchischen Gemeinschaften, die sich tiberall auf dem
ehemaligen Reichsgebiet und sogar noch dariiber hinaus zusammen-
gefunden haben, um das heilige Leben, dem sie sich geweiht haben,
gemeinsam zu gestalten, und die bei all ihrer Verstreutheit und Eigen-
brotelei doch mittlerweile hinldnglich miteinander verbunden sind und
genug Okumenisch-synodische Struktur und biirokratisch-hierarchische
Ordnung ausgebildet haben, um als christliche Heilsorganisation zu fir-
mieren und die aller menschlichen Organisation und gesellschaftlichen
Institution eigene, aus Tragheit und Beharrlichkeit, Selbstbehauptung und
Zielstrebigkeit gemischte Vorliebe fiir moglichst ungebrochene Kontinui-
tat und Abneigung gegen einschneidende Verdnderungen zu beweisen!

Sowohl aus subjektiven, ihrer personlichen Konstitution entspringen-
den Motiven als auch aus objektiven, in ihrer gesellschaftlichen Organisa-
tion gelegenen Griinden haben also diejenigen, die an der Fithrung eines
heiligen Lebens aktiv beteiligt und gegen die Versuchung eines weltlichen
Lebenswandels sei’s individuell gefeit, sei’s kollektiv abgeschirmt sind,
keinerlei Interesse, die durch die sakramentale Teilhabe an Leib und Blut
des Verklarten erdffnete Chance zu einem die Heilsaussicht dennoch wah-
renden unheilig-weltlichen Leben beim Schopf zu fassen, und vielmehr
allen Anlass, der in solcher Chance implizierten Gefahr einer allgemeinen
Abkehr von der via regia einer Nachfolge Christi und ihrer Ersetzung
durch das Kurzprogramm der allen sikularen Engagements zum Trotz
das Heil gewdhrenden Eucharistie entgegenzuwirken.

Und dem eucharistischen Kurzprogramm in Sachen Heilserwerb am
Zeug zu flicken beziehungsweise seinem Anspruch, vollgiiltiger Ersatz
tir die via regia der Nachfolge Christi zu sein, den Prozess zu machen,
hélt tatsdchlich auch gar nicht sonderlich schwer! Jene Verdrangung und
Ersetzung namlich der individuellen Nachfolge durch die sakramenta-
le Teilhabe, die, formallogisch-funktional gesehen, durchaus stringent
klingt beziehungsweise evident erscheint — sie stellt sich, reallogisch-
motivational betrachtet, als hochst inkonsequent beziehungsweise jeder
inneren Konsistenz ermangelnd dar. Ist denn nicht das, zu dessen Erlan-
gung oder Erreichung die eucharistische Teilhabe dem Gldubigen das
Mittel oder Vehikel verschafft, das Himmelreich, das ewige Leben, ein
absolutes Gut und unvergleichliches Sein, das alle anderen Giiter, alles,
was sonst noch zu sein behauptet, unendlich in den Schatten stellt und
vielmehr fiir Schein und nichts erklart? Ist es nicht von der Art, dass dem

49



seiner ansichtigen und gar teilhaftigen Gldubigen jedes sonstige Interesse
automatisch abhanden kommen, jedes Bediirfnis nach weltlichen Objek-
ten und zeitlichen Projekten wie von selbst schwinden muss und dass
gemafd der Unermesslichkeit jenes himmlischen Guts, in Reaktion auf die
Absolutheit jenes ewigen Seins, dem Gldubigen also gar nichts anderes
mehr vor Augen stehen oder im Sinn liegen kann, als die zentrale Aufga-
be, auf raschestem und direktestem Wege in jenes ewige Sein zu gelangen
und mithin das ganze irdische Leben dem Gewinn jenes himmlischen
Guts zu weihen? Ist, mit anderen Worten, das Wandeln in den Fufistapfen
des Herrn und der damit besiegelte Verzicht auf alles irdische Beginnen
und weltliche Geschift nicht die einzig konsequente Reaktion, das allein
konsistente Verhalten auch und ebenso wohl dessen, der glaubig das ihm
stante pede sakramentaler Teilhabe verabreichte Gnadengeschenk des
Heilsmittels in Empfang nimmt?

Und bringt sich demnach der Glaubige, der diese unabweisliche Kon-
sequenz zu ziehen versdumt, der es an dieser unabdingbaren Konsistenz
des Verhaltens fehlen ldsst und der vielmehr meint, mit dem Heilsmittel
im Leib geniige es, die Nachfolge Christi im Augenblick des Todes an-
zutreten, und bis dahin habe er noch ein Leben lang Zeit, seine eigenen
irdischen Wege zu gehen und seine personlichen weltlichen Geschifte zu
besorgen — bringt sich der Gldubige, der also handelt, nicht notwendig
in Misskredit und macht sich verdachtig, eben des rechten und namlich
im obigen Sinne existenzieller Identifikation wohlverstandenen Glaubens
zu ermangeln, der einzig und allein dem eingenommenen Heilsmittel
Wirksamkeit verleihen, den im Gnadengeschenk implizierten Gnaden-
akt effektiv werden lassen kann? Mag demnach auch die biographische
Nachfolge, das heilige Leben, durch die eucharistische Teilhabe, den
sakramentalen Heilsmitteltransfer, als Glaubensbedingung, als die un-
mittelbar wirkliche Gestalt des Glaubens, ohne die er gar nicht erst exis-
tiert, verdrangt und aufier Kraft gesetzt werden, als Glaubensbeweis, als
notwendige Erscheinungsform des Glaubens, deren Fehlen entschieden
wider seine Wirklichkeit zeugt, bleibt jene Nachfolge Christi allemal in
Geltung und behilt die Bedeutung einer sub specie der Heilsperspektive
verbindlichen, weil allein authentischen, allein dem Glauben, der das
Heil bringt, entsprechenden Lebensfiihrung.

Dies also ist das einfache Druckmittel, das der theoretischen Einsicht
umstandslos eingédngige, die intellektuelle Ehrlichkeit unmittelbar an-
sprechende Argument, das diejenigen, die an der Nachfolge Christi als
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normativ-verbindlichem Erdenwandel festhalten wollen, haben, um ihren
an den Freuden und Leiden irdischer Bindungen und Beschiftigungen er-
neut Gefallen findenden Artgenossen klar zu machen, dass die eucharisti-
sche Teilhabe keinen Freibrief fiir ein ohne Gefdhrdung der Heilsaussicht
nach Gusto zu fithrendes profanes Leben und sdkulares Dasein darstellt
und dass auch auf der Basis des sakramentalen Heilsmitteltransfers das
der Heilsperspektive geweihte heilige Leben, das hagiographische Au-
todafé, ein wenn schon nicht als objektiv-funktionales Konstitutiv des
Strebens nach dem Heil, als den Weg zum Heil erschlieSende Realisation
des Glaubens, so jedenfalls doch als subjektiv-motivationale Konsequenz
der Hinwendung zum Heil, als aus der Heilsperspektive resultierende
Implikation des Glaubens, unabweislicher Imperativ bleibt.

Mit solch theoretischem Druckmittel und reallogisch schlagendem
Argument die abtriinnigen Lebenslustigen zur Rédson christlicher Gefolg-
schaftstreue zu bringen und auf dem Tugendpfad des heiligen Lebens
testzuhalten beziehungsweise auf ihn zuriickzufiihren, konnen die im
heiligen Leben Verharrenden, die gegen die Versuchung eines weltli-
chen Lebenswandels entweder charakterologisch-individuell gefeiten
oder soziologisch-kollektiv abgeschirmten und deshalb unbeirrt in den
Fufistapfen des Herrn fortschreitenden Gldubigen allerdings schwerlich
hoffen. Zu grof3 ist der neu erwachte Lebenswille, zu unbezdhmbar der
neu geschopfte Lebensmut beim Gros der Population, egal ob Eroberer,
ob Unterworfene, als dass jene orthodoxen Nachfolger ihres Herrn mit
der Forderung nach Riickkehr in die als einziger Weg zum Heil, als hei-
liges Leben hochgehaltene biographische Spur des Heilsbringers mehr
erreichen konnten, als die Betreffenden auf die im vollen parabolischen
Sinne verstandene Zinne des Tempels, sprich, vor die Wahl zwischen
den als exklusive Alternative firmierenden Optionen der Herrschaft tiber
die Erde und des Himmelreichs zu stellen und sie damit aber — weil
der hier und jetzt virulente Lebenswille im Zweifelsfall starker ist als
das Interesse am Uberleben in einer kiinftigen Welt! — wenn nicht kurz-,
so doch langfristig zum wie sehr auch widerstrebenden Verzicht auf
die Heilsaussicht und zur Entscheidung fiir ein wie immer auch vom
Todesprospekt iiberschattetes, heillos irdisches Leben zu drangen.

Wollen sie also dem christlichen Glauben seine allgemeine Anerken-
nung und durchgédngige Geltung bewahren und die durch ihr Bedtirf-
nis nach einem vollgiiltigen irdischen Leben zum Abfall disponierten
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Glaubigen bei der Stange der vom christlichen Glauben beschworenen
Heilsperspektive halten, miissen sie den letzteren nolens volens jenen
eucharistischen Ausweg, jene durch die Interpretation des Kreuzestodes
als stellvertretenden Opfers erdffnete Moglichkeit, Unvereinbares zu
vereinbaren, die Heilsaussicht mit einem unheiligen Leben, die himmli-
sche Destination mit irdischen Okkupationen wenn nicht in Einklang zu
bringen, so jedenfalls zu kombinieren, irgendwie lassen.

Immerhin aber erlaubt ihnen das obige argumentative Druckmittel,
den potenziell Abtriinnigen den irdischen Lebenswandel, dem sie zustre-
ben, als den praktischen Implikationen ihres christlichen Glaubens und
Hoffens explizit zuwiderlaufenden defizienten Daseinsmodus vorzuhal-
ten und deshalb die Wirksamkeit des diesen Daseinsmodus dennoch
zugdnglich machenden Heilsmitteltransfers, mithin die Gangbarkeit des
eucharistischen Auswegs, an bestimmte, jene Defizienz zu kompensieren
beziehungsweise zu neutralisieren gedachte Konditionen zu binden, die
gleichermaflen die systematisch verbindliche doktrinelle Anerkennung
der fiir allen Erdenwandel normativen Geltung des in der Nachfolge
Christi bestehenden heiligen Lebens und die faktisch zwingende institu-
tionelle Integration jenes als normativ anerkannten heiligen Lebens in den
Zusammenhang und Duktus des durch die Eucharistie im Prinzip mit der
Heilsaussicht kompatibel gemachten unheiligen Daseins oder profanen
Lebens beinhalten.

Die Rede ist mit anderen Worten von jener ebenso abenteuerlichen
wie ingenidsen Konstruktion, die zwar die Moglichkeit konzediert, auf
Basis des eucharistischen Heilsmittelstransfers ein irdisch-profanes Leben
ohne Verlust der himmlischen Heilsaussicht zu fiihren, aber gleichzeitig
verlangt, dass auch dem Erfordernis eines mit der Heilsaussicht eigent-
lich gebotenen und als Ausdruck ihrer glaubigen Annahme untrennbar
mit ihr verkniipften entsagungsvoll-sakralen Lebens Geniige getan und
diese heilige Lebensfiihrung, wenn schon nicht durch den dem irdisch-
profanen Leben Zugewandten selbst, so jedenfalls doch durch andere, ihr
sich Weihende hochgehalten und in die Tat der getreulichen Nachfolge
Christi umgesetzt wird, damit, wenn es zum Schwur als zum glaubigen
Empfang des Heilsmittels kommt und der qua heiliges Leben unab-
dingbare Glaubensbeweis dem ersteren als Bedingung der Wirksamkeit
des Empfangenen abverlangt wird, die letzteren ihm beispringen und
kraft ihres exemplarischen Lebens fiir seinen, durch einen defizienten
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Lebenswandel ins Zwielicht geriickten wahren Glauben einstehen, mittels
ihres makellosen Daseins fiir seine wegen des Mangels an biographi-
scher Imitationsbereitschaft in Zweifel stehende Rechtgldaubigkeit biirgen
konnen. Als nach dem Vorbild ihres Herrn exemplarisch Lebende, in
seinen den Weg zum Heil weisenden Fufistapfen imitativ Wandelnde
konnen sie, wenn es darauf ankommt und er, der im irdischen Leben
immobil Eingewohnte, hduslich Eingerichtete, kraft des Empfangs des
verkldrten und spiritualisierten Blutes Christi den Weg zum Heil quasi
in einem Sprung zuriicklegen, im Nu durcheilen soll, stellvertretend fiir
ihn wirksam werden und das, was ihm an Mobilitdt oder Schwungkraft,
an Weltfremdheit oder Fliehkraft fehlt und dadurch, dass es fehlt, sei-
nen selbstlosen Willen zum Heil, seinen riickhaltlosen Glauben an die
Erlosung diskreditiert und fiir unerwiesen erkldrt, durch ihre Prasenz als
dennoch vorhanden unter Beweis stellen, durch ihre Existenz als letztlich
gegeben bezeugen.

Und dabei verleihen sie dieser ihrer als regelrechte Statthalterschaft,
als vollgiiltige Reprasentation funktionierenden tdtigen Mithilfe oder
engagierten Mitwirkung dadurch plastischen Ausdruck, dass sie die
heilige Handlung nicht nur generell zu ihrer Sache machen, sich ihrer als
Initiatoren und Organisatoren, kurz, als Sachwalter annehmen, sondern
mehr noch in ihr einen aktiven Part tibernehmen und ndmlich an des
Betreffenden Statt, als Ersatzmann fiir ihn, eben als Stellvertreter, einen
Teil des sakramentalen Akts in eigener Person vollziehen. Nachdem er
unter ihrer Anleitung sich den einen Teil des Heilsmittels, den verklarten
Leib Christi einverleibt hat, nehmen sie ihm die Einnahme des anderen
Teils, das Trinken des spirituellen Blutes, persénlich ab und machen so in
der Tat deutlich, dass sie personlich fiir ihn ein- und geradestehen, dass
sie ihr heiliges Leben buchstédblich in die Waagschale seines irdischen
Daseins werfen, damit diese, hinldanglich befrachtet, sich im Sinne seines
durch ihre Einlassung erwiesenen Glaubens, mithin zu Gunsten seines
Heilsanspruchs senke.

Freilich birgt dies die Defizienz des profanen Daseins ebenso eindeutig
zu kompensieren wie die Geltung des sakralen Lebens als via regia zum
Heil nachdriicklich zu reaffirmieren bestimmte Moment der Konstrukti-
on, dass die Nachfolger Christi ihr eigenes Leben, sich personlich, in die
Waagschale des im Zweifelsfall fiir zu leicht befundenen Daseins der am
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irdischen Dasein Hangenden werfen, dass sie also, wie aus der Zweitei-
lung des Kommunionsakts ersichtlich, statt ihm blof$ beizustehen, ihn als
Anwalt zu vertreten, ihn mehr noch ersetzen, als Substitut an seine Stelle
treten — freilich birgt dies die grofie Gefahr in sich, dass sie des Guten zu
viel tun und durch die besondere Bedeutung und prononcierte Funktion
tiir das profane Dasein, die sie in actu des Vollzugs der Kommunion dem
heiligen Leben verleihen, dessen eigenen Sinn und eigentlichen Nutzen
entscheidend verdandern.

Als ein seinem glaubensschwachen Artgenossen an die Seite tretender
Anwalt ndmlich reprasentiert der Nachfolger Christi etwas irgendwie
Gegebenes, etwas, das bei ersterem, wie auch immer defizient, im Grunde
vorhanden ist und das er durch seine Intervention nur herausstellt, osten-
tiert. Als sich an die Stelle des Artgenossen setzender Substitut hingegen
introduziert er etwas rein Fehlendes, sorgt er dafiir, dass etwas, das beim
Artgenossen gar nicht vorhanden ist, dank seiner Intervention doch noch
verfligbar und als fiir das salvatorische Werk unabdingbarer Faktor wirk-
sam wird. Solche, durch die Arbeitsteilung in der Kommunion etablierte
und tiber alle bloff anwaltschaftliche Reprédsentation hinausgehende per-
sonliche Substitution des profanen Artgenossen durch den Nachfolger
Christi mag nun zwar nach allgemeinem Dafiirhalten dazu angetan sein,
ersterem die fehlende Glaubwiirdigkeit zu verschaffen und also seinen
Heilsanspruch zu sichern, aber sie ist in dem Mafle teuer erkauft, wie
die eine mit ihrer Hilfe erbrachte Leistung, die Kompensation der dem
profanen Dasein im Blick aufs Heil eigenen Defizienz, tatsdchlich eine
Unterminierung des anderen mit ihr verfolgten Zwecks, der Reaffirmati-
on des sakralen Lebens als der via regia zum Heil, als im Prinzip auch fiir
das profane Dasein verbindlichen Heilswegs, impliziert.

Wenn ndmlich, wie die um ihrer Wirksamkeit willen nicht blof8 repréa-
sentative, sondern mehr noch substitutive Mitwirkung der Nachfolger
Christi am Kommunionsakt der am Dasein hangenden Artgenossen sug-
geriert, bei letzteren jener im heiligen Leben sich beweisende vollgiil-
tige, sprich, ebenso entsagungsvoll-weltfliichtige wie hingebungsvoll-
heilssiichtige Glaube an den Messias und seine frohe Botschaft {iberhaupt
nicht vorhanden sein muss, sondern es zur eucharistischen Errettung des
Artgenossen gentigt, dass ein in der Nachfolge des Herrn Wandelnder
und also diesen Glauben Beweisender mit ihm in die Waagschale des
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Kommunionsakts springt und ihn im entscheidenden Augenblick leib-
haftig vertritt, so stellt sich im Grunde die alte, von der Frage der Lebens-
fithrung, dem Erfordernis einer imitatio dei unabhédngige, unmittelbar
sakramentale Beziehung zum Heil, der Heilsgewinn als eucharistisches
Kurzprogramm wieder her — nur eben jetzt unter Einschluss eines als
unabdingbar kompensatorischer Wirkfaktor, quasi als wunderwirkend
katalytisches Ferment wohlverstandenen Vertreters jenes im heiligen
Leben sich bekundenden Glaubens.

Die Absicht, dem profanen Dasein die Suppe seiner in der Kommunion
vermeintlich erreichten Befreiung vom Erfordernis einer entsagungsvol-
len Nachfolge Christi zu versalzen und es als hochstens eine Spielart,
eine Variation des in der Nachfolge bestehenden und als Typus, als Norm
anerkannten heiligen Lebens festzuhalten, wird vereitelt und umgekehrt
das heilige Leben auf eine dem profanen Dasein zur Realisierung seiner
sakramentalen Heilsaussicht dienliche Spezialisierung, mithin auf einen
rituellen Spielball des sich als der Normalfall, als habituell gerierenden
profanen Daseins reduziert. Indem der am irdischen Dasein Hangende
sich zu dem aus heilsperspektivischer Sicht defizienten Modus, in dem er
lebt, getrost verstehen, um nicht zu sagen, offen bekennen kann, weil es
ja die in der Nachfolge Christi Lebenden gibt, die den in der imitatio dei
bestehenden vollen Glaubensbeweis erbringen und diesen Beweis, wenn
er ihm im Kommunionsakt abgefordert wird, an seiner Statt, in Gestalt ei-
nes substitutiven Eintretens fiir ihn, beisteuern, wird seine Anerkennung
der Nachfolge Christi als einer im Grunde auch fiir ihn verbindlichen
Form zu leben zum Lippenbekenntnis, zur sich selber Liigen strafenden
Formalie.

Sie wird es deshalb, weil sie in Wahrheit, der Wahrheit der rituellen
Rolle, die dem Nachfolger Christi in actu der Kommunion zufallt, Hand
in Hand geht mit der Verwandlung des in den Fufistapfen des Herrn
Wandelnden aus einer auch fiir den profanen Artgenossen verbindlichen
Leitfigur und Orientierungshilfe in einen letzterem verfiigbaren Nothel-
fer, eine Kultfigur, jemanden, der im — tiber die direkte Erreichbarkeit
des Heils durch sakramentale Teilhabe — entscheidenden Augenblick aus
ganz und gar eigenen Stiicken und ohne jeglichen Wegweiseranspruch,
sprich, durch einfach nur den substitutiven Einsatz der eigenen Person, je-
ne im Glaubensbeweis der imitatio dei bestehende Klippe zu {iberwinden
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hilft, an der der um den Beweis verlegene profane Artgenosse zu schei-
tern droht —jemanden, der eben dadurch aber dem profanen Artgenossen
ermoglicht, im Vertrauen auf diese im entscheidenden Augenblick des
sakramentalen Heilserwerbs ihm geleistete Nothilfe sein eigenes Leben
ganz den profanen Erfordernissen des Hier und Jetzt gemafs und ohne
Riicksicht aufs kiinftige Heil zu verbringen beziehungsweise zu gestalten.

In der Tat ist dies die Dialektik oder, besser gesagt, der Pferdefufs des
Leistungsvertrags, den zwecks Erhaltung der durch die Sprengkraft des
Kurzprogramms sakramentaler Erldsung bedrohten Einheit der Christen-
heit im Allgemeinen und Kontinuitdt der christlichen Heilsperspektive
im Besonderen die Nachfolger Christi und ihre weltlich disponierten
Artgenossen miteinander schliefsen, dass die in der Gewéhrleistung der
sakramentalen Erlosung der letzteren bestehende Leistung der ersteren
die in der Anerkennung der imitatio dei als geltender Norm bestehende
Gegenleistung der letzteren zu untergraben droht, weil sie den letztern
gestattet, diese theoretisch oder formell anerkannte Norm des heiligen
Lebens durch strikte Beschrankung ihrer fiir das profane Dasein bean-
spruchten Funktion und Bedeutung auf eben nur den Kommunionsakt
selbst praktisch oder reell in eine ausschliefilich kultische Spezialitit, ein
rein rituelles Erfordernis zu verwandeln und damit aber aus Wegweisern
und Vorbildern, deren Anspruch es ist, dem profanen Dasein seinen
heilsperspektivisch defizienten Modus vorzuhalten und zur Auflage ei-
gener Reparationsanstrengungen zu machen, Nothelfer und Kultfiguren
werden zu lassen, die dazu da sind, durch ihre in persona erbrachte
Ersatzleistung den defizienten Modus des profanen Daseins zu heilen
oder jedenfalls zu tiberspielen und so all denen, die im profanen Dasein
stehen, die Moglichkeit zu verschaffen, ohne Einbufle ihrer Erwartung
kiinftigen, himmlischen Heils auf Erden zu leben, wie sie es tun, und
gegenwartig zu bleiben, was sie sind.

Um dieser Gefahr ihrer Reduktion auf schiere Kultdiener, rein rituelle
Dienstleister zu entgehen, um dem heiligen Leben, das sie fithren, seine
normative Verbindlichkeit fiir alle Christenheit auf Erden, jeden Chris-
tenmenschen zu erhalten, um zu verhindern, dass die Anerkennung der
normativen Verbindlichkeit ihres heiligen Lebens durch die profanen Art-
genossen zum Lippenbekenntnis verkommt, hinter dessen Fassade sich
die pro forma anerkannte imperativische Norm vielmehr ins dialektische
Passepartout fiir die ungestdrte, von keinem drohenden Heilsverlust
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heimgesuchte Wiederaufnahme beziehungsweise Beibehaltung eines
ebenso riicksichtslos wie dezidiert profanen Daseins verwandelt — um
dies sicherzustellen, bestehen die Nachfolger Christi in einer Art Zu-
satzbestimmung, quasi einer salvatorischen Klausel zum sakramentalen
Leistungsvertrag darauf, dass jene Anerkennung der normativen Ver-
bindlichkeit des heiligen Lebens durch die profanen Artgenossen nicht
blof3 Sache einer theoretisch ausgesprochenen Haltung bleibt, sondern
mehr noch zum Gegenstand eines ausgemacht praktischen Verhaltens
avanciert, nicht blof§ dogmatisch bekundet, sondern mehr noch faktisch
unter Beweis gestellt wird, und kniipfen die Erfiillung ihrer eigenen
vertraglichen Verpflichtung, sprich, ihre substitutive Mitwirkung am
Kommunionsakt, an diesen von den profanen Artgenossen in Gestalt
ihres praktischen Verhaltens zu erbringenden faktischen Nachweis.

Sie fordern mit anderen Worten, dass die profanen Artgenossen, wenn
sie schon das deviative, profane Dasein dem rechtgeleiteten, heiligen Le-
ben vorziehen, doch immerhin den guten Willen beweisen, dies profane
Dasein so zu gestalten, dass es in wie immer abgeschwéachter Form das
heilige Leben nachbildet und also in seinem praktisch-faktischen Verlauf
Zeugnis von dessen normativer Verbindlichkeit, seiner Vorbildlichkeit,
ablegt und als eine Art heiliges Leben zweiter Klasse erkennbar wird.
Die Nachfolger Christi fordern, wie bereits an friiherer Stelle formuliert,
dass die profanen Artgenossen, wenn schon nicht im Zglibat leben, so
immerhin zuzeiten geschlechtliche Enthaltung iiben, wenn schon nicht
asketischer Entsagung huldigen, so doch aber in Abstidnden fasten und
sich kasteien, wenn schon nicht dem Dienst am Nachsten, der Barm-
herzigkeit, sich verschreiben, so jedenfalls doch Almosen geben und
Néchstenliebe beweisen, wenn schon nicht leidensbereit sind, so wenigs-
tens doch diejenigen ehren und als jedermanns Vorbilder hochhalten, die
durch ihr Leben und Sterben solche Leidensbereitschaft bezeugen.

Und um ihrer Forderung den nétigen Nachdruck zu verleihen, bedro-
hen sie die profanen Artgenossen fiir den Fall, dass sie ihr nicht nach-
kommen, mit der Exkommunikation, dem Ausschluss vom gemeinsam
zelebrierten und eben durch die Gemeinsamkeit {iberhaupt nur Wirksam-
keit erlangenden sakramentalen Erlosungsakt. Und damit nicht genug,
richten sie, um auch ja sicherzustellen, dass es den profanen Artgenossen
mit ihrer abgeschwiachten Version von der Nachfolge, ihrem heiligen
Leben zweiter Klasse ernst ist, dass sie die Norm als Norm wirklich und
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wahrhaftig anerkennen und zur Geltung bringen, das Institut der Beichte,
einer wiederkehrenden ebenso hochnotpeinlichen Verhaltenskontrolle
und Tatbestandspriifung wie unerbittlichen Buf3- und Siihneveranstal-
tung ein und ersinnen, um der Gefahr zu begegnen, dass selbst diese
durch die Beichte abgesicherte Form einer praktisch-faktischen Anerken-
nung der normativen Verbindlichkeit des heiligen Lebens noch quasi zum
Lippenbekenntnis, ndmlich zu einem So-tun-als-ob, zur Vortduschung
falscher Tatsachen, zum heuchlerischen Gehabe, zur Scheinheiligkeit
verkommt, zu guter Letzt und zu allem Uberfluss den Schreckensort des
Jiingsten Gerichts, einer finalen Instanz und Kongregation, die ein ebenso
endgiiltiges wie riickwirkendes Urteil tiber die biographische Erfiillung
des zwischen den Nachfolgern Christi und ihren profanen Artgenos-
sen geschlossenen Vertrages féllt, sprich, dariiber entscheidet, ob es den
Betroffenen mit dem ihr ganzes profanes Leben hindurch zu beweisen-
den guten Willen zur praktischen Anerkennung der Vorbildlichkeit der
Nachfolge Christi ernst war und ob sie also die ihnen vertragsgemafs
abgeforderte Leistung hinldnglich erbracht haben, um auch die von den
Nachfolgern Christi erbrachte Gegenleistung, ihre substitutive Mitwir-
kung beim sakramentalen Erlosungsakt, fiir gerechtfertigt und deshalb
wirksam befinden zu kénnen.

Die sich als Klerus gegeniiber dem Laienstand etablierenden Nachfolger Christi
erringen iiber letzteren eine aus sakralisch-konstitutiver Funktion oder kultisch-
heilstechnischer Unabdingbarkeit und aus verhaltensspezifisch-korrektiver Kom-
petenz oder moralisch-lebenspraktischem Einfluss kombinierte maf$gebende Macht.
Dass auch die feudale Herrschaft sich dieser Macht fiigen muss, erklirt sich aus
der besonderen Situation des neben Herrschaft und Klerus dritten Beteiligten,
der fronenden Gemeinen.

Dies also ist die ebenso umstandliche wie ausgekliigelte Konstruktion,
mit deren Hilfe es den Nachfolgern Christi gelingt, den durch den eu-
charistischen Heilsmittelerwerb eroffneten Ausweg in eine Weltlichkeit,
die nicht mit dem Verlust der Heilsaussicht bezahlt werden muss, nicht
zwar den profanen Artgenossen prohibitiv zu verbauen (dies steht nicht
in ihrer Macht und konnte in letzter Instanz nur deren offenen Abfall
von der Heilsperspektive provozieren), ihn wohl aber kontraktiv derart
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zu konditionieren beziehungsweise zu kanalisieren, dass das von ihnen,
den Nachfolgern Christi selbst, gefiihrte heilige Leben und das von den
profanen Artgenossen vorgezogene weltliche Dasein durch das doppelte
Band einer Komplementarbeziehung und eines Komparationsverhaltnis-
ses miteinander verkniipft bleiben und weit entfernt davon sind, in einen
ausschliefenden Gegensatz zueinander zu geraten, und dass auf diese
Weise also der weltfliichtig-gnostische Jenseits- und Erlosungsglaube, die
christliche Religion, die Wiederentdeckung des innerweltlichen Lebens
oder Neubesetzung des Daseins auf Erden iibersteht und gleicherma-
Ben die Einheit der Christenheit und die Kontinuitdt der christlichen
Heilsperspektive gewahrt bleibt.

Indem die Nachfolger Christi zum einen durch ihre persénliche Mitwir-
kung und die darin beschlossene substitutive Kompensation des Mangels
an Glaubensbeweis, an dem das profane Dasein krankt, den profanen
Artgenossen im entscheidenden Augenblick des sakramentalen Heils-
mittelerwerbs beispringen und zum anderen aber, um sich nicht mitsamt
ihrer ganzen sakralen Lebensform auf die Rolle ritueller Dienstleister,
spezialisierter Kultdiener reduziert zu finden, bei Strafe der Verweige-
rung ihrer sakramentalen Hilfeleistung den profanen Artgenossen zur
Auflage machen, ihr profanes Dasein als eine abgeschwachte Version
des sakralen Lebens, eine Nachfolge Christi zweiten Grades wahrzu-
nehmen und zu gestalten, schaffen sie es, die nunmehr Seite an Seite
fortbestehenden beiden Existenzweisen des sakralen Lebens und des
profanen Daseins sowohl lebenstechnisch-rituell, das heift, in der Kom-
plementaritdt einer unaufloslich funktionellen Abhéngigkeit, als auch
lebenspraktisch-habituell, das heifit, im Komparativ einer unabweis-
lich strukturellen Ahnlichkeit miteinander zu verschrianken und in der
Tat so ineinander zu verwirken, dass die fortlaufende Parallele sich als
durchgingig einigendes Band erweist, die formell-modale Alternative
sich als reell-soziale Symbiose herausstellt. Sie schaffen es mit anderen
Worten, aus einer dichotomischen Konstellation, die die Gesellschaft in
zwei unverbundene Teile, einen der Nachfolge Christi geweihten sakra-
len und einen dem irdischen Dasein ergebenen profanen, auseinander
sprengt und bei der absehbar ist, dass der eine, sakrale Teil hinter der
raumgreifenden Realitdt, der empirischen Prdsenz des anderen, profa-
nen Teils frither oder spéter verschwindet und dem Vergessen anheim
fallt — sie schaffen es also, aus dieser dichotomischen Konstellation eine
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symbiotische Kombination zu zimmern, bei der die sakrale Lebensform
kraft ihrer ebenso sehr praktisch-moralischen wie kultisch-sakramentalen
Bedeutung fiir das unter der Heilspramisse stehende profane Dasein als
zugleich unabdingbares Konstitutiv und unabweisliches Korrektiv des
letzteren firmiert und, weit entfernt davon, hinter dem profanen Dasein
zu verschwinden und von ihm vergessen zu werden, im Gegenteil zu
seinem kultischen Herzstiick und moralischen Eckstein avanciert und
deshalb in zunehmendem und die Symbiose erst komplett machendem
Mafie von ihm in doppelter Hinsicht hofiert und namlich nicht weniger
sozial hoch- als materiell ausgehalten wird.

Kurz, sie schaffen es, jene aus Klerus und Laien zusammengesetzte Ge-
sellschaft zu stiften, die sich, all ihrer Kiinstlichkeit und Kompliziertheit
zum Trotz, tiber Jahrhunderte hinweg als stabil und haltbar erweist und
in der die einen, die zum Klerus institutionalisierten Nachfolger Christi,
dafiir Sorge tragen, dass die anderen, die ihr weltliches Dasein fithrenden
Laien, teils eine mit ihrem weltlichen Dasein eigentlich unvereinbare
Heilsaussicht wahren konnen, teils ihr weltliches Dasein in grofftmog-
licher Affinitdt zu dem der Heilsaussicht eigentlich gemiflen sakralen
Leben fiihren miissen, wihrend dafiir, fiir diese aus Geben und Fordern,
Haben und Soll gemischte Lizenzierung eines mit der Heilspramisse
dennoch vereinbaren profanen Daseins durch den Klerus, die Laien die
Aufgabe iibernehmen, nicht nur sich selbst, sondern eben auch den als
kultisches Herzstiick und moralischen Eckstein in ihr Gesellschaftsgefiige
integrierten Klerus materiell zu erhalten und sozial zu etablieren.

Und das Mittel, durch das ihnen dies gliickt, ist ein kluges Mana-
gement des sakramentalen Heilsmittelerwerbs, des Kommunionsakts,
der ihnen, den Nachfolgern Christi, blof3 als ein den finalen Erfolg ihres
heiligen Lebens bekriftigender beziehungsweise garantierender Zusatz
gilt, wihrend er fiir die profanen, erneut dem weltlichen Dasein zuge-
wandten Artgenossen die Bedeutung eines das heilige Leben als solches
ersparenden und Raum fiir ein weltliches Leben, das des finalen Heil-
serfolgs dennoch versichert bleibt, schaffenden regelrechten Ersatzes
gewinnt. Indem die Nachfolger Christi den Finger in die Wunde des
reallogisch-motivationalen, den Beweis des rechten Glaubens betreffen-
den Widerspruchs legen, in den sich der profane Artgenosse mit dieser
seiner Vorstellung vom Kommunionsakt als vollgiiltigem Ersatz fiirs hei-
lige Leben verstrickt, und sich zugleich erbieten, durch ihre substitutive
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Mitwirkung den Widerspruch, wenn nicht zu heilen, so jedenfalls doch
zu kompensieren und so das Unmdogliche moglich zu machen, sprich,
weltliches Leben und Heilsaussicht miteinander vereinbar werden zu
lassen, erringen sie ebenso viel praktischen Einfluss auf die Gestaltung
des profanen Lebens wie kultische Unentbehrlichkeit fiir die Wahrung
der Heilsperspektive des letzteren und sichern sich auf diese Weise einen
festen, nicht weniger durch seine moralisch-korrektiven Kompetenzen
als durch seine sakralisch-konstitutive Funktion ausgezeichneten Platz
im Gefiige der als Feudalzusammenhang neugebildeten territorialherr-
schaftlichen Gesellschaft.

In der Rolle des im Geiste Gottes durchs Leben wandelnden Klerus, der
den auf weltlichen Wegen durchs Dasein irrenden Laien gleichermafien
als spiritus sanctus, als ihnen den Erwerb des Heilsmittels ermoglichen-
der Nothelfer, und als spiritus rector, als ihr Dasein in die Bahn einer mit
dem Heilsmittelerwerb halbwegs kompatiblen Lebensfiihrung lenkenden
Wegweisers, zu Diensten ist, erringen sie eine soziale Machtfiille und ein
politisches Gewicht, wie sie in der menschlichen Geschichte bis dahin
noch keine, auf die Wahrnehmung rein religioser Ritualfunktionen und
moralischer Kontrollaufgaben spezialisierte Gruppe, nicht einmal die
levitische Priesterschaft des jlidischen Gemeinwesens in den Zeiten der
Richter- und Konigsherrschaft, besessen hat.

Tatsachlich drangt sich angesichts dieser aus kultisch-heilstechnischer
Unabdingbarkeit und moralisch-lebenspraktischem Einfluss zusammen-
gesetzten Machtfiille, die der Klerus erringt und die im Zuge der feu-
dalgesellschaftlichen Entwicklung sogar noch zunimmt und unwider-
stehlicher wird, die Frage auf, wie es unter den Bedingungen der realen,
eigentlich ja durch den 6konomischen Zugriff auf die zivile Arbeitskraft
und die politische Verfligung tiber das soziale Gewaltpotenzial definier-
ten Machtverhdltnisse zu einer solch atypischen, weil weder 6konomisch
noch politisch begriindeten Erméchtigung des Klerus tiberhaupt kommen
und wie sie sich mehr noch tiber so lange Zeit hinweg in Geltung erhalten
kann. Es drangt sich mit anderen Worten die Frage auf, warum die eigent-
lichen Herren der als feudale Organisationen neu entstandenen Territori-
alherrschaften, die Fiihrungsschichten der Erobererstimme, die im Zuge
ihrer Landnahme die eingeborene Bevolkerung der vormals romischen
Provinzen unterwerfen und in den Dienst einer Herrschaftsiibung stellen,
die sich mangels der alten imperialen, biirokratisch-beamtenschaftlichen
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Strukturen auf hauseigene lehnsherrlich-gefolgschaftliche Bindungen,
eben auf feudale Abhéngigkeiten, griindet — warum also diese politisch-
okonomisch wirklichen Herren der neuen Staatswesen zulassen, dass ih-
nen der einzig und allein dogmatisch-kultisch, in heilsreligitser Hinsicht,
Kompetenz und Relevanz beweisende Klerus, salopp gesagt, auf der
Nase herumtanzt beziehungsweise, analytischer formuliert, kraft seiner
sakramentalen Nothelferrolle und seiner moralischen Wegweiserfunktion
als sozialbiographische Alternativversion zur territorialherrschaftlich
verfassten Existenz und ex cathedra solchen Alternativcharakters letztere
politisch zu kontrollieren beanspruchende Zensurinstanz, kurz, als das
monchische Gewissen des feudalen Bewusstseins, an die Seite tritt und
das Leben schwer macht.

Zwar ist leicht einsehbar, dass die christliche Heilsperspektive als ein
zusammen mit der hoheren antiken Kultur, der iiberlegenen rémischen
Zivilisation, von den primitiven Erobererstimmen adaptiertes religi-
Oses Bekenntnis und dogmatisch-kultisches System faszinierend und fiir
Menschen, die nicht nur generell sterblich, sondern mehr noch speziell
kurzlebig und von vielerlei natiirlichen und gesellschaftlichen Fahrnissen
mit einem frithen Tode bedroht sind, vielversprechend genug ist, um
ein starkes Interesse an ihrer Bewahrung zu wecken. Aber eroffnet nicht
das sakramentale Kurzprogramm des eucharistischen Heilsmittelerwerbs
den auf irdische Etablierung und sdkulare Machtentfaltung erpichten
neuen Herren einen kommoden Weg, das eine haben zu koénnen, ohne
das andere missen zu miissen, sprich, ohngeachtet ihrer gegenwértigen
irdischen Lebensfiihrung des kiinftigen himmlischen Heils versichert zu
sein und zu bleiben? Und sollte wirklich der theoretisch-systematische
Widerspruch zwischen der Heilsperspektive, um die sie sich in actu der
sakramentalen Teilhabe, im Kommunionsakt, bemiihen, und den welt-
lichen Absichten, die sie anschlieflfend mittels ihrer gesellschaftlichen
Handlungen, ihrer Beteiligung am profanen Dasein verfolgen — sollte
wirklich dieser Widerspruch gentigen, um ihnen das eucharistische Kurz-
programm als ein Passepartout zum Heil madig und sie den mit Haken
und Osen versehenen Ansinnen und Kompromissvorschldgen derer,
die ihn aufspiefSen, sprich, des sich im Glanze seines heiligen Lebens
sonnenden und auf es als auf den sonnenklaren Beweis seiner beispiel-
haften Rechtgldubigkeit pochenden Klerus, gefiigig machen? Seit wann
triumphieren in der Geschichte der Menschheit theoretisch-systematische
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Widerspriiche iiber praktisch-empirische Interessen? Wann hitten die
Menschen jemals die Kunst verlernt, {iber logische Briiche in ihrem fak-
tischen Verhalten den Mantel sei’s des Vergessens, sei’s der Rationali-
sierung zu breiten und sich so die Moglichkeit zu verschaffen, ihren
im Widerspruch zur dogmatischen Zielsetzung stehenden praktischen
Aktionen oder Ambitionen zu frénen, ohne sich den Widerspruch zur
Widerlegung ihrer dogmatischen Zielsetzung und zu deren Preisgabe
gereichen lassen zu miissen?

Und selbst gesetzt, die Herren der neuen, feudalen Gesellschaften
nehmen den Widerspruch zwischen theoretischem Wollen und prakti-
schem Tun, in den sie sich durch ihre territorialherrschaftliche Etablierung
verstricken und den der Klerus nicht miide wird, ihnen per dogmati-
sche Lehrtdtigkeit vorzubeten und per paradigmatische Lebensweise
vor Augen zu fithren — gesetzt selbst, sie nehmen diesen Widerspruch
zur Kenntnis und sich mehr noch zu Herzen und finden sich deshalb
bereit, das in der Nachfolge Christi stehende Leben des Klerus als das
der Heilsperspektive einzig geméafse Dasein auf Erden, sprich, als den fiir
den eucharistischen Gnadenakt erforderten Glaubensbeweis, gelten zu
lassen und folglich auch den ihnen vom Klerus offerierten nothelferischen
Beistand, seine substitutive Mitwirkung bei der Kommunion, als conditio
sine qua non des Gelingens des sakramentalen Heilsmittelerwerbs zu
akzeptieren — gesetzt selbst, dies alles ist der Fall, warum sollten dann die
Herren dem exorbitanten Anspruch des als unabdingbar fiir die Wirk-
samkeit des Heilsmitteltransfers anerkannten Klerus stattgeben und ihm
tiber seine kultisch-funktionelle Einmischung in das eine Ereignis der
sakramentalen Handlung hinaus einen moralisch-kriteriellen Einfluss
auf ihr ganzes tibriges, profanes Leben einrdumen? Nur weil der Klerus
droht, andernfalls seine Mitwirkung an der sakramentalen Handlung zu
verweigern?

Muss sich solche Weigerung, selbst wenn sie als Druckmittel eingesetzt
wird, nicht angesichts der realen Machtverhéltnisse als leere Drohung
erweisen? Was sollte die mit einem Monopol auf gleichermaflen politi-
sche Autoritdt und militdrische Macht ausgestatteten sdkularen Herren
daran hindern, dem Klerus eben die Rolle eines spezialisierten Kultdie-
ners, eines rein rituellen Dienstleisters aufzuzwingen, der dieser durch
sein Pochen auf eine moralisch-kriterielle Funktion, sprich, durch seinen
Anspruch zu entrinnen sucht, mit der Nachfolge Christi, dem heiligen
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Leben, eine Norm zu setzen, der auch das profane Dasein nacheifern
und in wie immer abgeschwichter Form geniigen miisse, um der Heils-
perspektive und der durch sie in Aussicht gestellten Erlosung teilhaftig
zu bleiben? Selbst wenn einzelne Kleriker sich gegen solch eine mittels
politischer Macht und militarischer Gewalt durchgesetzte Ausschlieffung
jeder komparativen Beziehung zwischen sakralem Leben und profanem
Dasein und Beschrankung beziehungsweise Reduktion des Klerus auf die
komplementdre Rolle von Spezialisten in Ritualfragen oder kultischen
Fachidioten, deren Aufgabe sich darin erschopft, den profanen Artgenos-
sen bei der Sicherung ihrer Heilsaussicht zu Diensten zu sein — selbst also,
wenn Einzelne sich gegen diese funktionalistische Reduktion verwahrten
und mit der Verweigerung ihrer Mitwirkung Ernst machten, das Gros des
Klerus wiirde sich — nach allem, was wir von der menschlichen Natur
wissen! — der Gewalt beugen und in die dem Geistlichenstand von der
weltlichen Herrschaft zugewiesene rein sakralische und aller moralischen
Konnotationen bare Kultdienerrolle fiigen, statt um der Verteidigung
der Vorbildlichkeit des heiligen Lebens fiir das profane Dasein willen
Repression und Verfolgung von Seiten der weltlichen Macht in Kauf zu
nehmen und am Ende gar noch den Martyrertod zu sterben — zumal ja
eben jene durch sakramentale Teilhabe eroffnete Moglichkeit eines kein
heiliges Leben voraussetzenden, sondern unmittelbar aus dem profanen
Dasein heraus sich ereignenden Heilsmittelerwerbs, auf dessen Sank-
tionierung beziehungsweise Beglaubigung die weltlichen Herren den
Geistlichenstand offiziell festzulegen oder funktionell zu beschrianken
suchten, den Martyrertod als letzte Konsequenz des heiligen Lebens
bereits langst aus der Mode hat kommen lassen.

Was also, noch einmal gefragt, sollte die im Bewusstsein ihrer politi-
schen Macht und kriegerischen Gewalt etablierten weltlichen Herren,
selbst wenn sie sich von dem motivationalen Widerspruch zwischen ih-
rem heilsperspektivischen Verlangen nach dem Himmelreich und ewigen
Leben und ihrem sozialbiographischen Begehren nach irdischer Herr-
schaft und weltlicher Entfaltung hinldnglich beeindrucken lassen, um die
zwecks Uberbriickung des Widerspruchs und Kompensation des Man-
gels substitutive Mitwirkung der Nachfolger Christi beim sakramentalen
Teilhabeakt als unabdingbar zu akzeptieren und mithin die letzteren als
tiir die Heilsaussicht ihrer profanen Artgenossen konstitutive Kultfiguren
sich gefallen zu lassen, sprich, sie als Klerus, als Geistlichenstand, in die
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Gesellschaft ihrer demgegeniiber als Laien definierten profanen Artge-
nossen unaufloslich zu integrieren — was also sollte selbst unter dieser
Voraussetzung einer den Nachfolgern Christi und ihrem heiligen Leben
konzedierten kultisch tragenden Funktion die weltlichen Herren daran
hindern, in diesem kultisch-funktionellen Beitrag eine nichts als eben nur
die Kultverrichtung betreffende Dienstleistung, ein auf den Vollzug des
sakramentalen Ritus beschrdnktes Offizium zu gewahren, statt zuzulas-
sen, dass der Klerus aus seinem sakramentalen Offizium, seinem rituellen
Amt soziale Konsequenzen zieht, existenzielle Forderungen ableitet und
mit der Drohung, seines Amtes andernfalls nicht mehr zu walten, am
sakramentalen Ritus sonst nicht mehr mitzuwirken, den Anspruch erhebt
und mehr noch durchsetzt, kraft seines als — wenigstens im Prinzip —
paradigmatisch und normativ anzuerkennenden heiligen Lebens eine
moralische Wegweiserrolle fiir das profane Dasein zu iibernehmen und
tiber letzteres eine alle seine Bereiche erfassende und durchdringende
praktische Kontrolle auszuiiben, kurz, die politische Fasson einer der
weltlichen Herrschaft als Zensurinstanz an die Seite tretenden geistlichen
Macht auszubilden?

So verwunderlich angesichts der realen Machtverhaltnisse die Fiigsam-
keit der weltlichen Herren, ihre Bereitschaft, sich den mittels moralischer
Zensur gelibten politischen Einfluss des geistlichen Stands gefallen zu
lassen, auf den ersten Blick aber auch anmuten mag, bei genauerem
Zusehen ist sie nicht schwer zu verstehen, weil sie sich aus den spe-
zifischen Konditionen der weltlichen Machtergreifung selbst, aus den
historischen Umstidnden, unter denen die neuen Herren ihre Herrschaft
etablieren miissen, ergibt. Genauer gesagt, ergibt sie sich aus der Existenz
und Verfassung des dritten an der Einrichtung der neuen territorialherr-
schaftlichen, sprich, feudalen Gesellschaften Beteiligten, der von den
Eroberern der Provinzen unterworfenen und in Dienst genommenen
bauerlich-handwerklichen Unterschicht, des wie die Basis der weltlichen
Herrschaft so das Gros der laizistischen Bevolkerung bildenden gemeinen
Volkes. Nicht, dass dieser dritte Mitspieler, das gemeine Volk, nicht eben-
so wie seine neuen, feudalen Herren, vom wiedererwachten Lebensmut
getrieben, das profane, auf Erden seine Heimstatt findende, um nicht zu
sagen, das Himmelreich suchende Dasein bejahte und dem in Entsagung,
Armut, Askese und Opferbereitschaft verbrachten heiligen Leben, das die
Nachfolge Christi verlangt, definitiv vorzoge!
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Nicht, dass nicht das Volk wie seine neuen Herren deshalb auch das
Kurzprogramm der eucharistischen Teilhabe, den kurz angebundenen
sakramentalen Heilsmittelerwerb, von Herzen begriifite und als eine
willkommene Methode, sich auf Erden hiuslich einzurichten, ohne sich
die Aussicht auf die kiinftige himmlische Wohnung zu verscherzen, hoch-
hielte! Anders freilich als fiir die neuen Herren stellt fiir das gemeine
Volk diese dem neuen Lebensmut entspringende Wendung hin zu ei-
nem in den alten territorialherrschaftlichen Organisationsformen sich
entfaltenden profanen Dasein ebenso wenig eine eindeutig positive, riick-
haltlos engagierende Motion dar, wie das profane Dasein selbst als ein
sich unzweideutig eroffnender, ein bedingungslos einladender Prospekt
erscheint.

Zu Klarlich ist unter den Bedingungen einerseits einer territorial be-
schrankten agrarischen und in deren Schatten und Grenzen dann auch
handwerklichen Uberschussproduktion und andererseits einer Okkupa-
tionssituation, die nolens volens in der Dichotomisierung und Stratifizie-
rung der Gesellschaft in eine den Uberschuss produzierende Unterschicht
und eine den Uberschuss konsumierende Oberschicht resultiert — zu
klarlich ist unter diesen historischen Bedingungen einer mangels sdchli-
cherer Assoziationsmechanismen als personliches Vertragswerk, feudales
Lehnssystem sich reproduzierenden territorialherrschaftlichen Formation
den unterworfenen Volksgruppen und den ihnen sich beigesellenden
niederen Rdngen der Erobererstimme selbst der Weg in fronwirtschaft-
liche Dienstbarkeit und knechtische Abhéngigkeit gewiesen, als dass sie
dem so beschaffenen und beschwerten weltlichen Dasein mit vorbehalt-
loser Begeisterung entgegensehen oder sich gar voll Lebenslust und mit
ungehemmtem Tatendrang in die Arme stiirzen konnten.

In dem Mafle, wie die Eroberer sich der provinzialen Territorien des
verblichenen Imperiums bemdchtigen, sie unter sich aufteilen und sich
als lehnsvertraglich organisierte Oberschicht, als feudale Herren in ihnen
etablieren, zeigt sich, dass ihr Anspruch an die unterworfenen einhei-
mischen Bevolkerungsgruppen und an die Leibeigenen und Knechte
aus den Reihen der Erobererstimme selbst der unverdndert gleiche wie
der der Eroberer der Stromtalzivilisationen der alten Welt ist, dass sie
ndmlich ebenso wie jene als Gegenleistung fiir die mit militdrischer Macht
durchgesetzten Rechtsverhiltnisse im Innern und nach aufien getroffenen
Schutzvorkehrungen, die sie den Unterworfenen bieten und durch die sie
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diese im Wesentlichen vor nichts anderem sicherzustellen versprechen
als vor der eignen herrschaftlichen Willkiir und Habgier und vor der
Aggressivitdat und Raubgier ihrer Standesgenossen draufien — dass sie also
als Gegenleistung dafiir den Unterworfenen eine vollstandige Revision
und Umkehrung ihrer naturgemiflen, auf subsistenzielle Versorgung,
Selbsterhaltung, gerichteten Lebensperspektive abfordern und von ihnen
verlangen, ihre Selbsterhaltung vielmehr in den Dienst der Erhaltung der
Herrschaft zu stellen, ihr tatiges Selbstverhéltnis nurmehr als integrieren-
den Bestandteil oder verschwindendes Moment ihrer auf das exzentrische
Selbst der Herrschaft bezogenen Aktivititen wahrzunehmen, mit ande-
ren Worten, all ihre gesellschaftlichen Reproduktionsbemiihungen und
arbeitsteilig-kooperativen Arbeitsanstrengungen primér auf die oOko-
nomische Dotierung und konsumtive Ausstattung der herrschaftlichen
Sphdre zu richten und blofi sekundédr oder in der ebenso stillschwei-
genden wie zwangsldufigen Implikation auch die eigene Existenz zu
bedenken und mitzuversorgen — mit der Konsequenz, dass, empirisch-
oberfldchlich betrachtet, alles, was im quasi qualitativen Sprung {tiber
das Quantum der fiir die eigene Subsistenz erforderlichen Mittel hinaus
produziert wird, ad usum delphini geschaffen wird, als Herrschaftsgut
definiert ist, oder systematisch-griindlicher gefasst, iberhaupt alles, das
gesellschaftliche Produkt ebenso wie die gesellschaftliche Arbeitskraft,
seinen quasi unmittelbaren Zweck in der Fundierung und Erhaltung
eines des Arbeitslebens tiberhobenen herrschaftlichen Lebens findet und
die Subsistenz der Arbeitenden, die Versorgung derer, die ihre Arbeits-
kraft zur Verfiigung stellen miissen und das gesellschaftliche Produkt
hervorbringen, deshalb als eine Vermittlungsleistung der Herrschaft, eine
von letzterer den ersteren erteilte Zuwendung und erwiesene Gnade
erscheint.

Diese seit alters, seit jenen ersten Stromtalreichen vorherrschende, in
den folgenden orientalischen Grofireichen voll zur Geltung gebrach-
te, dann in den Diadochenreichen mit dem technischen Knowhow und
dem politischen Kalkiil des handelsstadtischen Systems versetzte und
aufgepdppelte und schliefllich im romischen Kaiserreich auf die Spit-
ze zynischer Rationalitdt und praktischer Effektivitdt getriebene fron-
wirtschaftliche Perspektive oder Herr-und-Knecht-Tradition wird nun
also von den neuen feudalen Territorialherrschaften iibernommen und
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abermals ins Werk gesetzt und lasst fiir die weitere Entwicklung bezie-
hungsweise fiir die diese weitere Entwicklung zu tragen und zu ertragen
ausersehene bauerlich-handwerkliche Unterschicht wenig Gutes hoffen.

Unterschieden ist der Zustand der neu gegriindeten Feudalherrschaf-
ten von der Situation der alten Stromtalreiche allerdings erstens dadurch,
dass die damaligen Eroberer in den Stromebenen, die sie okkupieren, be-
reits eine fiir die Zeit hoch entwickelte Zivilisation, sprich, eine sozusagen
gut geodlte Maschinerie zur Produktion gesellschaftlichen Reichtums und
Uberflusses, mithin die materielle Basis fiir einen ebenso praktisch auf-
wendigen wie theoretisch anspruchsvollen Herrschaftsapparat vorfinden,
wiéhrend die neuen Eroberer in den aufgelassenen Reichsprovinzen, in
denen sie sich festsetzen, nur Zivilisationstriimmer, kiimmerliche Reste
der imperialen Reichtumsbeschaffungsmaschine antreffen und deshalb
auch nur einen kiimmerlichen, in seinen reprdsentativen Anspriichen
ebenso bescheidenen wie in seinen konsumtiven Aufwendungen einge-
schrankten Herrschaftsapparat auf die Beine stellen konnen, dass mit
anderen Worten fronwirtschaftlich organisierte Reichtumserzeugung
auf entwickelter technischer Grundlage und unter systematisiert bii-
rokratischen Bedingungen hochstens erst Zukunftsmusik und fiir die
Gegenwart eine vom Niveau subsistenziellen Wirtschaftens noch kaum
unterschiedene, vom Ideal einer verldsslichen Eigenversorgung noch
kaum entfernte Not- und Uberlebensgemeinschaft zwischen Herren und
Knechten beziehungsweise Freien und Horigen das Gegebene ist.

Und hinzu kommt zweitens, dass anders als die frithen orientalischen
Territorialreiche, deren geographische Griindungsstitte ebenso ausla-
dende wie in sich geschlossene, ebenso klar umrissene wie viel umfas-
sende Stromebenen sind, die, nach auflen durch unwirtliche Landstri-
che, Berge und Wiisten, abgeschirmt, den Schutz einer relativ isolierten
Existenz und prospektiv ungestorten Kontinuitdt bieten — dass anders
als jene frithen Territorialherrschaften die neuen Feudalstaaten in ihrer
stammessystematisch-pluralischen Existenz benachbarte, eng aneinan-
der grenzende und zwar zumeist durch geographische Landmarken
geschiedene, aber doch relativ leicht fiir einander erreichbare Territori-
en okkupieren, mit dem Resultat, dass sie in einem ununterbrochenen
Rivalitdts- und Bedrohungsszenarium und in stindig wechselnden Kon-
frontations- und Biindniskonstellationen einander zu Leibe riicken und
sich zu Ubergriffen hinreien lassen, Fehden miteinander austragen und
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Annexions- und Expansionsgeliiste hegen und dass deshalb die einzel-
nen Herrschaften stdrker als ihre orientalischen Vorgédnger nicht nur auf
die Loyalitit und Anhénglichkeit ihrer feudalen Gefolgschaft, sondern
auch und mehr noch auf die Treue und Bestandigkeit ihrer fronenden
Untertanen angewiesen sind, die nicht tiber die Mafien zu knechten und
denen die Sicherung ihrer Subsistenz nicht tiber Gebiihr sauer und durch
die Forderung frondienstlicher Reichtumserzeugung beschwerlich wer-
den zu lassen, ein rebus sic stantibus klares Gebot ihres herrschaftlichen
Kontinuitéts- und Selbsterhaltungsinteresses ist.

Dies beides, die mangelnde Effektivitit und defiziente Realitdt der fron-
dienstlichen Reichtumserzeugungsmaschinerie und die Konkurrenz und
Militanz der feudalen Nachbarn, sorgt also in den Anfangen der neuen
Territorialherrschaften, in der Friihzeit der feudalen Staaten dafiir, dass
die Beziehung zwischen Herr und Knecht noch Ziige eines Biindnisses
und von gemeinsamen Interessen bestimmten Verhéltnisses aufweist und
sich infolge dessen die 6konomische Bedrangnis und soziale Bedriickung
der fronenden Unterschicht noch in Grenzen hilt, dass der Preis, den das
gemeine Volk fiir seine Lebenslust, seine Riickkehr ins profane Dasein
zahlen muss, vertretbar, die herrschaftliche Hypothek, mit der es seine
Subsistenz belastet findet, ertraglich bleibt.

Dass dies auch in der Zukunft der feudalgesellschaftlichen Entwick-
lung so bleiben wird, scheint freilich fraglich. SchliefSlich ldsst sich bei
normalem, nur der Logik menschlicher Produktivkraftentfaltung und ge-
sellschaftlicher Synthetisierungsneigung verpflichtetem und durch keine
duflere, politisch-ideologische Riicksicht abgelenktem Fortgang damit
rechnen, dass, 6konomisch genommen, die Reichtumserzeugung wieder
an Aktualitdt und Kapazitdt gewinnt, sprich, alte Niveaus der technischen
Perfektion und biirokratischen Organisation zuriickerobert und dass,
politisch betrachtet, die Rivalitdten zwischen den einzelnen Herrschaften
durch den Triumph der einen oder anderen Partei ihr Ende finden und
eine fortschreitende Zentralisierung der Territorien unter einer Herrschaft
die dufleren Bedrohungen beseitigt und die siegreiche Herrschaft der
durch diese Bedrohungen diktierten Notwendigkeit {iberhebt, sich nicht
nur um den Beistand und die Loyalitdt der feudalen Gefolgschaft zu
bemdiihen, sondern auch und mehr noch um die relative Anhénglichkeit
und eventuelle Unterstiitzung des gemeinen Volkes, der als Bauern und
Handwerker fronenden Knechte, besorgt zu sein.
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Und in dem Mafle, wie dies geschieht und die Reichtumserzeugung
unter einer territorialen Zentralherrschaft wieder voll in Gang und auf
Touren kommt, lasst sich erwarten, dass sich bei der Herrschaft jeder Rest
von gemeinschaftlicher Verbundenheit mit den fronenden Knechten und
parteilicher Riicksicht auf sie verliert und die Fronarbeit der letzteren zu
einem Spielball und Experimentierfeld einer durch technische Hilfsmittel
und biirokratische Zwangsmafsnahmen zu erzielenden Mehrung herr-
schaftlichen Reichtums wird und dass die Subsistenz der Knechte, wie sie
sich systematisch auf ein hinter den umfanglichen konsumtiven Ansprii-
chen der Herrschaft verschwindendes Moment, eine der herrschaftlichen
Verfiigung beileibe nicht mehr als handlungsmotivationale Verpflich-
tung primdr innewohnende, sondern hochstens noch als kostenfaktorelle
Verbindlichkeit sekunddr anhdngende Bestimmung reduziert, so denn
auch empirisch als ein gegen die Pradominanz der Reichtumsproduk-
tion immer schwerer durchzusetzender Gesichtspunkt, ein durch das
Gebot technischer Effektivitdt und biirokratischer Rationialitit, das bei
der Reichtumserzeugung erneut Platz greift, immer starker unter Druck
geratendes und mit Fiifien getretenes Bediirfnis erscheint.

Und diese Entwicklung der Arbeit im Dienste der Herrschaft zum riick-
sichtslos durchgesetzten Knechtsschicksal, zur tiber alle subsistenzielle
Riicksicht triumphierenden Fron sans phrase, macht umso mehr den Ein-
druck einer fiir die neuen, feudalen Territorialherrschaften verbindlichen
Zukunftsperspektive, als ja das vorangegangene imperatorisch-cdsarische
Regime des Romischen Reiches mit allen der Reichtumserzeugung von
Haus ihrer alten territorialherrschaftlichen Verfassung aus eigenen sakral
bedingten Verpflichtungen und rituell verbiirgten Restriktionen ebenso
griindlich wie ein fiir alle Mal aufgerdaumt hat.

Der historische Prozess, der von den alten Theokratien iiber die imperialen
Stadtstaaten auf kommerzieller Grundlage zur Agonie der cisarischen Herr-
schaft fiihrt, resultiert in einer Entheiligqung der Welt, die letztere durch die vom
Christentum erdffnete Moglichkeit, ihr ins Himmelreich zu entfliehen, einer im
Prinzip vollstindigen menschlichen Riicksichtslosigkeit und Willkiir ausliefert.

Ihrer alten territorialherrschaftlichen Verfassung nach ist die Reichtum-
produktion aufs engste verkniipft mit der Erfahrung und Verdrangung
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jenes — an fritheren Stellen unserer Abhandlung bereits mehrfach aus
dem historischen Geschehen extrapolierten — Zustands unendlicher In-
differenz und absoluter Negativitdt, den ein ex improviso des produzier-
ten Reichtums selbst okkurierender Subjektwechsel in der Gestalt eines
toto coelo anderen Subjekts heraufbeschwort und der, wie den gesell-
schaftlichen Reichtum in specie, so die ihn hervorbringende menschliche
Gesellschaft in genere mit ihrer Deklassierung zum angesichts des exklu-
siven Seins und zeitlosen Bestehens des anderen Subjekts offensichtlichen
Schein und chronischen Nichts, kurz, mit Entwirklichung und Entwer-
tung bedroht. Diese Indifferenz und Negativitat aus der Welt zu schaffen
beziehungsweise durch ihre Umfunktionierung in eine Haltung sub-
jektiv engagierter Affirmation und objektiv sanktionierender Teilhabe
vereinbar mit der menschlichen Welt und gesellschaftlichen Wirklichkeit
werden zu lassen, ist die zentrale Funktion und grundlegende Aufga-
be von Herrschaft schon in ihrer in die Stammesgeschichte zurtiickrei-
chenden heroischen und vollends dann in ihrer der Bildung territorialer
Klassengesellschaften entspringenden theokratischen Form. Dafiir, dass
zuerst als Personifizierung des in den Heros umfunktionierten anderen
Subjekts und spdter als Stellvertreter der zu Gottern synthetisierten und
neutralisierten Stammesheroen der Herr durch entsprechende, nach Be-
darf oder brauchgemif zu wiederholende rituelle Verrichtungen und
kultische Veranstaltungen den Nachweis eines initiativ-begriindenden
beziehungsweise possessiv-bejahenden Verhdltnisses der heroischen oder
gottlichen Macht zum Reichtum in specie und zur Welt in genere fiihrt,
fallt ihm der gesellschaftliche Reichtum zu und steht ihm, wie primér
tir seine kultischen Zwecke und rituellen Aufgaben, so denn auch se-
kundar fiir die Ausgestaltung seines eigenen, in der Evokation des Heros
beziehungsweise in der Invokation der Gotter verbrachten Lebens zu
Gebote.

Die solchermafsen mit kultischen Verpflichtungen und rituellen Ver-
richtungen belasteten Herren und ihre ihnen zuarbeitenden Gefolgschaf-
ten mogen also den von der fronenden Bauern- und Handwerkerschaft
geschaffenen Reichtum in Besitz nehmen und tiber ihn verfiigen — ihr
uneingeschranktes Eigentum, ihre personliche Habe sans phrase wird er
doch niemals, weil er immer diese in der Form von Heroen- und Gotter-
kulten ausgearbeitete Funktion behilt, gegen die im Heros und in den
Gottern lauernde Negativitat und Indifferenz des anderen Subjekts, seine,
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des Reichtums, eigene Realitdt zu beschworen und die Menschen der Po-
sitivitat ihres zu ihm fithrenden Tuns und Treibens zu versichern. Nicht,
dass sie nicht ihre Knechte fronen liefSen und alles aus ihnen herauszu-
pressen suchten, was nach Mafigabe des Stands der gesellschaftlichen
Produktivkraft in ihnen steckt! Aber die Reichtumerzeugung als solche
und in abstracto zur Haupt- und Chefsache, zum in der Tautologie eines
rein personlichen Interesses kulminierenden Selbstzweck zu erheben, ist
ihnen nicht gegeben; und so gewiss das in den Heros beziehungsweise
die Gotter umfunktionierte andere Subjekt, das sie personifizieren be-
ziehungsweise reprasentieren, als der kultisch beschworene und rituell
reaffirmierte eigentliche Herr und Eigner des Reichtums firmiert, den sie
in seinem Namen und Auftrag hervorbringen lassen, so gewiss sind sie je-
nem wahren Herrn und wirklichen Eigner nicht nur fiir den Bestand und
die Kontinuitdt des Reichtums selbst, sondern auch fiir die Bewahrung
und Pflege des zur Erzeugung des Reichtums erforderlichen menschli-
chen Instrumentariums, sprich, fiir die Erhaltung der Gesundheit und die
Regeneration der Arbeitskraft der fronenden Knechte verantwortlich.
Das aber dndert sich mit der Heraufkunft der Kaiserherrschaft des
Romischen Imperiums. Einer neuen Erscheinungsform des Reichtums
entsprungen, die den Reichtum aus einer Anhdufung territorialer Habe
in eine Ansammlung kommerzieller Werte, sprich, aus Herrengut in
Handelsware tiiberfiihrt zeigt und deren Funktionsrahmen nicht mehr die
personlich vorgenommene Allokation, sondern die sdchlich vermittelte
Distribution, deren Sinnbild deshalb auch nicht mehr der herrschaftliche
Speicher, sondern der gemeinschaftliche Markt ist — dieser neuen, aktu-
elle Fiille durch potenzielle Erfiillung eskamotierenden, Uberfluss durch
Zirkulation aus der Welt schaffenden Form von Reichtum entsprungen,
kann die cdsarische Herrschaft die von Fiille und Uberfluss urspriinglich
auf den Plan gerufenen Kultfiguren und religiosen Gespenster vertreiben.
Indem der auf der Basis dieser neuen Reichtumsform aller religitsen
Bindungen und kultischen Verpflichtungen iiberhobene César den Got-
terglauben und die Opferkulte als reines Herrschaftskalkiil und hochstens
noch durch den eigenen Grofienwahn mit einer pseudoreligios hoheren
Weihe versehenes politisch-ideologisches Machtmittel einsetzt und zu
diesem zynisch berechnenden Zweck als ein Kultobjekt unter anderen,
als Gott unter Gottern Einzug in die Tempel des Reiches hilt, stellt er
die Gotter insgesamt als zur Legitimierung theokratischer Herrschaft
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ersonnene Popanze blofs, entlarvt er die ihnen geweihten Opferkulte
als nur einen Hokuspokus, unter dessen Camouflage die Theokraten
selbst nicht nur ungestort, sondern mehr noch mit allgemeiner Billigung
ihren Raub am gesellschaftlichen Reichtum begehen kénnen, und erweist
er das, was die Gotterkulte fundiert, nimlich den Glauben an die das
irdische Dasein als ein Sein reaffirmierende, die Erscheinungswelt als
Wirklichkeit sanktionierende gottliche Macht, den Glauben mit anderen
Worten daran, dass die Gotter die Welt vor jener alles fiir eitel erkldrenden
Indifferenz, jener alles fiir nichts befindenden Negativitdt retten und
schiitzen, die ein durch sie ebenso sehr verdrdangtes wie ersetztes, ein in
sie ebenso sehr eskamotiertes wie umfunktioniertes anderes Subjekt der
Welt vielmehr bezeigt — erweist er also diesen Glauben an die positive
Anteilnahme und den affirmativen Schutz der Goétter als ein seit alters
von der theokratischen Herrschaft lanciertes Tduschungs- beziehungs-
weise Selbsttduschungsmanover, das hochstens und bestenfalls den von
Indifferenz ununterscheidbaren Zynismus und den mit Negativitit iden-
tischen Egoismus zu kaschieren und vom Bewusstsein fernzuhalten dient,
den er, der als der Herrscher sans phrase auftretende César, das in den
Bau der fiichsischen Theokraten wolfisch eingefallene leibhaftige andere
Subjekt, nun in ungeschminkter Wahrheit an den Tag legt und in allen
Einzelheiten des imperialen Ausbeutungsapparats Wirklichkeit werden
lasst.

So gewiss der imperatorische Casarismus des Romischen Reiches, der
Kult des Gottkaisertums, die absolute Indifferenz und transzendente
Negativitdt des anderen Subjekts, der die Theokratien mit Hilfe der Got-
terkulte zu wehren und einen Riegel vorzuschieben beanspruchen, als
vielmehr nur den riicksichtslos eigenen Zynismus, den gottlos immanen-
ten Egoismus der Cédsarenherrschaft selbst entlarvt und offenbar werden
lasst, und so gewiss er also den Theokratien ihre sakrale Begriindung
und gottliche Sanktionierung als blofien, ihr wahres Wollen zu kaschieren
bestimmten Vorwand, als blof3e, ihr tatsiachliches Tun zu verbramen die-
nende Rationalisierung nachweist beziehungsweise vorstellt, so gewiss
sucht er die traditionellen Religionssysteme mit einer allgemeinen Got-
terddmmerung heim, beschwort eine umfassende Aufklarung tiber sie
herauf, an deren Ende alle den menschlichen Reichtum in specie und das
innerweltliche Dasein der Menschen in genere mit unendlicher Indiffe-
renz und absoluter Negativitdt bedrohende ontologische Verschiedenheit
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und chronologische Transzendenz eines anderen Subjekts verschwunden
und nichts mehr {ibrig ist als eben nur die grundlose Machtausiibung und
nackte Herrschaft von Menschen iiber Menschen, in deren Konsequenz
die einen den von anderen geschaffenen Reichtum in aller Positivitét
und Pauschalitdt als ihr Privateigentum in Anspruch nehmen und die
von letzteren wohnlich gemachte Welt ohne jedes Wenn und Aber, ohne
viel Vorwidnde und Umstdnde als ihre persdonliche Doméane mit Beschlag
belegen.

Freilich bedeutet dies mitnichten das endgiiltige Aus fiir das toto coelo
andere Subjekt und sein zur unendlichen Indifferenz distanziertes on-
tologisch verschiedenes Sein, seine in absoluter Negativitdt verhaltene
modallogisch transzendente Wirklichkeit! Wie das Schicksal des Romi-
schen Reiches in aller Ausfiihrlichkeit demonstriert, ist die als imperialer
Césarismus in ihrem gottlos nackten Zynismus blofigestellte, in ihrem
unverhohlen reinen Egoismus offenbar gewordene weltliche Herrschaft
aus Griinden ihrer ebenso heillos widerspriichlichen wie dynamisch un-
bewussten Konstitution schlechterdings unfdhig, ihren erkldrten Zweck,
eine im Interesse der Befestigung ihrer selbst und der Bestreitung des
Lebens im Uberfluss, auf das sie Anspruch erhebt, betriebene Ausbeutung
von Mensch und Natur und Akkumulation von Reichtum konsequent
zu verfolgen und mit der im abstrakten Prinzip ihr eigenen Hemmungs-
losigkeit ins Werk zu setzen. Sie ist vielmehr hoffnungslos disponiert,
besser gesagt, rettungslos dazu verurteilt, mit sich selbst in morderischen
Streit zu geraten und im Zuge eines mit allen militdrischen Kriften, die
das Imperium zu mobilisieren vermag, ausgetragenen permanenten Kon-
flikts ihre eigene Existenzbasis, das den Reichtum, auf dem sie aufbaut,
produzierende Reich, zugrunde zu richten, seine Acker zu verwiisten,
seine Gewerke zu ruinieren, seine Infrastruktur zu zerstoren, seinen Han-
del zum Erliegen zu bringen, seine Technik und Wissenschaft in Verfall
geraten zu lassen, seine Bevolkerungen zu vertreiben, zu dezimieren und
in einen Zustand allgemeiner gesellschaftlicher Auflosung zu versetzen.

Die césarische Herrschaft findet sich, wie an friiherer Stelle gezeigt,
durch die irrationalen Grundlagen ihrer Rationalitdt, durch die religi-
osen Widerspriiche, aus denen ihre sdkulare Identitédt sich speist, dazu
getrieben, so viel Not und Elend iiber ihre Untertanen zu bringen und
ihnen das Leben derart zu vergéllen und zum Gréduel werden zu lassen,
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dass sie schliefilich freiwillig eben jenem in ontologischer Differenz per-
sistierenden, in chronologischer Transzendenz perennierenden anderen
Subjekt sich zuwenden und in die Arme werfen, das die alten Stammes-
herrschaften und Theokratien die Aufgabe hatten, mittels ihrer Heroen-
und Opferkulte in eine affirmative Macht und sanktionierende Instanz
umzufunktionieren, und das die von einer anderen Art von Reichtum,
von kommerziellen Waren statt von territorialem Gut, ihren Ausgang
nehmende romische Kaiserherrschaft dem Blickfeld iiberhaupt entriickt
und nd@mlich durch ihren blind materiellen Egoismus, ihren rein sdkularen
Zynismus substituiert, sprich, als einen fiir das Verhiltnis zur Welt maf3-
gebenden Faktor, eine fiir das menschliche Dasein relevante Riicksicht
ersatzlos gestrichen, eskamotiert hat.

Unter dem ebenso theoretisch vernichtenden Eindruck wie praktisch
todlichen Druck des in die Nacht seines hintergrundslos klaren Verstan-
des gehiillten, dem Wahnsinn seiner richtungslos funktionierenden Ratio-
nalitdt verfallenen Kaiserreichs entscheiden sich die Untertanen fiir das
differente Sein, die transzendente Wirklichkeit jenes eskamotierten, durch
die irrationale Rationalitdt des Kaiserkults in die Abskonditdt dieses
seines absoluten Seins, die unendliche Absenz dieser seiner transzen-
denten Wirklichkeit vertriebenen anderen Subjekts — ohne sich durch
die Indifferenz, die es aus der Fiille dieses seines differenten Seins dem
menschlichen Dasein beweist, irre machen, durch die Negativitit, in der
es aus der Absolutheit dieser seiner transzendenten Wirklichkeit der Welt
der Erscheinungen begegnet, abschrecken zu lassen.

So beherzt und unerschrocken der Indifferenz des anderen Subjekts ins
Auge schauen und seiner Negativitit sich stellen konnen die an der Welt
verzweifelnden und in die Flucht vor ihr getriebenen Untertanen freilich
nur, weil dank der platonischen Entfaltung seines differenten Seins zum
Ideenreich und dank der messianischen Ubersetzung seiner transzen-
denten Wirklichkeit ins imminente Gottesreich, dank dieser doppelten
Interpretations- und Vermittlungsleistung also, das andere Subjekt seinen
unnennbaren Schrecken und seine abgriindige Todlichkeit abgelegt und
sich in eine mit dem Himmelreich, mit einem alternativen Leben in einer
heilen Welt winkende, ebenso liebevoll-versohnliche wie véterlich-giitige
Macht verwandelt hat. Von dieser platonisch-messianischen Macht be-
riickt, wenden sich die in der Finsternis des irdischen Jammertals schmach-
tenden, an ihrem heillos menschlichen Leben verzweifelnden Opfer des
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imperialen Konkurses von der Welt ab und erhoffen sich die Rettung von
eben dem, was ihnen als das menschliche Dasein zum Schein erkldrendes
transzendentes Sein einst nur Verderben und Vernichtung bedeutete,
harren der Erlosung durch ausgerechnet das, wogegen sie sich vormals
als gegen eine die Erscheinungswelt ad absurdum fiihrende Wirklichkeit
mit allen Mitteln religioser Fassadenbauerei und kultischer Abwehrver-
anstaltungen zu verwahren suchten.

Dass sie in einer vollstindigen Kehrtwendung, einer regelrechten Kon-
version, der Welt den Riicken kehren und sich jenem platonisch interpre-
tierten und messianisch vermittelten anderen Subjekt und seinem ewigen
Sein, seiner himmlischen Wirklichkeit zuwenden oder vielmehr tiberant-
worten, bedeutet nun aber, dass es ihnen als innerweltliches Phanomen
fortan nicht mehr begegnen, ihnen in der alten, heroen- und opferkultlich
bezeugten Form einer ex improviso menschlichen Reichtums in specie
und natiirlicher Fiille in genere auftauchenden absoluten Verwerfungsin-
stanz und absolut vernichtenden Macht nicht mehr unterkommen kann.
So gewiss das platonisch-messianische Heilsangebot des christlichen
Glaubens den verzweifelten Opfern des imperialen Konkurses die Mog-
lichkeit eroffnet, das als Kreator der Welt ex nihilo seiner Einbildungskraft
und Wortmacht erkannte andere Subjekt in all seiner vernichtenden Ver-
schiedenheit, in seiner ganzen unendlichen Transzendenz zur Kenntnis
zu nehmen und doch zugleich mit ihm nicht etwa nur ihren sie als irdi-
sche Geschopfe gelten lassenden Frieden zu machen, sondern mehr noch
einen sie zu himmlischen Wesen, zu Teilhabern an seinem transzendenten
Sein und seiner ewigen Wirklichkeit bestimmenden Bund zu schliefSen, so
gewiss ist das so von der menschlichen Kreatur uno actu ihres Glaubens
ebenso sehr als unendlich indifferente, verschiedene Realitit zur Kenntnis
wie am Ende als die allen Unterschied machende wirkliche Identitét ihrer
selbst in Anspruch genommene, das von ihr ebenso sehr als absolut nega-
tives, transzendentes Sein akzeptierte wie zu guter Letzt als die alles neu
machende, affirmativ-eigene Existenz reklamierte andere Subjekt ein fiir
allemal der irdischen Welt {iberhoben und entzogen und als die intra mu-
ros des menschlichen Daseins und ndmlich ex improviso menschlichen
Tuns und Vollbringens auftauchende epiphanische Macht, die es so lange
sein und bleiben konnte, wie die Menschen es mit allen heroologischen
und gotterkultlichen Mitteln zu verdrangen und zu substituieren bemiiht
waren, fiir alle Zukunft aus dem Spiel.
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Als in der Erscheinungswelt und durch sie hindurch sich manifestieren-
der und sie als im Vergleich mit seiner absoluten Wirklichkeit schieren
Schein, im Verhiltnis zu seinem apriorischen Sein als rein nichts de-
nunzierender Verwerfer und Vernichter, der eben deshalb, weil er die
Erscheinungswelt in toto in Frage stellt und pauschal negiert, partout
in ihren heroisch-gottlichen Garanten oder Erhalter umgedeutet werden
muss — als dieser epiphanische Widersacher hat das andere Subjekt in
dem Augenblick, salopp gesagt, ausgespielt, in dem die menschliche
Kreatur es als den ontologisch unerkennbar verschiedenen, aber in seiner
Verschiedenheit doch zugleich platonisch erschliefibaren Herrn des Him-
mels gnostisch wahrnimmt, es als ihren modallogisch uniiberbriickbar
transzendenten, aber in seiner Transzendenz doch zugleich messianisch
erreichbaren barmherzigen Erzeuger dogmatisch annimmt.

Die Art und Weise, wie die von der Agonie des Imperiums zur Ver-
zweiflung getriebenen Untertanen die kaiserherrschaftlich zynische Sa-
kularisierung und egoistische Profanisierung der Erscheinungswelt, die
kaiserkultlich definitive Widerlegung und Ausschlieffung des anderen
Subjekts als einer sei’s in epiphanisch unmittelbarer Gestalt, sei’s in ihren
heroisch-gottlichen Derivaten innerweltlich gegenwartigen und wirksa-
men Macht, durchkreuzen, indem sie das andere Subjekt auf der Basis
seiner platonischen Interpretation und messianischen Vermittlung in sei-
ner Aufierweltlichkeit realisieren, es als das gegeniiber dem menschlichen
Dasein unendlich verschiedene Sein, als die zur Welt der Erscheinungen
absolut transzendente Wirklichkeit ein fiir allemal affirmieren und akzep-
tieren — diese wie immer auch durch die rosarote Brille des Platonismus
und die imagindre Perspektive des Messianismus weichgezeichnete klar-
sichtige Wahrnehmung des anderen Subjekts als des in der Indifferenz
seiner ontologischen Differenz subsistierenden, in der Negativitit sei-
ner modallogischen Transzendenz perennierenden Herrn des Seins und
lebendigen Gottes also bestitigt doch zugleich die per medium des Kai-
serkults durch die cdsarisch-imperiale Herrschaft zur Geltung gebrachte
Sicht von der Erscheinungswelt, was deren Entgottlichung und Enthei-
ligung, das sie als allgemeine Gotterddmmerung ereilende Bewusstsein
ihrer radikalen Substanzlosigkeit, die als umfassende Aufklarung iiber sie
hereinbrechende Erkenntnis ihrer fundamentalen Grundlosigkeit betrifft.

So gewiss das Christentum die von der cédsarisch-imperialen Herr-
schaft mittels Kaiserkult erreichte Reduktion des anderen Subjekts auf
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die Person des cédsarischen Imperators selbst und die darauf basierende
Dekuvrierung und Eskamotierung aller zur Bewiltigung der Indifferenz
und Negativitidt des anderen Subjekts in die Welt gebrachten epiphanisch-
sakralen, gottlichen Mdchte zugunsten einer Selbstinszenierung der
nichts mehr als die zynische Positivitdt und egoistische Herrlichkeit des
cdsarisch einen Subjekts beweisenden empirisch-profanen Herrschaft, des
die gottlich-kultische Ordnung verdrangenden und ersetzenden weltlich-
politischen Regimes sans phrase beziehungsweise mit nurmehr der einen
Phrase des zur Begriindung seiner Alleinherrschaft inszenierten Pseu-
dokults — so gewiss das Christentum diese Eskamotierung der mit ihrer
theokratischen Ordnung dem anderen Subjekt zu wehren bestimmten
tiberweltlich gottlichen Méchte durch das sich als das allen Andersseins
ledige innerweltlich eine Subjekt behauptende sichselbstgleich-autokra-
tische Regime damit beantwortet, dass es auf der Basis des platonischen
Ideenkults und des jiidischen Messianismus das singuldr wahre ande-
re Subjekt, die allein wirkliche gottliche Macht aus aller ontologischen
Verhiltnisméafiigkeit und jeder modallogischen Kontinuitdt zur Erschei-
nungswelt heraussprengt und sich in die unendliche Verschiedenheit
einer die Erscheinungswelt fiir schlechterdings Schein erkldarenden We-
senssphdre hinaussetzen, in die absolute Transzendenz eines das irdi-
sche Dasein radikal zunichte machenden himmlischen Seins absentie-
ren ldsst, so gewiss besiegelt und vollendet es die von der césarisch-
imperatorischen Herrschaft initiierte riicksichtslose Entsakralisierung
und heillose Profanisierung dieser irdischen Welt.

Es besiegelt die Entheiligung der Welt: Das heifit, es unterschreibt und
bestatigt pauschal das im Kaiserkult als zynisch-ideologischem Machter-
greifungsinstrument beschlossene vernichtende Urteil {iber alle gottli-
chen Michte und kultischen Instanzen, durch die der Anspruch erhoben
wird, weltliche Lebensordnungen im Allgemeinen und gesellschaftliche
Herrschaftsverhdltnisse im Besonderen zu sanktionieren, sprich, mit der
hoheren Weihe einer vor topischem Verschwinden und chronischer Ver-
gangnis bewahrenden Substantialitit und ewigen Geltung zu versehen.
Und es vollendet die Entheiligung der Welt, indem es solch vernich-
tendem Urteil auch und zugleich jenen als Offenbarungseid samtlicher
gottlicher Sanktionsmachte und kultischer Reaffirmationsinstanzen dieser
Welt fungierenden césarischen Jokergott und imperatorischen Pseudo-
kult unterwirft und nichts mehr erkennt und gldaubig anerkennt als den
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als Schopfer Himmels und der Erden perennierenden einen Gott, fiir
den in seiner Indifferenz und Negativitdt, sprich, in seiner ontologisch
unendlichen Differenz und modallogisch absoluten Transzendenz, in
seinem alleinigen Sein und seiner ausschlieslichen Wirklichkeit, die aus
einer wortméchtigen Projektion, aus dem Nichts einer Vorstellungslaune
von ihm geschaffene Welt so ganz und gar keine substanzielle Relevanz,
geschweige denn, existenzielle Bedeutung hat, dass sie ebenso gut wie-
der verschwunden und nichts sein konnte, ohne dass ihr Verschwinden
ihrem Schopfer in seinem sichselbstgleichen Sein, seiner vollkommenen
Wirklichkeit ein Jota raubte.

Was sich fiir den Christenmenschen demnach als seine Welt ergibt,
ist ein jeglicher sakraler Forderungen und Hypotheken enthobener, ein
von allen gottlichen Anspriichen und Préarogativen befreiter Lebensraum
und Aufenthaltsort, der nur fiir ihn, die in ihm weilende, in ihm sich
erhaltende menschliche Kreatur, von Relevanz und Bedeutung ist, eine
Welt, die ihm zwar alles andere als Halt gibt oder Bestand verleiht (Halt
und Bestand findet er, wenn {iberhaupt, nur aufierhalb und jenseits ihrer,
im unendlich differenten Sein des Schopfers, in der absolut transzen-
denten Wirklichkeit des einen Gottes), die aber, weil Gott selbst mit ihr
nichts Wirkliches anfangen kann und nichts Wesentliches zu schaffen
hat, in ihrer Hinfélligkeit und Vergédnglichkeit, das heifit, solange sie
beziehungsweise er, der Mensch, wihrt, ihm als sein Eigen {iiberlassen
bleibt, ihm vorbehaltlos zu Gebote, uneingeschrankt zur Verfiigung steht.

Was sich, mit anderen Worten, dem Christenmenschen offeriert, ist die
Welt, so wie sie sich auch dem jtidischen Glaubigen darbot, als eine von
Gott, dem Herrn, in all ihrer Kreatiirlichkeit, ihrer Aus-Nichts-Geschaf-
fenheit, der menschlichen Kreatur, dem aus Nichts geschaffenen episte-
mologischen Ebenbild Gottes, anheim gegebene Kreation, auf dass er,
der Mensch, sie sich untertan mache und tiber sie herrsche. Wie Stamm-
vater Adam kann auch der in seinen Fufistapfen wandelnde Christen-
mensch, weil er bei aller kultischen Hingabe, die er selber Gott, dem
Herrn, schuldet, doch aber im Blick auf seine Gott, dem Herrn, unendlich
gleichgtiltige, absolut nichts bedeutende irdische Doméne keiner anteil-
nehmenden hoheren Macht rechenschafts- und keinem interessierten
gottlichen Teilhaber tributpflichtig ist, als ein von Gott, dem Herrn, einge-
setzter autochthoner Herr und unbestrittener Herrscher uneingeschrankt
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tiber die Erde verfiigen, mit ihr nach Gutdiinken umspringen, mit ihr
machen, was er will.

Und er kann das in einem sogar noch riickhaltloseren und zu entspre-
chend groferer Riicksichtslosigkeit erméchtigenden Sinn als Stammvater
Adam beziehungsweise der aus ihm sich genealogisch herleitende jiidi-
sche Gldubige. Letzterer ndmlich weifs sich ja als Kreatur unter Kreaturen,
als ein, jedenfalls ontologisch betrachtet, von der tibrigen Geschopflich-
keit ununterschiedenes und an deren Substanzlosigkeit und Nichtigkeit
unverbriichlich teilhabendes Geschopf. Insofern gilt ihm die Erde als
seine unentrinnbare Heimstatt, sein Lebensraum im emphatischen Sinne
einer uniiberschreitbaren conditio humana, und wenn auch keine gottli-
che Macht und kultische Riicksicht da ist, die seine Herrschaft tiber die
Erde beschriankt und ihm vorschreibt, wie er mit der nichtmenschlichen
Kreatur zu verfahren hat und was ihm hierbei zu tun erlaubt und zu
lassen geboten ist, heifSt ihn doch das personliche Interesse, der seine
eigene Existenz betreffende Umstand, dass er auf Gedeih und Verderb
Erdenbiirger, Kreatur, ist, mit der Erde pfleglich umzugehen, die iibrige
Kreatur zu achten und sich nicht frevelhaft {iber sie zu erheben oder gar
hinwegzusetzen.

Dem Christenmenschen hingegen ist ja dank platonisch-messianischer
Ausdeutung der von der jiidischen Religion offenbar gemachten abso-
luten Transzendenz des lebendigen Gottes gelungen, sich eine Heilsper-
spektive zu erschliefien, einen Weg heraus aus dem kreatiirlich-irdischen
Schein und hintiber ins gottlich-himmlische Sein. So sehr er von Haus aus
nur Teil des vom gottlichen Autor geschaffenen Wort- und Kunstwerks
ist, so sehr kann er doch dank platonischer Gnosis und messianischer
Gnade die Fronten wechseln und des lebendigen Seins des Schopfers teil-
haftig, in einem nicht mehr nur epistemologisch beschrankten, sondern
mehr noch ontologisch durchschlagenden Sinne wie Gott werden. Fiir
ihn ist deshalb das kreatiirliche Dasein kein existenzielles Nonplusultra,
sondern ein transitorischer Aufenthalt, ist die Erscheinungswelt keine
erste und letzte Gegebenheit, sondern ein Interludium, ein Durchgangs-
moment. Was sollte ihn dazu vermogen, diese Zwischenstation, die er ja
frither oder spadter wieder rdumt und ein fiir alle Mal hinter sich ldsst, als
seine unverbriichliche Heimat anzusehen und entsprechend pfleglich mit
ihr umzugehen? Was koénnte ihn daran hindern, diese voriibergehende
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Bleibe, wenn ihm danach ist oder es seinen Interessen frommt, brandzu-
roden oder brandzuschatzen, sie ohne Riicksicht auf Verluste im Dienste
der Befriedigung personlicher Bediirfnisse und eigenniitziger Vorhaben
auszubeuten und zugrunde zu richten?

So sehr der moralisch-lebenspraktische Einfluss, den der Klerus beansprucht,
subjektiv dem Bediirfnis entspringt, sich nicht auf die Rolle von Kultdienern
reduzieren zu lassen und ihrem monchisch-heiligen Leben die paradigmatische
Bedeutunyg fiir alles irdische Dasein zu erhalten, so sehr hat er doch seinen objek-
tiven Grund im Interesse der Gemeinen, die sikulare Herrschaft unter Kuratel zu
stellen und von einer im Gewahrsam ihrer himmlischen Heilsaussicht aller Riick-
sicht auf die irdische Schopfung sich entschlagenden ziigellos-selbstsiichtigen
Herrschaftsiibung abzuhalten.

Freilich ist die heilsperspektivische Orientierung, zu der sich der Chris-
tenmensch versteigt, wie formaliter der Freibrief zu einer durch keine
objektiven Verpflichtungen oder subjektiven Riicksichten mehr in Zaum
gehaltenen Willkiirherrschaft tiber die irdische Welt, so aber erst einmal
auch realiter die beste Garantie dafiir, dass der Freibrief ungenutzt bleibt.
Schliefdlich entspringt das Hoffen aufs himmlische Heil, das Streben nach
einem platonisch-messianisch vermittelten ewigen Sein ja der Verzweif-
lung an den unheilvoll irdischen Verhiltnissen, dem Verlust allen ans
weltliche Dasein gekniipften Mutes zum Leben, und ist also ebenso sehr
gespeist wie begleitet von einer weltfliichtigen Motion, die in des Schop-
fers Wort- und Kunstwerk, der Erscheinungswelt, nichts mehr als ein
Jammertal, einen Schreckensort und Leidensweg, kurz, die Holle auf
Erden zu gewahren vermag und also, wie die heilsperspektivische Wen-
dung, die sie nimmt, beweist, gleichbedeutend ist mit der Absage an alle
weltlichen Bindungen, der Preisgabe jeglichen Interesses am irdischen
Dasein.

Insofern ist die in der heilsperspektivischen Orientierung des Chris-
tenmenschen formaliter implizierte Emanzipation der Erscheinungswelt
von gottlichen Anspriichen und kultischen Verpflichtungen, wie sie die
Aufforderung des Messias, Gott zu geben, was Gottes, und dem Kaiser,
was des Kaisers ist, konstatiert, realiter ein Muster ohne Wert und eher
ein theologischer Hohn als ein politisches Programm: Ein und dieselbe
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qua Heilsperspektive zwischen himmlischem Sein und irdischem Schein
vollzogene gnostisch-essenzielle Scheidung und getroffene messianisch-
existenzielle Entscheidung, die dem Menschen die Freiheit einrdumt,
bar aller sakralen Riicksichten auf Erden zu tun und zu lassen, was ihm
beliebt, und in sdkularer Selbstherrlichkeit sein Dasein zu gestalten, setzt
zugleich voraus, dass dem Menschen die Erde zum Abscheu und sein
Dasein zur Last geworden ist, und erweist somit den dem Menschen
erdffneten irdischen Spiel- und Entfaltungsraum als ebenso unniitz wie
gegenstandslos, fiihrt die ihm vindizierte menschliche Handlungs- und
Bewegungsfreiheit ad absurdum einer ganzlich irrelevanten Option.

Wenn nun allerdings diese Voraussetzung vollstindigen Uberdrusses
beziehungsweise schrankenloser Verzweiflung an der Welt nicht mehr gilt
und nach dem Untergang des agonalen, sich selbst zerfleischenden Im-
periums dem Christenmenschen der Lebensmut allméhlich zuriickkehrt
und die Lust am Dasein wieder in ihm erwacht und wenn gleichzeitig die
neuerliche Hinwendung zum irdischen Dasein sich dank des eigentlich
ja im Zuge des stracks-weltfliichtigen Strebens nach dem Himmelreich
ersonnenen Kurzprogramms eines sakramentalen Heilsmittelerwerbs
als mit der Wahrung der Heilsperspektive vereinbar und im Sinne einer
zur heiligen Lebensfiihrung der Nachfolge Christi alternativen Daseins-
gestaltung, eines eigene Wege gehenden, weltlichen Lebenswandels,
realisierbar erweist, stellt sich die Sache gleich anders und durchaus
prekérer dar.

In dem Mafle, wie sich unter der dogmatischen Pramisse des vom
Heiland qua Passahmahl geleisteten Erlosungsversprechens und auf
der kultischen Grundlage der das Versprechen einlosenden eucharisti-
schen Teilhabe, kurz, sub conditione der garantierten Heilsaussicht ein
neues sdkular-gesellschaftliches Leben entwickelt, das unter den gege-
benen historischen Umstidnden eines gewaltsamen Zusammenschlusses
fremder Eroberer mit heimischen Bevolkerungen einerseits und einer
feudalorganisatorisch alterierten Tradition imperialer Provinzialverwal-
tung andererseits in wie auch immer modifizierter Form die in specie
fronwirtschaftlichen Verhdltnisse und in genere territorialherrschaftli-
chen Strukturen der alten, den kommerziellen Stadtstaaten und ihrer
imperialen Dynamik vorausgehenden agrargesellschaftlichen Zivilisatio-
nen wiedererstehen ldsst — in dem Mafie also, wie dies geschieht, wird
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jener als systematisches Gegenstiick zur aufierweltlichen Heilsperspek-
tive nolens volens implizierte innerweltliche Prospekt einer uneinge-
schrankten Verfiigung des Menschen tiber die Erde, einer durch keine
gottlichen Interessen und Interventionen mehr behinderten oder kon-
trollierten menschlichen Herrschaft tiber die Schopfung aus einer blof3
formalen Option zu einer durchaus realen Chance. Zu einer Chance, die
unter den gegebenen historischen Bedingungen der wiedererstandenen
fronwirtschaftlichen Territorialherrschaft von den einen, den Herren der
Gesellschaft, wahrgenommen und ergriffen wird, wahrend den anderen,
die in der Gesellschaft als die Knechte fungieren, die Aufgabe zufillt, sie
zu niitzen und zu realisieren — einer Chance mit anderen Worten, die den
einen, den Herren, ebenso leicht in den Sinn kommen und zum person-
lichen Anliegen beziehungsweise zur privaten Obsession werden kann,
wie sie den anderen, den Knechten, schwer von der Hand gehen und
zur kaum verkraftbaren Auflage, zum erdriickend privativen Sachzwang
werden muss.

In der Tat stellt sich unter den gegebenen historischen Bedingungen
einer Gesellschaft, in der die einen befehlen und die anderen gehorchen,
die einen planen und die anderen ausfiihren, die einen wollen und Wiin-
sche haben und die anderen zu Willen sind und Wiinsche erfiillen, eine
losgelassen irdische, innerweltlich entfesselte Herrschaft, eine Herrschaft,
die dadurch ermoglicht wird, dass teils negativ das innerweltliche Dasein
im Blick auf das heilsperspektivisch ins Auge gefasste auserweltliche Sein
fiir die Menschen jeden Belang und alle Bedeutung verliert, teils positiv
die Menschen das innerweltliche Dasein als hier und jetzt fiir sie von
Belang und Bedeutung wahrzunehmen vermogen, ohne deshalb ihrer
Heilsaussicht verlustig zu gehen — in der Tat stellt sich in einer solchen
herrschaftlich organisierten Gesellschaft eine derart entfesselte Herrschaft
tiber die Schopfung, wenn sie denn wirklich wird, den gehorchenden Un-
tertanen und ausfiithrenden Knechten als ein ebenso bedrohliches Datum
wie beschwerliches Faktum dar, weil sie, die Knechte, als Werkzeuge des
Willens ihrer Herren, als ausfithrende Organe des herrschaftlichen Cor-
pus von der mafSlosen Willkiir und riicksichtslosen Verfiigung, mit der
die Herrschaft sich in der gottverlassen-heillosen Schopfung zu schaffen
macht und zur Geltung bringt, im Zweifelsfall noch mehr sogar als die
letztere selbst betroffen sind und darunter zu leiden haben.
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Durch ihre knechtischen Werkzeuge und untertdnigen Organe von der
kreatiirlichen Objektivitét, die sie nach Belieben beherrschen wollen und
tiber die sie frei zu verfiigen wiinschen, getrennt, stehen die Herren in
akuter Gefahr, jeden Realismus und alles Augenmaf einzubiifsfen und den
ersteren Leistungen und Werke abzuverlangen, die den ganzen Unwillen
und gesammelten Widerstand der misshandelten organischen und anor-
ganischen Natur herausfordern — einen Unwillen und Widerstand, den
nattirlich in der Hauptsache diejenigen ausbaden miissen, die gezwungen
sind, jene hybriden Leistungen zu erbringen und Willkiirwerke zu ver-
richten und zu diesem Zweck dem natiirlichen Unwillen zu trotzen und
die Tiicke des Objekts zu brechen. Die Knechte und Untertanen sind es,
die dann zwischen die Miihlrdder des Mahlwerks eines von allen guten
Geistern gottlicher Bevormundung verlassenen, territorialherrschaftlich
organisierten menschlichen Daseins geraten — zwischen die Miihlrdader
einer Herrschaft, die im Vertrauen aufs garantierte himmlische Heil mit
dem irdischen Leben Schindluder treibt, sich riicksichtslos an ihm ver-
greift, heillos in ihm zu Werke geht, und einer Schopfung, die mit allen,
ihr verfiigbaren Mitteln natiirlicher Tragheit, anorganischer Hartleibigkeit
und organischer Unverwiistlichkeit jener Misshandlung trotzt und denen,
die sich an ihr vergreifen, das Leben schwer macht. Sie, die Knechte und
Untertanen, sind die Faktota, auf deren Riicken der Konflikt zwischen
einer territorialherrschaftlich entfesselten menschlichen Kreatur, die im
Vertrauen auf ihr inskiinftig ewiges Sein keine Bedenken trigt, sich in und
an der Schopfung nach Belieben auszutoben, und der Schépfung selbst,
die kraft schieren natiirlichen Beharrungsvermogens solcher Aggression
Paroli bietet, im Zweifelsfall ausgetragen wird.

Und sie, die Knechte und Untertanen, sind es deshalb aber auch, die
bei aller Lust zum irdischen Leben, die ihnen selber wiederkehrt, und
bei aller eigenen Bereitschaft, als kultische Basis dieses wiederaufge-
nommenen irdischen Lebens das die Vereinbarkeit des letzteren mit der
Heilsperspektive gewihrleistende Kurzprogramm der sakramentalen
Heilsmitteltibertragung gelten zu lassen, einer ausschliefSlich kultischen
Fundierung der neuen, territorialherrschaftlich verfassten Profanitit in
solch kurzangebundenem Heilsmittelerwerb reserviert und vielmehr
ablehnend gegeniiberstehen und die sich folglich als die natiirlichen
Bundesgenossen derjenigen erweisen, die am tradierten Heilsweg der

84



imitatio dei als an einer unabdingbaren Voraussetzung allen Heilserwerbs
festhalten.

Indem diese Verfechter eines in der Nachfolge Christi gefiihrten heili-
gen Lebens als der nach wie vor verbindlichen via regia zum Heil darauf
bestehen, dass auch die dem irdischen Dasein, dem profanen Leben er-
neut sich Zuwendenden der im Prinzip unverdnderten Verbindlichkeit
jener vita sancta Anerkennung zollen und diese Anerkennung dadurch
kundtun, dass sie das Kurzprogramm des sakramentalen Heilsmitteler-
werbs nur dann fiir wirksam und erfolgreich erachten, wenn ein Vertreter
der vita sancta dabei zugegen und feder- oder vielmehr kelchfiihrend
daran beteiligt ist, erlegen sie denen, die in den neu entstehenden ter-
ritorialherrschaftlichen Gesellschaften das Sagen haben und die Macht
austiiben, Riicksichten und Beschrankungen auf, die den Beifall und die
Zustimmung all derer finden miissen, die in den neuen Gesellschaften
den Part der Knechte und Untertanen spielen und die nichts mehr zu
fiirchten Grund haben als jene an die Wand gemalte, durch die heils-
perspektivische Entsakralisierung der irdischen Welt ermoglichte herr-
schaftliche Riicksichts- und Schrankenlosigkeit, die Riicksicht nurmehr
als den knechtisch-frondienstlichen Gehorsam gegeniiber dem Anspruch
der Herren auf absolute Verfiigungsgewalt kennt und der Beschrankung
gleichbedeutend ist mit einer bedingungslosen Unterwerfung der Unter-
tanen unter den entfesselten Naturbeherrschungswahn von Menschen,
die der Schopfung mit einem aus Indifferenz und Willkiir gemischten,
vexierbildlich dhnlichen Allmachtsbewusstsein begegnen wie einst ihr
Schopfer.

Freilich gewinnt die den weltlichen Herren von den Nachfolgern Chris-
ti qua Anerkennung der vita sancta als der im Prinzip normativ-verbind-
lichen Lebensform auferlegte Riicksicht und Beschrankung nur dann
gesellschaftliche Relevanz und ist nur dann von politischer Konsequenz,
wenn die Anerkennung eben nicht im Prinzipiellen stecken, nicht nur
formell, kein blofies Lippenbekenntnis bleibt, wenn sie mit anderen Wor-
ten sich nicht darin erschopft, dass die weltlichen Herren den geistlich
Lebenden ihre Unentbehrlichkeit und in der Tat konstitutive Bedeu-
tung fiir jede unter der Heilspramisse stehende, ihr weltlich gesinntes
Dasein mit der Heilsperspektive in Einklang zu bringen entschlossene
irdische Gesellschaft attestieren, indem sie diesen heilig Lebenden eine
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mafigebende Rolle und entscheidende Funktion bei dem die Heilsper-
spektive wahrenden und vielmehr realisierenden und damit das heillos-
sdkulare Dasein als mit der Heilsaussicht dennoch vereinbar erweisen-
den sakramentalen Heilsmitteltransfer einrdumen. Beschrankt sich die
Anerkennungsleistung auf diese den Vertretern der vita sancta einge-
raumte kultisch-sakramentale Funktion, so dndert sich de facto nichts
an der Erméachtigung der sdkularen Herren zur freien Verfiigung und
zum riicksichtslosen Diktat iiber die zu Lebzeiten, bis zur sakramental
garantierten Entriickung ins Himmelreich, ihnen {tiberlassene und ihrer
Willkiir ausgelieferte Schopfung. Das Kurzprogramm des eucharistischen
Heilsmittelerwerbs, das den sdkularen Herren ermoglicht, ohne Ver-
lust ihrer Heilsaussicht ein von Heilsriicksichten unbelastetes profanes
Dasein zu fiihren, wird dann einfach nur um das Moment der Mitwir-
kung der Verfechter eines sakralen Lebens erweitert und komplettiert, die
sich damit auf die Rolle ritueller Dienstleister, spezialisierter Kultdiener
reduziert finden und durch ihre kultische Mitwirkung eben die fakti-
sche Trennung von heiligem Leben und profanem Dasein reaffirmieren
oder jedenfalls als praktikabel erweisen, die durch die Anerkennung des
heiligen Lebens als einer fiir den Erfolg des eucharistischen Heilsmittel-
erwerbs unabdingbaren Gegebenheit doch eigentlich verhindert werden
soll.

Damit diese Trennung nicht mit allen fiir die Knechte und Unterta-
nen der neuen Territorialherrschaften zu gewértigenden fatalen Folgen
factum brutum werden kann, muss die Anerkennung der normativen
Bedeutung des heiligen Lebens durch die weltlichen Herren tiber die den
Nachfolgern Christi im kultisch-sakramentalen Bereich zugestandene
Bedeutung hinaus auch in der alltdglichen Praxis der Gesellschaft und
in ihren Moralvorstellungen Geltung gewinnen und Wirksamkeit be-
weisen. Nur dann, wenn die vita sancta der Nachfolge Christi sich nicht
darin erschopft, die blofs dufiere, objektive Voraussetzung, die abstrakt
bleibende Bedingung der Moglichkeit, kurz, das kultische Passepartout
tiir eine unter der Heilspradmisse stehende sdkulare Gesellschaft abzu-
geben, sondern eine innere, subjektive Vorbildfunktion fiir die sdkulare
Gesellschaft erlangt, in diese als konkrete Bedingung ihrer Wirklichkeit
Einzug zu halten vermag, kurz, praktisches Paradigma fiir sie wird —
nur dann konnen die Knechte und Untertanen hoffen, dem ihnen an-
dernfalls blithenden Schicksal schrankenloser Instrumentalisierung und
hemmungsloser Ausbeutung durch ihre Herren zu entrinnen.
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Nur dann ndamlich konnen die oben erwihnten, dem Erdenwandel des
Messias abgeschauten Prinzipien einer heiligen Lebensfiihrung, der die
Sucht nach materieller Befriedigung unterdriickende Geist der Entsagung
und Askese, das dem Streben nach sozialer Macht entgegenwirkende
Gebot der Armut und Demut, die den Trieb nach personaler Erhohung
sublimierende Aufforderung zur sexuellen Enthaltung und Né&chstenlie-
be, im weltlichen Dasein wirksam werden und, die Willkiir der Herren
nicht weniger als die der Knechte ziigelnd und beider Lebensgier glei-
chermafien dimpfend, einen dem rituellen Korsett, in das die Herren der
alten theokratisch-opferkultlichen Gesellschaften eingeschniirt sind, den
disziplinarischen Vorschriften und Reinheitsgeboten, die ihre Handlungs-
macht und Verfiigungsgewalt wesentlich einschrdnken, vergleichbaren
Effekt erzielen.

Und sie, die Knechte und Untertanen, die Leibeigenen und Horigen,
die Hintersassen und einfachen Leute, sind es deshalb auch, die zuvor-
derst und vor allem daran interessiert und darauf aus sind, dass die Funk-
tion der als geistlicher Stand, als Klerus etablierten Nachfolger Christi
sich nicht darin erschopft, durch ihre kultisch-sakrale Mitwirkung beim
sakramentalen Heilsmittelerwerb der sikularen Gesellschaft deren Aus-
sicht aufs himmlische Heil zu garantieren, sondern dass die Bedeutung
des Klerus fiir die laizistische Gesellschaft, sein Einfluss auf die weltli-
chen Stande im Allgemeinen und den Herrenstand im Besonderen sich
mehr noch auf praktisch-moralische Belange erstreckt, dass mit anderen
Worten der geistliche Stand durch sein heiliges Leben, durch die Art und
Weise, wie er sich in der Welt verhilt, den weltlichen Standen praktische
Prinzipien fiir deren eigenes irdisches Leben, moralische Normen fiir
ihren personlichen Umgang mit der Welt vorgibt, die in wie immer abge-
schwéchter und an die Bedingungen eines sdkularen Daseins angepasster
Form zu befolgen, integrierender Bestandteil der dem geistlichen Stand
tiir seine vorbildliche Lebensfiihrung geschuldeten Anerkennung ist.

Der Klerus selbst konnte sich mit der ihm konzedierten beziehungswei-
se oktroyierten kultisch-sakralen Funktion und der darin beschlossenen
formellen Anerkennung des paradigmatischen Charakters seiner vita
sancta, der prinzipiellen Verbindlichkeit seiner Lebensweise, zufrieden
geben. Was er unbedingt braucht, um dieser seiner Lebensweise zu fro-
nen, hat er sich damit ja gesichert: einen Ort in der neu entstandenen
siakularen Gesellschaft, an dem er, von letzterer ebenso sehr toleriert und
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in der Tat respektiert wie von ihr getrennt und abgeschieden, die Nachfol-
ge Christi praktizieren und den vom Heiland vorgezeichneten direkten,
entsagungsvoll-weltfliichtigen Weg ins Himmelreich gehen kann. Als ein
tir die Wirksamkeit des sakramentalen Heilsmittelerwerbs unentbehrli-
cher kultisch-sakraler Nothelfer ist der Klerus dem Laienstand, der sich
um nichts in der Welt das himmlische Heil verscherzen mochte, lieb und
teuer und darf er gewiss sein, quasi in dessen exterritorialer Mitte, der
stillen Klausur seines dem Heil zugewandten Herzens, gut aufgehoben
zu sein und ein ungestortes Leben fithren zu konnen.

Zwar konnte, wenn der geistliche Stand seinen Kontakt zur weltlichen
Gesellschaft auf die ihm seinen Platz auf Erden sichernde kultisch-sakrale
Leistung beschréankte, dies als ein der Selbstsucht und kalten Berechnung,
kurz, der Siinde wider den Geist der christlichen Nachfolge verddchtiges
Verhalten anmuten und gleichermafien dem Missionsauftrag und dem
Gebot der Nachstenliebe zuwiderzulaufen scheinen. Aber was den Missi-
onsauftrag betrifft, so handelt es sich bei denen, die sich zu den neuen,
territorialherrschaftlich verfassten, sikularen Gesellschaften zusammen-
finden, ja nicht um der christlichen Botschaft unkundige Heiden, sondern
um wieder Mut zum Dasein schopfende, am irdischen Leben wieder
Gefallen findende Christenmenschen — und diese missionieren, auf den
Tugendpfad eines weltfliichtig heiligen Lebens zuriickfithren zu wollen
kdme einer contradictio in adjectum jener Vereinbarkeit von weltlichem
Dasein und Heilsaussicht gleich, der sie doch gerade mit aller Macht
ihres neu erwachten Muts zum Dasein nachstreben und die sie in actu
der sakramentalen Teilhabe ja auch erreicht zu haben glauben, und wiére
deshalb von vornherein zum Scheitern verurteilt.

Und was das Gebot der Néachstenliebe angeht, so ist dem geistlichen
Stand, wenn er sich um sein auf der via regia der Nachfolge Christi am
leichtesten zu erreichendes Seelenheil kiimmert und es der laizistischen
Welt iiberldsst, wie sie sich organisieren und ihr weltliches Dasein fiihren
will, ja insofern gar kein Egoismus stricto sensu, keine Siinde wider den
Geist der Selbstlosigkeit zum Vorwurf zu machen, als er sich ja immer-
hin zur Wahrnehmung jener kultisch-sakralen Funktion bereit findet,
sprich, sich dazu hergibt, als Kultdiener, ritueller Dienstleister tatkraftig
daran mitzuwirken, dass den anderen, den das irdische Dasein auskos-
tenden Laien, ihre Lebenslust nicht zum ewigen Verhdngnis wird und die
Aussicht aufs himmlische Heil erhalten bleibt.
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Nicht also die kraft ihrer kultisch-sakramentalen Funktion als Klerus in
die neue, territorialherrschaftliche Gesellschaft integrierten oder, bes-
ser gesagt, Seite an Seite mit ihr etablierten und in einer Art von rituell
ebenso fester wie institutionell loser Symbiose mit ihr verkniipften Nach-
folger Christi sind konstitutionell darauf angewiesen oder gar existenziell
daran interessiert, die ihnen durch ihr heiliges Leben zufallende kultisch-
sakramentale Funktion zu einer praktisch-moralischen Dauerokkupation
zu entfalten, sprich, in die stindige Aufgabe einer die sakramentale Not-
hilfe inhaltlich zu rechtfertigen geeigneten Unterwerfung des weltlichen
Daseins unter die Prinzipien und Normen der vita sancta zu tiberfiihren.
Existenziell interessiert an solch einer Modifizierung und Disziplinierung
des weltlichen Handelns durch das geistliche Leiden, des herrischen
instinctus durch den devoten spiritus, und an der hierfiir erforderli-
chen Erweiterung der kultisch-sakramentalen Funktion des Klerus zur
praktisch-moralischen Intervention sind allein die Knechte und Unter-
tanen, die sich davon eine Milderung und Besserung ihres harten und
— im Zuge der weiteren Entwicklung einer Gott, was Gottes, und dem
Kaiser, was des Kaisers ist, gebenden entsakralisiert territorialherrschaft-
lichen Gesellschaft — mit progressiver Unertraglichkeit drohenden Loses
erhoffen. Und sie, die Knechte und Untertanen, sind es deshalb auch, die
den Klerus auf jenem Weg zu einer Wahrnehmung praktischer Kontrol-
laufgaben und moralischer Zensurbefugnisse gegeniiber der irdischen
Gesellschaft im Allgemeinen und ihrer weltlichen Herrschaft im Beson-
deren vorantreiben, die ihn ermuntern und anstacheln, sich einzumischen
und an der Einrichtung des taglichen Lebens, an der Gestaltung der zwi-
schenmenschlichen Beziehungen und sozialen Verbindlichkeiten durch
sakramental besiegelte und geschiitzte Vorschriften und Kontrakte mit-
zuwirken.

Dafiir, dass er ihnen diesen Gefallen tut, zu ihrem relativen Vorteil
und gemeinen Wohl bei der weltlichen Herrschaft praktisch-moralisch
zu intervenieren und sich den Herren, mogen sie wollen oder nicht,
zwecks Dampfung ihres Hochmuts und Hebung ihres Gemeinsinns als
spiritueller Zuchtmeister, als verhaltenspriagender spiritus rector anzu-
dienen, unterstiitzen die Knechte und Untertanen den Klerus bei seiner
Selbstbehauptung gegeniiber den weltlichen Herren, erweisen sie sich
als seine feste Bank, sein entscheidender Riickhalt, wenn es darum geht,
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die Herren erst einmal iiberhaupt zur Anerkennung der aus heilsper-
spektivischer Sicht fortdauernden Vorbildlichkeit und normativen Ver-
bindlichkeit des heiligen Lebens der Nachfolger Christi und der daraus
folgenden Notwendigkeit einer Mitwirkung der letzteren an jeglichem,
auch dem eucharistisch verkiirzten, Heilsprozess zu bringen, die Herren
mit anderen Worten dazu zu bewegen, die Nachfolger Christi als unent-
behrliche kultisch-sakramentale Dienstleister gelten und sie infolgedessen
als gesellschaftlich akzeptierten und mehr noch hochgehaltenen eigen-
stindigen Stand, als Klerus, als ebenso konstitutiven wie distinktiven,
ebenso systematisch integrierten wie erratisch assoziierten Bestandteil der
neuen territorialherrschaftlichen Gesellschaft sich etablieren zu lassen.

In der Tat ist es ja alles andere als selbstverstandlich, dass die weltliche
Herrschaft, nachdem sie nun tiber jenes von den Nachfolgern Chris-
ti hochstpersonlich ersonnene und sanktionierte Kurzprogramm zum
Heilsmittelerwerb, jene mit einem ausfiihrlichen und lebenslustigen Auf-
enthalt im Dasein vereinbare Abkiirzung zum Heil verfiigt, noch mit sich
reden ldsst und bereit ist, die durch jene Abkiirzung eigentlich tiberfliissig
gewordene vita sancta als nach wie vor paradigmatische Lebensweise
anzuerkennen, aus diesem Grunde die Notwendigkeit einer Mitwirkung
der Nachfolger Christi beim sakramentalen Heilsmittelerwerb zu akzep-
tieren und so denn den letzteren durch die ihnen iibertragene und als
conditio sine qua non des kurzen Weges zum Heil behauptete kultisch-
sakramentale Funktion eine unentbehrliche Rolle und eine entsprechend
sichere Stellung oder vielmehr sakrosankte Existenz im Rahmen der neu
entstandenen territorialherrschaftlichen Gesellschaft zu konzedieren.
Mitnichten selbstverstiandlich ist, dass die weltliche Herrschaft sich frei-
willig diesen Klotz eines als eucharistischer Kultdiener etablierten Klerus
ans Bein binden, diesen Fremdkorper einer in der sidkularen Gesellschaft
ebenso dysfunktional erscheinenden wie fiir deren Funktionieren unent-
behrlich sich behauptenden eigenstdndigen sozialen Gruppe ins standi-
sche Corpus einpflanzen, diese, kurz und salopp gesagt, sakrale Laus in
den profanen Pelz setzen ldsst.

Wenn die Herrschaft das tut und also die herrliche praktische Freiheit,
die der Coup eines von aller Nachfolge Christi dispensierenden sakra-
mentalen Heilsmittelerwerbs ihr verschafft, preisgibt, um sie sich durch
die kultische Abhdngigkeit von denen, die an der Nachfolge Christi fest-
halten, einschranken zu lassen, dann nur unter dem schwergewichtigen
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Druck des von ihnen beherrschten Kollektivs, nur deshalb also, weil ihre
eigenen Knechte und Untertanen den Nachfolgern Christi die Stange
halten und ihre eigene, im territorialherrschaftlichen Kontext geforder-
te fronwirtschaftliche Kooperationsbereitschaft und gefolgschaftliche
Fligsamkeit an die zur Wahrung ihrer Heilsaussichten fiir unabdingbar
erklarte Bedingung der Anwesenheit und Mitwirkung jener Reprasentan-
ten des heiligen Lebens beim sakramentalen Glaubensakt kniipfen.

Die Knechte und Untertanen sind es, die durch ihr glaubensstarkes
Biindnis mit den Nachfolgern Christi, dadurch also, dass sie im Interesse
ihrer Heilsaussichten die Verrichtung ihrer profanen Werke von der Er-
fiillung des den letzteren tibertragenen sakralen Opus abhidngig machen,
den natiirlichen Widerstand der weltlichen Herrschaft gegen den ihrem
Zugriff entzogenen eigenstdndigen modus vivendi einer im territorial-
herrschaftlichen Rahmen fortdauernden imitatio dei, gegen einen von
allen fronwirtschaftlichen Pflichten und gefolgschaftlichen Aufgaben
eximierten und einzig mit einer kultischen Dienstleistung befrachteten
geistlichen Sonderstatus, tiberwinden und die Nachfolger Christi als
eigenstdndigen Stand, als Klerus, im laizistischen Milieu der neu gegriin-
deten, territorialherrschaftlichen Gesellschaft sicher untergebracht und
gut aufgehoben sein lassen.

Und als Gegenleistung fiir diese ihre qua religiose Parteinahme getibte
soziale Solidaritdt, die den Nachfolgern Christi die ungestorte Fortset-
zung ihres geistlichen Lebens unter den disruptiven Bedingungen des
neuen weltlichen Daseins ermdglicht, indem sie ihnen erlaubt, sich als
Klerus zu etablieren — als Gegenleistung dafiir erwarten nun aber die
Knechte und Untertanen vom Klerus, dass er durch Ausdehnung seines
kultisch-sakramentalen Officiums auf praktisch-moralische Zustandig-
keiten und Obliegenheiten zu ihrem Wohle titig wird und sich fiir sie
verwendet, dass er mit anderen Worten die formell von allen anerkannte
paradigmatische Qualitdt seiner Lebensfiihrung reell geltend macht und
dazu nutzt, lenkenden und bestimmenden Einfluss auf die Laien im
Allgemeinen und die Herren unter ihnen im Besonderen zu nehmen,
die Selbstsucht der letzteren zu ddmpfen, ihre Habgier zu unterdriicken,
ihren Stolz zu brechen, ihrer Wollust zu wehren, ihrer Vollerei entgegen-
zuwirken. So sehr diese Einflussnahme des Klerus den weltlichen Herren
zuwider sein, so sehr sie ihrer Selbstherrlichkeit, ihrem Bewusstsein, als
alleinige gesellschaftliche Machthaber niemandem rechenschaftspflichtig
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zu sein und auf der Basis ihrer sakramental erworbenen Heilsaussicht
und der dieser Heilsaussicht iiber das irdische Dasein korrespondie-
renden ebenso gnostisch-dualistischen wie messianisch-endzeitlichen
Vorstellung von der Heillosigkeit der Welt tiiber das irdische Dasein,
solange es wihrt, nach Gutdiinken verfiigen zu konnen, widerstreiten
mag — sich der klerikalen Einflussnahme verweigern oder entziehen kon-
nen die Herren nicht, weil sie mit der Anerkennung des Klerus als ei-
nes fiir den Gewinn des Heilsmittels, die Wirksamkeit des sakramenta-
len Heilserwerbs unabdingbaren Funktiondrs diesem den Schliissel zur
Durchsetzung seines weitergehenden Anspruchs auf Mitwirkung bei der
Festlegung und Gestaltung der fiir das Leben der sikularen Gesellschaft
mafigebenden moralischen Normen und praktischen Verhaltensweisen
in die Hand gedriickt haben. So gewiss der Klerus mit seinem kultisch-
sakramentalen Amt eine Position besetzt hilt und eine Funktion austibt,
durch deren Rdumung beziehungsweise Verweigerung er die ganze heils-
perspektivische Konstruktion dieser sikularen Gesellschaft zum Einsturz
bringen kann, so gewiss besitzt er ein unfehlbares Druck- oder, wenn
man so will, Erpressungsmittel zur Durchsetzung seiner den iibrigen
Mitgliedern der Gesellschaft gegeniiber geltend gemachten Aspirationen
auf die Wahrnehmung moralischer Zensurbefugnisse und die Ausiibung
praktischer Kontrollaufgaben.

Dass der Klerus diesen Aspirationen huldigt und nachkommt, da-
fiir sorgt, wie gesagt, sein sozialer Anhang und Beistand, sorgen die
Knechte und Untertanen der feudalen Gesellschaft, die ihm durch die
glaubensstarke Anerkennung seines Anspruchs auf eine seiner imitatio
Christi zukommende ideal-paradigmatische Qualitit im Allgemeinen
und sakramental-kompensatorische Wirkung im Besonderen die notige
Unterstiitzung bei der Behauptung und Sicherung seiner der weltlichen
Herrschaft an sich gegen den Strich gehenden, weil ebenso politisch
autonomen wie 0konomisch autarken und sozial aparten Existenz im
Rahmen der territorialherrschaftlichen Gesellschaft bieten und die ihm als
Gegenleistung jene gesellschaftsstrategische Intervention, jene praktisch-
moralische Einflussnahme abfordern, die darauf zielt, im weltlichen Da-
sein in wie immer angepasster und abgeschwéchter Form das heilige
Leben als die menschliche Selbstsucht im Allgemeinen ddmpfendes und
die herrschaftliche Willkiir im Besonderen ziigelndes Korrektiv zur Gel-
tung zu bringen.
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Die Knechte und Untertanen sind die gleichermafien treibende Kraft und
motivierende Instanz hinter der zwischen weltlicher Herrschaft und geist-
lichem Stand durch die Befrachtung des letzteren mit der Doppelrolle
kultisch-sakramentaler Effizienz und praktisch-moralischer Kompetenz
etablierten und ebenso prekdren wie durch die Verquickung heilsper-
spektivischer und herrschaftspolitischer Riicksichten dem Zugriff der
Beteiligten entzogenen Machtbalance. Sie sind es, die dem Klerus in
seinem Verhiltnis zur sdkularen Gesellschaft mehr abverlangen, als er
von Haus aus wohl zu leisten geneigt wire, indem sie ihm tiiber die
kultisch-sakramentale Funktion hinaus, die sie ihm verschaffen und die
ihm sein Leben unter territorialherrschaftlichen Bedingungen sichert, je-
nes praktisch-moralische Engagement aufbiirden, das in dem Maf;, wie es
im Weltbemdchtigungsverhalten Weltentsagungsprinzipien zur Geltung
bringt, die Gefahr einer auf ihrem Riicken ausgetragenen riicksichtslosen
herrschaftlichen Aneignung und Ausbeutung der in der heilsperspekti-
vischen Konsequenz entgottlichten Schopfung bannt und damit ihnen,
den Knechten und Untertanen, ein ertrdgliches, im Rahmen der terri-
torialherrschaftlichen Tradition sich haltendes frondienstliches Dasein
eroffnet.

Aus diesem sie, die dritte gesellschaftliche Kraft, die Knechte und
Untertanen, ins Kalkiil ziehenden Blickwinkel erklart sich hiernach nicht
nur die Ehrfurcht und Demut, kurz, Frommigkeit, mit der die weltliche
Herrschaft dem geistlichen Stand begegnet, die relative Nachgiebigkeit
und Willfdhrigkeit, die sie gegeniiber dessen Eingriffen in ihre sdkulare
Machtausiibung, seiner ihre Selbstherrlichkeit beschneidenden prakti-
schen Kontroll- und moralischen Zensurtitigkeit an den Tag legt, sondern
erscheint auch mehr noch das Vorgehen des geistlichen Standes selbst,
sein Anspruch auf praktischen Einfluss und moralische Macht in einem
Lichte, das zu einer Modifizierung der oben fiir eben jenen Anspruch
gegebenen Begriindung notigt.

Oben wurde als Motiv fiir den Anspruch der Nachfolger Christi auf
moralische Mitsprache und praktische Mitwirkung bei der Gestaltung
des sdkularen Lebens angegeben, dass diese sich nicht durch die ihnen
tibertragene kultisch-sakramentale Funktion, die ihnen ihr heiliges Le-
ben, ihre aparte Existenz inmitten des weltlichen Daseins sichert, auf
die Rolle von rituellen Dienstleistern, von durch die sikulare Gesell-
schaft vollstindig funktionalisierten Kultdienern reduzieren, sich mit
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anderen Worten nicht in die Ecke einer als Klerus definierten gesellschaft-
lichen Spezialistentruppe dridngen lassen wollen, deren als vita sancta
tradierte besondere Art zu leben ihre Bedeutung darin erschopft, den
aus heilsperspektivischer Sicht offenbaren Mangel des sikularen Daseins
zu kompensieren, sondern dass die als Klerus etablierten Nachfolger
Christi vielmehr danach streben, ihrer Lebensfiihrung die Vollgiiltigkeit
und normative Verbindlichkeit des paradigmatischen und die sdkulare
Daseinsgestaltung allemal in die Schranken einer bloflen Abweichung
von der Norm, eines — wenn auch dank geistlichen Beistands ldsslichen —
Vergehens gegen die orthodoxe Gangart verweisenden Weges zum Heil
zu erhalten.

Jetzt aber, da wir die entscheidende Rolle der Knechte und Untertanen
der als quasi territorialherrschaftliche, als feudale, neu ins Werk gesetzten
sdkularen Gesellschaft bei der Durchsetzung der Doppelfunktion des Kle-
rus wiirdigen, erkennen wir, dass bei aller subjektiven Berechtigung, die
jene Version vom praktisch-moralischen Aufbegehren des Klerus gegen
die kultisch-sakramentale Reduktion seines ménchischen Lebens auf eine
ausschliefilich im Dienste des sdkularen Kunden zelebrierte biographi-
sche Spezialitit haben mag, doch aber seiner objektiven Wahrheit nach
dieses Aufbegehren wiederum eine gesellschaftliche Funktion erfiillt und
namlich die Aufgabe hat, einer territorialen Herrschaft, die angesichts
des sicheren kiinftigen Heils in der Gefahr steht, alle Verantwortung
tir die gegenwértige Schopfung und alle Achtung vor ihr in den Wind
und in heilloser Lebenslust und Selbstsucht iiber die Strange zu schla-
gen, ein gewisses Quantum Bescheidung, Demut, Friedfertigkeit und
Nachstenliebe einzutrichtern, um so der sikularen Gesellschaft das fiir
ihren Bestand erforderliche Maf an intentionaler Ubereinstimmung und
sozialem Zusammenhalt, an Riicksicht und Humanitit gleichermafien
im Verhalten gegeniiber der nichtmenschlichen und im Verhéltnis zur
menschlichen Kreatur zu vindizieren.

So sehr mit anderen Worten auf der subjektiven Sinnebene der An-
spruch des Klerus auf moralisch-korrektive Kompetenz und praktisch-
direktiven Einfluss durch das Verlangen der Nachfolger Christi bestimmt
sein mag, sich von der neu entstehenden sdkularen Gesellschaft nicht
vollig funktionalisieren und sich ihre bis dahin paradigmatische Lebens-
form nicht ins Abseits einer nurmehr kultischen Relevanz verschlagen
zu lassen, so sehr zeigt sich zugleich doch der geistliche Anspruch auf

94



einem durch die soziale Lage der fronenden Schichten jener Gesellschaft
vermittelten objektiven Bedeutungsniveau wiederum funktionalisiert
und ndmlich vom Interesse diktiert, die sdkulare Gesellschaft per mo-
dum jener als paradigmatisch anerkannten Lebensform vor der in der
heilsperspektivischen Orientierung potentiell vorgezeichneten katastro-
phischen Entwicklung einer die Welt in die Pfanne hauenden, mit der
Schopfung Schindluder treibenden, zerstorerisch-verantwortungslosen
Herrschaftsiibung abzubringen und vielmehr in die geordneten Bah-
nen eines paradoxerweise durch die Absage an die Welt, durch die Ver-
werfung der Schopfung als Verirrung und Siindenpfuhl ermdoglichten
pfleglichen Umgangs und dauerhaften Arrangements mit ihr zu lenken.

Mit ihrer Zweiteilung der Herrschaft in eine die Gesellschaft praktisch organisie-
rende und eine sie moralisch kontrollierende Gewalt unterscheidet sich das feu-
dale System der postimperialen Zeit von den territorialen Theokratien des Alter-
tums. Geschuldet ist diese Zweiteilung dem Versuch, den Genuss des diesseitigen
Lebens mit der Erlangung jenseitigen Heils zu vereinbaren. Die klerikale Gewalt
zeigt sich dabei der sikularen so erfolgreich integriert, dass das Moment von dy-
namischer Exzentrik und topischer Exterritorialitit, das erstere in die von letz-
terer organisierte Gesellschaft einbringt, deren Konsistenz und Stabilitit keinen
Abbruch tut.

Sobald also in den Biirgern und Bewohnern des zugrunde gegangenen
Romischen Reiches der Lebensmut wieder erwacht und sie im wie immer
auch erzwungenen Verein mit den in die romischen Provinzen eingefalle-
nen Stammesherrschaften eine neue, territorialherrschaftlich organisierte
sdkulare Gesellschaft ins Leben zu rufen und zu entfalten beginnen, ist
es vorbei mit jenem allein durch die Heilsperspektive kreierten und von
aller Heteronomisierung durch weltliche Interessen und Geschéfte befrei-
ten modus vivendi, dem ebenso eigenstiandigen wie selbstgeniigsamen
heiligen Leben einer auf nichts als auf den Auszug aus dieser Welt und
den Eingang ins Himmelreich gerichteten Nachfolge Christi. Wie die dem
heiligen Leben sich weihenden Nachfolger Christi mit dem sakramenta-
len Heilsmitteltransfer, den sie zwecks Sicherung ihres Wechsels aus dem
irdisch-chronischen Schein ins himmlisch-ewige Sein ersinnen, den sich
dem weltlichen Dasein neu verschreibenden Lebensmutigen ganz wider
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Willen das Mittel an die Hand geben, die Riickwendung zum irdischen
Dasein mit der Heilsperspektive kompatibel zu erhalten, so finden sie
sich nun auch im Ubrigen und Folgenden als Handlanger und Faktoren
der als territorialherrschaftliche Formation neuen Typs, als feudale, sich
etablierenden sdkularen Gesellschaft vereinnahmt.

Mobgen sie noch so sehr auf ihrem gegeniiber dem Weltlauf autono-
men heiligen Leben bestehen — um diesem Leben einen festen Platz, eine
anerkannte Position im Kontext der sdkularen Gesellschaft zu sichern,
miissen sie bei dem das weltliche Dasein mit der Heilsperspektive verein-
barenden sakramentalen Heilsmittelerwerb eine mafigebende, weil tiber
dessen Wirksamkeit beziehungsweise Wirklichkeit entscheidende Rolle
in Anspruch nehmen und geraten damit nolens volens in den Bannkreis
der sdkularen Gesellschaft, werden zu wesentlichen Funktionstragern
der letzteren. Und wenn sie meinen, dieser qua Funktionialisierung sich
vollziehenden Heteronomisierung ihres heiligen, dem kiinftigen Himmel-
reich geweihten Lebens dadurch entrinnen zu kénnen, dass sie ihr Funk-
tiondrstum, ihren kultischen Dienst an der sikularen Gesellschaft, als
Druck- beziehungsweise Erpressungsmittel nutzen, um die letztere einem
praktisch-moralischen Transformationsprozess zu unterziehen, ihr quasi
eine imitatio imitationis Christi abzuverlangen, sie mit anderen Worten
zu zwingen, ihr profanes Dasein dem heiligen Leben nachzubilden und
in dessen abgeschwichte Version oder modifizierte Reproduktion zu ver-
wandeln, dann sind sie hochstens subjektiv oder dem &dufseren Anschein
nach erfolgreich, weil objektiv oder der inneren Konditionierung nach
diese Erhebung des heiligen Lebens zum Paradigma und normativen
Schema jeglichen unter die Heilspramisse gestellten irdischen Daseins
ihrerseits wiederum einer sdkularen Absicht dient, einen profanen Zweck
erfiillt und ndmlich die sdkulare Gesellschaft vor den Exzessen und Schre-
cken einer durch die Aussicht aufs himmlische Heil gegeniiber einer
ebenso phantasmagorischen wie transitorischen irdischen Welt zu gesetz-
loser Willkiir und ziigelloser Selbstsucht disponierten Herrschaftsiibung
zu bewahren bestimmt ist.

So oder so, in ihrer kultisch-sakralischen Nothelferrolle ebenso wie in
ihrem praktisch-moralischen Zensorenamt sind also die als Klerus eta-
blierten Nachfolger Christi von der ihnen als laizistische Gemeinde sich
oktroyierenden sdkularen Gesellschaft vereinnahmt und funktionalisiert,
finden sie sich mitsamt ihrem heiligen Leben, dessen Zweck es von Haus
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aus ja ist, ihre Flucht aus der Welt zu bewerkstelligen, ihnen den direk-
testen Weg aus dem irdischen Scheingebilde zu weisen, von letzterem
vielmehr arretiert und in Dienst genommen und nédmlich ins Mittel der
Erhaltung und Gestaltung einer zwar unter die Heilspramisse gestellten
und insofern pro forma zur Weltflucht geriisteten, pro materia aber im
irdischen Scheingebilde Fuf8 zu fassen und fiir die Dauer des Daseins sich
einzurichten entschlossenen sdkularen Gesellschaft umgedreht.

Mag der Klerus noch so sehr subjektiv oder dem individualbiogra-
phischen Verstandnis seiner Mitglieder nach meinen, ein qua Nachfolge
Christi monchisch-autonomes und der laizistischen Gesellschaft mitsamt
ihren weltlichen Interessen und irdischen Geschéften ein fiir alle Mal ent-
riicktes Leben zu fithren und die dufsere Dienstbarkeit gegentiber der lai-
zistischen Gesellschaft, in die er sich durch die zwecks gesellschaftlicher
Anerkennung seines Sonderstatus tibernommene kultisch-sakramentale
Funktion begibt, mittels der praktisch-moralischen Freiheit, die er als
Normgeber und Zensor der laizistischen Gesellschaft beansprucht, per-
fekt balanciert beziehungsweise konterkariert zu haben, objektiv oder der
sozialdynamischen Wahrheit nach ist er auch und gerade in dieser seiner
Normgebungs- und Zensorenrolle Dienstleister und ist er also mit Haut
und Haar oder, besser gesagt, mit Leib und Seele an der Erhaltung und
Gestaltung jenes innerweltlichen Daseins, von dem er doch eigentlich
oder ex cathedra seiner als heiliges Leben konzipierten weltfliichtig-
transitorischen Existenz nichts wissen will, beteiligt.

Und zwar so sehr beteiligt, so sehr engagiert, dass sein Engagement
alle Bedingungen einer im Blick auf die sdkulargesellschaftliche Ordnung
und deren Prinzipien mafigeblichen Mitbestimmung erfiillt und mithin
einer, wie man will, Teilung oder Verdoppelung der iiber diese Ordnung
entscheidenden und wachenden gesellschaftlichen Herrschaft gleich-
kommt. Weil, vermeintlich blof$ einer individualbiographisch natiirlichen
Motivation folgend, tatsdchlich aber einer sozialdynamisch zwingenden
Konstellation gehorchend, der Klerus sich nicht damit begniigt, zur Siche-
rung seiner exzentrisch-aparten Position in der Welt, seines ebenso sehr
in wie von der neuen sidkularen Gesellschaft abgeschiedenen klosterlich-
monchischen Lebens, dieser Gesellschaft den kultischen Dienst einer
sakramentalen Beglaubigung ihrer Heilserwartung zu leisten, sondern
mehr noch darauf aus ist, kraft der Direktiven seiner exzentrischen Positi-
on, mittels der Prinzipien seines monchischen Lebens in die gesellschaft-
liche Wirklichkeit einzugreifen und mit dem Ziel einer als moralische
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Besserung wohlverstandenen praktischen Formierung der Gesellschaft
zu einer der Kkldsterlich-monchischen Gemeinschaft nach Moglichkeit
angendherten und in der Liebe zu ihrem Herrn und Heiland und im
Glauben an sein Heil vereinten briiderlich-solidarischen Gemeinde auf
jene Wirklichkeit einzuwirken — weil also der Klerus sich so verhélt, wird
er nolens volens zu einem, wenn schon nicht politisch-empirischen, so
jedenfalls doch moralisch-systematischen Konkurrenten der weltlichen
Herrschaft, zu einer als, wie man will, Appellationsinstanz oder Zen-
surbehorde funktionierenden Macht im Hintergrund, die in dem Maf,
wie sie in der unter der Heilspramisse stehenden sidkularen Gesellschaft
ex cathedra ihrer exzentrisch-jenseitsorientierten Position in potenziell
samtlichen um das diesseitige Dasein kreisenden Fragen ein Wortlein
mitzureden hat und quasirichterlich titig zu werden befugt ist, die welt-
liche Macht, negativ ausgedriickt, einschrankt und in ihrer Ausiibung
hemmt, positiv gefasst, ziigelt und in ihren Entscheidungen lenkt.

Es ergibt sich also das durchaus komplizierte Bild einer Gesellschaft
mit zweigeteilter Herrschaft, einer Ordnungsmacht mit zwei Armen, von
denen der eine, weltliche, der Gesellschaft als reales Organ, als gewisser-
mafen daseinskonstitutiver Faktor eingegliederte Arm fiir den irdischen
Bestand und die chronische Kontinuitiat der Gesellschaft, sprich, fiir ih-
ren okonomischen Erfolg, ihr politisches Funktionieren und ihre soziale
Organisation zu sorgen hat, wahrend der andere, geistliche, der Gesell-
schaft als transzendentaler Mechanismus, quasi als eine heilsperspektivi-
sche Prothese angegliederte Arm fiir die transitorische Bewandtnis und
himmlische Bestimmung der in der Gesellschaft organisierten Menschen
zustdndig ist und im Kriterium dieser von ihm geltend gemachten transi-
torischen Bewandtnis und himmlischen Bestimmung des Menschen alle
vom weltlichen Arm gesetzten Ziele, verfolgten Projekte und verfiigten
Regime einer Priifung unterzieht, um ihre Vereinbarkeit beziehungsweise
Nichtvereinbarkeit mit eben jener himmlischen Bestimmung festzustellen
und sie notigenfalls zu kritisieren, zu korrigieren, zu verwerfen.

Nur was im sdkularen Dasein und profanen Verhalten der Menschen im
Allgemeinen und der Méchtigen im Besonderen die richterliche Gewalt
des geistlichen Arms nach Mafigabe des dem Klerus eigenen paradigmati-
schen Lebens fiir dem Endzweck des irdischen Daseins, seiner Ersetzung
durchs himmlische Sein, forderlich oder jedenfalls nicht abtrdaglich be-
findet, kann und darf die herrscherliche Gewalt des weltlichen Arms
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tolerieren beziehungsweise praktizieren. Setzt sich der weltliche Arm
tiber diese Einschriankung seiner exekutiven Macht und autoritativen
Befugnis hinweg, so riittelt er an den Grundfesten oder, besser gesagt, am
archimedischen Punkt der unter der Heilspramisse existierenden Gesell-
schaft und riskiert, dass die Menschen, die mit dem Heilsbezug und dem
ihn gewdhrleistenden geistlichen Arm gleichermafien die Hoffnung auf
ein in Zukunft erlebbares himmlisches Sein und den Anspruch auf ein
in der Gegenwart lebbares irdisches Dasein verbinden, ihm Gefolgschaft
und Dienst verweigern.

In der Tat liegt hierin, in dieser Zweiteilung der Herrschaft in eine
die gesellschaftliche Ordnung organisierende weltliche und eine sie kon-
trollierende geistliche Gewalt, der wesentliche, aus der Paradoxie einer
sdkularen Gesellschaft, die sich aus ihrer expliziten Negation, einem offen
transzendenten Prinzip, das von ihr absolut nichts wissen will, begriin-
det, unschwer erkldrliche Unterschied der als feudale sich etablierenden
neuen zu den als theokratische konstituierten alten Territorialherrschaf-
ten.

Zwar gehen auch die alten Territorialherrschaften, grundsatzlich ge-
nommen, aus ihrer Negation hervor, aus einem als anderes Subjekt er-
scheinenden ontologisch differenten Prinzip, das sie pauschal zu revo-
zieren, fiir schlechterdings nichts zu erkldren Miene macht. Aber anders
als bei ihrer Wiederauflage am Ausgang der Antike, wird hier das ihrer
Konstitution zugrunde liegende negative Prinzip so ganz und gar nicht
explizit, gewinnt es so definitiv keine Evidenz, dass im genauen Gegenteil
seine Verdrangung und Umfunktionierung, seine Verbannung in eine
Latenz, aus der es als affirmative, das menschliche Dasein und seine
gesellschaftliche Ordnung sanktionierende Macht wiederkehrt, als tiber
Sein oder Nichtsein des territorialherrschaftlichen Corpus entscheidender
Konstitutionsakt gelten muss. Eben diese Verdriangung der Negativi-
tdt des anderen Subjekts und ihre Umfunktionierung in die Positivitat
gottlicher Méachte ist die zentrale, in sakralen Handlungen, kultischen
Verrichtungen ihren Ausdruck findende und als wiederholungstréachtig
universale Krisenbewiltigungsstrategie immer neu zu erbringende Leis-
tung der territorialen Herrschaft, ist das sie selbst fundierende, sie als
solche legitimierende Ereignis.

Deshalb ist in den alten Territorialherrschaften der Machthaber stets
Theokrat, Herrscher und Priester in Personalunion, jemand, der einerseits
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im Namen der Gotter die praktische Aufgabe erfiillt, die unter gottlichem
Schutz, sakraler Sanktion stehende Gesellschaft zu regieren und funkti-
onsfahig zu erhalten, und der andererseits im Auftrag der Gesellschaft
kultisch dafiir sorgen muss, dass die sanktionierende Gottermacht gegen
die heillose Negativitdt, die sie zu verdrdangen dient und die sich doch
stets noch hinter ihr verbirgt, aufrechterhalten und in Kraft bleibt; kurz, er
ist ein Priesterkonig, der seine in der Gottermacht griindende Herrschaft
nur unter der Bedingung praktisch austiiben kann, dass er jenen Grund
seiner Herrschaft mit schoner Regelméfiigkeit kultisch reaffirmiert oder,
weniger verklausuliert gesagt, neu legt. Wobei wegen der Machtfiille
und zur Hybris treibenden Selbstherrlichkeit, in der sich der Machtha-
ber in seiner Doppelrolle als durch die gottliche Ordnung eingesetzter
profaner Herrscher und die gottliche Ordnung einsetzender sakraler
Priester erfdhrt, seine rituellen Handlungen und kultischen Verrichtun-
gen zwangsldufig januskopfig angelegt, sprich, darauf berechnet sein
miissen, die gottliche Ordnung gleichermafien fiir ihn und seine Unter-
tanen zu reaffirmieren und aufrecht zu erhalten wie gegen ihn und seine
hybride Neigung, sie zu stéren und die von ihr verdringte Negativitét in
seiner eigenen Person wiederkehren zu lassen, in Anschlag zu bringen
und geltend zu machen.

Mittlerweile aber hat sich dank der kommerziellen Funktion und ih-
rer einen neuen, ebenso politisch expansiven wie dkonomisch expro-
priativen Gemeinschaftstyp, die handelsstadtische Republik, ins Leben
rufenden Wirksamkeit die theokratische Form der alten Territorialherr-
schaften {iberlebt und dem Zynismus und Egoismus einer cédsarischen
Herrschaft Platz gemacht, die dem Gotterglauben und dem religiosen
Kult hochstens noch aus machtstrategischen beziehungsweise repra-
sentationsideologischen Griinden huldigt, sprich, beides nurmehr zu
Zwecken einer absolutistischen Selbstinszenierung beziehungsweise tau-
tologischen Selbstbespiegelung nutzt. Und mittlerweile hat diese zynisch
casarische Herrschaft sich durch ihren Zerfall in ein agonales Selbstzer-
fleischungsszenarium so vollig ad absurdum gefiihrt und das wirtschaft-
liche Gemeinwohl, die politische Verantwortung und die gesellschaftliche
Ordnung so restlos zuschanden werden lassen, hat sie solche immensen
Verheerungen und irreparablen Schdden angerichtet, dass die Unterta-
nen, an der Welt verzweifelnd und das Leben fiir nicht mehr lebenswert
befindend, den Entschluss gefasst haben, sich jener von den Theokratien
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verdrangten und von der cdsarischen Herrschaft verhohnten Negativitét
des anderen Subjekts, seiner ontologisch vernichtenden Transzendenz
und toto coelo anderen Wirklichkeit, zuzuwenden, um in ihr Zuflucht
zu suchen, bei ihr Rettung vor den Schrecken und Qualen des irdischen
Daseins, Erlosung von der Vergeblichkeit und Sinnlosigkeit der mensch-
lichen Existenz zu finden. Platonisch zum diesseitsenthoben-jenseitigen
Ideenreich entfaltet und messianisch zum tiberzeitlich-ewigen Himmel-
reich erschlossen, wird das Sein des anderen Subjekts, das die alten,
theokratischen Religionen noch um jeden Preis aus der Welt zu schaffen
disponiert waren, zu einem erstrebenswerten Prospekt, der dazu einléddt,
eben diese Welt an den Nagel zu hiangen und in einem grofSen, anhalten-
den Fluchtimpuls alle Bindungen an sie zu l6sen und alles Interesse an
ihr fahren zu lassen.

Mit diesem Faktum einer zum heilsperspektivischen Prospekt entfal-
teten und zum Gegenstand einer heilsreligidsen Bewegung erhobenen,
kurz, aus schierer Negativitit in ein nicht minder schieres hochstes Gut
verwandelten Transzendenz finden sich nun also die Griinder der in den
ehemals imperialen Provinzen, in denen nach dem Untergang des agona-
len Imperiums die Lust zum Leben, der Sinn fiir die Immanenz wieder
erwacht ist, neu entstehenden, aus einer Kreuzung zwischen kriegerisch-
vasallischer Stammeshduptlings- und militdrisch-biirokratischer Impe-
ratorenherrschaft, zwischen Herzog- und Céasarentum hervorgehenden
Territorialherrschaften konfrontiert.

Dass die so zur heilsperspektivisch schonen Aussicht entfaltete und als
solche in ihr Gegenteil, in absolute Affirmation, gewendete Negativitat
des anderen Subjekts sich nicht mehr nach dem Vorbild der Territori-
alherrschaften alten Stils einfach verdrdangen und als das dynamische
Unbewusste eines als gewaltiger Abwehrmechanismus inszenierten theo-
kratischen Opferkults zum Verschwinden bringen lédsst, liegt auf der
Hand. Schliefillich hat das andere Subjekt mitsamt seinem ins irdische
Dasein als die reine Negativitidt hereinbrechenden toto coelo verschiede-
nen Sein jetzt ja ein vollig neues Gesicht und Ansehen gewonnen oder
ist, genauer gesagt, eben dies das Neue an ihm, dass es ein ihm von den
Menschen, die in ihrer irdischen Not und Hoffnungslosigkeit zu ihm
konvertiert sind und an es glauben, attestiertes Gesicht und attribuiertes
Ansehen iiberhaupt erst gewonnen hat, wiahrend es in den alten Zeiten,
kaum dass es Miene machte, sich zu manifestieren und in Erscheinung zu
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treten, von den um die Positivitat ihres irdischen Daseins besorgten Men-
schen sogleich aus der bewussten Wahrnehmung ausgestofien und in die
Latenz einer seinen heroischen und goéttlichen Substituten zugewandten
kultischen Observanz verbannt wurde.

Jetzt also ist es im Bewusstsein der Menschen ein als der dreieinige
Herr in seinem Himmelreich dogmatisch ausgebreiteter Gegenstand,
der sich dem desillusionierten, vom Erdenleben hoffnungslos enttdusch-
ten Bewusstsein als sein wesentlicher Inhalt, um nicht zu sagen, sein
ausschliefiliches Anliegen darbietet. Und nicht nur ein dogmatisches
Gesicht und Ansehen, eine stindige Prdsenz im Bewusstsein hat das
urspriinglich in seiner Negativitdt verschwindende oder vielmehr zum
Verschwinden gebrachte andere Subjekt jetzt gewonnen, sondern auch
ein kultisches Corpus und Wirken, eine umfassende Geltung im Da-
sein kann es fiir sich in Anspruch nehmen. Schliefilich geht es denen,
die in ihrer irdischen Not und ihrem weltlichen Elend zu ihm als dem
platonisch-messianisch entfalteten Herrn des Seins und lebendigen We-
sen konvertiert sind, ja beileibe nicht nur darum, es vor Augen zu haben,
ein theoretisches Verhaltnis zu ihm zu unterhalten, sondern sie sind mehr
noch darauf aus, ihm nahe zu kommen, sich praktisch zu ihm zu verfiigen
und sich mit ihm zu vereinigen. Wie sollte angesichts dieser doppelten,
kultisch-praktischen nicht weniger als dogmatisch-theoretischen Ma-
nifestation und Gegenwart des anderen Subjekts dessen auf die alte,
theokratische Weise geiibte Verdrangung noch moglich sein, wie sollte,
wenn er denn unternommen wiirde, ein solcher Verdrangungsakt auf et-
was anderes hinauslaufen konnen als auf eine gewalttitige ZerreifSprobe
und Selbstzerstorungsaktion derer, die ihn unterndhmen.

Tatsachlich besteht ja aber auch nicht das mindeste Interesse an solcher
Verdrangung alten Stils. Alle, und zwar diejenigen, denen die Lust zum
Leben zurtiickkehrt und die sich wieder im irdischen Dasein als in ihrem
angestammten Zuhause einrichten wollen, nicht weniger als jene, die
in der Nachfolge Christi verharren und ihren stracken Weg heraus aus
der Welt unbeirrt fortsetzen, und bei den ersteren, den Lebensmutigen,
die Herren und NutzniefSer des sikularen Daseins nicht weniger als die
Knechte und Leidtragenden — sie allesamt sind sich darin einig, dass das
platonisch-messianisch vermittelte himmlische Sein und ewige Leben des
anderen Subjekts ein hochstes Gut, eine unter allen Umstdnden erhal-
tenswerte Perspektive darstellt und dass an ein aufs irdische Dasein sich
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wieder einlassendes, in der Welt sich wieder hiuslich einrichtendes Leben
nur unter der Bedingung zu denken ist, dass dies sdkulare Leben mit der
Heilspramisse vereinbar bleibt, dass es die Aussicht aufs himmlische Sein
nicht etwa einbiifst, sondern vollstindig zu bewahren vermag.

Und eben deshalb geht es bei der Griindung der Territorialherrschaften
neuen, feudalen Zuschnitts von vornherein auch nicht um Verdrangung,
sondern um Vereinbarung, nicht darum, eine in ihrer ontologischen Dif-
ferenz, ihrer absoluten Transzendenz alles vernichtende Wahrheit und
Wirklichkeit aus der Welt zu schaffen und umzufunktionieren, sondern
vielmehr die Welt zu dieser zwar nach wie vor weltverneinenden, aber
doch mittlerweile zu einem als kiinftiges Heil annehmlichen Prospekt ent-
wickelten Wahrheit und Wirklichkeit ins Verhéltnis zu setzen und so zu
organisieren, dass das transitorisch gegenwartige Dasein in ersterer dem
inskiinftig ewigen Leben in letzterer nicht heillos in die Quere kommt
und hoffnungslos den Weg verlegt.

Genau diesem Ziel der Vereinbarung dient die eigentiimliche, den alten
Territorialherrschaften unbekannte Konstruktion einer Gesellschaft mit
zweigeteilter Herrschaft, zweierlei Gewalt — eine Konstruktion, bei der
die eine, weltliche Gewalt dafiir, dass die andere, geistliche Gewalt sie
sanktioniert, sprich, ihr immanentes Schalten und Walten fiir mit der
transzendenten Heilsperspektive vereinbar erklédrt, dieser anderen Ge-
walt nicht nur eine kultisch-sakramentale Schliisselrolle zuweist, sondern
mehr noch ein weitestgehendes praktisch-moralisches Mitbestimmungs-
recht einrdumt. Eine Gesellschaftskonstruktion, deren Eigentiimlichkeit
es ist, dass sie auf einem zum tragenden Spannungsbogen, quasi zu einer
Héngebriicke, einer formlichen coincidentia oppositorum kontrahierten
fundamentalen Widerspruch aufbaut und ndmlich gleich zweifach, in
dynamischer und in topischer Hinsicht, gegen Grundprinzipien gesell-
schaftlicher Synthesis verstofit.

Dynamisch gesehen, verstofit sie gegen das Prinzip intentionaler Ein-
deutigkeit, das heifst, der Widerspruch stellt sich so dar, dass die laizis-
tisch-sakulare Gesellschaft sich zwar im irdischen Dasein fest einrichtet,
gleichzeitig aber sakramental und moralisch anerkennt, dass sie dort an
sich nichts zu suchen hat und mit ihrem irdischen Engagement fortlau-
fend ihrer wahren Bestimmung, dem daseinsverneinend-weltiiberwin-
dend eigentlichen Zweck ihres Lebens zuwiderhandelt, und dass sie
dieses Ansich ihrer wahren Bestimmung, diesen Vorbehalt der von ihr
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verfehlten zweckdienlich-heilsorientierten Lebensfiihrung in Gestalt der
monchisch-klerikalen Gemeinschaft permanent vor Augen hat und als ein
vom irdischen Dasein sich gleichgiiltig abwendendes und dessen Ansich
fur rein nichts erkldarendes, absolutes Fiirsich, als der weltlichen Welt zum
unendlichen Urteil, zur Verwerfung geratenden kategorischen Vorwurf
ebenso permanent fiirchten muss.

Und topisch betrachtet, verstofst sie gegen das Prinzip territorialer
Integritat, das heifdt, der Widerspruch besteht darin, dass das Territorium
der betreffenden Gesellschaften, weit entfernt davon, seiner Definition
zu geniigen und ein geschlossenes Herrschaftsgebiet zu bilden, vielmehr
durchlochert und zersetzt ist von den klosterlichen Niederlassungen jener
monchisch-klerikalen Gemeinschaften, die als Pforten zum Himmelreich,
als den chronischen Schein durchdringende Durchlidsse ins ewige Sein,
sprich, als Transitstellen oder Sammelpunkte fiir den Exodus, jedem
Anspruch der sdkularen Herrschaft auf durchgédngige Fundiertheit und
vollstandige Geltung ihrer irdischen Einrichtung Hohn sprechen.

Dass dieser in den klosterlich-klerikalen Gemeinschaften Gestalt ge-
wordene doppelte Widerspruch nicht in der Tat alle sdkular-territorialen
Gesellschaftsgriindungen von vornherein unterminiert und vereitelt,
ist der geschilderten konstruktiven Vereinbarung geschuldet, die dem
Widersprechenden als Gegenleistung dafiir, dass es in seiner Exzentrik
und Exterritorialitét toleriert oder vielmehr hofiert wird, die gesellschafts-
extern-transzendentale Rolle eines kultischen Garanten der Heilsperspek-
tive und die gesellschaftsintern-empirische Aufgabe eines moralischen
Zensors der Daseinsgestaltung tibertrdgt und so die Fliehkraft jener dy-
namischen Exzentrik und die Sprengkraft jener topischen Exterritorialitat
jeweils in ihr genaues Gegenteil, in eine Form von intentionalem Halte-
punkt und eine Art von sozialem Bindemittel ummiinzt.

Und so aberwitzig und geradezu monstrds die Konstruktion einer
mittels Anerkennung und Inanspruchnahme der Negativitdt des anderen
Subjekts und seines Seins statt durch Verdrangung und Umfunktionie-
rung jener Negativitdt etablierten territorialherrschaftlichen Ordnung
auch anmuten mag — sie erweist sich als im Prinzip ebenso stabil und
haltbar wie die der alten Zivilisationen, weil die Vereinbarung de facto
zur Vereinnahmung, die suggestive Inanspruchnahme in Wirklichkeit zur
definitiven Indienstnahme gerit.
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Weit entfernt davon, dass die von den klosterlich-klerikalen Gemeinschaf-
ten im Rahmen der herrschaftlich-sdkularen Gesellschaft iibernommenen
kultischen und moralischen Aufgaben den Gemeinschaften selbst &du-
Berlich blieben und ihr Zweck fiir letztere sich in der Sicherung einer
ungestorten Nachfolge Christi und des dafiir notigen Freiraumes er-
schopfte — sozialstrategisch gesehen, sind die vermeintlich unverdandert
auf dem direkten Weg zum Heil wandelnden klerikalen Gemeinschaf-
ten von Anfang ihrer Riicksicht auf und Anpassung an die Belange der
laizistischen Artgenossen an, ab initio also der ihnen von der sdkula-
ren Gesellschaft {ibertragenen kultischen und moralischen Aufgaben,
fester Bestandteil und integrierendes Moment der neuen, sdkularen Ord-
nung und ist die Aufrechterhaltung jener monchisch-dynamischen Exzen-
trik und klosterlich-topischen Exterritorialitdt, weit entfernt davon, der
Zweck jener vom Klerus wahrgenommenen kultischen und moralischen
Aufgaben zu sein, im Gegenteil nurmehr das Mittel zum Zweck der
Erfiillung jener kultischen und moralischen Aufgaben, ist mit anderen
Worten das monchische Leben, weit entfernt davon, durch seine Kon-
sequenz das laizistische Dasein Liigen zu strafen, im Grunde nurmehr
dazu da, diesem laizistischen Dasein die eigene Wahrheit zu vindizieren,
sind die klosterlichen Orte, weit entfernt davon, Locher ins territoriale
Kontinuum zu reiflen und der irdischen Herrschaft jeden Anspruch auf
allgemeine Verbindlichkeit und durchgidngige Geltung zu verschlagen,
de facto bloff noch Bindeglieder oder Gelenkstellen, die das Herrschafts-
gebiet vor den von ihm selbst erzeugten und es zu zerreiffen drohenden
Reibungswiderstanden und Spannungsbelastungen bewahren, indem
sie teils kurzfristig-taktisch als Zufluchten und Auffanglager dienen,
sprich, der sdkularen Gesellschaft als Druckventile und Konfliktschlich-
ter zur Verfiigung stehen, teils langfristig-strategisch als vorbildliche
Einrichtungen, Musterkommunen fungieren und die sdkulare Gesell-
schaft die Mores einer kraft effektiver Entspannungsmechanismen und
Versohnungsformen erfolgreichen sozialen Synthesis lehren.

Selbst wenn Einzelne in der klerikalen Gemeinschaft unbeirrt an dem
als Nachfolge Christi definierten und kompromisslos, sprich, ohne Riick-
sicht auf die Welt und ihre Anspriiche zu absolvierenden Heilsweg fest-
halten und dem Leben eines selbstvergessenen Gotteskindes und Him-
melsstiirmers den Vorzug vor der Rolle des verantwortungsbewussten
Gottesdieners und Moralapostels geben — das Gros der Gemeinschaft
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fiigt sich der sdkularen Funktionalisierung, ldasst die Reduktion der vita
sancta auf eine Einstellungsvoraussetzung fiir das klerikale Amt, eine
Qualifikation fiir die Wahrnehmung der dem Klerus von der Gesell-
schaft zugewiesenen kultischen und moralischen Aufgaben geschehen
und holt jene Einzelnen, die sich der Funktionalisierung verweigern,
wieder auf den Boden der neuen Weltordnung zuriick, indem es sie
postum zu Heiligen, zu Mittlern zweiten Grades, zu paradigmatischen
Heilssuchern erkldrt, die durch ihre ungebrochene imitatio dei die tat-
sdchliche institutionelle Umfunktionierung der Nachfolger Christi in
eine sdkulare Dienstleistungsorganisation zu verschleiern und der kle-
rikalen Gemeinschaft das ebenso schone wie falsche Zeugnis eines nur
nebenbei ein paar weltliche Geschifte erledigenden und ansonsten in
unwandelbarer Treue dem Herrn und Heiland auf dem Fufie folgenden
Himmelfahrtskommandos auszustellen taugen.
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2. Kommerz und kommunale Freiheit

Die zur dynamischen Exzentrik und topischen Exterritorialitit hinzukommende
okonomische Eigenstindigkeit der als kultische Mittler und moralische Zensoren
in die sikulare Gesellschaft integrierten klosterlich-klerikalen Gemeinschaften
verschafft diesen eine relative politische Autonomie.

Auch wenn also die neue Territorialherrschaft, die nach dem Untergang
des zum imperialen Ausbeuter hypertrophierten kommerziellen Stadt-
staats entsteht, keine Theokratie, keine mittels der Verdrangung der Ne-
gativitdt des anderen Subjekts und seiner Umfunktionierung in die Got-
termacht, die der Herrscher in eigener Person reprdsentiert, zustande
kommende Formation mehr ist, sondern sich als Gottesgnadentum eta-
bliert, als eine Konstruktion, die auf der Anerkennung jener Negativitit
des anderen Subjekts und seiner Erkldarung zum schlechthinnigen Po-
sitiven aufbaut, zu einem Reich Gottes, das in der Geistlichkeit seine
eigene irdische Reprédsentanz besitzt, die die Aufgabe hat, es als ineins
den letzten Zweck und das hochste Kriterium allen weltlichen Regiments
zur Geltung zu bringen — auch wenn also die neue Territorialherrschaft,
anders als die alte, kein durch Verdrangung des absoluten Widerspruchs,
sondern durch seine Relativierung, durch Vertrag mit ihm, ins Werk
gesetztes System, kein Gebilde aus einem Guss mit anderen Worten,
sondern ein zwieschldchtiger Organismus, ein korporativer Verbund ist
— ihrer Konsistenz und Stabilitdt tut das keinerlei Abbruch. So gewiss
es dieser Territorialherrschaft neuen Stils gelingt, das in seiner Exzen-
trik und Exterritorialitat absolut kontradiktorische Konstitutionsprinzip,
dem sie offen huldigt, in die heilsperspektivisch-dynamische Garantie-
macht und den gesellschaftsstiftend-topischen Aktivposten ihres eigenen
Bestehens und Wohlergehens umzumiinzen, so gewiss beweist sie die
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gleiche, von spéteren, unruhigeren Gesellschaften als statisch verschriene
Ausgeglichenheit und Beharrungskraft wie ihre antike Vorgéangerin.

Oder vielmehr bewiese sie das gleiche Beharrungsvermogen, wire da
nicht ein mit der dynamischen Exzentrik und der topischen Exterritoria-
litit einhergehendes drittes Charakteristikum der ihr als Fremdkorper
inkorporierten und in ein wesentliches Organ ihrer kultischen Selbstver-
gewisserung und ihrer moralischen Erbauung umgemiinzten klosterlich-
klerikalen Gemeinschaft — deren 6konomische Eigenstandigkeit ndmlich.
Nicht, dass diese 6konomische Eigenstandigkeit der klosterlich-klerikalen
Gemeinschaft der Bildung einer territorialherrschaftlich-sikularen Ge-
sellschaft von Haus aus oder aktuell zuwiderliefe und deshalb so wie
die beiden anderen Charakteristika nach einer Umfunktionierung in ein
paradoxes Konstitutiv beziehungsweise Aktivum der letzteren verlangte!
Insofern sie die neu entstehenden sdkularen Gesellschaften davon ent-
bindet, die kultisch und moralisch in ihren Zusammenhang integrierten
klerikalen Gemeinschaften durch fronwirtschaftliche Anstrengungen
zu unterhalten und mitzuversorgen, entlastet sie die ersteren sogar, in-
dem sie ihnen erlaubt, ihre noch schwachen und unentwickelten 6ko-
nomischen Krifte voll und ganz fiir den Aufbau der eigenen weltlichen
Einrichtungen einzusetzen.

Ihrer Natur nach oder potenziell allerdings birgt diese 6konomische
Eigenstandigkeit gewaltigen Sprengstoff, sprich, die Drohung in sich, die
sdkulare Gesellschaft mitsamt ihrer territorialherrschaftlichen Ordnung
aus den Angeln zu heben, weil sie auf Vergesellschaftungsprinzipien
und Verkehrsformen beruht, die der territorialherrschaftlichen Organi-
sationsstruktur stracks zuwiderlaufen und aufgrund ihrer Produktivitat
und Effektivitdt die Territorialherrschaft zugleich doch zwingen, sie, die
widerstreitenden Vergesellschaftungsprinzipien und Verkehrsformen,
nicht nur zu tolerieren, sondern mehr noch im eigenen, dadurch mehr
und mehr auf die Zerreifsprobe gestellten Kontext zur Geltung zu bringen
und wirksam werden zu lassen.

Dabei ist die 6konomische Eigenstandigkeit der klosterlich-klerikalen
Gemeinschaften urspriinglich nur eine situativ bedingte, durch die an-
fangliche Not in einem Kaiserreich, das sich zielstrebig zugrunde richtet
und in voller Auflosung begriffen ist, diktierte, kurz, eine historisch ak-
zidentielle Errungenschaft. Weil das in schiere Agonie verfallene und
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seinem Untergang entgegenstrebende Romische Reich sich in zuneh-
mendem Maflie auflerstande zeigt, den Gemeinwesen eine wenigstens
minimale politische Ordnung und eine zumindest residuale 6konomische
Kontinuitdt zu garantieren, und weil es im Gegenteil durch seine in Form
militdrischer Selbstzerfleischung sich vollziehende Agonie die Gemein-
wesen auseinandersprengt und ihr in der politischen Ordnung und der
o0konomischen Kontinuitdt verankertes Sozialgefiige zertriimmert, bleibt
den Biirgern des Reiches gar nichts anderes {ibrig, als sich auf eigene
Faust durchzuschlagen und sei’s in privater Isolation, sei’s im familidren
Verbund, sei’s in der Notgemeinschaft einer kommunalen oder sonstigen,
dem biographischen Zufall geschuldeten Gruppe fiir ihr materielles und
personliches Uberleben zu sorgen.

Das gilt auch und ebenso wohl fiir all diejenigen, die sich dem heiligen
Leben verschreiben und ihren Erdenwandel in der Nachfolge Christi
absolvieren. Auch sie miissen sich, solange sie auf Erden weilen, mangels
staatlicher Gewalt und gesellschaftlicher Organisation und jeglicher an
die staatliche Gewalt gekniipften politischen Ordnung und auf der ge-
sellschaftlichen Organisation fuflenden 6konomischen Kontinuitdt selbst
erhalten, miissen den fiir ihr materielles Dasein und ihre personliche Exis-
tenz erforderlichen Stoffwechsel mit der Natur in eigener Regie und ohne
Hoffnung beziehungsweise Aussicht auf dufiere Hilfe und Unterstiitzung
durch einen gesamtgesellschaftlichen Zusammenhang ins Werk setzen.
So sehr sie ihr irdisches Leben bereits auf das erhoffte himmlische Leben
ausrichten, ihr zeitliches Dasein in den Dienst des erstrebten ewigen
Seins stellen und also ihre innerweltliche Existenz als transitorische, nach
Moglichkeit rasch zu tiberwindende Durststrecke begreifen und behan-
deln mogen, daran, dass sie, solange ihre innerweltliche Existenz wéhrt,
sich nicht ausschliefslich darauf konzentrieren konnen, ihren Durst nach
dem Heil, ihr Verlangen nach dem Himmelreich zu 16schen, sondern, wie
immer beildufig und anspruchslos, auch ihren Durst und Hunger nach
Uberlebensnotwendigem zu stillen, dass sie essen und trinken und ande-
re, sich im Leben gebieterisch geltend machende Bediirfnisse befriedigen
miissen — daran fiihrt kein Weg fiir sie vorbei.

Konfrontiert aber mit dieser Uberlebensnotwendigkeit einer wenn auch
ebenso marginalen wie minimalen Bediirfnisbefriedigung, was konnen
die zu Nachfolgern Christi passionierten Heilssucher da Verniinftigeres
tun, als sich zusammenzuschlieffen und die praktischen Vorkehrungen
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fiirs Uberleben in ihrem dem himmlischen Sein geweihten irdischen Da-
sein gemeinsam zu treffen, die fiir ihre Selbsterhaltung im heiligen Leben
erforderliche korperlich-geistige Arbeit in arbeitsteiliger Kooperation
zu verrichten. Schliefllich eint sie das in der Aufhebung des weltlichen
Daseins, in der Verneinung des irdischen Lebens paradox kulminierende
Lebensziel, sind sie allesamt Briider im Geiste Christi, ihres sie aus der
chronischen Scheinwelt des Erdkreises in das ewige Sein des Himmel-
reichs zu transfigurieren bestimmten wahren Selbstes; und auch wenn
dies Lebensziel vom eremetischen Einzelnen genauso gut oder sogar
besser zu erreichen, dies wahre Selbst genauso gut oder sogar besser im
monchischen Alleingang ins gottliche Werk zu setzen ist, weil es ja mit
dem irdischen Menschen auch dessen Gesellschaftlichkeit, seine sozialen
Bindungen und personlichen Verpflichtungen abzulegen und zurtickzu-
lassen verlangt -unter den im agonalen Imperium und in dem Chaos,
das es hinterlédsst, gegebenen historischen Umstdnden sind jedenfalls die
irdischen Voraussetzungen fiir die Verfolgung jenes himmlischen Ziels,
die materiellen Bedingungen fiir die Beférderung jenes immateriellen
Selbstes im Verein und in koordinierter Anstrengung leichter zu schaf-
fen und sicherzustellen als in eremitischer Isolation, im monchischen
Alleingang. Davon, dass die Menschen im Kollektiv, in arbeitsteiliger
Kooperation ihr generelles Uberleben weit besser gewihrleisten und ihre
spezifischen Absichten im Leben weit effektiver in die Tat umsetzen als
in der als Selbstherrlichkeit getarnten Isolation und als Eigenstiandigkeit
verbramten Ohnmacht der einzelnen Existenz, legt schliefilich die ganze
Geschichte der Menschheit beredtes Zeugnis ab.

Und tatsédchlich nicht nur als allgemeine Bedingung der Moglichkeit
eines unter den gegebenen historischen Umstdnden des imperialen Kon-
kurses zu erhaltenden heiligen Lebens bietet sich der Zusammenschluss
der Monche zum klosterlichen Kollektiv an, sondern mehr noch als be-
sondere Bedingung der Wirklichkeit dieses heiligen Lebens bewéhrt sich
das klosterliche Kollektiv. Weil es nicht nur generell dabei hilft, die ma-
teriellen Voraussetzungen fiirs irdische Dasein und die praktischen Le-
bensbedingungen zu schaffen und zu gewéhrleisten, sondern mehr noch
dank des in Kooperation und Arbeitsteilung bestehenden Geheimnisses
menschlicher Produktivitdt speziell dazu taugt, jene Daseinsvorausset-
zungen und Lebensbedingungen weit effektiver zu schaffen und ent-
schieden kontinuierlicher zu gestalten, birgt es nolens volens die Kon-
sequenz, dem, was es generell zu fundieren und zu erhalten dient, dem
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in der Nachfolge des Herrn verbrachten heiligen Leben, speziell da-
durch Hilfestellung und Vorschub zu leisten, dass es letzterem mehr
Lebenszeit zuzuwenden, ihm sich umfanglicher und uneingeschrankter
zu widmen erlaubt. Durch die Gemeinschaftlichkeit ihrer Arbeitsleistung
und Selbsterhaltungsanstrengung konnen die Monche dem unabdingbar
subsistenziellen Mittel zum paradox essenziellen Zweck ihrer Existenz
weit besser und schneller Rechnung tragen und also auch fiir eben die-
sen essenziellen Zweck und seine Verfolgung, sprich, fiir Gebete und
Meditationen, Fasten und Kasteiungen, Gottes- und Missionsdienst, sa-
kramentale Handlungen und Akte der Nachstenliebe, weit mehr Zeit
und Kraft eriibrigen, als ihnen dies auf ganz und gar eigene Faust und in
splendider Isolation moglich wére.

So gesehen, ist es nur zu verstandlich, um nicht zu sagen logisch, dass
in dem 6konomischen Chaos, den politischen Wirren und der sozialen
Unordnung der Zeit nach dem endgiiltigen Untergang des Imperiums
das als Monchsorden organisierte klosterliche Kollektiv zum Grund-
modell und verbindlichen Rahmen der von den Nachfolgern Christi
bevorzugten Lebensfiihrung wird. Unter der Devise eines “ora et labo-
ra” schlieflen sich die Nachfolger Christi zu Orden, zu geordneten, das
Verhalten des einzelnen und seine Stellung im Corpus strikt regelnden
Lebensgemeinschaften zusammen, deren praktisches Ziel es ist, die die
irdische Existenz begriindende 6konomische Subsistenz zu sichern, um
auf diese Weise dem paradox eigentlichen Zweck dieser Existenz, ihrer
durch die Sanierungsmethode, die der Weg Christi ist, ebenso zielstrebig
verfolgten wie durch das Heilsmittel, das der Leib Christi ist, am Ende
vollbrachten Aufhebung und Verklarung ins ewige Sein, nicht nur in ge-
nere den Boden zu bereiten und die Voraussetzungen zu liefern, sondern
mehr noch in specie Raum zu schaffen und Vorschub zu leisten.

Im Bemiihen um gleichermaflen die empirische Grundlegung und
praktische Beforderung ihrer eigentlichen Zielsetzung, ihres himmli-
schen Zwecks, entwickeln sich die als Orden organisierten klosterlichen
Kollektive zu Arbeitsgemeinschaften, arbeitsteiligen Kooperativen, die
inmitten der allgemeinen sozialen Auflosung und der allgegenwairtigen
politischen Umwaélzungen ihren Mitgliedern ein relativ autarkes Dasein
gestatten und die, weil sich ja die ganze Umgebung christianisiert und,
sofern sie sich nicht tiberhaupt ihnen anschliefst, sie zumindest doch
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als vorbildlich und ebenso erhaltenswert wie ehrfurchtgebietend an-
sieht, diesem ihrem autarken Dasein auch relative politische Autonomie,
sprich, eine in der Paradigmatik und Sakrosanktheit ihrer Lebensfithrung
begriindete Unantastbarkeit und Ungestortheit zugesteht.

Diese arbeitsgemeinschaftliche Struktur, das dem ora beigesellte labo-
ra, unterscheidet die kldsterlichen Kollektive christlicher Machart von
den Monchsgemeinschaften buddhistischen Zuschnitts, so sehr im {ibri-
gen beide in ihrer, negativ gefasst, auf Weltflucht, positiv ausgedriickt,
auf Uberwindung der Welt abgestellten und das irdische Dasein einem
Nachfolgegebot und Imitationsdekret, das es von Grund auf verwan-
delt, unterwerfenden Heilssuche tibereinstimmen mogen. Anders als
die klosterlichen Kollektive der frithen Christenheit, die selber fiir ihre
materiellen Existenzbedingungen, fiir die weltliche Basis ihres in der
Nachfolge Christi stehenden geistlichen Lebens sorgen und die deshalb
im Turnus eines disziplinierten, von Miifliggang weit entfernten Da-
seins arbeiten und beten, sich um ihren irdischen Unterhalt kiimmern
und sich ihrer himmlischen Bestimmung widmen, weihen die Aschram-
Gemeinschaften des Buddhismus das ganze Leben dem meditativen
Streben nach Erlosung, der geistlichen Vorbereitung auf die grofse Frei-
heit, und verlassen sich, was ihren Unterhalt betrifft, auf die Mildtatigkeit,
die Freigebigkeit ihrer laizistischen Umgebung, in die sie ausschweifen
und in der sie vorsprechen, wenn sie materielle Bediirfnisse befriedigen
miissen — weshalb denn auch diese Gemeinschaften gar nicht eigentlich
als Kollektive gelten konnen, sondern so, wie der Aschram selbst den
abstrakten Charakter einer asketischen Einsiedelei behilt, wenig mehr
sind als eine periodische und immer wieder in allgemeine Zerstreuung
umschlagende Zusammenrottung einzelgdngerischer Heilssucher, ein
immer wieder dem Zerfall preisgegebenes Aggregat von Monchen sans
phrase.

Und der Grund fiir diesen wesentlichen, funktionsbedingt-organisato-
rischen Unterschied zwischen den beiden Gemeinschaftstypen liegt auf
der Hand. Wahrend die christlichen Klosterkollektive in einer histori-
schen Situation entstehen und sich formieren, in der alles o6ffentliche
Leben und alle staatliche Ordnung zum Teufel gegangen ist und nichts
mehr herrschen als soziale Auflosung und politisches Chaos und in der
deshalb auch die Losung der Zeit, das “Rette sich, wer kann”, eine iiber
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die heilsperspektivisch-spirituelle Bedeutung nolens volens hinausge-
hende daseinspraktisch-materielle Konnotation hervorkehrt, treten die
buddhistischen Monchsgemeinschaften in einem historischen Milieu
in Erscheinung, das bei all der 6konomischen Not und dem sozialen
Elend, die es bereithilt, doch aber eine relative politische Stabilitat und
Kontinuitdt staatlicher Ordnung beweist und in dem deshalb das “Rette
sich, wer kann” auf seinen rein spirituellen Sinn beschrankt und konzen-
triert bleiben kann, weil — zumal in dem Mafle, wie es im Blick auf die
okonomische Not und das soziale Elend um es herum eine quietistisch-
palliative, herrschaftsdienlich-ordnungsforderliche Funktion gewinnt
— seine Propagatoren und Anhédnger darauf bauen koénnen, dass eben
jenes vergleichsweise intakte Milieu, die staindehierarchisch fortdauernde
Gesellschaft, ihnen bei ihrem sie voll und ganz okkupierenden Weltflucht-
geschaft unter die Arme greift und mit Almosen und Stiftungen fiir ihren
Lebensunterhalt Sorge tragt.

Im Klosterwesen der christlichen Gesellschaften treten Erscheinungen,
die dem Typus der ausschliefillich mit dem Heilserwerb befassten bud-
dhistischen Monchsgemeinschaft vergleichbar sind, nicht von ungefiahr
erst im hohen Mittelalter auf, als diese Gesellschaften auf Basis ihrer
einzigartigen Kombination aus universal-feudaler Ordnung und lokal-
kommerzieller Initiative genug stdndehierarchische Stabilitdt, fronwirt-
schaftlichen Wohlstand und stadtkulturelle Zivilisation erreicht haben,
um jenem anderen Gemeinschaftstyp das entsprechende Milieu, sprich,
den notigen materiellen Unterhalt und sozialen Riickhalt bieten zu kon-
nen. Da erst kommt es auf dem Boden beziehungsweise im Rahmen
der praktischen Notgemeinschaft aus den Anfingen, des ebenso sehr
arbeitenden wie betenden, ebenso sehr mit seiner Daseinssicherung wie
seiner Heilsaussicht befassten klosterlichen Kollektivs, zur Bildung von
Bettelorden, von ausschliefslich der Heilsperspektive sich weihenden
und ihre materielle Versorgung der gldubigen Laiengesellschaft tiber-
lassenden besitz- und heimatlosen “jiingeren Briidern” Christi, deren
Auftreten unter den gegebenen historischen Umstinden allerdings we-
niger als heilsreligids-origindre Entwicklung, denn als reaktive Bewe-
gung, als Einspruch gegen die mittlerweile vollzogene Verwandlung
der klosterlich-notgemeinschaftlichen Einrichtung aus den Anfingen in
ein quasifeudal-abteiliches Institut zu verstehen ist und deren Wirkung
sich demgemadfs auch in inneren Strukturreformen, in einer religiosen
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Erneuerung des traditionellen Ordenswesens erschopft und weit entfernt
von einem Paradigmenwechsel, einer Ersetzung des christlichen Kloster-
kollektivs durch einen neuen, der buddhistischen Monchsgemeinschaft
entsprechenden Typus bleibt.

Jedenfalls sorgt — um zum eigentlichen Thema und zu dem histori-
schen Punkt, an dem die Darstellung angelangt ist, zuriickzukehren! —
das den gesetzlosen Zustdnden und der Uberlebensnot der ersten Jahr-
hunderte nach dem Untergang des Romischen Imperiums geschuldete
klosterliche Kollektiv dafiir, dass die zu ihm sich zusammenfindenden
Nachfolger Christi, indem sie sich als Klerus mit den neu entstehen-
den territorialherrschaftlich-sakularen Gesellschaften vereinbaren und
nach Mafigabe dieser Vereinbarung, wie einerseits den neuen Gesell-
schaften als kultische Mittler und moralische Zensoren zur Verfiigung
stehen, so andererseits die Anerkennung und mehr noch Gewdéhrleis-
tung ihrer strukturellen Apartheit, ihrer organisatorischen Sonderstellung
durch die neuen Gesellschaften beanspruchen — dass die als klerikale
Gemeinschaften mit den sdkularen Gesellschaften einen zwieschlachtigen
Organismus, einen korporativen Verbund bildenden Nachfolger Christi
also ihre Sonderstellung nicht nur dynamisch, durch ihre exzentrische
Orientierung, und nicht nur topisch, durch ihren exterritorialen Status,
sondern auch und ebenso sehr 6konomisch, sprich, in der Weise geltend
machen, dass diese ihre klerikalen Gemeinschaften in die sich neu formie-
renden sdkularen Gesellschaften als weitgehend selbstgeniigsame, weil
selbstversorgende Gebilde, als autarke, auf der Basis ihrer kooperativ-
arbeitsteiligen Reproduktionstétigkeit ohne nennenswerte Unterstiitzung
durch den Gesamtorganismus lebensfahige Organe eingebettet sind.

So sehr sie sich von der feudalen Gesellschaft als Funktionére, als in
moralischer ebenso sehr wie in kultischer Hinsicht in Anspruch genom-
mene Dienstleister vereinnahmt finden, so sehr bleiben sie dank ihrer
okonomischen Eigenstandigkeit, ihrer weitgehenden Selbstversorgung,
ihrer relativen Autarkie doch zugleich politisch unabhingige, dasein-
spraktisch nicht weniger als heilsperspektivisch selbstbestimmte, au-
tonome Gemeinschaften, Gemeinschaften, die die Unantastbarkeit, die
Sakrosanktheit, die mit ihrer kompensatorisch-kultischen Mittlerrolle
und ihrer paradigmatisch-moralischen Lebensfiihrung verkniipft ist, vor
Gewalttaten und Ubergriffen ihrer sikularen Nachbarn, ihrer feudalen
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Vertragspartner schiitzt und die unter diesem Schutz, den die Religions-
tibung ihnen gewihrt, und auf der Grundlage eben jener Autarkie sich
zwar nicht von der sdkularen Gesellschaft und deren Sozialdynamiken
beziehungsweise Organisationsweisen iiberhaupt abkoppeln, aus ihnen
kurzerhand ausklinken, aber doch gegen sie verwahren und als eigen-
stindiger Gemeinschaftstyp behaupten, sprich, eigene organisatorische
Wege gehen und institutionelle Mechanismen ausbilden konnen.

Die einzige, ebenso unaufhebbare wie unmittelbare Abhéangigkeit der
klosterlichen Kollektive von der sdkularen Gesellschaft besteht am Ende
darin, dass erstere wegen ihrer geschlechtlichen Enthaltsamkeit, ihres Ver-
zichts auf die biologische Reproduktion, auf Zuzug aus letzterer angewie-
sen, sprich, gezwungen sind, letztere als permanente Rekrutierungsbasis
in Anspruch zu nehmen, die ménchischen Reihen immer wieder aus der
Laienschar aufzufiillen. Aber weil die unter der Heilsperspektive stehen-
de Gesellschaft das klosterliche Kollektiv als im Prinzip die paradigmati-
sche Form menschlichen Zusammenlebens und ihre eigene Existenz als
eigentlich eine Abweichung von der Norm, als ebenso sehr der moralisch-
disziplinarischen Leitung wie der kultisch-kompensatorischen Heilung
bediirftigen defizienten Modus ansieht, ist sie weit entfernt davon, aus
dieser demographischen Abhingigkeit des klosterlichen Kollektivs von
ihr Anspriiche beziehungsweise ein Recht auf Einflussnahme herzuleiten
und betrachtet es vielmehr — aus der Perspektive der betroffenen Indi-
viduen selbst — als zu nichts als zu Dank verpflichtendes grofites Gliick
und - aus der Sicht der die Individuen entsendenden Familien oder
Kommunen - als ihren Lohn in sich tragende hochste Ehre, die Kloster
mit Personal versorgen zu diirfen.

So real die Abhédngigkeit der klerikalen Gemeinschaft von der sdkula-
ren Gesellschaft also auch ist, sozial bleibt sie vollstindig irrelevant und
dndert nicht das Geringste an der weitgehenden 6konomischen Eigen-
stindigkeit und darauf fuflenden relativen politischen Unabhdngigkeit,
die jene monchischen Gemeinschaften aus ihrer Entstehungsgeschichte,
den katastrophalen historischen Umstdnden, unter denen sie sich bil-
den, mitbringen und die sie aufgrund ihrer sakrosankten Stellung in der
sakularen Gesellschaft, aufgrund der kultischen Unentbehrlichkeit und
moralischen Unanfechtbarkeit, die ihnen letztere konzediert, auch zu
bewahren vermogen.
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Im Glacis der relativ autonomen klosterlichen Gemeinschaften siedeln sich vor-
nehmlich handwerklich titige Laiengruppen an, mit denen die Gemeinschaften
auf der Basis ihrer landwirtschaftlichen Produktion eine durch Tauschhandel
vermittelte Symbiose eingehen, wobei sie dank des schriftkulturellen antiken
Erbes, das sie verwalten, ihre eigene landwirtschaftliche Arbeit wie auch die der
handwerklichen Laienbriider produktionstechnisch zu fordern und zu verbessern
vermogen.

Die eine relative politische Autonomie begriindende weitgehende 6ko-
nomische Autarkie der klosterlichen Gemeinschaften, die zu ihrer dyna-
mischen Exzentrik und topischen Exterritorialitdt hinzukommt und ihren
durch jene beiden Eigentiimlichkeiten konstituierten Sonderstatus in
der weltlichen Gesellschaft im buchstdblichen Sinne unterfiittert — diese
okonomische Autarkie hat nun aber eine Konsequenz, die, so marginal
und zufillig sie sich anfangs darbietet, sich doch zugleich dank der ihr
innewohnenden triebkréftig-weiteren Implikationen als iiberaus folgen-
reich und — ganz ohne Ubertreibung — revolutiondr herausstellt. Dass die
Kloster eigene kleine funktionsfdhige Reproduktionssysteme bilden, dass
sie sich als im Grofien und Ganzen zur Selbstversorgung kapazitierte
Wirtschaftsrdume en miniature etablieren, eroffnet namlich denen, die
wieder Lebensmut fassen und sich — zwar mit der Heilsaussicht vor
Augen, aber doch mit weltlichen Gliicksverheifsungen im Blick — als
Laien neu im irdischen Dasein einrichten, im Prinzip die Moglichkeit,
sich zwischen der Mitgliedschaft in der territorialherrschaftlich-sdkularen
Gesellschaft und der Verbindung mit der klosterlich-klerikalen Gemein-
schaft zu entscheiden. Weil als funktionierende 6konomische Einheiten
die klosterlichen Gemeinschaften den Laien die Chance bieten, auf ih-
rem Boden und in ihrem Rahmen zu arbeiten und sich ihren Unterhalt
zu erwirtschaften, verftigen die letzteren im Prinzip tiber die Option,
sich ihnen als Laienbriider anzuschliefSen und zu unterstellen, statt sich
der jeweiligen Territorialherrschaft zu unterwerfen und in die von ihr
fronwirtschaftlich ausgebeutete und gewaltmonopolistisch verwaltete
weltliche Gesellschaft als Untertanen eingliedern zu lassen.

Wohlgemerkt “im Prinzip” — denn tatsdchlich ist diese Moglichkeit
und Option so sehr mit geographischen Einschrankungen verkniipft
und an berufliche Qualifikationen gebunden, dass sie sich eher als die
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Ausnahme denn als die Regel, eher als ein Gliicksfall denn als der Nor-
malfall darbietet. Erstens und vor allem ndmlich besteht die Option nur
in der unmittelbaren Nachbarschaft und Umgebung der klosterlichen
Einsprengsel in das herrschaftliche Territorium, nur in dem engen Saum
und marginalen Bereich, den der schirmende Arm oder, besser gesagt, die
bannende Aura der klerikalen Gemeinschaft noch erfasst und als ein der
Hochburg des Heilands zugehoriges Glacis aller sdkularen Willkiir und
Anmaflung tiberhebt. Nur in diesen schmalen Randzonen der exterrito-
rialen Freiraume, die als Pforten zum Himmel das monchisch-unbeirrte
Streben nach dem Heil in das irdische Territorium stanzt, nur in diesen
Randzonen, vor denen die herrschaftliche Gewalt Halt macht, der Elan
der territorialen Hoheit erlahmt, finden die Laien Schutz vor der Gewalt
des Feudalherren, konnen sie sich seinem Frondienst entziehen, wahrend
sie liberall sonst der weltlichen Herrschaft ausgeliefert sind, die sie in
die neue, halb der notstindischen Organisation des spdten Imperiums
entlehnte, halb aus den kriegsrechtlichen Strukturen der Stammeswan-
derungszeit iibernommene Gesellschaftsordnung eingliedert und ihnen
darin ihren durch die beiden Koordinaten der sozialen Zugehorigkeit und
der professionellen Tatigkeit determinierten Platz zuweist.

Und zweitens sind es auch nicht Angehorige der breiten bauerlichen
Schichten, denen die Moglichkeit offen steht, sich dem feudalherrschaft-
lichen System und seiner territorialen Hoheit zu entziehen und statt
dessen dem Schutz und Schirm des klerikalen Kollektivs zu unterstellen:
Um diesen bauerlichen Gruppen Fldchen fiir ihre Arbeit, die Landbe-
bauung, zur Verfiigung zu stellen, sind die in die feudalen Territorien
eingesprengten Besitzungen der klosterlichen Kollektive viel zu begrenzt,
zumal diese Flachen ja von den Mitgliedern des Kollektivs selbst, den
Monchen, gemafs ihrer in der Ordensregel kodifizierten Lebenspraxis
bereits ebenso qualifiziert wie diszipliniert bestellt werden. Vielmehr
sind es vorzugsweise Spezialarbeiter, Angehorige aus handwerklichen
Gruppen, die, weil die monchischen Gemeinschaften nicht groff und
beruflich diversifiziert genug sind, um durch ihre Arbeitsleistung alle
mit dem Gemeinschaftsleben einhergehenden Bediirfnisse befriedigen
zu konnen, Interesse beim klosterlichen Kollektiv und Aufnahme in das
als laienbriiderlicher Appendix dem sakrosankten Bezirk des Klosters
vorgelagerte Glacis finden.
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Es ist also klar, dass die Option einer laienbriiderlichen Assoziation mit
dem klosterlichen Kollektiv nur funktional ebenso wie lokal beschréankten
und im Verhiltnis zur Gesamtpopulation tatsdchlich verschwindend klei-
nen Gruppen zu Gebote steht. So klein diese Gruppen aber auch sind, sie
bilden sich, und die Symbiose, die sie mit der monchischen Gemeinschaft
eingehen, erweist sich als nach Mafigabe ihres Erfolges folgenreich. Um
eine Symbiose stricto sensu, das heifst, um eine zum wechselseitigen Nutz
und Frommen gekniipfte Verbindung, handelt es sich dabei in der Tat.
Der Hauptnutzen fiir die monchische Gemeinschaft besteht, wie gesagt,
in der Komplettierung ihrer Selbstversorgung, der Befestigung ihrer die
relative politische Autonomie begriindenden weitgehenden Autarkie.
Dadurch, dass sie Laien in ihren Vorwerken wohnen und den Schutz
der heiligen Stitte geniefsen lassen, um sich mit ihnen zu einer, wie man
will, koexistenziellen Arbeits- oder kooperativen Lebensgemeinschaft
zusammenzufinden, verschaffen sie sich ein subsistenzielles Potenzial,
das sie aus Eigenem niemals auf die Beine zu stellen vermochten, ein
Potenzial, das sich in seiner vorwiegend handwerklichen Ausrichtung als
gleichermaflen niitzlich fiir die Ausstattung des klosterlichen Kollektivs
mit Arbeitsmitteln, Werkzeugen, und fiir seine Versorgung mit Befrie-
digungsmitteln, mit Einrichtungs-, Haushalts- und Ritualgegenstdnden,
erweist. Und sein Nutzen muss fiir umso grofier gelten, als ja dem in der
Nachfolge Christi wandelnden und dessen ebenso gewaltloser wie von
Herrschaftsanspriichen freier Lebensweise verpflichteten klosterlichen
Kollektiv die der feudalen Herrschaft gegebene Moglichkeit zur Zwangs-
rekrutierung und fronwirtschaftlichen Ausbeutung von Arbeitskraften —
in diesen frithen Zeiten zumindest -verschlossen bleibt und das Kollektiv
also gar keine Chance hitte, sich auf anderem Wege als dem der giitlichen
Einigung und Verbindung zu einer Interessengemeinschaft eine perso-
nale Verstiarkung diesseits der vollen Ordination aus der umgebenden
sdkularen Gesellschaft zu verschaffen.

Und auf der anderen Seite ist es genau diese ihre giitliche Verpflich-
tung und interessenbestimmte Rekrutierung, worin fiir die Laien der
wesentliche Nutzen und die Hauptattraktion ihrer dkonomischen Ar-
beitsgemeinschaft und darauf fufSenden politischen Assoziation mit dem
klerikalen Kollektiv besteht: Sie entrinnen damit jener Zwangsrekrutie-
rung und fronwirtschaftlichen Ausbeutung, die unter der territorialen
Herrschaft ihr Los ist, und gehen statt dessen eine Beziehung ein, bei der
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die Zwangsrekrutierung einer vertraglichen Vergiitung weicht, an die
Stelle der Ausbeutung Austausch tritt, die kompensationslose Leistung
durch eine relative Gegenleistung aufgehoben, die einseitige Beanspru-
chung in eine wechselseitige Begiinstigung tiberfiihrt erscheint.

Nicht, dass nicht auch die feudale Herr-Knecht-Beziehung fiir sich
reklamierte, eine Beziehung auf Gegenseitigkeit und zum wechselseitigen
Vorteil, kurz, ein Verhiltnis des Do ut des zu sein. Tatsdchlich gibt es
keine Verbindung zwischen Menschen, und schon gar nicht zwischen
Gruppen von Menschen, die, wenn sie nur einigermafien von Dauer und
Bestand sein will, ohne die Institution oder zumindest die Suggestion
eines Do ut des, eines wechselseitigen Leistungsverhiltnisses auskommt!
Bei der feudalen Herr-Knecht-Beziehung freilich erweist sich, schaut
man genauer hin, dieses wechselseitige Leistungsverhéltnis doch eher als
gewalttdtig-zirkelhafte Erschleichung. Was die Herren den Knechten als
Gegenleistung fiir ihre Frondienste bieten, ist militdrischer Schutz und
politische Sicherheit, Landfrieden und zivile Ordnung. Diesen Schutz
und diese Sicherheit aber bieten die Herren den Knechten im Wesent-
lichen ja vor sich und ihresgleichen, vor den Angriffen und Einfillen
ihrer Standesgenossen aus anderen Territorien und vor ihren eigenen
Ubergriffen und Willkiirakten im Innern. Die Gefahren, vor denen sie die
Untertanen schiitzt, beschwort die feudale Herrschaft durch ihre eigene
Existenz herauf, die Sicherheit, die sie ihnen bietet, muss sie gegen die
eigene Unberechenbarkeit und Asozialitdt durchsetzen.

Die einzige positive, nicht in der Unterdriickung der eigenen Aggres-
sivitdt sich erschopfende Leistung der feudalen Herrschaft besteht so am
Ende darin, dass ihre Vertreter den in klosterlichen Kollektiven organi-
sierten und im Rahmen der sdkularen Gesellschaft als klerikales Corpus
etablierten Nachfolgern Christi eine unantastbare, sakrosankte Existenz
konzedieren beziehungsweise sogar aktiv Schutz und Forderung ange-
deihen lassen und sich damit denn auch um die Heilsperspektive ihrer
Untertanen verdient machen, sprich, dafiir Sorge tragen, dass letztere
ungestorten Zugang zum Klerus haben und regelméfiigen Umgang mit
ihm pflegen kénnen, um in den Besitz jener kultischen und moralischen
Segnungen zu gelangen, die unabdingbar fiir den Gewinn des kiinftigen
Heils, des ewigen Lebens, sind.

Aber diese Segnungen erhalten jene kleinen Gruppen von Untertanen,
denen die rdumliche Affinitdt zu den klosterlichen Kollektiven bezie-
hungsweise die berufliche Attraktivitit fiir sie ermdoglicht, sich ihrem
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Schutz und Schirm zu unterstellen und quasi an ihrer Sakrosanktheit
teilzuhaben, sich mit anderen Worten dem feudalen Untertanenstatus,
der sonst ihr Los wire, zu entziehen — diese Segnungen erhalten jene
kleinen Gruppen ja nun direkt und ohne dafiir die Zwangsrekrutierung
und fronwirtschaftliche Ausbeutung durch die feudale Herrschaft in Kauf
nehmen zu miissen. Frei vom politischen Zugriff und den 6konomischen
Forderungen der feudalen Herrschaft, konnen sie mit den klosterlichen
Kollektiven eine Symbiose pflegen, die, abgesehen vom blofs negativen
Gewinn ihrer politischen und 6konomischen Freisetzung, ihnen mehr
noch ein offenkundiges Positivum, ndmlich die Ersetzung der Pseudore-
ziprozitdt des herrschaftlichen Verhéltnisses durch wirklichen Austausch,
durch eine echte, Leistung mit Gegenleistung kompensierende Beziehung
zum wechselseitigen Nutzen bringt.

Und diese positive Austauschbeziehung beschrankt sich nicht auf die
spirituellen Gegenleistungen, mit denen die Moénche den laienbriider-
lichen Beitrag zur Erhaltung des klosterlichen Kollektivs honorieren,
erschopft sich nicht darin, dass das klosterliche Kollektiv die materiellen
Dienste, die ihm sein laizistischer Anhang leistet, natiirlich zuvorderst
und mit Lust durch jene kultischen und moralischen Segnungen vergilt,
die es im Ubrigen ja auch fiir die sikulare Gesellschaft insgesamt be-
reithdlt und durch die es seine territoriale Eigenstandigkeit und politische
Unabhéngigkeit im Rahmen der sdkularen Gesellschaft rechtfertigt. Die
Austauschbeziehung erstreckt sich vielmehr ebenso wohl aufs rein Mate-
rielle, da das klosterliche Kollektiv aufgrund der erwdhnten historischen
Umstdnde, die es ins Leben rufen, ja nicht nur betet, nicht nur seiner
himmlischen Bestimmung lebt, sondern auch arbeitet, dies himmlisch
bestimmte Leben durch eigenhdndig-irdische Anstrengung fristet und
unterhélt, und da es diese, vornehmlich der fundamentalen Versorgung,
der Lebensmittelerzeugung durch Landbau, geltende irdische Anstren-
gung und eigenhdndige Arbeit, unabgelenkt durch sonstige irdische
Begierden oder Interessen und gewohnt an die Disziplin und Ordnung
monomaner Zielgerichtetheit, mit so viel Erfolg unternimmt, dass der
Lohn der Anstrengung, die Frucht der Arbeit den mdnchischen Eigenbe-
darf, das zur Erhaltung des klosterlichen Kollektivs selbst Notwendige
bald schon ebenso zunehmend wie zuverldssig tibersteigt.

Dieser produktive Uberschuss steht nun also, da die auf Verzicht und
Armut, auf Entsagung und Askese gegriindete Lebensweise der Monche
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seine Verwendung als Uberfluss, seinen quasiherrschaftlichen Konsum
verbietet und ausschliefit, dem laienbriiderlichen Anhang der klosterli-
chen Gemeinschaft als Gegenleistung fiir die vornehmlich spezialisiert-
handwerklichen Leistungen, die er fiir letztere erbringt, zur Verfiigung
und begriindet recht eigentlich die Symbiose zwischen beiden Gruppen,
ihr reales, beiden zum wechselseitigen materiellen Nutzen gereichendes
Austauschverhiltnis. Indem die Laienbriider fiir die Klostergemeinschaft
vornehmlich handwerkliche Arbeiten verrichten, tun sie dies nicht in
Fronarbeit, finden sie sich mit anderen Worten nicht mit Gegenleistungen
abgefunden, deren Zirkelschliissigkeit darin besteht, dass sie ihnen im
Grunde nichts weiter bieten als die Moglichkeit, ihre Arbeit in Frieden
und ungestort zu verrichten, und erschopfen sich die Gegenleistungen
auch nicht im Spirituellen, nicht in der kultischen Sanierung und morali-
schen Aufriistung, die ihnen hinsichtlich des heilsperspektivisch letzten
Zwecks ihres Daseins zuteil wird, sondern sie konnen mehr noch er-
warten, im realen Austausch fiir ihre materiellen Leistungen von der
Klostergemeinschaft eine nicht minder materielle Kompensation zu er-
halten, eine Kompensation, die sich an dem in materiellen Tauschhan-
delsbeziehungen seit jeher giiltigen empirischen, will heifien, auf den
erfahrungsgeméfien Vergleich der zur Produktion der Sachen jeweils
aufgewandten leiblich-seelischen Kréfte, auf ein Gleichgewicht zwischen
Verausgabung von Kraft und Kraftschépfen gerichteten Aquivalenzprin-
zip bemisst.

Und zu dem spirituellen Gewinn und dem materiellen Nutzen, die
im Unterschied zur territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlichen Arbeit
den Laien ihre unter dem Schutz und Schirm der Klostergemeinschaft
geleistete und auf diese bezogene Arbeit bringt, kommt noch ein wei-
terer nicht zu verachtender Vorteil hinzu, der das betrifft, was man als
den industriellen Aspekt solcher Arbeit bezeichnen konnte. Er ergibt
sich aus der Tatsache, dass die monchischen Kollektive als die einzige
Einrichtung, die sich direkt und in toto aus den Zeiten des Romischen
Reiches herleitet und in einer Art von historischer Kontinuitdt aus der
imperialen Vergangenheit in die feudale Gegenwart hintiberreicht, wegen
ihrer in der monotheistischen Schriftglaubigkeit, dem Glauben an die
Heilige Schrift, an die Schrift als authentische gottliche Ausdrucks- und
Mitteilungsform begriindeten schriftkulturellen Orientierung, um nicht
zu sagen, literaten Fixierung als Erbe und Verweser all dessen firmieren,
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was das Romische Reich und die wiederum von ihm beerbten anderen
mittelmeerischen Kulturen an Bildung, Wissenschaft und Technik auf-
zuweisen hatten — jedenfalls soweit diese Erbschaft in schriftlicher Form
niedergelegt und festgehalten wurde und soweit sie, nicht zuletzt dank
der monchischen Schriftglaubigkeit, die Wirren und Zerstérungen des
imperialen Konkurses tiberlebt hat.

Nicht, dass die monchischen Kollektive auf diese zivilisatorische Erb-
schaft von Haus aus besonderen Wert legten, auf ihre Uberlieferung und
Pflege besonders erpicht wiren! Es ist vielmehr ihre der Tatsache, dass
seit der Zeit des Exils, seit dem Verschwinden Gottes in einer einzig
und allein noch durch die messianische Prdsenz revozierbaren gnosti-
schen Absenz, das Gotteswort ausschliefilich Schriftform hat, geschuldete
Schriftglaubigkeit ganz allgemein, die sie notigt, jedwede schriftlichen
Zeugnisse der zugrunde gegangenen Zivilisation, Schriftzeugnisse wel-
cher Art auch immer, aufzubewahren und ihren Bibliotheken einzuverlei-
ben. Thr Interesse finden von Haus aus nur die heiligen Schriften selbst
und deren Exegesen durch Angehorige des klerikalen Corps. Wenn sie
die anderen, profanen, irdischen Angelegenheiten gewidmeten Schriften
studieren, dann nur, um darin weitere Belege fiir die Wahrheit des Gottes-
wortes, prophetische, philosophische, moralische Bestdatigungen fiir den
Heilsprozess zu finden, den Gott mit der Geschichte seines auserwéhlten
Volkes und dem Leben und Sterben seines eingeborenen Sohnes gewirkt
hat.

Immerhin aber gelangen sie auf diese Weise dazu, das in ihren Klostern
versammelte profane Schrifttum in Augenschein zu nehmen, und hier er-
weist sich nun unter den besonderen Bedingungen, unter denen sie leben,
unter den Bedingungen eines Daseins, das sie nur dann der himmlischen
Perspektive, der spirituellen Erlosung verschreiben konnen, wenn sie
zugleich selber fiir seine irdische Erhaltung, seinen materiellen Unterhalt
Sorge tragen, die praktische Brauchbarkeit jener Erbschaft der zugrunde
gegangenen Zivilisation. So gewiss sich die Monchskollektive unter den
gegebenen Umstdnden nicht ausschlieffllich dem Orare, dem Denken
ans ewige Leben, weihen kénnen, sondern auch und zugleich mit dem
Laborare, der Sorge fiirs zeitliche Dasein, befasst sind, so gewiss erkennen
sie die Tauglichkeit jener um Themen wie Agronomie und Gartenbau,
Hauswirtschaft, Pflanzen- und Heilkunde, Mathematik, Astronomie, Me-
chanik und Baukunst kreisenden profanen Schriften wenn schon nicht fiir
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den letzten Zweck des Oratoriums, des lebenspendenden Gottesdienstes,
so doch fiir die ndheren Absichten des Laboratoriums, der daseinserhal-
tenden Selbstversorgung.

Was sie aus jenen Schriften erfahren, was das in ihnen niedergelegte
Wissen sie lehrt, taugt allgemein gesprochen dazu, ihre Daseinsbedingun-
gen zu verbessern, ihren Lebensstandard zu heben, ist spezifischer gesagt
dazu angetan, ihnen durch die astronomisch detaillierte Antizipation des
jahreszeitlichen Zyklus und die kalkulatorisch fundierte Planung der in
seinem Verlauf zu erbringenden Arbeitsleistungen eine zuverlédssigere
und effektivere Organisation ihrer 6konomischen Aktivititen zu ermog-
lichen, sie beim Bau von Kult-, Wohn- und Nutzgebduden anzuleiten
und auf geometrische Konstruktionsmethoden und architektonische Lo-
sungen verfallen zu lassen, sie mit Werkzeugen, Meliorisationsverfahren,
Kulturen und Anbautechniken bekannt zu machen und ihnen Formen
der Verarbeitung und Konservierung von Nahrungsmitteln und der Vor-
ratswirtschaft und Haushaltsfithrung nahezubringen, ihren biologischen
Stoffwechsel zu regulieren und ihre Widerstandskraft gegen Krankheiten
beziehungsweise ihre Heilaussichten bei Siechtum und Verletzungen zu
erhohen.

Ihre eigentlich nur ad majorem gloriam dei gedachte, unter den gege-
benen Umstdnden aber der eigenen Lebensfithrung zugute kommende
Beschiftigung mit der wissenschaftlich-technischen Hinterlassenschaft
der untergegangenen Zivilisation hat zur Folge, dass die klosterlichen
Kollektive einen industriellen Entwicklungsschub durchmachen, der
ihnen in qualitativer ebenso wie in quantitativer Hinsicht, in Sachen Erfin-
dungsreichtum ebenso wie in punkto Produktivkraft einen klar erkenn-
baren Vorsprung vor ihrer feudalherrschaftlich-sdékularen Umgebung
verschafft und sie vor dem Hintergrund der fronwirtschaftlichen Orga-
nisationsformen und herkdmmlichen Produktionsprozesse der letzteren
als ebenso effektive Musterbetriebe wie progressive Versuchsanstalten
ausweist. Und von diesem dem Entwicklungspotenzial des antiken Erbes
entspringenden industriellen Vorsprung profitiert nun nattirlich auch das
laienbriiderlich-handwerkliche Glacis der Klosterkollektive, sei’s indirekt
dadurch, dass die Laien sich an dem Tun der Monche ein Beispiel nehmen
und sich Verfahrenstechniken, Produktionsmittel und Produktformen
bei ihnen abschauen, sei’s direkt dadurch, dass sie vom Wissensfun-
dus der Moénche zehren und sich bei ihnen Anregungen und Hilfen fiir
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die Herstellung praktischer Apparaturen, die Erfindung mechanischer
Werkzeuge und die Losung technischer Probleme holen kdonnen.

Des spirituellen Gewinns gewiss, den der direkte kultische und mora-
lische Einfluss der klerikalen Gemeinschaft ihnen im Blick auf ihr himm-
lisches Leben beschert, und des materiellen Nutzens teilhaftig, den der
Giiteraustausch mit dem Landwirtschaft treibenden Klosterkollektiv ih-
nen in Ansehung ihres irdischen Daseins bringt, konnen die unter dem
Schutz und Schirm der klosterlichen Institution niedergelassenen Laien-
gruppen sich auf ihre diversen, handwerklich spezialisierten Arbeiten
konzentrieren und dank teils des praktischen Vorbilds, teils des theoreti-
schen Beistands der Monche Produkte kreieren und Produktionsniveaus
erreichen, die in qualitativer wie in quantitativer Hinsicht weit tibertref-
fen, was das in Sachen Arbeitsmoral, Spezialisierung und technischem
Know-how mit Abstand primitivere Umfeld, die feudal verfasste, sdkula-
re Gesellschaft zustande bringt.

Die produktivitiitsbedingten Uberschiisse, die die klosterlich fundierten hand-
werklichen Produzentengemeinschaften erzielen, rufen die mit dem Imperium
zugrunde gegangene kommerzielle Funktion erneut auf den Plan. Diese ist aber
nun keine aus herrschaftlichen Verhiiltnissen herausprozessierte und mit Hilfe ei-
nes aristokratischen Moments von territorialer Herrschaft eine handelsstidtisch-
handwerkliche Produzentengemeinschaft kreierende Einrichtung, sondern jetzt
prisentiert sie sich umgekehrt als die Kreation einer im herrschaftlichen Kon-
text dank klosterlicher Autonomie spontan ins Leben tretende Gemeinschaft
handwerklicher Produzenten.

Und die Folge dieses in qualitativer wie in quantitativer, in produktspe-
zifischer wie in produktionseffektiver Hinsicht avancierten Produktions-
niveaus sind gefragte Giiter in {iberschiissiger Menge, die weder von der
auf ein bediirfnislos einfaches Leben, auf subsistenzielle Bescheidung ein-
geschworenen monchischen Gemeinschaft als Tauschobjekte in Anspruch
genommen noch von einer als Fronherr bereitstehenden Feudalherrschaft
als Uberfluss mit Beschlag belegt werden und die deshalb, um dennoch
von Nutzen zu sein, nach einem anderen, in den langen Wirren des impe-
rialen Konkurses und der postimperialen Konkursabwicklung fast zum
Erliegen gekommenen, fast verschwundenen gesellschaftlichen Mecha-
nismus, der kommerziellen Funktion, verlangen. Sollen die von einer
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Erfindungsgabe und einer Produktivkraft, denen das antike Erbe auf die
Spriinge hilft, erzeugten tiberschiissigen Giiter nicht nutzlos produziert
werden, so miissen sie an den Mann und an die Frau gebracht werden.
Und zwar - da ja in diesen durch die klosterlichen Exklaven fundierten
Freirdumen die im Ubrigen herrschende Form fronwirtschaftlicher Ex-
ploitation und territorialherrschaftlicher Expropriation aufier Geltung ist
— nach dem gleichen Modus, nach dem sie auch im Rahmen eben jenes
Freiraums an den Mann beziehungsweise den Monch gebracht werden:
mittels sdchlicher Transaktionen, Giitertausch.

Dabei ist freilich von Anfang an klar, dass solche zur Nutzung des
gleichermaflen qualitativen und quantitativen Uberschusses, den der
klosterliche Freiraum produziert, erforderlichen Transaktionen nicht auf
dem Niveau des in letzterem selbst praktizierten einfachen, unmittel-
baren Tauschhandels verharren und nicht nach seinem Muster vor sich
gehen konnen. Zu grofs ndmlich sind die rdumlichen Entfernungen, die
tiberwunden werden miissen, und zu kompliziert die gesellschaftlichen
Beziehungen, die gekniipft und unterhalten werden miissen, um die
Transaktionen statthaben und von Erfolg gekront sein zu lassen, als dass
der im klosterlichen Wirtschaftsraum eingebiirgerte unmittelbare Gii-
tertausch der Situation noch gerecht werden konnte. In der Klosterge-
meinschaft selbst, die in ihrer mit den handwerklichen Laiengruppen
etablierten Symbiose bereits ausreichend versorgt und in ihrer kargen
Lebensweise auch nicht weiter bediirftig ist, lassen sich namlich fiir die
dank des Erfindungsgeists und der Produktivkraft, die das antike Erbe
nihrt, wachsenden Uberschiisse, eben weil es Uberschiisse sind, kei-
ne Abnehmer finden. Im Gegenteil, die Klostergemeinschaft verscharft
den durch die handwerkliche Uberschussproduktion erzeugten und in
Richtung Austausch wirkenden Druck noch dadurch, dass sie in ihrem
ebenfalls durch das antike Erbe inspirierten landwirtschaftlichen Betrieb
ihrerseits Uberschiisse produziert, die, um nicht unnititz erzeugt worden
zu sein und den menschlichen Sinn fiirs Haushalten mit den eigenen
Fahigkeiten und Kréften nicht zu frustrieren und zu demotivieren, nach
Austausch verlangen.

Und ebenso wenig erwarten ldsst sich, dass die vom mustergiiltigen
Wirtschaftsraum der klosterlichen Kollektive produzierten Uberschiis-
se in den angrenzenden Territorialherrschaften absetzbar sind, da dies
ja entsprechende, durch ihre qualitative Beschaffenheit nicht weniger

125



als durch ihr quantitatives Vorhandensein als Tauschobjekte taugliche
Uberschiisse bei den territorialen Nachbarn voraussetzte, die aber das
besagte Produktivitdtsgefdlle zwischen den beiden Wirtschaftsraumen,
die Tatsache, dass technisch avancierte, ihre Selbstversorgung in eigener
Regie und mit der Intensitdt, die eine vom Ingenium geleitete Arbeit
gestattet, betreibende Gemeinschaften technisch riickstindigen, ihren
Unterhalt auf den extensiven Einsatz und die gedankenlose Ausbeu-
tung fremder Arbeitskraft griindenden Herrschaften gegeniiberstehen,
praktisch ausschliefdt.

Die klosterlichen Gemeinschaften beziehungsweise die an sie ange-
lehnten laizistischen Gruppen miissen also, wenn sie ihre Uberschiisse
in der gewohnten Weise, per modum des Austauschs, loswerden wollen,
weiter ausgreifen, tiber die benachbarten herrschaftlichen Territorien
hinausgelangen, um sei’s in anderen, dhnlich avancierten, ins territori-
alherrschaftliche Geldnde eingesprengten, klerikal fundierten Exklaven,
sei’s in entfernten, durch andere Produkte oder giinstigere Produkti-
onsbedingungen ausgezeichneten Regionen die fiir den Absatz ihrer
Uberschiisse erforderlichen Tauschobjekte ausfindig zu machen. Und
sie miissen, um ihre tiberschiissigen Produkte gegen Giiter tauschen zu
konnen, an denen es ihnen mangelt oder nach denen es sie verlangt, nicht
nur rdumlich ausgedehnte Transporte und zeitlich langere Reisen in Kauf
nehmen, sie miissen mehr noch damit rechnen, dass sie erst auf Umwe-
gen, sprich, mittels eines mehrere Stationen durchlaufenden Ringtauschs,
an Tauschobjekte gelangen, die als Gebrauchsgegenstinde beziehungs-
weise Bediirfnisbefriedigungsmittel ihr eigenes Interesse erregen. Sie
miissen mit anderen Worten damit rechnen, dass sie zwar in der Ferne
auf Leute stoflen, die mit den Uberschiissen, die sie mitfiihren, etwas an-
fangen konnen, dass die Tauschobjekte, die diese Leute anzubieten haben,
aber nicht notwendig und vielmehr nur im Ausnahmefall solche sind, mit
denen wiederum sie etwas anfangen konnen, und miissen deshalb darauf
vorbereitet sein, mit jenen, sie selber nicht interessierenden Giitern, die
sie eingetauscht haben, ihre Handelsfahrt fortzusetzen, auf der Suche
nach wiederum anderen Giitern, mit denen sie vielleicht auch nichts
anfangen konnen, die sich aber an einem dritten Ort als austauschbar
gegen Giiter erweisen, die tatsdchlich fiir sie als Mangelware oder akutes
Befriedigungsmittel in Betracht kommen.
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Die Bewiltigung dieser ebenso sehr rdumlich-zeitlich erschwerten wie
prozesstechnisch komplizierten Tauschsituation erfordert nun aber die
Einfithrung zweier Neuerungen, die das vor Ort des klosterzentrierten
Wirtschaftsraums getibte unmittelbare Tauschsystem definitiv sprengen
und die freilich, insofern sie nichts weiter bewirken als die Uberfiih-
rung jenes unmittelbaren Tauschs in den vermittelten Austausch, den die
zugrunde gegangene antike Zivilisation als kommerzielle Transaktion
kannte und praktizierte, sich zugleich als Neuerungen dementieren und
als simple Wiederherstellung eines zwischenzeitlich, in den Wirren des
imperialen Konkurses, verloren gegangenen Status quo ante zu erkennen
geben.

Zum einen ndmlich impliziert die rdumlich-zeitliche Erschwerung
der Tauschbeziehungen die Notwendigkeit, das ganze Geschift von den
Produzenten selbst auf Mittelsleute zu tibertragen, die damit befasst
sind, die Tauschbeziehungen zu kniipfen und aufrechtzuerhalten, den
Transport und Vertrieb der Tauschobjekte ins Werk zu setzen und durch-
zufiihren, kurz, die Sorge um die kommerzielle Nutzung der Uberschiisse
zu ihrer, sie als ihre Spezialaufgabe hauptberuflich okkupierenden Sache
zu machen. Es bildet sich mit anderen Worten ein Stand von Héandlern
oder Kaufleuten, deren Profession es ist, zwischen den klosterlichen Ex-
klaven beziehungsweise den avancierten Wirtschaftsrdumen, die sich
um sie herum formieren, und den vereinzelten territorialen Regionen,
in denen klimatisch, geographisch oder biologisch besondere Gegeben-
heiten fiir natiirlichen Uberfluss sorgen, eine Verbindung herzustellen
und zu halten, um auf den geschaffenen Verbindungswegen, den bald
schon alle herrschaftlichen Territorien durchziehenden Handelsrouten,
die in jenen industriell avancierten Wirtschaftsraumen und von der Natur
begiinstigten Regionen erzeugten Uberschiisse zu vertreiben und sie am
jeweils anderen Ort ihre Abnehmer finden, sprich, sich nach Mafigabe
der lokal und regional verschiedenen Bediirfnisse und Versorgungslage
gegeneinander austauschen zu lassen.

Es kommt, wenn man so will, zu einer Wiederholung der in den frithen
Zivilisationen, dem vorklassischen Altertum, statthabenden Entwick-
lung, in deren Verlauf Handelsfahrer, reisende Kaufleute, zwischen den
verschiedenen Territorialherrschaften hin und her pendeln, um die Uber-
schiisse der einen Herrschaft, die von einer anderen Herrschaft als Befrie-
digungsmittel goutiert beziehungsweise als Mangelware begehrt werden,
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gegen Uberschiisse dieser anderen Herrschaft auszutauschen, die wie-
derum der ersteren als Befriedigungsmittel oder Mangelware zusagen —
wobei jene Kaufleute anfangs nur als Kommissiondre und Beauftragte, als
Diener und Faktota der einen oder anderen Herrschaft agieren, in dem
Mafle aber, wie sie kommerziellen Reichtum in eigenen Hénden akku-
mulieren, Selbstdndigkeit und eine von territorialherrschaftlicher Beauf-
tragung oder Bevormundung relativ dispensierende Bewegungsfreiheit
gewinnen und mittels des in ihren Hinden akkumulierten kommerziellen
Reichtums direkte, nicht mehr territorialherrschaftlich kontrollierte be-
ziehungsweise fronwirtschaftlich vermittelte Austauschbeziehungen zu
Produzentengruppen aufbauen, bis schlieslich in Regionen, wo der ter-
ritorialherrschaftliche Einfluss und Zugriff aus Griinden der rdumlichen
Distanz, der geographisch geschiitzten Lage oder der ethnisch-politischen
Eigenart der Betreffenden schwach ist und wo zugleich die Bedingungen
fiir ein weitgespanntes Handelsnetz giinstig sind, an Kiisten und auf
Inseln, die am Rande der Territorialherrschaften beziehungsweise in ihren
Ubergangszonen liegen — bis also schlieSlich dort im dynamischen Kraft-
feld beziehungsweise Kristallisationspunkt der kommerziellen Funktion
Produzentengemeinschaften entstehen, die sich in relativer 6konomischer
Selbstbestimmtheit und politischer Unabhédngigkeit zu behaupten vermo-
gen und einen von den fronwirtschaftlichen Territorialherrschaften, die
bis dahin die Norm bilden, markant verschiedenen, wenn auch mit ihnen
okonomisch kontrahierenden und sich politisch arrangierenden neuen
Gesellschaftstyp, die antike Handelsstadt, ins Leben rufen.

Jene politisch-6konomisch so tiberaus folgenreiche Gruppe von Hand-
lern und Kaufleuten tritt also unter den postimperialen, feudalgesell-
schaftlichen Bedingungen erneut in Erscheinung, nur dass jetzt die von
fronwirtschaftlicher Ausbeutung relativ dispensierte und der territo-
rialherrschaftlichen Bevormundung relativ entzogene Produzentenge-
meinschaft keineswegs das Resultat oder, wenn man so will, den Effekt
und Ausfluss, sondern im Gegenteil die Voraussetzung und in der Tat
den Grund und Anlass der kommerziellen Aktivititen bildet. Die von
fronwirtschaftlicher Ausbeutung und territorialherrschaftlicher Kontrolle
relativ freie Produzentengemeinschaft im Rahmen feudalgesellschaftli-
cher Verhiltnisse ist mit anderen Worten nichts, was durch das Wirken
der kommerziellen Funktion erst aus den feudalgesellschaftlichen Ver-
héltnissen herausprozessiert und als deren paradoxes Geschopf zustande
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gebracht werden miisste, sondern sie ist eine unabhédngig von den feu-
dalgesellschaftlichen Verhéltnissen und wie von selbst sich einstellende,
unmittelbare Gegebenheit, die nun umgekehrt nach der kommerziellen
Funktion verlangt und diese quasi aus dem Hut ihres produktiven Tuns
und Beginnens hervorzaubert.

Und unmittelbare Gegebenheit und damit quasi natiirliche Voraus-
setzung fiir das Wiederaufleben kommerzieller Aktivitdten ist die unter
feudalgesellschaftlichen Verhéltnissen wie von selbst entstehende Pro-
duzentengemeinschaft nun auch nicht etwa in der Gestalt, die sie in der
Antike hatte, als ein ebenso prekédres wie peripheres Gebilde, eine an
den Réndern und in den Interstitien der herrschaftlichen Territorien sich
einnistende Abnormitét, eine sich gegen die Allmacht der territorialen
Herrschaft nur mithsam verwahrende Eigenheit, sondern jetzt ist sie ein
inmitten der herrschaftlichen Territorien allenthalben raumgreifender
Sonderfall, eine in den feudalen Herrschaftszusammenhang, wie man
will, eingebettete oder eingesprengte und die Regel feudaler Herrschaft
ebenso sehr systemisch-generell bestidtigende wie empirisch-individuell
bestreitende und in diesem Sinne ihrerseits regelméflige Ausnahme. An-
ders als die von der Fronwirtschaft befreiten antiken Produzentengemein-
schaften, die, weil sie durch das Wirken der kommerziellen Funktion
aus dem territorialen Herrschaftszusammenhang quasi herausgesprengt
werden und sich ihm gegeniiber behaupten miissen, von den territorialen
Herrschaften auch nur als unbezwingliche Kontrahenten akzeptiert bezie-
hungsweise als niitzliche Lieferanten toleriert werden, finden sich die von
der Fronwirtschaft ausgenommenen postimperialen Produzentengemein-
schaften neuen Typs, weil sie dank ihrer Symbiose mit den die Territorien
allenthalben perforierenden Pforten zum Himmel, den sakralen Bereichen
der Klosterkollektive, in den territorialen Herrschaftszusammenhang
quasi eingesprengt und in seiner Mitte sicher aufgehoben sind, von den
territorialen Herrschaften als in die territoriale Sonderstellung der Klos-
terkollektive einbezogene und an deren Selbsterhaltungsunternehmen
partizipierende Laiengruppen respektiert beziehungsweise sanktioniert.

Damit ist der entscheidende Grund und tragende Boden fiir die so-
wohl die dynamisch-systematische Anordnung der Elemente, die Ge-
schehensabfolge, als auch die topisch-phanomenologische Beschaffenheit
des Ereignisses, die Erscheinungsweise, betreffende Differenz benannt,
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in der sich die Produzentengemeinschaft neuen Typs gegeniiber der Pro-
duzentengemeinschaft der antiken Handelsstadt prasentiert: Es ist die
Existenz jener klosterlichen Bezirke, jener klerikalen Exklaven, die den
Produzentengemeinschaften gleichermaflen als neutrales Entstehungsme-
dium und als katalytisches Prozessferment dienen und in deren Schatten
beziehungsweise unter deren Schutz und Schirm die letzteren sich quasi
naturwiichsig, als durch die giinstigen Lebens- und Wachstumsbedin-
gungen, die das neutrale Medium und katalytische Ferment ihnen bietet,
ebenso sehr beforderte wie herausgeforderte zwanglose Form gesell-
schaftlicher Reproduktion entwickeln kénnen.

Dieses neutrale Medium und katalytische Ferment, diese klosterliche
Vitrine oder Retorte, worin sie entstehen und gedeihen, erspart der Pro-
duzentengemeinschaft postimperialen Typs zugleich jene soziale Zwie-
schldchtigkeit, von der die antike Produzentengemeinschaft am Ende
zerrissen wird, jene politische Kompromissbildung, die der Polis letztlich
zum Verderben gereicht. Weil die alte Produzentengemeinschaft erst
mithsam durch die kommerzielle Funktion aus dem territorialherrschaft-
lichen Kontext, als dessen integrierendes Moment, dessen Faktor oder
Faktotum die letztere selbst von Haus aus firmiert, herausprozessiert
werden muss, bleibt, um jene von der kommerziellen Funktion inszenier-
te Emanzipationsbewegung zu einem gliicklichen Abschluss zu bringen
und fiir die von der territorialen Herrschaft emanzipierte neue Gemein-
schaft eine bleibende Biihne, einen haltbaren Zufluchtsort und Freiraum
zu finden, den Akteuren gar nichts anderes iibrig, als ein wie immer peri-
pheres beziehungsweise marginales Stiick des territorialherrschaftlichen
Kontextes fiir sich zu gewinnen und auf ihre Seite zu ziehen, sich mit
diesem territorialen Teil gegen das Ganze zu verbiinden und es in ein
Bollwerk gegen alle eventuellen Rekuperations- und Redintegrationsge-
liiste des Ganzen umzufunktionieren. Dem die Emanzipationsdynamik
entfesselnden und die Produzentengemeinschaft neuen Typs ins Leben
rufenden kommerziellen System bleibt, eben weil es von Haus aus oder
an sich nur funktionelles Moment des territorialherrschaftlichen Kom-
plexes ist, gar nichts anderes iibrig, als mit einem aus geographischen,
demographischen oder ethnischen Griinden zum Partikularismus dispo-
nierten Segment des Komplexes zu komplizieren und dieses Segment zu
einer sich gegeniiber dem Gesamtkomplex behauptenden Basis seines
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dauerhaften Bestehens und seines dank der neuen Produzentengemein-
schaft, die hier ihre Heimstatt findet, erfolgreichen Wirkens werden zu
lassen.

Keine antike Handelsstadt, fiir die nicht diese Verbindung aus treiben-
dem kommerziellem Element und tragendem territorialem Fundament
konstitutiv wire! Keine Polis oder Urbs mit anderen Worten, die ohne
Einbettung in ein aristokratisch-grundherrschaftliches Milieu und ohne
das gemeinschaftsdienliche Engagement, die liturgische Unterstiitzung
dieser dem theokratisch-territorialherrschaftlichen Komplex entrisse-
nen, in einen Bundesgenossen der kommerziellen Unternehmung und
ihrer Produzentengemeinschaft umgewendeten und dafiir mit sozialem
Ansehen und politischer Macht, mit der Befreiung vom despotischen
Regiment des theokratischen Kultdienstes, des rituellen Funktiondrstums
belohnten Aristokratie auskdme! Diese ihrer angestammten Heimat, der
theokratischen Kultgemeinde, entfremdete und den liturgischen Rahmen
tiir die neue handelsstdadtische Gemeinschaft abgebende Aristokratie, die,
verfiihrt durch die materiellen und ideellen Pramien, die letztere fiir sie
bereit hilt, die alten Bindungen selbstherrlich kappt und die an anderer
Stelle beschriebene Konversion vom Kult der die Welt affirmierenden
gottlichen Méachte zu dem des die Welt negierenden wesentlichen Seins
vollzieht — sie ist es, die zum neuen Gemeinwesen die notige territoriale
Verankerung, militdrische Widerstandskraft und politische Selbstbehaup-
tungsenergie mitbringt und die damit diesem neuen Gemeinwesen aller-
erst Halt und Bestand verleiht. Freilich ist sie es auch, die das, was sie
tatkraftig zu kreieren und zu erhalten dient, am Ende ebenso tatkréftig in
den Ruin treibt, weil sie den 6konomischen Spaltungen und Krisen, die
das fiir die Entwicklung des Gemeinwesens mafigebende kommerzielle
Prinzip dank seiner Dynamik und revolutiondren Durchschlagskraft
heraufbeschwort, machtlos gegentibersteht beziehungsweise nur mit den
ihr vertrauten, letztlich krisenverschiarfenden Mitteln einer palliativen
Distributionspolitik im Innern und einer offensiven Expansionsstrategie
nach aufien beizukommen bemiiht ist.

Auf dieses zweifelhafte und am Ende verderbenbringende liturgische
Fundament kann die nicht dem Wirken einer kommerziellen Funktion,
die von Haus aus herrschaftlicher Faktor ist, entsprungene, sondern quasi
aus der Retorte, in vitro gezeugte Produzentengemeinschaft der feudal-
gesellschaftlichen Ara verzichten, weil ihr liturgischer Ndhrboden eben
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jenes neutrale Medium des klerikalen Freiraums, jenes Glasgefafs des
klosterlichen Kollektivs ist, das, befasst mit toto coelo anderen Geschiaften
als dem Streben nach irdischem Gliick und materiellem Wohlergehen, der
sich in seinem Kraftfeld sammelnden Produzentengemeinschaft fiir den
Schutz und Schirm, den es ihr bietet, keinerlei 6konomische Gewinnbe-
teiligung abverlangt und nicht den geringsten politischen Herrschafts-
anspruch ihr gegeniiber geltend macht und das in der Tat, zusitzlich
zu dem niitzlichen Giitertausch, den das symbiotische Verhiltnis beider
impliziert, fiir die Produzentengemeinschaft giinstigste Entwicklungsbe-
dingungen schafft, weil es ihr durch die disziplinierte Arbeit, die es selber
verrichtet, und durch das tiberlieferte Schrifttum, das es getreulich be-
wahrt und studiert, gleichermafsen als Vorbild und Lehrer, als praktischer
Prototyp und technischer Instrukteur zu dienen vermag.

Und im Zuge der gedeihlichen Entwicklung, die ihr dieses klosterlich-
kiinstliche Medium, in dem sie quasi natiirlich entsteht, ermoglicht,
bringt nun also die Produzentengemeinschaft neuen Typs die kommerzi-
elle Funktion wieder ins Spiel: als ihr eigenes Geschopf, das ganz und gar
ihren besonderen Interessen entspringt und entspricht und von Haus aus
mit der umgebenden territorialen Herrschaft und deren Bediirfnissen und
Aspirationen nichts zu schaffen hat. Sowenig die kommerzielle Funk-
tion sich hier in der vormaligen Rolle eines als Faktor der territorialen
Herrschaft vorausgesetzten Erzeugers der handwerklichen Produzenten-
gemeinschaft prasentiert und sosehr sie jetzt umgekehrt als originales Ge-
schopf eben dieser handwerklichen Produzentengemeinschaft erscheint,
die ihrerseits eine Spontangeburt der ins sikular-herrschaftliche Territo-
rium als klerikal-klosterliche Nahrboden oder Matrizen eingesprengten
Pforten zum Himmel ist, sowenig hat sie nun natiirlich auch mit der ter-
ritorialen Herrschaft und deren Anspriichen und Erwartungen von Haus
aus etwas gemein und sosehr ist sie durch die Absichten und Pldne eben
der Produzentengemeinschaft bestimmt, als deren originale Funktion sie
wieder ersteht.

Und diese Absichten und Pldne, denen die wiedererstandene kommer-
zielle Funktion dient, betreffen die Uberschiisse, die dank des avancierten
Stands ihrer Produktion die Produzentengemeinschaft neuen Typs er-
zeugt, und beziehen sich auf den Austausch dieser Uberschiisse mit
andernorts erzeugten Uberschiissen, das heifit, mit Giitern, die sich im
Normalfall an vergleichbar avancierten, im territorialherrschaftlichen
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Geftige verstreuten und durch die klerikalen Exklaven, denen sie zuge-
ordnet sind, vor territorialherrschaftlichem Zugriff relativ geschiitzten
Produktionsstatten sowie im Ausnahmefall in entfernten Regionen finden
lassen, die durch natiirliche Bedingungen begiinstigt und mit Uberfluss
der einen oder anderen Art gesegnet sind.

Die territorialherrschaftlichen Nachbarn kommen wegen ihrer ver-
gleichsweisen Okonomischen Primitivitdt, ihrer technischen Riickstdn-
digkeit und ihres fronwirtschaftlichen Mangels an Unternehmungs- und
Innovationsgeist, als Austauschpartner im Zweifelsfall nicht in Betracht,
und so bleibt den an der kommerziellen Verwendung ihrer Uberschiisse
interessierten Produzentengemeinschaften gar nichts anderes tibrig als
an den territorialherrschaftlichen Nachbarn vorbei mit ihresgleichen und
mit von der Natur begiinstigten fernen Regionen in Kontakt zu treten
und kommerzielle Transaktionen zu tdtigen. Nichts anderes als dies Er-
fordernis von im Wortsinne der Prdposition “trans” zu verstehenden
Transaktionen, von ebenso sehr rdumlich ausgedehnten, weite Strecken
tiberwindenden wie verfahrenstechnisch komplizierten, unter Umstan-
den viele Stadien durchlaufenden Austauschprozessen, ruft nun also die
kommerzielle Funktion und die sie berufsmafsig wahrnehmende Gruppe
von Hiandlern und Kaufleuten erneut auf den Plan — als ein Bindeglied,
eine Vermittlungsinstanz, die, weit entfernt davon, sich auf die territo-
rialherrschaftlichen Gebiete zu beziehen und mit deren Herrschaften in
Kontrakt zu stehen, vielmehr ihren Initiator und Auftraggeber einzig und
allein in jenen apart vom System feudaler Herrschaft im Schatten der
klerikalen Exklaven wie Pilze aufschieffenden Produzentengemeinschaf-
ten findet und von Haus dieser seiner Zuordnung aus einzig und allein
die Aufgabe hat, durch ihre Transaktionen jene verstreuten Produzenten-
gemeinschaften zu einem System sui generis zusammenzufiihren, sie in
gegenweltlicher Abstraktheit vom feudalen Herrschaftssystem oder, wie
gesagt, an ihm vorbei zu einem funktionierenden Austauschzusammen-
hang zu synthetisieren.
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Die durch Uberschussproduktion bedingte Uberfiihrung des materialen Tauschs
in kommerziellen Austausch bringt die Wiederaufnahme der Geldfunktion, des
Edelmetalls in der Rolle eines universalen Austauschobjekts oder allgemeinen
Aquivalents mit sich. Der Einsatz des Edelmetalls in seiner regressiv-archaischen
Bedeutung, seine Verwendung als Tribut, sorgt dafiir, dass die feudale Herrschaft
den Handel zwischen den Produzentengemeinschaften, dessen Wege nolens
volens durch ihre Territorien fiihren, tolerieren. Gleichzeitig aber erweisen sich
die Tributzahlungen als List der kommerziellen Vernunft, weil sie die feudalen
Herrschaften dazu animieren, Handelswaren zu kaufen und so nicht nur die
Tribute, sondern in zunehmendem MafSe auch ihren eigenen herrschaftlichen
Thesaurus als Mittel zur konsumtiven Teilhabe am kommerziellen Austausch zu
nutzen.

Allerdings ist da das Problem, dass stricto sensu an den territorialherr-
schaftlichen Nachbarn vorbei oder, wie eben formuliert, in gegenwelt-
licher Abstraktheit von ihnen die von den Produzentengemeinschaften
klerikaler Dependenz initiierten kommerziellen Transaktionen sich un-
moglich durchfiihren lassen. So gewiss die feudalen Nachbarn Nachbarn
sind und mit ihren Territorien an die Exklaven der klosterlichen Frei-
rdume angrenzen und sie, die sich deshalb ebenso wohl als Enklaven
betrachten lassen, einschliefSen, so gewiss miissen die kommerziellen
Transaktionen durch die feudalen Gebiete hindurch verlaufen und sind
abhdngig von der Bereitschaft der Feudalherren, sie passieren zu lassen.
Diese Bereitschaft aber ldsst sich mitnichten als selbstverstdandlich voraus-
setzen. Im Gegenteil ist damit zu rechnen, dass die Feudalherren die ihr
Territorium durchziehenden Handler als in ihre Gewalt gegebene Fremde
und die Waren, die sie mit sich fithren, als ihnen kraft ihrer territorialen
Hoheitsrechte zustehendes Beutegut betrachten.

Schliefslich bewegen sich anders als die im Schatten und unter dem
Schirm der klosterlichen Kollektive niedergelassenen Produzentenge-
meinschaften selbst, die durch die topische Ndhe zu und 6konomische
Verbindung mit dem klerikalen Freiraum von dessen Unantastbarkeit
profitieren, jene fiir die Produzentengemeinschaften aktiven Héndler
quasi im offenen Geldnde der feudal verfassten sdkularen Gesellschaft
und finden sich damit automatisch der Herrschaft ausgeliefert, die in
dieser Gesellschaft Gewalt tibt und Gericht hilt. Und mag sich die Ge-
waltiibung und Gerichtsbarkeit der sdkularen Herrschaft im eigenen
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Gemeinwesen und gegeniiber den eigenen Untertanen durch das soziale
Mitbringsel des Stammesbrauchs, die imperiale Hinterlassenschaft von
Staatsgesetzen und die klerikale Zutat der kultisch fundierten christli-
chen Moral noch so beschrankt und von Willkiir entfernt zeigen, was
sollte die sdkularen Herren daran hindern, gegeniiber den ihr Territorium
durchziehenden und durch keine Gruppenzugehorigkeit oder Satzung
geschiitzten Fremden eben diese Willkiir herauszukehren, ihnen die mit-
gefiihrten Giiter abzunehmen und sich fiir grofSmiitig zu halten, wenn sie
den Beraubten immerhin das Leben lassen?

Freilich, wenn die feudalen Herrschaften so verfahren, werden sie von
den ihr Territorium durchziehenden Héandlern nicht lange profitieren.
Sie werden die aufkeimende kommerzielle Tatigkeit im Keim ersticken,
durch ihre Raubsucht und Habgier das im Entstehen begriffene System
der zwischen den Produzentengemeinschaften neuen Typs verlaufenden
Transaktionen im Voraus vereiteln. Wie, wenn sie auf den Gewinn der
ganzen Beute verzichten, sich mit weniger, einem Tribut, einem Wegezoll,
zufrieden geben, und dafiir aber das Geschehen aus einem einmaligen
oder unverhofft seltenen Ereignis zu einem regelméfligen, zuverlassig zu
erwartenden Vorgang wird? Wie, wenn sie den Durchzug der Handler
tolerieren, ihnen gar Schutz und sicheres Geleit zuteil werden lassen, und
dafiir stipulierte Zuwendungen, einen Teil des Handelsguts als quasi
Vermittlungsgebiihr erhalten?

Recht geleitet und mit Verstand begabt, ldsst sich eben die Raubgier
und Habsucht der feudalen Herrschaft, die dem aufkommenden System
kommerzieller Transaktionen zum frithen Verderben zu gereichen droht,
in einen Anreiz und Kodder verwandeln, der die feudale Herrschaft im
genauen Gegenteil jenem System als Wegbereiter und Schutzherr zur
Seite springen ldsst. Bleibt allerdings die Frage, wie es den Handlern
gelingen soll, fiir ihre feudalen Schutzherren auch immer einen sie inter-
essierenden und befriedigenden Tribut und Wegezoll zur Hand zu haben,
ganz zu schweigen von dem Problem der quantitativen Zumessung und
praktischen Abtrennung des den Schutzherren jeweils als Tribut und
Wegezoll zu iiberlassenden Handelsguts.

Aber da ist ja auch noch die zweite, bislang unerwéhnt gebliebene
Neuerung, die mit dem Bediirfnis der Produzentengemeinschaften neuen
Typs, ihre Uberschiisse nutzbringend zu verwenden, ins Spiel kommt
und die sich ebenso wie die erste bei ndherem Hinschauen als blof3e
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Wiederaufnahme einer bereits in den Tagen der alten Handelsstddte und
in den Zeiten des Imperiums gingigen und in der Tat grundlegenden Ein-
richtung erweist. Wie namlich die durch die Produzentengemeinschaften
neuen Typs geschaffene Situation wegen der mit ihr gegebenen raumlich-
zeitlichen Ausdehnung der Tauschbeziehungen die Wiedereinfiihrung
von Hindlern und Kaufleuten erforderlich macht, von kommerziellen
Mittelsmédnnern oder Maklern, die von Berufs wegen mit der Herstellung
und Pflege eben jener Tauschbeziehungen befasst sind, so ldsst sie zu-
gleich wegen der in ihr implizierten prozesstechnischen Komplizierung
oder Vernetzung der Tauschbeziehungen den erneuten Einsatz einer als
allgemeines Aquivalent firmierenden Universalware, des aus Edelmetall
bestehenden und als ein Passepartout fiir den Zugang zu allen anderen
Waren dienenden Geldes notig werden.

Notig wird das in der Funktion von allgemeinem Aquivalent, Geld,
eingesetzte Edelmetall aus ganz und gar systemeigenen Griinden, aus
Griinden mit anderen Worten, die ganz und gar in der Logik des sich
zwischen den Produzentengemeinschaften neuen Typs anbahnenden
Systems von Transaktionen liegen: weil es das probate Mittel ist, um
den als Normalfall der Handelstétigkeit sich erweisenden Ringtausch,
das kommerzielle Verfahren, bei dem mehrere Tauschakte durchlau-
fen werden miissen, um ein anfangliches Produkt, das tiberschiissig ist,
schliefilich durch ein Gut, das gebraucht wird, zu ersetzen — um also
dies im Zweifelsfall erforderliche Ringtauschverfahren vergleichsweise
komplikations- und reibungslos zu bewiltigen. Indem das Edelmetall
abwechselnd die zum Tausch gebrachten Objekte reprasentiert und bald
das tiberschiissige Produkt, bald das bendtigte Gut vertritt, dient es als ein
Ubergangsmoment, ein Zwischenglied, das aus dem Tausch allererst den
so zu nennenden, weil Offenheit, Wahlfreiheit implizierenden Austausch
werden ldsst und ndamlich den einfachen, einmaligen Platzwechsel der
Objekte, der nur Erfolg verheifst, wenn sich das gewiinschte Objekt bereits
in greifbarer Ndhe befindet, in eine Prozession tiberfiihrt, die dank seiner
Platzhalterrolle einen wiederholten, eine Reihe von Objekten sukzes-
sive durchlaufenden Positionswechsel erlaubt und jedes gewiinschte
Gut, im Prinzip zumindest, in Reichweite riickt. Durch seine Haltbarkeit,
seine Teilbarkeit und seine Transportfahigkeit fiir jene Platzhalterrolle,
jene Funktion eines Universalguts oder allgemeinen Aquivalents bestens
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geeignet, fungiert das Edelmetall im Austauschprozess, der per definitio-
nem der Entschrankung und Ausweitung des Tausches zum Austausch
Prozess ist, gleichermafien als die Motivation liefernde, in der Bedeutung
eines Guts der Giiter den Prozess in Gang setzende Copula und als fiir
Kontinuitét sorgendes, im Sinne einer Miinze des Marktes den Prozess in
Gang haltendes katalytisches Ferment.

Und dies fiir die kommerziellen Transaktionen sowohl wegen ihrer
raumlich-zeitlichen Ausdehnung als auch wegen ihrer prozesstechni-
schen Komplizierung als universales Passepartout, allgemeines Aquiva-
lent unentbehrliche Edelmetall ist nun zugleich aber auch das gegebene
Gut, das natiirliche Mittel, um die jedem Handelsverkehr verderbliche
Raubgier und Habsucht der die Produzentengemeinschaften neuen Typs
umlagernden Feudalherren auf ein ertragliches Maf$ zu reduzieren und in
mit solchem Handelsverkehr vereinbaren Grenzen zu halten, sprich, die
Strategie einer Antizipation und Verhinderung der von Seiten der Feu-
dalherren zu gewirtigenden gewaltsamen Auspliinderung und zwangs-
weisen Enteignung durch die freiwillige Leistung bestimmter Tribute, die
regelméfiige Zahlung ausgehandelter Wegezolle in die Tat umzusetzen.

Das natiirliche Mittel, um jener Strategie zum Erfolg zu verhelfen und
die Feudalherren zu kodern und kirre zu machen, ist dabei das Edel-
metall nicht schon deshalb, weil es durch seine erwdhnten physischen
Eigenschaften, seine Haltbarkeit, Teilbarkeit und Transportfdhigkeit, im
Unterschied zu anderen Giitern den Kaufleuten ermoglicht, es jederzeit
und in immer gleicher Beschaffenheit mit sich zu fithren und den Feu-
dalherren nach Bedarf dosiert zuzuwenden, sondern zuvorderst und
vor allem wegen seiner kuriosen, quasi metaphysischen Qualitét, trotz
seines geringen praktischen Nutzens allgemein geschitzt und jedermann
willkommen zu sein oder, um eine an anderer Stelle verwendete For-
mulierung aufzugreifen, allgemeine Wertschdtzung mit geringem Ge-
brauchswert zu verbinden. Ohne die Qualitdt des Edelmetalls, jedermann
als ein ungeachtet seiner fehlenden Lebensnotwendigkeit dringendes
Desiderat zu erscheinen, ohne seine von subsistenziellen Erfordernissen
unabhingige allgemeine Attraktivitdt und seine daraus resultierende und
tiberall und jederzeit nutzbar zu machende Austauschtrachtigkeit wiren
jene anderen, austauschpraktischen Eigenschaften, die das Edelmetall
besitzt, ja tiberhaupt nicht von Interesse und kdmen gar nicht erst zum
Zuge.
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Diese es zum universalen Tauschobjekt oder allgemeinen Aquivalent pra-
destinierende Qualitit aber, trotz seiner subsistenziellen Unerheblichkeit
von jedermann geschitzt und begehrt zu sein, bringt das ins kommerziel-
le System tibernommene und als zentrale Funktion integrierte Edelmetall
aus der territorialherrschaftlichen Sphére mit, wo es schon lange vor der
Entstehung kommerzieller Zusammenhidnge als herrschaftlicher Schatz
und Reichtumssymbol fungiert. So gesehen, mag es als eine Ironie der
Geschichte erscheinen, dass nun das ins kommerzielle System integrierte
und in ihm als universales Passepartout des Austauschs firmierende
Edelmetall dazu dient, in der alten thesaurisch-symbolischen Bedeutung,
die es als Zoll und Tribut hervorkehrt, dem kommerziellen System, nega-
tiv ausgedriickt, Dispens und Verschonung von den Zu- und Ubergriffen
der feudalen Herrschaft zu erkaufen und, positiv gefasst, inmitten der
territorialherrschaftlichen Sphare und durch sie hindurch Bewegungsfrei-
heit und Entfaltungsraum zu sichern. Wie einst, in den Tagen der friihen,
theokratischen Territorialherrschaften, das als herrschaftlicher Schatz
gehortete Edelmetall dazu herhielt, den in herrschaftlichen Diensten sich
entspinnenden kommerziellen Aktivititen als allgemeines Aquivalent
Bahn zu brechen und auf die Spriinge zu helfen, so taugt das in seiner
Aquivalentfunktion erneut zum Einsatz gebrachte Edelmetall jetzt, unter
Bedingungen der neuen, feudalen Territorialherrschaften, dazu, den dank
der Freirdume, die die Jenseitsreligion erdffnet, auf der Basis der Pro-
duzentengemeinschaften, die diese Freirdiume nutzen, unabhéngig von
der feudalen Herrschaft sich entwickelnden kommerziellen Aktivitdten
die Unabhidngigkeit von der feudalen Herrschaft und Unangefochten-
heit durch sie zu erhalten, indem es namlich, seiner Aquivalentfunktion,
seiner kommerziellen Bedeutung sich partiell entkleidend, als Tribut
und Wegezoll in die Rolle des archaischen Schatzes und Reichtumssym-
bols zuriickfdllt und in dieser Rolle dem kommerziellen System Freiheit
von herrschaftlicher Einmischung und Gewaltiibung zu erkaufen dient.
Flirwahr, eine Ironie der Geschichte!

Tatsdachlich aber eine Ironie der Geschichte, die sich bei ndherem Hin-
sehen eher wohl als eine Strategie des Kalkiils oder, wenn man so will,
List der Vernunft herausstellt. Jenes in der regressiven Eigenschaft eines
Schatzes und Reichtumssymbols eingesetzte allgemeine Aquivalent, jenes
als Tribut und Wegezoll, sprich, als ein Losegeld, das die kommerziellen
Aktivitaten von herrschaftlicher Intervention und Gewalt freikaufen soll,
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der feudalen Herrschaft tiberlassene Edelmetall erweist sich namlich,
ndher betrachtet, mehr noch als ein Lockmittel, ein Kdder, der, wiahrend
er zum einen die Aufgabe erfiillt, die feudale Herrschaft als einen dem
kommerziellen System bedrohlichen und abtraglichen Faktor zu bannen
und fernzuhalten, es zum anderen schafft, eben diese feudale Herrschaft
als einen dem kommerziellen System freundlichen und forderlichen Ak-
teur anzusprechen und zu rekrutieren. Wahrend, mit anderen Worten,
das als Tribut und Wegezoll eingesetzte Edelmetall die feudale Herrschaft
als politischen Widersacher und Spielverderber ausschaltet oder, besser
gesagt, besanftigt und stillstellt, gibt es ihr gleichzeitig Anlass und regt sie
dazu an, sich als 6konomischer Interessent und Mitspieler zu versuchen.

Zwar haben, wie bemerkt, die feudalen Herrschaften an Giitern des
Gebrauchs und Genusses im Zweifelsfall wenig anzubieten, was den
Handlern den Austausch mit den von ihnen mitgefiithrten Waren loh-
nend erscheinen liefle, aber was die Herrschaften ja durch die territoria-
len Losegelder oder Stillhalteprdmien erhalten, die ihnen die ihr Gebiet
durchquerenden Héandler zahlen, ist Edelmetall, das, wiewohl ihnen,
den Herrschaften, in der regressiv-archaischen Bedeutung eines thesau-
rischen Herrenguts und Reichtumssymbols tiberlassen, doch aber den
Héndlern selbst allemal in der progressiv-systematischen Funktion eines
universalen Austauschobjekts oder allgemeinen Aquivalents fiir die von
ihnen mitgefiihrten Waren préasent ist und deshalb auch von den Herr-
schaften jederzeit genutzt werden kann, um bei den Handlern Waren im
Gegenwert eben dieses ihnen zuvor in thesaurischer Maskierung von den
Hindlern iiberlassenen allgemeinen Aquivalents zu erwerben.

Ein und dasselbe Mittel, das primdr dem Zweck dient, die feudalen
Herren als aggressive Entwender und Aneigner zu neutralisieren und aus
dem kommerziellen System herauszuhalten, beweist also sekundér das
Vermogen, sie als transaktive Abnehmer und Verbraucher zu interessie-
ren und in das kommerzielle System hineinzuziehen. Das den feudalen
Herren als Tribut iiberlassene Edelmetall erlaubt es, sie, die in sidchlicher
Hinsicht nichts zum kommerziellen System beizutragen haben, dennoch
in personlicher Eigenschaft mit dem kommerziellen System kontrahieren
und sich in ihm engagieren zu lassen — zwar nicht als Beitrdger, wohl aber
als Teilhaber, nicht als Produzent, wohl aber als Konsument.

Nicht, dass dies per Tribut provozierte feudale Engagement, diese
durch das Losegeld, das fiir den ungestorten Warenverkehr gezahlt wird,
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erkaufte Teilhabe der feudalen Herrschaft an den Waren selbst den Hand-
lern einen 6konomischen Gewinn brachte. Im Normalfall, das heifst, bei
ihren Transaktionen mit den neuen Produzentengemeinschaften, denen
sie ihre historische Wiedergeburt verdanken, geben die Handler das all-
gemeine Aquivalent Edelmetall ja fiir materiale Giiter, fiir Waren, aus, die
sie dann weiterverkaufen und durch deren Verkauf sie sich das Edelme-
tall zurtickholen — und zwar zuziiglich jenes Mehr an Edelmetall, jenes
qua Edelmetall realisierten Mehrwerts, der ihren Anteil, ihren durch die
Transaktion erzielten Gewinn bildet, einen Profit, der dadurch zustande
kommt, dass die Produzenten ihre Produkte den Handlern fiir ein gerin-
geres Quantum allgemeines Aquivalent iiberlassen, als dem Produktwert
eigentlich entspricht, dass sie das Aquivalenzprinzip au8er Kraft setzen,
um den Héndlern zum Lohn fiir ihre Transaktionstdtigkeit einen Teil
des Produkts unentgeltlich zu iibereignen, und der tatsdchlich aus Sicht
der Héndler den alleinigen Sinn und Nutzen der ganzen Transaktion
darstellt, jenen merkwiirdigen Sinn und Nutzen, der in nichts anderem
als darin besteht, mehr allgemeines Aquivalent in kommerzieller Hand
zu versammeln, nur um damit mehr materiales Produkt zu erstehen und
dies wiederum in mehr allgemeines Aquivalent umzusetzen, kurz, um
den unendlichen Zirkel kommerzieller Akkumulation zu betreiben.

In dem besonderen, als Tributzahlung deklarierten Fall hingegen, von
dem hier die Rede ist, geben die Handler ja das Edelmetall nicht fiir Giiter,
sondern, kalauernd gesagt, fiir Giite, nicht fiir materiales Wohlergehen,
sondern fiir soziales Wohlverhalten aus. Die feudalen Herrschaften er-
halten mit anderen Worten das allgemeine Aquivalent nicht, weil sie
dafiir eine materiale Gegenleistung erbringen, sondern nur, damit sie sich
sozialkonform verhalten, sprich, das kommerzielle System als Ganzes
in Frieden und gewé&hren lassen. Wenn sie nun mit dem allgemeinen
Aquivalent zu den Handlern zuriickkehren und es gegen deren materiale
Gliter austauschen, so lduft dies, da sie ja zum materialen Giiterbestand
der Héndler nichts beitragen, darauf hinaus, dass sie mittels des ihnen
von den Handlern iiberlassenen Aquivalents von diesem Bestand kom-
pensationslos zehren, den in materialen Giitern, in Waren, bestehenden
Reichtum der Handler nicht mehren, sondern im Gegenteil mindern.

Natiirlich ist dies kein Einwand gegen den Sinn und Nutzen der Tri-
butleistungen der Héndler. Auch wenn sie sich damit keinen 6konomi-
schen Gewinn verschaffen, erkaufen sie sich doch immerhin die politi-
schen Rahmenbedingungen dafiir, dass sie ihrer kommerziellen Tatigkeit
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tiberhaupt nachgehen und in deren Verlauf 6konomischen Gewinn er-
zielen konnen. Und dies ist ihnen das Opfer, das sie bringen miissen,
allemal wert, die Minderung des 6konomischen Gewinns, den sie erzielen
konnten, miissten sie nicht einen Teil ihrer Waren, ihres Kapitals, fiir die
Herstellung jener politischen Rahmenbedingungen ihres 6konomischen
Geschifts drangeben.

Genauer besehen indes ist das Opfer gar keines, jedenfalls keines in
der Bedeutung eines im Mindesten kompensationslosen Verlusts; es er-
weist sich als nicht einmal aus der konomischen Perspektive sinn- und
fruchtlos gebracht. Hier ndmlich kommt die erwéhnte Strategie des Kal-
kiils oder List der Vernunft ins Spiel. Indem die Handler den feudalen
Herrschaften allgemeines Aquivalent als Tribut und Wegezoll iiberlassen,
eroffnen sie ihnen in den Grenzen des Wertes, den die Tributzahlung hat,
freien Zugang zu ihren Waren. Sie laden die Herrschaften gewissermafien
ein, die Niitzlichkeit beziehungsweise die Vorziige und Annehmlich-
keiten der Giiter, die sie vertreiben, kennen zu lernen. Sie bringen die
Herrschaften quasi auf den Geschmack, geben ihnen Gelegenheit, sich
an den Konsum, den sie ihnen durch ihren Tribut ermdglichen, zu ge-
wohnen. Aus der Perspektive moderner Verkaufstechniken gesprochen,
dienen die den Herrschaften durch die Tributzahlungen der Handler zu-
ganglich gemachten Handelsgiiter als Werbegeschenke, als Gratisproben,
deren Funktion es ist, die Herrschaften an das Sortiment heranzufiihren
und mit ihm vertraut zu machen, auf dass sie es in Zukunft aus induziert
eigenem Antrieb oder resultativ personlichem Bediirfnis frequentieren
und in Anspruch nehmen.

Und nicht nur aus eigenem Antrieb, sondern auch mit eigenen Mitteln,
nicht nur kraft personlichen Bediirfnisses, sondern auch dank privaten
Vermogens! Wenn die Handler den feudalen Herrschaften Edelmetall als
Tribut und Wegezoll iiberlassen, dann unterwerfen sie es ja, wie gesagt,
einer regressiven Bestimmung, der zufolge es seine kommerziell genutzte
Funktion als allgemeines Aquivalent wieder mit der habituell geschitzten
Bedeutung einer herrschaftlichen Pretiose vertauscht, und verwandeln
mit anderen Worten ihr allgemeines Aquivalent zuriick in jenes Her-
rengut und Reichtumssymbol, dem es urspriinglich entstammt und aus
dem es in seiner neuen Funktionalitit einst durch die kommerziellen
Transaktionen mithsam herausprozessiert werden musste. Und wenn die
feudalen Herrschaften das Edelmetall dankbar in Empfang nehmen und
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sich durch seine Gabe besanftigen und zum Stillhalten beziehungsweise
zum Entgegenkommen bereden lassen, dann deshalb, weil sie es nach
wie vor in seiner alten Bedeutung goutieren und hochhalten, es nach
wie vor als Herrengut begehren, als Schatz schitzen. Und nicht nur pas-
siv begehren, sondern durchaus aktiv erstreben, nicht nur theoretisch
hochhalten und schétzen, sondern mehr noch praktisch festhalten und
horten! Dass die Herrschaften, wo immer sie Edelmetall kriegen kénnen,
es auch nehmen, dass sie erfiillt sind von einem unstillbaren, weil quasi
metaphysischen Hunger nach Edelmetall — das verbiirgt die Tatsache,
dass der herrschaftlichen Existenz das Edelmetall unverdndert in seiner
archaischen Bedeutung als Reichtumssymbol, als Signum herrschaftlicher
Verfiigung vor Augen steht.

Dabei sind sie zur Befriedigung ihres Verlangens nach Edelmetall kei-
neswegs und nicht einmal primédr auf die Tributzahlungen der Handler
angewiesen. Tatsdchlich fehlt es ihnen nicht an Bezugsquellen, um sich
auch auf nichtkommerziellem Weg in den Besitz von Edelmetall zu set-
zen. Da sind die nichtkommerziellen Tributzahlungen durch ihresglei-
chen beziehungsweise durch Vasallen, da sind die Kostbarkeiten, die
Gesandtschaften mitbringen, und die Brautschitze, die durch Eheschluss
in ihre Hande gelangen, da ist die Beute aus Kriegsziigen und Raubfahr-
ten, und da ist schliefSlich und vor allem die Ausbeute aus der Quelle
sans phrase, das Edelmetall, das ihnen auf ihrem Territorium befindliche
natiirliche Vorkommen und leicht schiirfbare Fundstellen liefern.

Die feudalen Herrschaften sind also im Zweifelsfall, der der Normalfall
ist, auch ohne Zutun der kommerziellen Tributzahler in Sachen Edelme-
tall bereits gut bestiickt und verfiigen tiber wohlgefiillte Schatzkammern.
Und sie sind, so gesehen, in der Lage, auch tiber den begrenzten Zugang,
den die Tributzahlungen der Handler ihnen ertffnen, hinaus auf deren
Waren zuzugreifen. Wenn sie nur wollen, konnen sie ihren auf nichtkom-
merziellem Wege angehduften Schatz jederzeit in der von den Handlern
honorierten Funktion eines allgemeinen Aquivalents zum Erwerb der
von letzteren feilgebotenen materialen Giiter verwenden.

Wenn sie nur wollen! Und dass sie wollen, dafiir sorgen die eben des-
halb hinter der Fassade ihrer Besdnftigungs- und Freikaufsbedeutung als
Strategie des Kalkiils oder List der Vernunft erkennbaren Tributzahlun-
gen, die die Handler an die Herrschaften entrichten. Indem die Handler
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den Herrschaften coram conventu oder im Angesicht der von ihnen mit-
gefiihrten materialen Giiter Edelmetall iiberlassen, laden sie sie ein oder,
besser gesagt, verfiihren sie sie, dies Edelmetall gegen jene materialen Gii-
ter auszutauschen, es gleich wieder in sie umzusetzen. Indem die Héndler
pro forma ihrer kompensationslosen Tributzahlung das allgemeine Aqui-
valent auf die Rolle des thesaurischen Reichtumssymbols regredieren
lassen, provozieren sie pro materia seiner topischen Ndhe und systema-
tischen Verbundenheit mit den zur Schau gestellten Handelswaren die
Herrschaften dazu, das thesaurische Reichtumssymbol umgekehrt gleich
wieder in der Funktion eines universalen Austauschobjekts, die ihm das
kommerzielle System vindiziert, zu realisieren, sprich, es als allgemeines
Aquivalent zur Geltung kommen zu lassen. Wahrend die Handler pro
forma ihrer Tributzahlungen der alten Ordnung einer die Aneignung
territorialen Reichtums flankierenden herrschaftlichen Schatzbildung
Tribut zollen, betreiben sie pro materia der postwendenden Reklamation
des Tributs als eines fiir den Kauf der mitgefiihrten materialen Giiter
tauglichen universalen Austauschobjekts die Einiibung der Herrschaften
in die Kunst des kommerziellen Austauschs und die Umfunktionierung
des herrschaftlichen Schatzes als Ganzen in einen nach Mafigabe der
bei den Herrschaften geweckten Bediirfnisse ihnen, den Handlern, zur
Verfligung stehenden Ausdruck kommerziellen Werts.

Durch die als Gratisproben firmierenden materialen Giiter, die ihnen
der Tribut der Handler in die Hande spielt, gekddert und durch das
stindige Quidproquo zwischen Schatz und Aquivalent, das Wechselspiel
zwischen habituellem Reichtumssymbol und funktionellem Wertaus-
druck auf Trab gebracht beziehungsweise ins transaktive Geschehen, ins
kommerzielle Geschift eingeiibt, fangen die feudalen Herrschaften an,
zur Befriedigung ihrer durch die Waren der Handler geweckten Bedtirf-
nisse auf den herrschaftlichen Schatz, ihr eigenes, in der Schatzkammer
gehortetes Edelmetall, zurtickzugreifen, und werden so zu aktiven Mit-
wirkenden beim kommerziellen Prozess, sprich, zu wesentlichen Fak-
toren im kommerziellen System. Tatsdchlich ndmlich verdndert sich in
dem Augenblick, in dem sie ihren Zugriff auf die Waren der Handler
aus eigenen Mitteln zu finanzieren, ihren herrschaftlichen Schatz als
kommerzielles Aquivalent einzusetzen beginnen, ihre ckonomische Be-
deutung entscheidend oder gewinnen sie, besser gesagt, tiberhaupt erst
eine 6konomische Funktion.
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In dem Mafle, wie die feudale Herrschaft sich daran gewohnt, mittels ihres The-
saurus an den Handelsgiitern der handwerklichen Produzentengemeinschaften
zu partizipieren und aber wegen ihrer Riickstandigkeit in produktionstechnischer
Hinsicht ausschliefilich in dieser konsumtiven Form partizipiert, wiichst sie in
die Rolle des fiir das Funktionieren des akkumulativen kommerziellen Systems
unabdingbaren Mehrwertrealisierers hinein. Sie erfiillt damit fiir das nachim-
periale Handelssystem die gleiche Aufgabe, die den zwar iiber Edelmetall, nicht
aber iiber nennenswerte Handelsgiiter verfiigenden Stammespopulationen im
westlichen Mittelmeer im System der antiken handelsstidtischen Produktionsge-
meinschaft zufillt, wobei allerdings jenes System letztlich an der Hypothek des
territorialherrschaftlichen Kontextes scheitert, dem es entspringt und von dem es
sich nicht zu emanzipieren vermag.

Solange die feudale Herrschaft ausschliefllich mittels der Tributzahlun-
gen an dem in Héndlerhand versammelten Warenbestand partizipiert,
kommt ihr, unbeschadet des sozialen Wohlverhaltens und der politischen
Vertraglichkeit, die ihr dadurch abgenétigt wird, und ungeachtet also
der grundlegenden Bedeutung, die diese Partizipation fiir die Existenz
des kommerziellen Systems als gesellschaftlicher Einrichtung hat, eine
kommerzielle Rolle oder 6konomische Funktion hochstens und nur im
negativen oder ironischen Sinne zu. Wenn die Handler anderen Edelme-
tall tiiberlassen, dann im Normalfall nur, weil sie im Austausch dafiir von
den anderen materiale Giiter erhalten. In Edelmetall und dem allgemei-
nen Aquivalent, das es im kommerziellen System verkorpert, bestehende
Anspriiche an die Warensammlung in ihren Handen rdaumen die Héndler
im Normalfall anderen nur ein, wenn diese als Produzenten firmieren
und einen entsprechenden Beitrag zur Warensammlung leisten. Der Bei-
trag, den sie als Produzenten zur kommerziellen Warensammlung leisten,
stellt die erste 6konomische Funktion jener anderen dar, mit denen im
Normalfall die Handler kontrahieren. Dass jene anderen dann ihre in
Edelmetall bestehenden Anspriiche an den Markt realisieren, dass sie
mit anderen Worten das ihnen von den Héandlern iiberlassene allgemeine
Aquivalent wiederum gegen materiale Giiter in Handlerhand austau-
schen, das Edelmetall im Austausch gegen Waren, die sie gebrauchen
konnen, in die Hande der Handler zuriickkehren lassen, stellt ihre zwei-
te, sie als Konsumenten definierende 6konomische Funktion dar, die
den Kreislauf des kommerziellen Gebens und Nehmens vollendet, mit
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der sich der als Verwertungsprozess funktionierende Zirkel, den das
allgemeine Aquivalent beschreibt, schliefit.

Anders im Falle der Tributzahlungen an die feudale Herrschaft! Hier
rdumen die Handler der letzteren quasi ungedeckte Anspriiche auf ihre
Warensammlung ein, sprich, sie bestehen nicht auf einer Kompensation
der der feudalen Herrschaft eingerdaumten dquivalenten Anspriiche durch
einen von der letzteren zu leistenden, wertméfliig korrespondierenden
Beitrag zur kommerziellen Warensammlung. Die feudale Herrschaft fin-
det sich deshalb auch von den Héandlern ausschliefslich in der zweiten
okonomischen Funktion gefordert, nur als Abnehmer, Konsument, nicht
auch als Beitrdger, Produzent. Die Tributzahlungen ermoglichen der feu-
dalen Herrschaft, auf etwas Anspriiche geltend zu machen und es sich
anzueignen, was nicht sie, sondern andere geschaffen und beigetragen
haben. Formell betdtigen sie sich wie die anderen als Realisierer von
Wert, als Riickverwandler der von den Hiandlern vertriebenen materialen
Giiter oder Waren in die im Austausch dafiir von den Handlern verlangte
Miinze des Marktes, das allgemeine Aquivalent, reell aber spielen sie da-
mit die Rolle von reinen, dem kommerziellen System ins Haus fallenden
Nutzniefiern, kurz, von Schmarotzern, weil ihre Anspriiche an den Markt
ja mangels eigener Beitrdge nolens volens denen der anderen ins Gehege
kommen und mit ihnen konkurrieren.

Dass die den Tributzahlungen unvermittelt entspringenden Anspriiche
der feudalen Herrschaft die der anderen nicht auch beschneiden und
schmilern und also nicht gleich das kommerzielle System als solches
in Frage stellen, weil sie seine Fdhigkeit beeintrdachtigen, jene Ansprii-
che an die Warensammlung, die sich die anderen durch eigene Beitrdge
erworben haben, ordnungsgemédfs und im vollen Gegenwert zu befrie-
digen, verdankt sich einzig und allein dem erwdhnten Umstand, dass
alle kommerziellen Transaktionen ab ovo darauf angelegt sind, einen
Mehrwert, ein Mehr an Edelmetall in Hindlerhand, zu erzielen, und dass
dies dadurch erreicht wird, dass, wie oben festgestellt, die Produzenten
ihre Produktion den Héndlern fiir ein geringeres Quantum allgemeines
Aquivalent iiberlassen, als dem Produktwert eigentlich entspricht, dass
sie den Handlern zum Lohn fiir ihre Transaktionstétigkeit einen Teil
des Produkts unentgeltlich iibereigenen. Dies unter der Camouflage des
Austauschs von allgemeinem Aquivalent gegen materiale Giiter, den sie
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mit den Produzenten praktizieren, unentgeltlich angeeignete Mehrpro-
dukt konnen die Héandler nun der feudalen Herrschaft im Austausch
gegen die ihr zuvor geleisteten Tributzahlungen {iiberlassen, ohne den
Anspriichen an die Warensammlung, die sich die Produzenten durch ihre
Beitrdge erworben haben, in die Quere zu kommen und ohne also den
grundlegenden Funktionsmechanismus des kommerziellen Systems in
Gefahr zu bringen.

Statt das kommerzielle System in seiner aufs Do ut des mit den Pro-
duzenten abgestellten Grundfunktion zu beeintrachtigen, schadigen die
Héndler nur sich selbst beziehungsweise die Ausbau- und Entfaltungs-
ambitionen, die sie quasi naturgemafs mit dem kommerziellen System
verbinden; sie schidigen mit anderen Worten nicht den mechanischen
Fortgang, wohl aber die organische Entwicklung des Systems. Und das
gleich in doppelter Hinsicht! Denn erstens geht das allgemeine Aqui-
valent, das die Héndler fiir die Tributzahlung hingeben, zu Lasten der
Summe allgemeinen Aquivalents, die sie im Normalfall dazu verwenden,
neue mehrwertige materiale Giiter bei den Produzenten zu erstehen; als
Tributzahlung verliert also das allgemeine Aquivalent seine akkumulati-
ve Qualitdt. Und zweitens dient das als Tributzahlung hingegebene allge-
meine Aquivalent, indem es als konsumtiver Anspruch zu den Hiandlern
zuriickkehrt, zur Realisierung des Mehrwerts der in Handlerhand befind-
lichen Giitersammlung; das heifst, durch das Alias oder den Strohmann
der feudalen Herrschaft betdtigen sich die Héndler selbst als Konsu-
menten, realisieren sie aus eigenen Mitteln den Wert des Mehrprodukts
in ihrer Hand, statt andere als Konsumenten zu gewinnen, andere den
Mehrwert realisieren zu lassen, und finden so den eigentlichen Zweck
der kommerziellen Veranstaltung, die Wertakkumulation, die Vermeh-
rung von allgemeinem Aquivalent in Handlerhand, vereitelt. Gleich in
doppelter Hinsicht also ldsst sich von einer 6konomischen Funktion der
mittels der Tributzahlungen der Handler am kommerziellen Austausch
partizipierenden feudalen Herrschaft hochstens und nur im negativen
oder ironischen Sinne reden.

Genau das aber dndert sich in dem Augenblick, in dem es via die Tri-
butzahlungen und kraft der in ihnen wirksamen Macht des zirkulativen
Kalkiils oder List der kommerziellen Vernunft den Handlern gelingt,
die feudale Herrschaft soweit an ihre Partizipation am Austausch zu
gewOhnen, dass sie bereit ist, auch unabhédngig von den Tributzahlungen
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teilzunehmen und ihre Teilnahme mit Edelmetall aus eigenen Bestdnden,
sprich, aus ihrer zur Quelle allgemeinen Aquivalents instrumentalisierten
Schatzkammer, zu bestreiten. Indem die feudale Herrschaft dies tut, legt
ihre Partizipation am Austauschgeschift alle Ziige einer negativen oder
ironischen Funktionalitdt ab und gewinnt schlagartig ein auch und gerade
in 6konomischer Hinsicht affirmatives Ansehen und in der Tat eine durch
und durch konstruktive Bedeutung.

Erstens namlich geht, was die feudale Herrschaft an allgemeinem Aqui-
valent zum Austausch beisteuert, damit nicht mehr zu Lasten der den
Héndlern fiir den Erwerb neuer materialer Giiter zur Verfiigung ste-
henden Summe, nicht mehr zu Lasten ihres akkumulativen Fonds, ihres
liquiden Kapitals. Und zu dieser negativen Ersparnis kommt zweitens der
positive Gewinn hinzu, dass die feudale Herrschaft tatsdachlich nun genau
jene Aufgabe einer Realisierung des in der materialen Giitersammlung
der Héandler steckenden Mehrwerts erfiillt, deren Erledigung sie zuvor
durch ihre die Tributzahlungen der Handler ins Treffen werfende Dazwi-
schenkunft durchkreuzte, dass sie tatsdchlich nun in eigener Person als
eben jene anderen figuriert, denen sie bis dahin als unwillkommenes Al-
terego der Handler, als von den Handlern wider Willen beziehungsweise
mit der List und Tiicke langfristigen Kalkiils eingefiihrter Strohmann
zuvorkam und den Auftritt vermasselte.

Besetzt und ausgefiillt werden muss jene Rolle des den Mehrwert, der
in der kommerziellen Warensammlung steckt, realisierenden Konsumen-
ten ja auf jeden Fall, soll das von den Héandlern inszenierte Austausch-
spiel auf Dauer, und ohne der Hektik und galoppierenden Hypertrophie
eines Schneeballsystems zu verfallen und am Ende zu erliegen, funktio-
nieren. So gewiss der ganze Kontrakt der Handler mit den Produzenten
darauf abgestellt ist, mehr Produkt in Héndlerhand zu versammeln,
als dem dafiir gezahlten allgemeinen Aquivalent wertmiflig entspricht,
und dieses Mehrprodukt dann als Mehrwert zu realisieren, sprich, per
Austausch in allgemeines Aquivalent zu transferieren, so gewiss sind die
Héndler zur Erfiillung dieses fiir ihr Austauschgeschéft mafigebenden
Zwecks auf andere Austauschpartner als die Produzenten, mit denen sie
kontrahieren, angewiesen. Jenen Produzenten tiberlassen sie ja nur so
viel von der Warensammlung in ihrer Hand, wie dem Wert des allge-
meinen Aquivalents entspricht, das sie ihnen zuvor fiir ihren Beitrag zur
Warensammlung gezahlt haben; es bleibt also logischerweise immer das
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Mehrprodukt iibrig, das die Produzenten ihnen fiir das gezahlte allgemei-
ne Aquivalent geliefert haben — und fiir dieses Mehrprodukt miissen als
Kéaufer, als Wertrealisierer andere als die Produzenten gefunden werden.

Zwar konnen das erst einmal neue Produzenten sein, die mit dem
allgemeinen Aquivalent, das sie fiir ihre eigenen materialen Beitrige
zur Warensammlung der Héandler erhalten, den in dem Mehrprodukt
der alten Produzenten steckenden Mehrwert realisieren, aber solange
diese neuen Produzenten fiir das allgemeine Aquivalent, mit dem sie
ihre Mehrwertrealisierungsfunktion erfiillen, zur Warensammlung in
Héndlerhand wiederum mehrwertiges Produkt hinzufiigen, vergrofiern
sie die in der Warensammlung steckende und ihrer Realisierung oder Ein-
16sung harrende Wertsumme nur immer weiter und verschérfen mithin
die Diskrepanz zwischen diesem in der Warensammlung steckenden ma-
terialen Wert und dem fiir seine Realisierung oder Einlosung verfiigbaren
allgemeinen Aquivalent.

Der Logik eines kommerziellen Systems zufolge, das — jedenfalls aus
Sicht seiner Initiatoren und Betreiber — wesentlich akkumulativ orientiert
ist, das also nur produzieren ldsst, um mehr produzieren lassen zu kon-
nen, und das zur Durchfithrung dieser seiner akkumulativen Strategie
auf den Mechanismus einer regelmafigen redemptiven Uberfiihrung
des mehrwertigen Produkts in allgemeines Aquivalent zwecks investiver
Riickiiberfiihrung des allgemeinen Aquivalents in neues mehrwertiges
Produkt angewiesen ist — der Logik eines solchen Systems folgend, fiihrt
deshalb kein Weg an kommerziell Mitwirkenden vorbei, die primér oder
in der Hauptsache als Konsumenten am Austausch beteiligt sind, die mit
anderen Worten mehr allgemeines Aquivalent als materialen Produkt-
wert in die Zirkulation, den Austauschprozess, einspeisen und die durch
diesen ihren rein konsumtiven, das heifst, keiner vorherigen produktiven
Leistung geschuldeten Beitrag an allgemeinem Aquivalent die Funktion
erfiillen, die in der Zirkulation, dem Austauschprozess zwischen Produ-
zenten und Héandlern, befindliche Menge an allgemeinem Aquivalent der
durch den Austauschprozess standig vergrofierten materialen Wertmenge
immer neu anzugleichen, um auf diese Weise den Héandlern zu ermog-
lichen, den vollen Wert des in ihrer Hand versammelten mehrwertigen
materialen Produkts in die Beschaffung neuen mehrwertigen materialen
Produkts zu investieren, sprich, erfolgreich Akkumulation zu betreiben.
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Genau dieser Stellenbeschreibung eines das Mehrprodukt als Mehrwert
realisierenden, weil produktionsunabhingig konsumierenden Mitwir-
kenden entspricht nun aber die feudale Herrschaft — jedenfalls von dem
Augenblick an, in dem sie anfangt, ihren Konsum aus eigenen Edelme-
tallbestanden statt aus den Tributzahlungen der Handler zu bestreiten,
und also den blofien Schein einer Einspeisung zusatzlichen allgemeinen
Aquivalents in die Zirkulation und einer dadurch erwirkten moneta-
ren Egalisierung oder pekunidren Bilanzierung der in der Zirkulation
befindlichen materialen Wertmenge gediegene Wirklichkeit werden ldsst.

Und zwar gentigt die feudale Herrschaft der Stellenbeschreibung in
besonderem Mafie und auf geradezu perfekte Weise, weil sie namlich
mangels eigener Produktionskapazititen und materialer Beitrdge zum
Austauschprozess die konsumtive Funktion in Reinkultur wahrnimmt,
den Konsumenten par excellence verkorpert. Eben das, was sie fiir den
kommerziellen Austauschprozess, der sich zwischen den unter klerika-
lem Schutz und Schirm etablierten Produktionsgemeinschaften neuen
Typs anspinnt, als aktive Mitwirkende untauglich macht, sie als produk-
tive Teilnehmer kategorisch von ihm ausschliefit: ihre fronwirtschaftliche
Riickstandigkeit und Armseligkeit und ihr dementsprechender Mangel
an kommerziell verwertbaren Produkten, an Handelswaren — eben das
verleiht der feudalen Herrschaft unter der wie selbstverstdandlich gegebe-
nen Voraussetzung ihrer Verfligung iiber das Herrengut Edelmetall beste
Tauglichkeit fiir die im kommerziellen System ebenfalls vorgesehene
Rolle des rezeptiven Interessenten, ldsst sie wie geschaffen fiir den von
der Logik des Systems implizierten Part des konsumtiven Teilhabers sein.

Als eine soziale Gruppe, die zwar {iber als allgemeines Aquivalent
brauchbares Edelmetall verfiigt, zur materialen Warensammlung der
Handler aber nichts als das der eigenen Mangelsituation geschuldete
konsumtive Bediirfnis nach ihr beizutragen vermag, zeigt sich die feudale
Herrschaft perfekt fiir die Aufgabe geeignet, das in dieser Warensamm-
lung stets enthaltene Mehrprodukt in seinem Wert zu realisieren und
so die Bedingung fiir jene jeweils wertméafiig erweiterte Reproduktion
des Austauschprozesses zu erfiillen, ohne die der letztere seinen we-
sentlichen Beweggrund einbiifite. Aus einer gesellschaftlichen Instanz,
die im Blick auf den zwischen den Produktionsgemeinschaften neuen
Typs sich entspinnenden Austauschprozess faktisch-unmittelbar nichts
als einen Storfaktor und Hemmschuh zu bilden verspricht, wird so die
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feudale Herrschaft wie von Zauberhand, sprich, systematisch-vermittelt,
zu einem, wie man will, treibenden Motor oder beférdernden Katalysator
zwar nicht fiir den kommerziellen Austauschprozess als solchen, wohl
aber fiir die Erfiillung der dem Prozess von Seiten der Handler als seine
ultima ratio, sein Grundmotiv, eingeschriebenen Akkumulationsabsicht.

Wenn man so will, spielt die feudale Herrschaft fiir die in den sa-
krosankten Freirdiumen der postimperial-territorialherrschaftlichen Ge-
sellschaften entstehenden Produktionsgemeinschaften neuen Typs eine
ganz dhnliche Rolle, wie sie fiir die an der maritimen Peripherie der
prdimperial-territorialherrschaftlichen Gesellschaften sich etablieren-
den Vorgdnger jener neuen Produktionsgemeinschaften, sprich, fiir die
antiken Handelsstddte, die aufSerhalb der territorialherrschaftlichen Spha-
re siedelnden riickstindigen, noch weitgehend stammesférmig organi-
sierten Populationen des mediterranen Westens spielen. Gemeinsam ist
beiden, der postimperial-feudalen Herrschaft und den nichtterritorial-
herrschaftlichen Populationen der prdimperialen Zeit, das Zugleich von
Mangel an materialen Giitern und Uberfluss an allgemeinem Aquivalent,
und diese Gemeinsamkeit macht sie beide tauglich, lasst sie wie geschaf-
fen sein fiir die Aufgabe, den jeweiligen Produktionsgemeinschaften ihr
Mehrprodukt abzunehmen und durch die Realisierung des im Mehr-
produkt verkdrperten Mehrwerts das Funktionieren des kommerziellen
Akkumulationsprozesses zu gewihrleisten.

Nur mit dem wichtigen Unterschied, dass die feudale Herrschaft den
postimperialen Produktionsgemeinschaften als konsumtiver Wertreali-
sierer praktisch von Anfang an und quasi in der Bedeutung eines beim
Aufbau des kommerziellen Austauschsystems sekundierenden Faktors
zur Verfiigung steht, wohingegen die nichtterritorialherrschaftlichen Po-
pulationen als konsumtive Wertrealisierer erst in dem Augenblick ins
Spiel kommen, in dem das kommerzielle Austauschsystem schon weit
entfaltet ist und wegen der in den antiken Handelsstddten entwickelten
Produktivitit und der daraus konsequierenden Absatzprobleme in die
Krise gerit, so dass jene Populationen also eher in der Rolle eines auf der
Biihne erscheinenden Nothelfers, eines dem System in seiner Zwangslage
von aufSerhalb beispringenden deus ex machina auftreten!

Wie oben erwdhnt und an anderer Stelle * ndher ausgefiihrt, sind die
neuartigen Produktionsgemeinschaften der antiken Handelsstddte Re-

* Siehe Herrschaft, Wert, Markt — Zur Genese des kommerziellen Systems, Unrast Verlag,
Miinster 2006.
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sultat eines vorangegangenen langen, ausschliefilich zwischen Territo-
rialherrschaften verlaufenden kommerziellen Austauschprozesses und
finden sich durch die im Zuge jenes Prozesses dank der ihm ab ovo eige-
nen Akkumulationsstrategie zunehmend an Stdrke und Eigenstandigkeit
gewinnende kommerzielle Funktion aus jenem rein territorialherrschaft-
lichen Kontext formlich herausprozessiert. Urspriinglich nur mit Terri-
torialherren kontrahierend, die in Personalunion und in wechselnder
Funktion beides sind, durch seine Untertanen und Knechte fronwirt-
schaftlich materiale Giiter erzeugender Produzent und mittels des als
allgemeines Aquivalent firmierenden Herrenguts Edelmetall die mate-
rialen Giter in ihrem kommerziellen Wert realisierender Konsument,
und zwischen denen die Handeltreibenden anfanglich blof3 als Faktota,
als Agenten ihrer Herren, und schliefslich dann aber als Unternehmer,
als selbstindige Kaufleute, ein wachsendes und den Territorialherren
zumal in ihrer Konsumenteneigenschaft immer unentbehrlicher werden-
des kommerzielles Zirkulationssystem entfalten — urspriinglich also nur
mit Territorialherren kontrahierend, finden sich die Handeltreibenden
durch die Schranken, die das ebenso schwerfillige wie ambitionslose
fronwirtschaftliche Erzeugersystem der Giiterproduktion und der von
ihr abhangigen kommerziellen Entfaltung setzt, zu guter Letzt dazu ge-
trieben, den Produktionssektor, vorzugsweise in seinen handwerklichen
Erscheinungsformen, wo immer moglich von seiner fronwirtschaftlichen
Einbindung beziehungsweise Fesselung zu befreien und als eine ihnen
direkt zuarbeitende, mit ihnen unmittelbar, ohne territorialherrschaftliche
Vermittlung, kontrahierenden Faktor zu etablieren — was ihnen auf der
territorialen Basis und mit der regionalen Unterstiitzung bestimmter, an
der maritimen Peripherie der groflen Territorialherrschaften siedelnder,
von Haus aus unbedeutender und im Bemdiihen, sich gegeniiber letz-
teren in ethnischer, soziostruktureller und kultureller Eigenstiandigkeit
zu behaupten, an dem Einfluss und Reichtum, den der kommerzielle
Aktivposten mit sich bringt, interessierter Gemeinschaften auch gelingt.
Das in Gestalt der antiken Handelsstadt damit ins Leben gerufene
Modell einer in arbeitsteilig-kooperativer Verbindung mit der kommerzi-
ellen Funktion und in subsistenzieller Angewiesenheit auf sie agierenden,
kurz, als Markt sich entfaltenden Produktionsgemeinschaft erweist sich
wegen der okonomischen Chancen, die es den Beteiligten bietet, und
der politischen Freiheiten, die es ihnen eroffnet, als so innovativ und
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produktiv, dass die Handelsstadt sich nicht nur gegen die Begehrlichkei-
ten und die Gewalt der territorialherrschaftlichen Nachbarn defensiv zu
behaupten und gegebenenfalls offensiv durchzusetzen vermag, sondern
dass sie auch bald schon mit ihrem Giiterangebot, ihrer kommerziellen
Kapazitit an die Grenzen der Aufnahmefdhigkeit beziehungsweise der
Konsumbereitschaft ihrer herrschaftlichen Handelspartner stofst, die, weil
sie ja selber fronwirtschaftliche Produzenten beziehungsweise iiber weite
Strecken Selbstversorger sind, teils an den Giitern, die ihnen die Handels-
stadt anbieten konnte, keinen Bedarf haben, teils ihre Konsumtatigkeit
mit eigenen Produkten finanzieren und damit die Absatzprobleme der
kommerziellen Funktion nur prolongieren und verscharfen.

Aus dieser, durch die Produktivkraft der handelsstidtischen Produk-
tionsgemeinschaft heraufbeschworenen Absatzkrise befreit nun also der
Handel mit den besagten, aufSerhalb der territorialherrschaftlichen Spha-
re, im westlichen Mittelmeer, siedelnden zivilisatorisch riickstdndigen
Stammespopulationen, die mit ihrer fehlenden oder unentwickelten Gii-
terproduktion bei gleichzeitiger Verfiigung iiber Edelmetallvorkommen
als ein regelrechter deus ex machina in dem durch die Produktivitdt der
Polis heraufbeschworenen Austauschdrama figurieren. Und mit jenen
neuen, unproduktiven Austauschpartnern ist zugleich die Aufspaltung
und Zerlegung der in den alten, territorialherrschaftlichen Handelspart-
nern ungeschiedenen beiden Funktionen des Produzenten und des Kon-
sumenten perfekt.

Wie die mangelnde Produktivkraft oder Produktionsbereitschaft der
territorialherrschaftlichen Handelspartner das kommerzielle System zum
ersten dazu veranlasst, die Produzentenfunktion aus ihrer fronwirtschaft-
lichen Einbindung herauszuldsen und in Gestalt der handelsstadtischen
Produktionsgemeinschaft als ein der kommerziellen Funktion unmit-
telbar zugeordnetes Moment neu zu etablieren, so findet sich jetzt zum
zweiten das kommerzielle System durch die der neuen Produktionsge-
meinschaft eigene Produktivitdt und Innovationskraft dazu angetrieben,
auch die Konsumentenfunktion als ein vom territorialherrschaftlichen
Kontext unabhingiges Moment zu realisieren und durch - die territori-
alherrschaftliche Sphére transzendierende — Austauschbeziehungen sui
generis in Position zu bringen.

Dem oben angedeuteten idealiter kontinuierlichen Akkumulationsver-
fahren, bei dem Produzenten, deren Subsistenz ganz und gar vom Markt
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abhéngt, fiir den Markt ein Mehrprodukt erzeugen, das einer kraft des
marktunabhingigen allgemeinen Aquivalents, iiber das sie verfiigt, als
Konsumenten firmierenden anderen Gruppe zufillt, die wiederum da-
durch, dass sie mittels des allgemeinen Aquivalents das Mehrprodukt als
Mehrwert realisiert, den Handeltreibenden ermoglicht, die Produzenten
in einem quantitativ erweiterten beziehungsweise qualitativ gesteigerten,
mehr Personen einbeziehenden beziehungsweise das vorhandene Perso-
nal zu grofieren Leistungen antreibenden neuen Produktionsprozess zu
engagieren — einem solch kontinuierlichen Akkumulationsverfahren steht
also eigentlich nichts mehr im Wege.

Oder vielmehr ist das Einzige, aber schwergewichtig Entscheidende,
was ihm im Wege steht, das alte, dem handelsstadtischen Marktsystem
vorausgehende territorialherrschaftliche Austauschsystem, aus dem jenes
hervorgegangen ist und das nun aber durch seine in spannungsgeladener
Parallelitit oder vielmehr konflikttrachtiger Komplizitdt fortdauernde
Existenz seinem Geschopf beziehungsweise — angesichts der Unfreiwil-
ligkeit der Hervorbringung besser gesagt — seiner Ausgeburt, eben dem
handelsstddtischen Marktsystem, wie ein Klotz am Bein hingt oder wie
eine durch ihr Schwergewicht erdriickende Hypothek die Bewegungsfrei-
heit raubt und den weiteren, einer rein kommerziellen Entwicklungslogik
alles andere als entsprechenden Weg diktiert.

So sehr es ndmlich dem handelsstddtischen System gelingt, dank der
relativen sozialen Ungebundenheit und politischen Freiheit der in ihm
Arbeitenden einen markanten 6konomisch-technischen Entwicklungsvor-
sprung vor der territorialherrschaftlichen Sphére zu erringen, und so sehr
das in diesem Entwicklungsvorsprung implizierte Produktivitatsgefille
dazu fiihrt, dass die Handelsstadt unverhéltnisméafig giinstige, sprich, ex-
orbitant lukrative Austauschbeziehungen zu den Territorialherrschaften
zu unterhalten vermag, so sehr erweist sich dieser Triumph des neuen,
handelsherrlich-stadtischen tiber das alte, fronherrschaftlich-territoriale
doch zugleich als ein zweischneidiges Resultat, ein Pyrrhussieg, weil der
auflerordentliche Reichtum, der damit in die Stadt gelangt, nur den an
jenen Handelsbeziehungen beteiligten Gruppen zugute kommt, wih-
rend er andere, fiir den Bestand des handelsstadtischen Komplexes nicht
weniger wichtige Gruppen, ndmlich die mit der Pflege und Sicherung
der territorialen Basis der Handelsstadt befassten Schichten, den bauer-
lichen Anhang der aristokratisch-politischen Fiihrung der Stadt, um die
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Existenzgrundlage bringt und verarmen lasst, und weil dieser Reichtum
somit soziale Spannungen und politische Konflikte heraufbeschwort, die
wiederum die aristokratische Fiihrung dadurch zu 16sen oder jedenfalls
zu bewiltigen sucht, dass sie mit Unterstiitzung der verarmten Volks-
schichten das fiir die Stadt mafigebende kommerzielle System, partiell
zumindest, suspendiert und durch direktere Methoden der Aneignung
fremden Reichtums ergdnzt, wo nicht gar ersetzt — sei’s dass sie, wie im
Falle der athenischen Polis, diese Aneignungsstrategie auf ihresgleichen,
die anderen, als Bundesgenossen zur Kasse gebetenen Handelsstadte,
beschrédnkt, sei’s dass sie, wie es die Urbs Romana tut, die ganze terri-
torialherrschaftliche Sphire mit Kontributionen und Konfiskationen zu
besteuern und auszupliindern beginnt. In diesem neuen, mittels biirokra-
tischem Zwang oder militarischer Gewalt expropriativen Erwerbssystem,
das aus der Handelsstadt ein hegemoniales beziehungsweise imperiales
Gebilde werden lasst, spielt zwar die kommerzielle Funktion als appro-
priatives und zirkulatives Faktotum, als Eintreiber und Verteiler, nach
wie vor eine wichtige Rolle, aber als mafigebende Instanz, als durch den
marktformigen Austausch, den sie in Szene setzt, fiir die soziale Ordnung
und die politische Machtverteilung grundlegende Einrichtung hat sie
ausgedient.

So also ist es das alte, dem handelsstadtischen Marktsystem ebenso
sehr vorausgesetzte wie gleichzeitig mit ihm perennierende und als Han-
delspartner kontrahierende territorialherrschaftliche Austauschsystem,
das durch die politisch ebenso verderblichen wie 6konomisch giinstigen
Austauschrelationen, die es der Handelsstadt bietet, diese zerriittet und in
Unordnung stiirzt und zwecks Sicherung ihres Bestands und Zusammen-
halts zu einer nicht kommerziell vermittelten, machtpolitisch fundierten
Entwicklung motiviert, die ihr zwar erst einmal eine glinzende und
geradezu atemberaubende Karriere ermdoglicht und zu einer angesichts
ihrer territorialen Kleinheit und personalen Beschrankung hypertroph
anmutenden Machtstellung verhilft, sie am Ende aber auch {tiberfordert
und in den Ruin ihrer blof8 geborgten, sprich, schmarotzerischen und
namlich indirekt oder direkt vom Uberfluss der territorialherrschaftlichen
Sphére zehrenden Existenz treibt.

Die kraft der Produktivitdt des handelsstddtischen Marktsystems zuvor
durchgesetzte und vollendete Trennung der dkonomischen Funktionen
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durch Einfithrung eines dem reinen Produzenten der stadtischen Produk-
tionsgemeinschaft korrespondierenden und im Rahmen der aufserterrito-
rialherrschaftlichen Handelsbeziehungen mit den Stammespopulationen
des westlichen Mittelmeers Gestalt annehmenden reinen Konsumenten
und die durch diese Funktionstrennung im Prinzip ermoglichte syste-
matische kommerzielle Entfaltung und im heutigen Sinne konsequente
Akkumulationsstrategie scheitern an dieser durch das Verhiltnis zur
territorialherrschaftlichen Sphére provozierten nichtkommerziellen Kri-
senbewiltigung der Handelsstadt, ihrer Umriistung in ein hegemoniales
beziehungsweise imperiales Instrument zur Beschaffung von Reichtum,
und bleibt Episode. Der seine hypothekarische Bedeutung wirksam ka-
schierende Kredit, den das territorialherrschaftliche Austauschsystem
dem handelsstddtischen Marktsystem, das sich aus ihm herausgearbeitet
hat, einrdaumt, erweist sich am Ende als fatal und lockt die Handels-
stadt, ehe sie ihr Marktsystem als einen funktionsteilig in sich geschlosse-
nen Kreislauf, als einen selbsttragenden Organismus, einen aus eigenen
Stiicken repetitiven Automatismus dauerhaft etablieren kann, in das
Verderben der hegemonialen Personlichkeitsverdanderung oder imperia-
len Charakterkonversion, in das sie der Versuch, mit seinen politisch-
okonomischen Folgen fertig zu werden, unaufhaltsam hineintreibt.

Anders als die zum territorialherrschaftlichen Kontext peripheren antiken Han-
delsstidte durchzieht das Marktsystem, das die in den klerikalen Freirdumen
entstandenen handwerklichen Produktionsgemeinschaften zusammenschliefst,
die feudalherrschaftlichen Territorien wie ein Myzel. Allerdings ist es im Wider-
spruch zu seiner dynamisch-systematisch mafigebenden Rolle, topisch-syntag-
matisch betrachtet, nur erst ein verschwindend sporadisches Element in der
feudalgesellschaftlichen Totalitit und bedarf, um actu der zentrale Faktor zu
werden, der es potentia ist, gleichermaflen der GrofSe und der Anzahl seiner
in den handwerklichen Produktionsgemeinschaften bestehenden konstitutiven
Elemente nach eines gewaltigen Wachstums.

Von solchem Kredit und den darin versteckten verderbenbringenden
hypothekarischen Belastungen weifs das neuartige, postimperiale Markt-
system rein gar nichts. Es weifs ebenso wenig davon, wie es iiberhaupt
von einem ihm vorausgesetzten und als ebenso sehr sein fortlaufendes
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Milieu, sein Hintergrund, wie als seine urspriingliche Matrix, sein Entste-
hungsort fungierenden territorialherrschaftlichen Austauschsystem weif3.
Seinen Ursprung hat das neuartige Marktsystem feudalgesellschaftli-
cher — nicht etwa Provenienz oder auch nur Dependenz, sondern einzig
und allein — Zuordnung und Einbettung vielmehr in den als Pforten
zum Himmel etablierten religiosen Freirdumen, von denen der territo-
riale Zusammenhang der Feudalherrschaft durchsetzt ist; seinen Anfang
nimmt es in dem geschiitzt retortendhnlichen Medium und unter den
versuchsanstaltsformigen Bedingungen, die jene Freiraume ihm bieten.
Weit entfernt davon, dass es wie einst aus ihm fremden, um nicht zu
sagen widrigen, sozialen Verhéltnissen mithsam herausprozessiert, durch
die Labor fronwirtschaftlicher Produktivkraft und die Hebammendienste
der kommerziellen Funktion nach und nach hervorgetrieben werden
miisste, tritt dank des Schutzes und Schirms, den die religiosen Freirdu-
me, die klostergemeinschaftlichen Exklaven ihm bieten, das Marktsystem
quasi als Spontangeburt ins Leben — als eine Vielzahl vornehmlich hand-
werklicher Produktionsgemeinschaften, die im symbiotischen Verbund
mit den agrarisch tatigen Klostergemeinschaften eben das empiriologisch
sind, was die antike Figur der Athene, der Schutzgéttin der Handels-
stadt, nur erst mythologisch imaginiert oder pratendiert: eine dem Kopf
entstiegene, sprich, der Ratio einer Uberlebensstrategie, die dank der
sakral-transzendenten Perspektive, unter der sie steht, von immanenzei-
genen habituellen Riicksichten und rituellen Zwéngen weitgehend frei
ist, entsprungene gesellschaftliche Vereinigung beziehungsweise aus dem
Kalkiil einer Existenzsicherung, die dank der final-jenseitigen Bestim-
mung, der sie dient, diesseitsspezifischen Sinnfragen und Zweifeln so
ziemlich enthoben ist, hervorgegangene menschliche Unternehmung.
Und sowenig diese in vitro klosterlicher Exterritorialitit gezeugten,
quasi also der Gnade Gottes geschuldeten Produzentengemeinschaften in
einem anders gearteten 6konomischen Zusammenhang wie dem territo-
rialherrschaftlichen Austauschsystem des Altertums ihre Voraussetzung
oder Grundlage haben, sowenig bediirfen sie nun nattirlich auch einer als
Geburtshelferin wirksamen, als Triebkraft aktiven kommerziellen Funk-
tion, um sie solch heterogener 6konomischer Voraussetzung iiberhaupt
erst zu entreifien, sie aus solch heteronomer systematischer Grundlage
allererst herauszuprozessieren. Weit entfernt davon, als Maieutikum,
als extern treibendes Motiv gebraucht zu werden, ist die kommerzielle
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Funktion ausschliefilich als Faktotum, als intern organisierendes Moment
gefragt. Wie die postimperialen Produzentengemeinschaften selbst eine
letztlich der religiosen Orientierung der territorialherrschaftlichen Ge-
sellschaften feudalen Typs, ihren heilsgeschichtlichen Auslassungen oder
Zasuren, ihren Pforten zum Himmel, gedankte Spontangeburt sind, so
ist wiederum die kommerzielle Funktion, fern aller urheberschaftlichen
Bedeutung oder Hebammenrolle, eine spontane Hervorbringung und na-
tiirliche Implikation eben jener Spontangeburt, sprich, ein Verkniipfungs-
und Transaktionsmechanismus, den die verstreuten Produzentengemein-
schaften aus ganz und gar eigenen Stiicken ins Werk setzen, um durch
den wechselseitigen Austausch ihrer materiellen Uberschiisse und in-
dustriellen Neuerungen gleichermafien die fiir ihre Subsistenz und ihr
Uberleben rationellsten Bedingungen zu schaffen und das ihrem Gedei-
hen und ihrem Wohlstand forderlichste Kalkiil in Kraft zu setzen.

Freilich fiihrt diese nicht, wie in der Antike, die Produzentengemein-
schaften allererst auf den Plan rufende, sondern umgekehrt von den
prasenten Produzentengemeinschaften freihdndig in Szene gesetzte und
die disparaten arbeitsteilig-kooperativen Kollektive in ein Marktsystem
tiberfithrende kommerzielle Funktion das Prinzip mit sich, das ihr ab
ovo ihrer herrschaftlichen Provenienz und urspriinglichen Konstitution
so wesentlich ist wie sie sich selbst, ndmlich das Akkumulationsprin-
zip, das da macht, dass kein Marktsystem, kein System von durch den
Markt dotierten und fiir den Markt arbeitenden Produzenten ohne Kon-
sumenten auskommt, die fiir die erweiterte Reproduktion des Systems,
seine extensive Ausdehnung beziehungsweise intensive Entfaltung Sorge
tragen, dass mit anderen Worten das Marktsystem erst dann ein System
sans phrase, ein komplettes Ganzes ist, wenn es besondere Gruppen ein-
schliefit, die als Abnehmer des ex principio der kommerziellen Funktion
auf dem Markt erscheinenden Mehrprodukts fungieren konnen, weil
sie iiber das zur Realisierung des Mehrprodukts als Mehrwert notige
marktunabhingige allgemeine Aquivalent verfiigen, und die durch diese
Realisierung des Mehrprodukts als Mehrwert der kommerziellen Funkti-
on ermoglichen, das von den Produzenten dem Markt gelieferte Produkt
in seinem vollen, auch den Mehrwert umfassenden Wert in einen neuen,
mehrwertigen Produktionsgang zu investieren, es als Mehrwert schaf-
fenden Wert zur Geltung zu bringen, sprich, das ihr, der kommerziellen
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Funktion, als archaische Erbschaft eingeschriebene Akkumulationsbe-
diirfnis zu befriedigen.

Und die Erfiillung dieses mit jedem Marktsystem einhergehenden
Desiderats, die Besetzung der die Produzentenfunktion und den kom-
merziellen Mechanismus allererst zum System komplettierenden Kon-
sumentenrolle — sie ist nun recht eigentlich das Tiipfelchen auf dem i
der inmitten der Gesellschaftsverhiltnisse territorialherrschaftlich alter
Pragung aus der Retorte klerikaler Exterritorialitit hervorgehenden und
sich zu einem territoriumsiibergreifenden Austauschzusammenhang
eigener Ordnung, wenn schon nicht eigenen Rechts, organisierenden
Produzentengemeinschaften neuen Typs. Niemand anders als die feudale
Herrschaft selbst namlich erfiillt dies Desiderat, schliipft in die Kon-
sumentenrolle oder findet sich, besser gesagt, zu ihr verfithrt und in
sie gedrangt. Nicht genug damit, dass die territoriale Herrschaft und
ihr fronwirtschaftliches System keine genetische Voraussetzung fiir das
entstehende Marktsystem bilden, nicht als gleichermafien dufiere Grund-
lage und heteronomes Pendant des Marktsystems fungieren, sieht sich
mehr noch und umgekehrt die Territorialherrschaft in ihrer konditiona-
len Bedeutung fiir das Marktsystem allererst durch das letztere selbst
gesetzt, sieht sie sich als tragendes Moment oder Funktionselement des
Marktsystems durch es generiert und rekrutiert.

So sehr die als feudale restituierte Territorialherrschaft als dufseres Mi-
lieu, als quasi natiirliche Umwelt vorhanden ist, so sehr ist sie doch dem
in ihren religiosen Freirdaumen, ihren klerikalen Poren spontan entstehen-
den Marktsystem unmittelbar duferlich und geméaf8 ihrer Auflerlichkeit
im Zweifelsfall feindlich und hinderlich und gewinnt fiir letzteres nur
in dem Mafle als Positivum Relevanz und als Aktivposten Interesse, wie
sie sich aufgrund ihres Mangels an Konsumgiitern und ihrer Verfiigung
tiber Edelmetall als Konsument vereinnahmen lasst und so dem Markt-
system erlaubt, mit einem Schlage sowohl ihrer Feindseligkeit zu wehren
beziehungsweise ihren Widerstand zu brechen als auch das Modell einer
funktionsteilig in sich geschlossenen akkumulativen Zirkulation, eines
aus eigenem Vermehrungstrieb wachsenden 6konomischen Organismus
durch das noch fehlende Funktionselement zu ergdnzen, sprich, komplett
zu machen.

Die Territorialherrschaft bequemt sich mit anderen Worten hier zu eben
der systemintegrierenden Funktion, die in der Antike, im Zuge der ers-
ten Entstehung eines Marktsystems, die aufierterritorialherrschaftlichen
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Stammesgruppen und riickstindigen Populationen iibernehmen und die
damals allerdings, wie das entstehende Marktsystem insgesamt, Episode
bleibt, weil dort, wie gezeigt, das Marktsystem seine Voraussetzung und
Matrix in einem territorialherrschaftlichen Austauschsystem hat, das
ihm als Klotz am Bein auch weiterhin anhédngt, als eine schwere Hypo-
thek, die umso schwerer wiegt, als sie ihren hypothekarischen Charakter
durch die Blume kreditiven Entgegenkommens und gewinntrachtigster
Begtinstigung zur Geltung bringt, eine Hypothek, die durch die sozialen
Verwerfungen und politischen Spaltungen, in denen sie sich artikuliert,
das Marktsystem in den Konkurs zu treiben droht und, indem sie es
zwingt, sich zur Abwendung des Konkurses bis zur Unkenntlichkeit zu
entstellen und die Fasson eines hegemonial-kontraktiven Schmarotzers
oder imperial-extraktiven Ausbeuters anzunehmen, es nur umso sicherer
in sein auf diese Weise selbstgewirktes Verderben fiihrt.

Vor solcher Fatalitdt des Entstehens ist das neue, postimperial sich
regenerierende Marktsystem offenbar bestens geschiitzt. Und zwar nicht
nur negativ deshalb, weil es dank des eigentiimlichen Mediums seiner
Bildung, seines als klerikaler Freiraum firmierenden Mutterbodens, gar
keine territorialherrschaftliche Voraussetzung hat, keiner in einem Aus-
tauschsystem, das eine nur erst als herrschaftliches Faktotum fungierende
kommerzielle Funktion zwischen Fronwirtschaften kntipft, bestehenden
Matrix, die sich dann spédter hypothekarisch geltend machen konnte,
entspringt, sondern mehr noch positiv dadurch, dass es jene, ihm mit-
nichten genetisch vorausgesetzte, sondern blofi historisch zugeordnete
Territorialherrschaft je schon als Moment seiner selbst vereinnahmt, als
klar definiertes Funktionselement seinem System integriert, indem es
ihr, wie gezeigt, die Rolle des reinen Konsumenten, des Mehrwertreali-
sierers vom Dienst tibertrdgt, und dass es so der in seinen kommerziell-
systematischen Kontext Eingefiihrten und Eingebundenen von vornher-
ein jede Moglichkeit verschldgt, sich gegen es in welcher Weise auch
immer als heteronome Bestimmung und hypothekarische Belastung in
Stellung zu bringen.

Ehe sie weif}, wie ihr geschieht, findet sich die Territorialherrschaft
durch ihre materiellen Bediirfnisse und ihren herrschaftlichen Schatz,
dessen allgemeine Aquivalenz, dessen universalen Tauschwert die Tri-
bute der Handler ihr zu Bewusstsein bringen, in das durch die Handler
organisierte Marktsystem hineingezogen und in ihm funktionalisiert und
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damit jeder Chance beraubt, sich jenem System gegeniiber noch als das
eigene Ganze, das sie von Haus aus ist, zum Tragen zu bringen und
ihm sei’s durch storfaktorelle Einflussnahme und aktive Sabotage, sei’s
einfach durch tragheitsmomentanes Beharrungsvermogen und passiven
Widerstand in die Quere zu kommen.

Dabei ist strukturelle Bedingung fiir den durchschlagenden Erfolg die-
ser jede substanziell-genetische Abhédngigkeit von vornherein ausschlie-
lenden beziehungsweise unterlaufenden systematisch-funktionellen Ver-
einnahmungsstrategie, durch die sich die Territorialherrschaft wie von
Zauberhand aus einem das Marktsystem potenziell konterkarierenden
Storfaktor in ein aktuell integrierendes Moment des Marktsystems trans-
formiert zeigt, natiirlich der in der Topik des letzteren, in seiner Assozia-
tion mit den religiosen Freirdumen, den klostergemeinschaftlichen Exkla-
ven, einbegriffene Umstand, dass es nicht wie in der alten Welt peripher
zur territorialherrschaftlichen Sphére und in Bezug auf sie randstandig-
sporadisch in Erscheinung tritt, sondern vielmehr in medias res der ter-
ritorialherrschaftlichen Sphére Einzug hilt und sich im Verhéltnis zu ihr
punktformig-pandemisch in Szene setzt. Weil es wie die ihm Schutz und
Entfaltungsraum gewéahrenden klosterlich-klerikalen Pforten zum Him-
mel, denen es anhdngt und die es umlagert, die territorialherrschaftliche
Sphdre allenthalben durchsetzt und quasi universal perforiert, ist das
neue Marktsystem in Gestalt seiner einzelnen Produktionsgemeinschaf-
ten tiberall vor Ort und am Mann, wenn es gilt, durch die zwecks seiner
Etablierung als System von ihm ebenso ubiquitér generierte kommerzielle
Funktion die einzelnen Territorialherrschaften ihrer systemkonformen
Rolle als Konsumenten sans phrase, reine Mehrwertrealisierer zu iiber-
fiihren.

Dank seiner nach Mafigabe des religiosen Organisationsgeflechts die
territorialherrschaftliche Sphdre pandemisch punktierenden Standorte
und der diese Standorte vernetzenden kommerziellen Verbindungen
durchzieht das Marktsystem die ganze Sphédre wie ein Myzel und hat
wegen dieser seiner generellen Objektndhe oder Feindberiihrung geringe
Miihe, den potenziellen Feind zum aktuellen Partner zu gewinnen, den
feudalen Kontrahenten zum kommerziellen Kontrakt zu bewegen, sprich,
die jeweilige Territorialherrschaft zu jener eigentiimlichen Symbiose an-
zustiften, der zufolge es der letzteren Nahrstoffe, materiale Giiter, liefert
und dafiir von ihr das fiir die Nahrstoffproduktion oder vielmehr fiir
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deren Wachstum erforderliche katalytische Ferment, allgemeines Aquiva-
lent, erhalt.

Der Hinweis auf die von aller marginalen unde sporadischen Exis-
tenz weit entfernte Medialitdt und Omniprasenz des Marktsystems wiére
freilich unvollstindig und unter Umstdnden sogar irrefithrend ohne die
gleichzeitige Erwdhnung der eklatanten Diskrepanz zwischen dieser sei-
ner — systematisch genommen — unbezweifelbaren Zentralitat und Signifi-
kanz und seiner — syntagmatisch betrachtet — vorlaufig ebenso unbestreit-
baren Punktualitdt und Geringfiigigkeit. So sehr mit anderen Worten das
Marktsystem dynamisch-systematisch als das organisierende Zentrum
gelten kann, an das die Territorialherrschaften, ohne zu wissen, wie ihnen
geschieht, anschiefsen und durch das sie sich im Nu in ein integrierendes
Moment, ein kommerzielles Funktionselement transformiert finden, so
sehr erscheint das Marktsystem doch aber topisch-syntagmatisch nur
erst als ein quasi archimedischer Punkt, der, seiner Vielzahl zum Trotz,
ob seiner relativen Kleinheit und respektiven Unbedeutendheit in der
volumindsen territorialherrschaftlichen Sphire im Grofien und Ganzen
der fronwirtschaftlich-feudalen Gesellschaft, regelrecht verschwindet
und verborgen liegt und der erst gefunden oder, besser gesagt, in seiner
Wirkmachtigkeit entfaltet werden, sich als das Potenzial, das er ist, aktua-
lisieren muss, ehe er seinem archimedischen Namen Ehre machen und die
Welt aus den Angeln heben, genauer gesagt, die territorialherrschaftliche
Sphére nach seinem akkumulationsstrategischen Bilde umformen kann.

Eingebettet in das weite Feld fronwirtschaftlich-territorialherrschaft-
licher Dependenz, sind die durch die kommerzielle Funktion ihres Zei-
chens organisierten Produzentengemeinschaften nur erst die Samen- und
Senfkorner, die aufgehen und wachsen miissen, ehe sie realiter werden,
was sie idealiter bereits sind, ein die Erde iiberziehender und sich in
den Acker und Né&hrboden fiir seine spezifische Produktion, die Schop-
fung von Wert, und sein eigentiimliches Produkt, den Wert, der sich
selbst verwertet, der zu seiner eigenen Schopfung dient, verwandelnder
Organismus.

Das Ensemble der zusammen mit den Himmelspforten, die den irdi-
schen Gesellschaftsleib heilsperspektivisch aufschliefSen, den religiosen
Poren, die ihn in seiner Erdenschwere christologisch ventilieren, in den
feudalgesellschaftlichen Kontext eingelassenen Produzentengemeinschaf-
ten neuen Typs, die kraft der kommerziellen Funktion, die zwischen
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ihnen die Verbindung herstellt, ein Marktsystem bilden, ist also eine
Potenz, die durch die 6konomische Integration der feudalen Herrschaft,
durch ihre Vereinnahmung als Mehrwertrealisierer, potenziell zwar oder
im systematischen Prinzip bereits das gesamte feudalgesellschaftliche
Corpus in Dienst nimmt und ihren Zwecken gefiigig macht, die sich aber
aufgrund der tiberwdltigenden Leibesfiille jenes feudalgesellschaftlichen
Corpus, aufgrund der dem Corpus eigenen und seine Integration ins
Marktsystem jeweils zum punktuellen Ereignis, zur winzigen Episo-
de verfliichtigenden empirischen Existenz, aktuell oder in Wirklichkeit
noch weitgehend in der Latenz des feudalgesellschaftlichen Lebens ver-
halten und auf ein, kaum dass es darin erscheint, auch schon wieder
von ihm verschlungenes, kursorisches Moment, eben auf eine Art von
biographischem Samenkorn beschrankt findet.

Waéahrend das Marktsystem zwar die feudale Herrschaft als Konsu-
menten rekrutiert und so zu einem integrierenden Funktionselement
seiner eigenen erweiterten Reproduktion werden ldsst, bleibt ihm doch
zugleich das dieser Herrschaft fronwirtschaftlich dienstbare, bauerliche
Gros der feudalen Gesellschaft noch weitgehend entzogen und tritt ihm
als ein heterogen-syntagmatisches Umfeld entgegen beziehungsweise
umgibt es wie ein fremdartig-anorganisches Milieu, worin es sich als
ein nur punktuell wirksames und, aufs gesellschaftlich Ganze gesehen,
immer wieder verschwindendes Moment verliert und gleichermafien
seine systematische Geltung und sein organisches Funktionieren in enge
Grenzen gebannt und in der Tat zum Ausnahmefall degradiert findet.

Um aktuell oder in Wirklichkeit zu werden, was es potenziell oder
dem Prinzip nach bereits ist, und um also das in ihm gestaltgewordene
Modell marktwirtschaftlich-akkumulativen Produzierens in die Tat der
feudalgesellschaftlichen Totalitit umzusetzen, muss es gleichermafien
der Grofie und der Anzahl seiner konstitutiven Elemente nach, sprich,
sowohl im Volumen als auch in der Menge jener relativ unabhédngigen
Produzentengemeinschaften, aus denen die kommerzielle Funktion es,
das System, organisiert, gewaltig zulegen und vollig andere Dimensionen
erreichen.
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Die Vervielfiltigung der durchs Marktsystem zusammengeschlossenen Produ-
zentengemeinschaften erweist sich als die via regia zur Entfaltung des Sys-
tems, weil die feudalen Herrschaften wegen der habituell-konsumtiven und der
strukturell-kompetitiven Vorteile, die jene handwerklichen Produzentengemein-
schaften ihnen bieten, und weil sie sich als finanziell lukrativ erweisen, nach
Kriften darum bemiiht sind, sie auf ihren Territorien anzusiedeln. Um sie bei sich
heimisch zu machen, riumen sie den Kommunen dkonomische Entfaltungsmaog-
lichkeiten und politische Freiheiten ein und lassen zu, dass sie sich zu weitgehend
eigenstindigen und selbstverwalteten Gemeinwesen entwickeln.

Was die Grofle, das Volumen der einzelnen Produzentengemeinschaft
angeht, so liegen freilich Zunahme und Wachstum in der Natur des Sys-
tems selbst. So gewiss das erstmals in der klassischen Antike in Szene
gesetzte und jetzt unter anderen Vorzeichen, in anderer Konstellation
und mit anderem Personal wieder auf den Plan tretende Modell aus
marktwirtschaftlich organisierten und integrierten Produzenten, den
Markt herstellender kommerzieller Funktion und den markteigenen Pro-
duktionsiiberschuss verwertenden hauptberuflichen Konsumenten seine
ultima ratio in der Wertakkumulation, der stets erweiterten Reproduk-
tion des immer Gleichen, der um der Zirkulation willen angestrengten
Produktion und einer um der Produktion willen betriebenen Zirkulation
findet, so gewiss impliziert dieses Modell ein naturgemafs fortlaufendes
extensives beziehungsweise intensives, die Zahl der Produzenten bezie-
hungsweise ihre Produktivkraft betreffendes Wachstum der jeweiligen,
das System tragenden Elemente, der einzelnen Produzentengemeinschaf-
ten.

Von den kommerziellen Betreibern des Systems mit einem dank der
herrschaftlichen Konsumenten und ihrer Funktion als Mehrwertrealisie-
rer von Mal zu Mal vergrofierten Wertquantum, einem kontinuierlichen
Mehr an allgemeinem Aquivalent konfrontiert, das ihnen als marktgan-
gige Miinze zur Verfiigung steht, sofern sie ein entsprechendes Mehr an
Produktionsleistung erbringen, konnen die Produzentengemeinschaften
eigentlich gar nicht anders, als diese Chance zur Vergrofierung ihres
Wohlstands mittels vermehrter Arbeit zu nutzen und sei’s ihre Reihen
durch weitere Produzenten aufzufiillen, sei’s durch technische Neue-
rungen oder arbeitsorganisatorische Verbesserungen ihre Produktivitat,
sprich, die Arbeitsleistung des vorhandenen Personals, zu steigern.
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Allerdings stehen dieser in der Natur des Marktssystems beschlossenen
Wachstumstendenz der Produzentengemeinschaften dufiere, aus dem
factum brutum des feudalherrschaftlichen Kontextes resultierende Ein-
schrankungen und Hemmnisse entgegen, die, wenn schon das Wachstum
nicht tiberhaupt zu durchkreuzen und zu unterbinden, so jedenfalls doch
zu behindern und stark zu verlangsamen geeignet sind. Da ist erstens die
raumliche Enge der auf die klosterlichen Exklaven, die klerikalen Freirdu-
me beziehungsweise auf deren unmittelbaren Umkreis eingeschrankten
Produzentengemeinschaften, die einer Entfaltung nur zu rasch Grenzen
setzt. Und da sind zweitens die personalen Nachschubprobleme, die
aus der Tatsache resultieren, dass sich die im territorialherrschaftlichen
Umfeld der Produzentengemeinschaften lebende Bevolkerung in fron-
wirtschaftlicher Abhédngigkeit von der Feudalherrschaft befindet und
diese eine Desertion und Abwanderung ihrer Untertanen in die relative
produzentengemeinschaftliche Freiheit im Normalfall nicht toleriert.
Angesichts solch gravierender Hindernisse, mit denen sich die ein-
zelne Produzentengemeinschaft im Blick auf die ihr vom Marktsystem
nahegelegte, um nicht zu sagen, abgeforderte Expansion und Vergrofie-
rung konfrontiert findet, kommt offenbar alles auf die Wirksamkeit und
den Erfolg der zweiten zur marktsystematischen Durchdringung des
feudalgesellschaftlichen Zusammenhangs geeigneten Methode, namlich
der Vermehrung der Produzentengemeinschaften, ihrer zahlenméfiigen
Vervielfdltigung an. Auf den ersten Blick scheint nun zwar dieses zweite
Verfahren noch weniger aussichtsreich, weil es ja angesichts der topischen
Verhiltnisse, der Raumaufteilung zwischen durchgangigen feudalherr-
schaftlichen Territorien und eingestreuten klosterlich-klerikalen Freirdu-
men, ein Vordringen der Produzentengemeinschaften auf feudalherr-
schaftliches Gebiet, sprich, einen Transfer der im klosterlich-klerikalen
Freiraum gegebenen besonderen politisch-6konomischen Existenzbedin-
gungen in die ihnen stracks widerstreitende und sie nach Mafigabe ihrer
lehnsrechtlich-fronwirtschaftlichen Verfassung regelrecht ausschliefSende
herrschaftliche Doméne voraussetzte. Wie sollte wohl ausgerechnet der
auf Loyalitat statt auf Reziprozitit und auf personliche Abhédngigkeit
statt auf sdchlichen Austausch gegriindete feudale Kontext den konstitu-
tiven Elementen des neu entstehenden Marktsystems, den kommerziell
miteinander verkniipften Produzentengemeinschaften neuen Typs, eine
Freistitte und einen Entfaltungsraum bieten und so die Grundlage fiir
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das besagte zweite Verfahren zum Auf- und Ausbau des Marktsystems,
namlich die Vermehrung und Vervielfiltigung eben dieser fiir das System
konstitutiven Produzentengemeinschaften liefern?

Indes, was auf den ersten Blick geradezu ausgeschlossen erscheint,
stellt sich auf den zweiten vielmehr als die via regia der weiteren Kar-
riere des Marktsystems heraus. Und zwar deshalb, weil die Wort- und
Geschiftsfiihrer der feudalgesellschaftlichen Sphire, eben die feudalen
Herrschaften selbst, gegeniiber jenem Verfahren einer fortgesetzten Streu-
ung und Vervielfidltigung der Produzentengemeinschaften, sprich, ihrer
Dissemination und Ausbreitung in die feudalgesellschaftliche Sphére
hinein, nicht etwa blofs Toleranz und Aufgeschlossenheit an den Tag
legen, sondern sich mehr noch als seine begeistertsten Partisanen und
entschiedensten Forderer erweisen.

Tatsdchlich sind sie es, die feudalen Herrschaften, die darauf verfal-
len, im Blick auf die dank der klerikalen Freirdume ihrer territorialen
Herrschaft weitgehend entzogenen Produzentengemeinschaften eine
Ausnahme von der Regel der lehnsrechtlich-fronwirtschaftlichen Verfas-
sung der von ihnen beherrschten Gesellschaften zu machen und solchen
Gemeinschaften ndamlich auf den eigenen Territorien einen rechtlichen
Rahmen und politisch-6konomische Bedingungen zu bieten, die ihnen
ein vergleichbar unabhédngiges Wirtschaften wie in den klerikalen Frei-
rdumen ermdoglicht. In der Tat sind sie es, die feudalen Herrschaften,
die der Bildung und Etablierung solcher Produzentengemeinschaften
auf ihrem Territorium Vorschub leisten, indem sie im Verhiltnis zu ih-
nen all die feudalherrschaftlichen Rechte und Anspriiche aufler Kraft
beziehungsweise hintan setzen, die ihre Bildung und Etablierung in der
feudalherrschaftlichen Sphére eigentlich ausschlieffen. Was die feudalen
Herrschaften dazu motiviert, den Produzentengemeinschaften Avancen
zu machen und sie auf ihrem Hoheitsgebiet bereitwillig Fuf$ fassen zu
lassen, ihnen dort neue, durch profane Vertrdge, statt durch klerikale
Protektion gesicherte Standorte einzurdumen, sind die offenkundigen,
offentlichen ebenso sehr wie privaten und staatlichen nicht weniger als
personlichen, Vorteile, die sie aus der unmittelbaren Prasenz und dem
innerterritorialen Wirken der Gemeinschaften ziehen.

Keineswegs namlich sind es nur habituelle, die Konsumgewohnhei-
ten, den Lebensstandard betreffende Annehmlichkeiten, die, wie schon
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ausgefiihrt, die durch die kommerzielle Funktion zum Marktsystem orga-
nisierten Produzentengemeinschaften dank ihres von fronwirtschaftlicher
Bevormundung und Ausbeutung relativ befreiten und vom eigenen In-
teresse, von der Aussicht auf eigeninitiativen Wohlstand bestimmten
Arbeitens und Wirtschaftens und dank ihrer dadurch gendhrten Pro-
duktiv- und Erfindungskraft den feudalen Herrschaften mittels kom-
merzieller Funktion zu bieten vermogen und die natiirlich umso grofier
und umso zuverldssiger zu haben sind, wie die Produzentengemein-
schaften in ndchster rdumlicher Ndhe und im engsten sozialen Kon-
takt zu den feudalen Herrschaften titig sind. Mindestens ebenso schwer
wie die habituell-konsumtiven Annehmlichkeiten wiegen vielmehr die
strukturell-kompetitiven Vorteile, die teils darin bestehen, dass dank
der auf ihren Territorien stationierten Produzentengemeinschaften die
feudalen Herrschaften einen direkten Zugang zum jeweils letzten Stand
der Technik gewinnen und vergleichsweise unmittelbar von den in den
Produzentengemeinschaften vorangetriebenen neuesten Entwicklungen,
ihren jeweils jiingsten inventorischen Errungenschaften profitieren, teils
darin, dass das die Produzentengemeinschaften organisierende Handels-
system die betreffende Territorialherrschaft in entsprechend verstarktem
Maf in sein Netz aus Handelswegen und Handelsniederlassungen einbe-
zieht und sie durch den wachsenden Strom von Giitern und Menschen,
den es in sie hinein und aus ihr herauspumpt, ebenso sehr fiir Einfliisse
aus der umgebenden Welt 6ffnet wie selber auf die umgebende Welt
Einfluss nehmen lésst.

Was das erstere, den Zugang zum technischen Fortschritt und die Teil-
habe an der Produktivititsentwicklung betrifft, so beschrankt sich das
Interesse der feudalen Herrschaften keineswegs nur auf den riistungsre-
levanten Bereich, den Festungsbau und die Metallbearbeitung, sondern
erstreckt sich auf zahlreiche andere Gebiete wie etwa die landwirtschaft-
liche Produktion, den Werkzeug- und Fahrzeugbau, den Bergbau und die
tiir die herrschaftliche Reprasentation wichtigen Produktionssparten wie
etwa die Tuchmacherei oder die Feinschmiedekunst. All diese Gewerke
steigern und stdrken in dem Mafse, wie die feudale Herrschaft sie in ihrer
unmittelbaren Ndhe zu verankern, sie auf dem eigenen Territorium zu
etablieren vermag und wie sie ihr, wenn auch strikt vermittelt durch
den Austauschmechanismus der kommerziellen Funktion, zu Gebote
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stehen, die materiellen Ressourcen, die militirische Macht und das soziale
Ansehen der jeweiligen Herrschaft.

Und was das zweite angeht, die wachsende Einbeziehung der jewei-
ligen Herrschaft in das als Marktsystem ausgelegte Handelssystem, so
befordert sie nicht nur praktisch-dkonomisch deren Gewicht und Ak-
tualitdt, sondern dient ebenso sehr politisch-ideologisch ihrem Ansehen
und ihrer Attraktivitdt. In einem Herrschaftssystem wie dem feudalen,
das wesentlich auf personlichen Abhdngigkeiten und verwandtschaft-
lichen Beziehungen aufbaut und unter der Drohung eines dank Beleh-
nungen, Ehebiindnissen und Erbschaften stindigen internen Wandels,
einer permanenten kaleidoskopartigen Verschiebung, Neuaufteilung und
Neuanordnung seiner territorialen Einheiten steht — in einem solchen
Herrschaftssystem stellen fiir die einzelne Einheit materielle Kraftigungen
und funktionelle Stabilisierungen wie die beschriebenen keinen geringen
Wettbewerbsvorteil und unter Umstdnden den Fortbestand der Herr-
schaft sichernde Aktivposten dar.

Und zu diesem strukturell-kompetitiven Vorteil, den fiir die jeweili-
ge Feudalherrschaft die Priasenz des neuen Marktsystems und etlicher
beziehungsweise moglichst vieler seiner konstituierenden Elemente in
ihrem Herrschaftsbereich bedeutet, kommt nun zu allem Uberfluss noch
der finanziell-lukrative Aspekt hinzu, den diese Einlassung und Ein-
gliederung marktwirtschaftlicher Produzentengemeinschaften ins feu-
dalherrschaftliche Territorium fiir den Feudalherren hat. Wie sich schon
die anfangliche Handelsfunktion, wihrend sie noch nur erst die auf die
klosterlich-klerikalen Freirdume beschrankten Produzentengemeinschaf-
ten marktwirtschaftlich miteinander verkniipft, bereit findet, fiir den un-
gehinderten beziehungsweise geschiitzten Durchzug und Giiterverkehr
durch die dazwischen liegenden feudalen Territorien deren Herrschaften
Tribut oder Wegezoll zu zahlen, so sind nun auch die mittlerweile auf den
feudalen Territorien Fufd fassenden und sich dort hduslich einrichtenden
Produzentengemeinschaften willens, sich den territorialen Herrschaften
fiir den besonderen Status, den diese ihnen einrdumen, materiell erkennt-
lich zu zeigen, ihnen die ausnehmenden Freiheiten, die sie von ihnen
gewdhrt bekommen, finanziell zu honorieren.

Dafiir, dass die feudalen Herrschaften sie von fronwirtschaftlichen Ver-
pflichtungen und Dienstleistungen ausnehmen und ihnen weitgehende
Freiheit nicht nur bei ihren 6konomischen Unternehmungen, sondern
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auch bei ihrer politischen Organisation lassen sowie ihnen Selbstverwal-
tungs- und Gerichtsbarkeitskompetenzen zugestehen, sind die Produ-
zentengemeinschaften gerne bereit, den Herrschaften die Dispensationen
und Privilegien, die sie von ihnen erhalten, finanziell zu vergiiten und
sie durch regelmafiige Wege-, Markt- und Warenzolle sowie durch Son-
derleistungen in Notzeiten oder im Verteidigungsfall an dem Wohlstand,
den sie unter herrschaftlichem Schutz erwirtschaften, in Mafien teilhaben
zu lassen. Das féllt ihnen umso leichter, als — vergleichbar den Tribu-
ten, die die kommerzielle Funktion in den friihesten, noch weitgehend
klerikal gefarbten Anfingen des Marktsystems an die Territorialherren
entrichtet und die ja neben der negativen Funktion einer Sicherung des
Handelsverkehrs gegen herrschaftliche Eingriffe auch noch die positive
Aufgabe einer Eintibung der Herrschaft in die Konsumentenrolle erfiillen
— auch diese der Territorialherrschaft geleisteten Zolle und Zahlungen
nicht einfach tote Kosten sind, sondern neben ihrer Funktion einer Ho-
norierung des Status quo dazu dienen, der Herrschaft immer weiter
den Schneid ihres Souveranitidtsanspruchs gegeniiber den auf ihrem Ter-
ritorium heimischen Produzentengemeinschaften abzukaufen, ihr das
Zugestandnis immer weiterer 6konomischer Konzessionen, politischer
Freiheiten und sozialer Rechte an die letzteren als sinnvoll, weil finanziell
lohnend erscheinen zu lassen.

Die feudale Herrschaft erfahrt also die durch die kommerzielle Funkti-
on zum interterritorialen Marktsystem organisierten Produzentengemein-
schaften aus der Retorte der klerikalen Freirdiume, wenn es ihr gelingt,
sie aus ihrer Retortenexistenz in die territorialherrschaftliche Empirie zu
tiberfithren und dort heimisch werden zu lassen, gleich in mehrfacher
Hinsicht als eine Bereicherung ihrer Herrschaft und Stiitze ihres Strebens
nach Macht und nach Kontinuitdt der Macht. Nicht genug damit, dass die
auf dem Territorium heimischen Produzentengemeinschaften, habituell-
konsumtiv gesehen, der jeweiligen Herrschaft willkommen sind, weil
sie ihren Lebensstandard, ihr materielles Wohlergehen befoérdern, sie
kommen ihr auch, strukturell-kompetitiv betrachtet, gelegen, weil sie
ihre Konkurrenzfihigkeit im Verhéltnis zu den anderen Territorialherr-
schaften vergrofiern, sprich, gleichermafien ihre 6konomisch-reale Macht
erhohen und ihren politisch-sozialen Status stdarken, und sie erweisen
sich zu allem Uberfluss auch noch als eine fiir die Herrschaft selbst, das
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Staatssubjekt als Privatperson und sein Vermogen, den Fiskus, finanziell-
lukrative Einrichtung, weil sie bereit sind, dies Staatssubjekt dafiir, dass
es ihnen auf seinem Hoheitsgebiet eine Freistatt einrdumt, durch Zolle
und Abgaben an den Gewinnen aus ihren handwerklich-industriellen
Produktionen beziehungsweise den auf ihren Produktionen basierenden
kaufméannisch-kommerziellen Transaktionen teilhaben zu lassen.

Was Wunder, dass die diversen Feudalherrschaften darin wetteifern,
solche Produzentengemeinschaften auf ihren Territorien anzusiedeln
und ihnen ihre von den klerikalen Freirdiumen her gewohnten und fiir
ihr erfolgreiches Funktionieren unentbehrlichen Lebensbedingungen zu
schaffen beziehungsweise zu garantieren, ihnen also im offenkundigen
Widerspruch zur herrschenden, von fronwirtschaftlicher Abhangigkeit
und personlichen Dienstleistungen gepriagten Verfassung der feudalen
Gesellschaft relative 6konomische Eigeninitiative und politische Selbstbe-
stimmung zuzugestehen. Was Wunder, dass sie sogar die Abwanderung
und Flucht von Untertanen (lieber allerdings aus fremden Herrschafts-
gebieten als aus den eigenen) und deren Ubersiedlung in die von ihnen
geschaffenen beziehungsweise garantierten Freirdume tolerieren — im
Interesse des Wachsens und Gedeihens dieser die Freirdume okkupieren-
den Gemeinschaften, die ihrer Herrschaft in so vielerlei Hinsicht Vorteile
bringen und von Nutzen sind.

Und was Wunder, dass sich so mit paradox-tatkriftiger Hilfe der Feu-
dalherrschaft die ihr in der politischen Idee ebenso wie im 6konomischen
Prinzip stracks widerstreitende Produzentengemeinschaft neuen Typs
vervielfdltigt und in alle feudalen Territorien hinein ausbreitet und, ver-
mittelt und vernetzt durch die kommerzielle Funktion, binnen zwei, drei
Jahrhunderten zu einem Marktsystem entfaltet, dessen Struktur die des
fronwirtschaftlich-feudalherrschaftlichen Zusammenhangs durchgingig
komplementiert und zu einer Art von — wenn auch weniger paralleler, als
kontrapunktischer — Doppelhelix gestaltet, einem Marktsystem, das sich
wegen seiner 6konomischen Leistungen und Beitrdge zum Feudalsystem
aus diesem bald schon nicht mehr wegdenken ldsst und ihm am Ende so
unentbehrlich und wesentlich ist als es sich selbst.

Durch ihre Integration ins Marktsystem ebenso sehr 6konomisch ge-
stirkt und zum Wachstum angeregt, wie durch die feudale Forderung
und Privilegierung befestigt und zur Eigenstdndigkeit disponiert, ver-
wandeln sich dabei die tiberall, wenn auch abhédngig von geographischen,
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okologischen und demographischen Bedingungen in unterschiedlicher
Streuung und Dichte etablierten Produzentengemeinschaften in regel-
rechte Gemeinwesen, entwickeln sich mit anderen Worten jene inner-
territorialen Produktionsstdtten mit Sonderstatus und herrschaftlichem
Freibrief zu stadtischen Gemeinden mit eigenen, vom fronwirtschaftlich-
territorialherrschaftlichen Umfeld klar unterschiedenen Gruppenbildun-
gen und Sozialstrukturen, mit stadtspezifisch eigenen Satzungen, Verwal-
tungseinrichtungen, Ordnungsfunktionen.

Und wie die ihnen wegen ihrer mehrfachen Niitzlichkeit fiir die ter-
ritoriale Herrschaft von dieser konzedierte Eigeninitiative und Selbst-
bestimmung und ihre auf Basis solcher Freiheit realisierte Integration
in das territorieniibergreifende Marktsystem den Produzentengemein-
schaften also ermoglicht, politisch nicht weniger als 6konomisch eigene
Wege zu gehen und nédmlich nicht nur 6konomisch an den technischen
Neuentwicklungen und Produktivitdtsfortschritten ihrer Handelspartner
zu partizipieren und davon zu profitieren, sondern mehr noch politisch
eine ihrer Produktionsweise und ihren Handelsinteressen gemifle Or-
ganisation ihrer sozialen Beziehungen und Selbstverwaltung ins Leben
zu rufen und zu institutionalisieren, so versetzen sie nun der materia-
le Wohlstand oder die realen Ressourcen, die ihnen ihr dkonomischer
Erfolg eintrdgt, und das personale Volumen oder die soziale Masse, die
sie dank dieses dkonomischen Erfolgs erreichen, dariiber hinaus in die
Lage, ihre politischen Errungenschaften, ihre stddtischen Freiheiten und
autonomen Einrichtungen, militdrisch zu untermauern und zu befestigen
und gegebenenfalls aus eigener Kraft und mit eigenen Mitteln gegen
Anfeindungen und Ubergriffe von Seiten ihrer feudalherrschaftlichen
Nachbarn zu verteidigen.

Auf Basis ihres sdchlichen Wohlstands und ihres numerischen Wachs-
tums konnen es sich die Populationen der dank feudalherrschaftlicher
Protektion und Privilegierung aus den Produzentengemeinschaften neu-
en Typs als halbwegs autonome politische Einheiten hervorgehenden
stadtischen Gemeinwesen leisten, Befestigungen und Verteidigungsan-
lagen zu bauen, Waffenarsenale anzulegen und entweder die eigenen
Biirger sich in der Kunst des Kriegshandwerks ausbilden zu lassen oder
aber fiir die Verteidigung und Abwehr kriegerischer Bedrohungen Sold-
ner in Dienst zu nehmen. Ihr 6konomisches Gedeihen und ihr nume-
risches Wachstum erlauben es ihnen mit anderen Worten, Vorkehrung
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zum Schutz ihres im territorialherrschaftlichen Kontext halbwegs exterri-
torialen Status, zur Bewahrung ihrer stddtischen Freiheit zu treffen und
ndmlich fiir den immer moglichen und — wie die historische Erfahrung
zeigt — zunehmend wahrscheinlicheren Fall geriistet zu sein, dass bei der
einen oder anderen Feudalherrschaft das fiir die Tolerierung und Privi-
legierung solch halbwegs autonomer stadtischer Gemeinwesen grundle-
gende Motiv partizipativen Interesses und friedlichen Eigennutzes nicht
ausreichend verfingt und der offenen Raubgier oder herrschaftlicher
Willkiir weicht.

An Wahrscheinlichkeit gewinnt dieser Fall, eben weil im Zuge der
historischen Entwicklung die halbwegs autonomen stddtischen Gemein-
wesen dank ihrer Produktivitdit und ihrer kommerziellen Aktivititen
immer wohlhabender und, was gleichermafen ihren technischen Stand
und ihren konsumtiven Lebensstandard betrifft, immer beneidenswerter
und verfithrerischer werden und weil aus Griinden, die noch zu eror-
tern sein werden, die Feudalherrschaften, zumindest in Teilen, im Ver-
gleich damit immer stdrker ins Hintertreffen geraten und immer mehr
verbauern und verarmen. Angesichts des Reichtums und der Pracht,
die die Stadte entfalten, und des Lebensstils, den sie pflegen, muss bei
all den feudalen Herrschaften, die mangels Kaufkraft die ihnen vom
Marktsystem zugewiesene Konsumentenrolle nicht mehr oder nur noch
unzuldnglich wahrzunehmen vermogen, die Neigung oder Versuchung
wachsen, mit dem einzig ihnen verbliebenen Pfund, ihrer militdrischen
Schlagkraft, zu wuchern und sich mit Gewalt zu holen, was das sich
fortentwickelnde, kommerziell organisierte Produktionssystem ihnen
vorenthilt beziehungsweise entzieht.

Ein und dasselbe stadtische Wachsen und Gedeihen aber, das in den in
ihren Burgen und Herrensitzen residierenden und an den Segnungen, die
solchem Wachsen und Gedeihen entspringen, nicht mehr wie gewiinscht
teilhabenden feudalen Herrschaften die Raubgier weckt, gibt den Stadten
auch die Mittel an die Hand, solcher Raubgier zu trotzen und einen Riegel
vorzuschieben und den feudalen Herrschaften den Respekt vor der Frei-
heit und Integritét der stidtischen Gemeinwesen als wenn schon nicht im
eigenen Interesse gelegene, so doch der politischen Klugheit entsprechen-
de, als wenn schon nicht von innerer Motivation getragene, so doch durch
die dufseren Umstdnde gebotene Haltung vor Augen zu fiithren.
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Verschiedene Faktoren treiben die klerikalen Freiriume dazu, sich als stindisch
definierte Territorien dem feudalen Herrschaftssystem einzugliedern, womit sie
ihre topische Exterritorialitit und ihre okonomische Eigenstindigkeit verlieren
und die dynamische Exzentrik des Klerus sich teils zur bloflen Kultdienerschaft
funktionalisiert, teils zur irdischen Landnahmelust verwildert.

Dass die sich in alle herrschaftlichen Territorien ausbreitenden und im
Medium des Marktsystems, das sie bilden, zu mehr oder minder freien
beziehungsweise autonomen stddtischen Gemeinwesen entfaltenden
Produzentengemeinschaften sich so dauerhaft festsetzen und, geschiitzt
gleichermaflen durch die 6konomische Niitzlichkeit, die sie fiir die Feu-
dalherrschaft besitzen, und durch die militirische Widerstandskraft, mit
der sie herrschaftlichen An- und Ubergriffen gegebenenfalls begegnen,
zu einem nicht mehr wegzudenkenden und in der Tat fortschreitend
an Okonomischem Gewicht und politischer Bedeutung gewinnenden
Bestandteil der feudalen Gesellschaft avancieren, geschieht zu ihrem
Gliick und just zur rechten Zeit, weil sie ihrer urspriinglichen, quasi
exterritorialen Standorte in den kldsterlich-klerikalen Freirdumen in dem
Mafle verlustig gehen, wie die letzteren sich feudalisieren und, einen
territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlichen Charakter annehmend, in
die Reihen ihrer sdkularen Nachbarn eingliedern — zwar als Gebiete mit
geistlichen Herren von den Territorien mit weltlichen Herren standisch-
zeremoniell unterschieden, aber in allen praktisch-funktionellen Hinsich-
ten, in den Dominialrechten auf ihr Gebiet, den Lehnspflichten gegeniiber
dem Oberherrn und den Leistungsanspriichen an ihre Untertanen den
weltlichen Territorien ebenso sehr angeglichen wie gleichgestellt.

Begriindet ist diese Feudalisierung der klerikalen Freirdume erstlich in
der zur Gewohnheit sich auswachsenden Neigung der siakularen Lehns-
und Oberherren, die Leiter grofier Klostergemeinschaften und die Ober-
hirten der Laiengemeinden, Abte und Bischofe, mit Giitern zu belehnen
und in Vasallendienst zu nehmen, weil bei diesen Vasallen naturgemaf
keine Erbfolgen, keine familidren Machtkonzentrationen und Anspruchs-
haltungen, kurz, keine dynastischen Verwicklungen zu erwarten sind
und weil im Normalfall diese Vasallen den feudalen Verwandtschaftssys-
temen, den grofien Adelssippschaften, hinldnglich fremd und abstrakt
gegeniiberstehen, um sich dem Lehns- und Oberherrn, dem allein sie ihre
herrschaftliche Stellung verdanken, besonders verpflichtet zu fithlen und
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sich mangels sonstigen Riickhalts in besonderer Abhédngigkeit von ihm
zu befinden und einer besonderen Anhénglichkeit an ihn zu befleifsigen.

Zum zweiten leistet der Feudalisierung der kirchlichen Gebiete die
vom Klerus gemafs der Devise, dass der Appetit mit dem Essen kommt,
zunehmend propagierte laizistische Werkheiligkeit Vorschub, sprich,
die Doktrin, dass materiale Stiftungen an die Kirche im Allgemeinen
und territoriale Schenkungen und Hinterlassenschaften an Diozesen und
Abteien im Besonderen dem Seelenheil des Stifters, Gebers oder Erb-
lassers forderlich sind und seine Aussichten auf schliefiliche Errettung
entscheidend verbessern konnen. Zumal in dem Mafle, wie der Klerus
der fortschreitenden Verdiesseitigung der Laien, ihrer durch materiale
Fortschritte und Hebung des Lebensstandards bedingten wachsenden
Indifferenz gegeniiber der Heilsperspektive zu wehren beziehungsweise
zu steuern sucht und zwecks Erhaltung seiner moralischen Zensoren-
rolle ein letztes Gericht und die damit verkniipfte Moglichkeit ewiger
Verdammnis und Hollenpein in den heilsperspektivischen Vordergrund
riickt, wachst die individuelle Bereitschaft, die Kirche in Person ihrer
bischoflichen Vertreter oder in Gestalt ihrer klosterlichen Gemeinschaften
mit Schenkungen zu bedenken und als Erben einzusetzen, um auf diese
Weise Verschonung von den Schrecken des Jiingsten Gerichts zu erlangen
oder jedenfalls die Aussicht auf solche Verschonung zu verbessern.

Und drittens wird die Feudalisierung des Klerus noch durch die Kolo-
nisationstitigkeit, die in Bevolkerungsdruck und territorialem Vergrofie-
rungsstreben begriindete Eroberung und Unterwerfung der nichtchristli-
chen Gebiete in der Mitte und im Osten des europdischen Kontinents vor-
angetrieben, bei der in Erfiillung seines Missionsauftrages der monchi-
sche und episkopalische Klerus ebenso sehr eine expansionsstrategische
Vorreiterrolle spielt wie eine siedlungspolitische Grundlegungsaufgabe
erfilllt und dafiir vom jeweiligen sdkularen Initiator oder Forderer der
Landnahme, egal, ob es sich um die konigliche Macht selbst oder um
Regionalfiirsten handelt, vorzugsweise mit den neuen Territorien belehnt
und mit den in ihnen anfallenden Verwaltungs- und Ordnungsfunktionen
betraut wird.

All das wirkt zusammen, um die monchisch-klosterlichen Gemein-
schaften in specie und die episkopalisch-klerikalen Organisationen in
genere allméhlich ihre topische Exterritorialitdt verlieren und ihre ebenso
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okonomisch fundierte wie politisch artikulierte Eigenstandigkeit aufge-
ben zu lassen, so dass sich am Ende die einstigen kirchlichen Freirdume
unter dem Gewicht und Einfluss der ihnen zugewachsenen beziehungs-
weise zugefallenen neuen, territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlich ver-
fassten Gebiete als standisch definierte Territorien in das feudale Herr-
schaftssystem tiberfiihrt und ihm vollstandig eingegliedert zeigen. Seine
dynamische Exzentrik, seine professo modo heilsperspektivische Aus-
richtung, und seine daraus hervorgehenden kommunalen Organisati-
onsformen und Lebensweisen beziehungsweise seine daran gekniipften
sozialen Dienstleistungen und Funktionen dagegen behilt der Klerus in
seinen beiden Haupterscheinungsformen, der monchisch-klosterlichen
und der episkopalisch-diézesanen, mehr oder minder bei und fiihrt sie
in wie immer modifizierter, wie immer seinem neuen feudalen Real-
fundament angepasster Weise fort. Das muss er auch, da ja diese seine,
bezogen auf das sikular-irdische Dasein, relative Exzentrik und seine sich
daraus herleitenden Rollen des kultisch-sakramentalen Nothelfers und
des praktisch-moralischen Wegweisers den letzten Rechtfertigungsgrund,
die ultimative Legitimationsbasis auch noch und unverédndert fiir seine
dem feudalgesellschaftlichen Kontext nunmehr integrierte stindisch be-
sonderte Existenz, sprich, fiir den korporativen Status bilden, den er im
sdkular-irdischen Dasein dank seiner ihm zugewachsenen territorialen
Verankerung und Verantwortung an der Seite der feudalen Herrschaft
und im Verbund mit ihr jetzt innehat.

Freilich kann, dass die dynamische Exzentrik der klerikalen Existenz
und die ihr entspringenden gesellschaftlichen Dienstleistungen und
Funktionen des Klerus sich damit aller als topische Exterritorialitat und
okonomische Eigenstdandigkeit firmierenden irdischen Basis sui generis
beraubt und, eingebettet in und gekettet an die ihnen stracks wider-
streitende Daseinsform einer korporativen Teilhabe und aktiven Mitwir-
kung am Geschift irdischer Machtausiibung und territorialer Herrschaft,
auf einen bloflen Rechtfertigungsgrund oder, besser gesagt, Berechti-
gungsnachweis fiir eben jene Teilhabe und Mitwirkung an der weltlichen
Herrschaft reduziert zeigen — freilich kann dies, mag es auch an den als
gleichermafien tragende Elemente und Ausdrucksmittel der Exzentrik
etablierten Organisationsformen und Lebensweisen des Klerus wenig
dndern und ihre traditionellen Strukturen weitgehend unberiihrt lassen,
doch aber nicht ohne gravierende Riickwirkungen auf die vom Klerus
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kraft dieser seiner exzentrischen Organisationsformen und Lebensweisen
erbrachten sakramentalen Dienstleistungen und ausgeiibten sozialen
Funktionen beziehungsweise auf deren verhiltnisméafiige Gewichtung
und relative Bedeutung bleiben. Wahrend die kultisch-sakramentale Not-
helferrolle, die den Laien geleistete Hilfestellung bei der Erlangung des
Heilsmittels, als der harte Kern seines gesellschaftlichen Rechtfertigungs-
grunds oder Berechtigungsnachweises dem Klerus vollstandig erhalten
und seine zentrale Aufgabe bleibt, tritt die praktisch-moralische Weg-
weiserfunktion, die den Laien gegebene Anleitung zur Fiihrung eines
gottgefdlligen Lebenswandels oder heiligen Lebens, weitgehend in den
Hintergrund und biifit jene Komplementaritét, jene konditionale Unab-
dingbarkeit ein, die sie dem Klerus zur unabweislichen Pflicht machte.

Wie sollte auch der Klerus, der nunmehr gleichermafien seine reale
Existenz und seine soziale Stellung kaum weniger als der sdkulare Adel
oder hochstens standisch von ihm unterschieden auf den Status quo einer
fronwirtschaftlich beziehungsweise dienstmannschaftlich organisierten
und so oder so in weltlicher Arbeit und Geschiftigkeit verhaltenen, mit
natiirlichen und gesellschaftlichen, materiellen und strukturellen Repro-
duktionsaufgaben beladenen Untertanenschaft griindet — wie sollte wohl
dieser Klerus noch daran interessiert sein und ernsthaft daran arbeiten,
durch eine als praktische Heranfiihrung und Angleichung des profanen
Daseins ans heilige Leben wohlverstandene moralische Lenkung und
Erbauung jenen weltlichen Status quo zu iiberwinden und aufzuheben
oder jedenfalls zu bessern und zu veredeln? So gewiss das heilige Leben
des Klerus, durch die Feudalisierung der klerikalen Freirdume seiner ex-
territorialen Grundlage und 6konomischen Eigenstandigkeit weitgehend
entkleidet, nun materiell und strukturell auf dem gleichen sdkularen
Fundament ruht wie die feudale Herrschaft, so gewiss verliert der Klerus
allen Impetus, diesen laizistischen Status quo seiner eigenen, klerikalen
Existenz anzugleichen, also durch moralische Erbauung quasi die Auf-
hebung des weltlichen Fundaments zu dem geistlichen Bau, den es doch
tragen soll, zu betreiben, kurz, sich den Boden zu entziehen, der ihn
nunmehr tragt, den Ast abzusédgen, auf dem er mittlerweile sitzt.

So aber aller Vorbildlichkeit und Wegweiserfunktion fiir das laizistische
Dasein beraubt, reduziert sich das heilige Leben, auch wenn es fiir den
einzelnen Kleriker selbst als via regia zum Heil fortbestehen, fiir ihn per-
sonlich oder subjektiv die Bedeutung einer wesentlichen Heilsbedingung
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behalten mag, objektiv oder gesellschaftlich auf eine fiir die sakramentale
Aufgabe, die der Klerus zu erfiillen hat, unabdingbare Voraussetzung,
ein von der Nothelferrolle, kraft deren er den Laienstanden den Weg zum
Heil erschliefit, nicht wegzudenkendes Requisit. Tatsachlich tritt damit
genau das ein, was die dem Klerus tibertragene praktisch-moralische
Aufgabe, seine Rolle als spiritus rector und Zensor der Laienschaft, ja
gerade verhindern soll: ndmlich die Funktionalisierung oder, besser ge-
sagt, Instrumentalisierung des durch sein heiliges Leben bestimmten
Klerus zum reinen Kultdiener, zu einem fiir die Aufrechterhaltung der
Heilsperspektive durch die sakramentale Versorgung der Gesellschaft mit
dem Heilsmittel zustdndigen Funktionar.

Und diese sakramentale Instrumentalisierung des Klerus und des hei-
ligen Lebens, das ihn auszeichnet, diese seine Abdankung in der Rolle
einer die Laiengesellschaft durch ihr heiliges Leben zu erbauen bestimm-
ten praktisch-moralischen Instanz, schldgt nun aber nolens volens auch
auf die Heilsperspektive selbst, auf den als Jenseitskonzept definierten
Inhalt oder Zielpunkt der vom Klerus behaupteten dynamischen Exzen-
trik zurtick. Seine Vorbildlichkeit, seine Verbindlichkeit als Paradigma
verdankt das heilige Leben ja seinem Anspruch, als Hinwendung zum
ewigen Leben zugleich ein Vorgriff auf es zu sein, fiir den kiinftigen
Heilszustand in dem Mafse bereit und geschickt zu machen, wie es ihn
préfiguriert und in ihn einfiithrt. Geht nun aber das heilige Leben sei-
ner praktisch-moralischen Paradigmatik verlustig und wird zu einem
reinen Funktionselement der heilsperspektivischen Nothelferrolle des
Klerus, zu einem bloflen kultisch-sakramentalen Requisit, so geht mit der
Vorbildlichkeit auch und zugleich der Vorgriffscharakter verloren, biifst
das heilige Leben mit der Orientierungs- und Wegweiseraufgabe auch
und zugleich sein Vorstellungsvermogen, seine Darstellungskraft ein,
gerdt mit der Praparationsfunktion, die das heilige Leben hinsichtlich des
ewigen Lebens erfiillt, ebenso wohl das Prafigurationsmoment, mit der
per actum des heiligen Lebens wegweisenden Ausrichtung aufs ewige
Leben ebenso wohl dessen per medium des heiligen Lebens haltgebende
Vorfithrung in Vergessenheit.

Das aber bedeutet, dass fiir die Laien dies ewige Leben, dieser jen-
seitige Inhalt und Gegenstand der monchischen Exzentrik, kurz, der
kiinftige Heilszustand, all die Anschaulichkeit und Bestimmtheit, all die
Vergleichbarkeit mit irdischen Zustinden und Affinitit zu diesseitigen
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Verhiltnissen, die ihm das heilige Leben bis dahin verlieh, einbiifit und
zur Zielscheibe, zur Projektionsfliche beliebiger irdischer Bediirfnisse
und kaum verhohlen diesseitiger Absichten werden kann. Die krasseste
und historisch schwerwiegendste Folge dieses Obsoletwerdens des hei-
ligen Lebens in der Rolle eines kraft seines Vorgriffs aufs ewige Leben
wirksamen Vorbilds fiir das menschliche Dasein und der darin beschlos-
senen Entspezifizierung und Freisetzung des ewigen Lebens selbst zum
Gegenstand einer von durchaus irdischen Beweggriinden befliigelten
Phantasie und Inhalt eines ganz und gar diesseitigen Triebkréften ent-
springenden Verlangens sind die unter dem Namen Kreuzziige in die
Geschichte eingegangenen Raub- und Eroberungsfahrten des abendlandi-
schen Adels, bei denen in Reaktion auf die Bevolkerungszunahme in der
Oberschicht, auf einen wachsenden Uberschuss an Herrschaftspersonal,
und im Gewahrsam der geographischen und 6konomischen Aussich-
ten, die der in die Territorien des alten Romischen Reiches ausgreifende
kommerzielle Zusammenhang den {iberschiissigen feudalen Gruppen
erdffnet, die Orientierung aufs himmlische Jerusalem der Kaprizierung
aufs irdische Paldstina beziehungsweise auf die letzteres umschlieflenden
und der Christenheit vorenthaltenden muslimischen Reiche weicht und
an die Stelle des Strebens nach dem Himmelreich und nach Einkehr, nach
jenseitig-spiritueller Erfiillung, der Kampf um weltliche Landnahme und
Bereicherung, um diesseitig-materielle Befriedigung tritt.

Auch wenn es sich bei dieser Ersetzung des himmlischen durch das
irdische Jerusalem um keine einfache Verdrangung handelt und der for-
male Anspruch, durch die Einnahme der irdischen Wirkungsstétte des
Heilsbringers dem himmlischen Heil einen wesentlichen Schritt nidher
zu kommen, subjektiv, im Bewusstsein des Einzelnen, hochste Relevanz
beansprucht und selbstredende Evidenz behauptet, objektiv oder mate-
rialiter bleibt der Vorgang eine so nachhaltige Deklination der Exzentrik,
eine so gravierende Verschiebung des heilsperspektivischen Ziel- und
Interessenpunktes, dass demgegentiber alles Kontinuitdtsbewusstsein des
Einzelnen, alles subjektiv unverdnderte Streben nach dem himmlischen
Heil als vom eroberungssiichtigen und raubgierigen Kollektiv dem Ein-
zelnen zur Verfiigung gestellter Vorwand, als gesellschaftlich kommode
Rationalisierung erscheint. Wie sehr diese als Untermauerung getarnte
Unterminierung des himmlischen Telos durch einen irdischen Topos in
die traditionelle Exzentrik, die gewohnte perspektivische Ausrichtung
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auch und gerade des heiligen Lebens des Klerus eingreift und wie wenig
der nunmehr in feudaler Herrschaftlichkeit und standischer Etabliertheit
befangene und sein heiliges Leben nurmehr als Kondition seiner kultisch-
sakramentalen Wirksamkeit fithrende Klerus selbst dieser Verschiebung
in der Heilsorientierung etwas entgegenzusetzen hat, zeigt die Entste-
hung der Ritterorden, klerikaler Abenteurertrupps und Kampfgruppen,
bei denen — zumal in der Phase ihrer an die orientalischen Eroberungs-
fahrten anschlieffenden Kolonisierungstitigkeit im europdischen Osten —
die Weihe zum heiligen Leben und zur ménchischen Gemeinschaft nichts
weiter mehr darstellt als die kirchlich erteilte Lizenz zur territorialherr-
schaftlichen Expansion und zur Wahrnehmung feudalherrschaftlicher
Funktionen und Prarogative.

Diese einer Entstellung und Verunstaltung der unzweideutig heils-
perspektivischen Orientierung auch und sogar des Klerus selbst, seiner
Nachfolge Christi, seines heiligen Lebens, gleichkommende inhaltliche
Verschiebung und gegenstdndliche Verwilderung der dynamischen Ex-
zentrik ist letzte Konsequenz jener Feudalisierung, jener stiandischen
Etablierung des Klerus, deren unmittelbare Folge der Verlust der dem
Klerus bis dahin eigenen topischen Exterritorialitit und dkonomischen
Eigenstandigkeit, kurz, das Verschwinden der kirchlich sanktionierten
Freirdume ist. Eben die dem feudalgesellschaftlichen Zusammenhang
entzogenen kirchlichen Freirdume, denen die vom fronwirtschaftlichen
Produktionssystem ausgenommenen Produzentengemeinschaften neu-
en Typs und ihre Spontangeburt, die wiedererstandene kommerzielle
Funktion, ihre Existenz und Lebensfahigkeit verdanken, verschwinden
in dem Mafie, wie sich der Klerus als stindisches Corpus der feudalherr-
schaftlichen Formation eingliedert und dank Belehnungen, Schenkungen,
Stiftungen und Verméchtnissen ein fronwirtschaftlich organisiertes Fun-
dament erwirbt.
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Die freien Stiidte setzen die durch die vormaligen klerikalen Freirdume begriinde-
te topische Exterritorialitit und okonomische Eigenstindigkeit fort, wihrend die
Ritualisierung der dynamischen Exzentrik durch den sich feudalisierenden Kle-
rus selbst ihnen erlaubt, letztere aus einer ihr profanes Dasein transzendierenden
Direktive in eine es blofs noch strukturierende Rahmenbestimmung zu iiberfiih-
ren.

Von daher gesehen, kann es in der Tat als ein Gliick, um nicht zu sagen,
als ein Fall von préastabilierter Harmonie erscheinen, dass bereits vor
jenem Prozess der Feudalisierung des Klerus und dann parallel zu ihm
die neuen Produzentengemeinschaften das gleichermafien durch ihre
konsumtiven Leistungen, ihre kompetitiven Vorziige und ihre lukrativen
Beitrdge gendhrte Interesse, das die weltlichen Herrschaften an ihnen neh-
men, zur Expansion in die territorialherrschaftlichen Gebiete zu nutzen
verstehen. Indem die Produzentengemeinschaften sich auf territorialherr-
schaftlichem Boden niederlassen und dank des Interesses der feudalen
Herrschaft an ihrer Prasenz 6konomisch-organisatorische Privilegien und
politisch-biirokratische Freiheiten fiir sich zu erwirken vermdogen, die
ihren Gemeinwesen eine im Verhédltnis zum fronwirtschaftlichen Umfeld
definitive Sonderstellung und relative Autonomie sichern, gelingt es
ihnen in der Tat, sich aus dem Konkurs der klerikalen Freirdume zu
retten und eine die dort genossenen Standortvorteile kontinuierende
Ausnahmestellung zu behaupten.

Wenn man so will, erweisen sich die inmitten der feudalen Hoheitsge-
biete Raum greifenden und sich als mehr oder minder selbstbestimmte
Gemeinwesen, mehr oder minder freie Stadte etablierenden Produzenten-
gemeinschaften als die Erben jener mit dem Verschwinden der klerikalen
Freirdiume dem Klerus zugleich verloren gehenden topischen Exterrito-
rialitdt und ckonomischen Eigenstandigkeit. Diese feudalherrschaftlicher
Macht entzogene topische Exterritorialitdt und fronwirtschaftlicher Kon-
trolle unzugdngliche 6konomische Eigenstdndigkeit erhalten die freien
Stadte in ihren Mauern und mit ihren Mitteln aufrecht und in Geltung. In
ihren Mauern und mit ihren Mitteln — will heifSen, in klarlich modifizierter
Form und ndmlich nicht mehr bedingt durch die orientierende Aussicht
auf das bevorstehende und das irdische Dasein auf ein blofses Durch-
gangsmoment, eine schmale Pforte reduzierende Himmelreich und durch
die dominierende Absicht, dies irdische Dasein in den ausschliefslichen
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Dienst eines fiir das Himmelreich bereit und geschickt machenden heili-
gen Lebens zu stellen, sondern nunmehr begriindet in dem dirigierenden
Bestreben, das eigene, produktionsgemeinschaftlich-aparte Dasein in
grofitmoglicher Distanz zu und Unabhéngigkeit von dem herrschenden
Modus fronwirtschaftlich-kollektivistischer Knechtschaft zu behaupten,
und in dem okkupierenden Interesse, es bestmoglich zu nutzen, um die
Subsistenz zu verbessern und auf Erden ein gedeihliches Leben fiithren zu
konnen.

Nicht also mehr der Schaffung eines aus dem Jammertal des irdischen
Daseins kategorisch herausfiithrenden Fliichtlingslagers, eines einzig und
allein fiir die Vorbereitung auf die Seligkeit der himmlischen Gefilde
geeigneten Ubergangsraumes dienen die topische Exterritorialitit und
okonomische Eigenstandigkeit, die die freien Kommunen von ihrer ur-
spriinglichen Heimat, ihrer Matrix, als Erbe {ibernehmen, sondern diese
Exterritorialitdt und Eigenstdandigkeit stehen jetzt im Dienste der Einrich-
tung einer der Not und Knechtschaft feudalgesellschaftlicher Verhéltnisse
spezifisch enthebenden Produktionsstétte, eines den Beschriankungen
durch die Feudalherrschaft relativ entzogenen und dem Wohlergehen
auf Erden, der Befriedigung materieller Bediirfnisse und kultureller An-
spriiche nach Moglichkeit forderlichen Entfaltungsraumes. Nicht mehr
wie in den klerikalen Freiriumen dem Seelenheil, der spirituellen Erlo-
sung, einem qualitativ anderen, ewigen Leben sollen die von den freien
Kommunen der feudalen Territorien aufrechterhaltenen beziehungswei-
se erneut durchgesetzten Konstitutiva topischer Exterritorialitit und
okonomischer Eigenstdandigkeit Vorschub leisten, sondern ihr zentraler
Zweck ist es nun, den Grund fiir einen aus der Riickstandigkeit und Sta-
gnation feudalgesellschaftlicher Reproduktion ausbrechenden leiblichen
Wohlstand und materiellen Fortschritt, fiir die Hebung der Qualitit des
zeitlichen Daseins selbst zu legen.

Dabei bedeutet die in Gestalt der innerterritorialen freien Kommunen
vollzogene Sdkularisierung der zuvor sakral begriindeten, als konsti-
tutive Merkmale der klerikalen Freirdume bestimmten beiden Momen-
te topischer Exterritorialitit und okonomischer Eigenstindigkeit, ihre
Umfunktionierung aus dem Streben nach himmlischem Heil dienlichen
Lebensumstdnden in dem Bemiihen ums irdische Wohl foérderliche Da-
seinsbedingungen, natiirlich keineswegs, dass auch das dritte, fiir die
klerikalen Freirdume charakteristische Moment, die als heiliges Leben
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sich artikulierende dynamische Exzentrik, in jenen Kommunen eine sa-
kularisierte Fortsetzung findet. Dies dritte Moment ist ja schon in den
klosterlich-klerikalen Freirdumen kein Anliegen der in ihrem Schatten
und Schutz siedelnden handwerklichen Produzentengemeinschaften,
sondern die ausschliefiliche Okkupation der die Freirdume etablierenden
klosterlich-monchischen Gruppen und bildet die spezifische Differenz
zwischen den als Laienschaft agierenden ersteren und den als Klerus
offiziierenden letzteren. Und daran dndert sich auch nichts, wenn nun
die Produzentengemeinschaften sich des Schattens und Schutzes der
kirchlichen Freirdume begeben und sich mit Duldung beziehungsweise
Forderung der sdkularen Herrschaften auf deren Territorien als besondere
politische Einheiten, als selbstverwaltete Kommunen einrichten, die, was
die beiden Momente der topischen Exterritorialitit und der 6konomi-
schen Eigenstandigkeit angeht, durchaus als Erben oder Verweser der
klosterlich-klerikalen Freirdume auftreten konnen.

Das dritte Moment, die sich als heiliges Leben artikulierende Exzen-
trik, hingegen bleibt ganz und gar auszeichnendes Privileg oder defi-
nierendes Merkmal der monchisch-klerikalen Gruppen. Allerdings in
der bei aller Kontinuitdt der Gestalt griindlich verdnderten Funktion
einer jeder praktisch-moralischen Vorbildlichkeit fiir das irdische Dasein
entkleideten und nurmehr als Bedingung der kultisch sakramentalen
Nothelferrolle, in der der Klerus dem irdischen Dasein beispringt, in-
teressierenden Spezialdisziplin! Wie gezeigt, legt mit fortschreitender
Feudalisierung des Klerus dessen in der Askese, Keuschheit, Armut und
Barmherzigkeit der Nachfolge Christi ihren Ausdruck findende dynami-
sche Exzentrik oder exklusive Ausrichtung aufs himmlische Heil die bis
dahin in Anspruch genommene wegweisende Bedeutung oder normative
Sollfunktion fiir die irdische Lebensfithrung, das Dasein der Laien, ab,
um im speziellen Extremfall, wie ihn die Ritterorden exemplifizieren, dies
himmlische Heil im Quidproquo irdischer Eroberungen und Kolonisie-
rungen zu entdecken, oder im generellen Normalfall, wie ihn der Klerus
als feudalgesellschaftlicher Stand demonstriert, sich auf ein reines Funkti-
onselement, eine conditio sine qua non, innerweltlicher Kultdienerschaft
und sakramentaler Versorgung des Laienstands mit dem Heilsmittel zu
reduzieren.

Fiir die zu halbwegs autonomen innerterritorialen Stadtbiirgerschaften
avancierten nichtfeudalen Produzentengemeinschaften bedeutet die-
se Entparadigmatisierung der dynamischen Exzentrik, diese mit der
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Feudalisierung des Klerus einhergehende Einbufse an moralischer Ver-
bindlichkeit und imperativischem Sollcharakter, die das vom Klerus als
Nachfolge Christi praktizierte heilige Leben erleidet, keinen geringen
Gewinn, wenn man es aus dem Gesichtspunkt der den stadtbiirgerli-
chen Laien aufgegebenen weltlichen Okkupation und zum Ziel gesetzten
irdischen Lebensgestaltung betrachtet. Schliefdlich bedeutet die praktisch-
moralische Vorbildlichkeit des heiligen Lebens fiir das profane Dasein
den standigen Einfluss des ersteren auf letzteres, den permanenten An-
spruch des ersteren, sich letzteres anzudhneln oder nachzubilden, es in
der ihm eigenen Geschiftigkeit und Betriebsamkeit zu unterbrechen und
stillzustellen, um es im Sinne seiner Abwendung vom Irdischen und
Hinwendung zum Himmlischen, seiner Ausrichtung aufs heilsperspek-
tivisch letzte Ende und hochste Gut zu revidieren, zu modifizieren, zu
meliorisieren, zu sublimieren.

So sehr nun diese stindige Einmischung des heiligen Lebens ins welt-
liche Dasein, diese fortlaufende mafigeblich-normative Einwirkung des
Klerus auf die Laien auf territorialherrschaftlich-fronwirtschaftlichem
Gebiet von sozialpolitischem Nutzen sein und dort ndmlich zu einer Ent-
spannung und Humanisierung der andernfalls von Verrohung und Terror
bedrohten Sozialbeziehungen, zu einer Entlastung und Zivilisierung
des andernfalls in nackte Willkiir und Gewalt auszuarten disponier-
ten Herr-Knecht-Verhiltnisses beitragen mag, so sehr wirkt sie sich im
stadtbiirgerlich-produzentengemeinschaftlichen Bereich stérend und hin-
derlich aus. Sie stort die Konzentration aufs titige Leben und irdische
Geschift, behindert die Arbeitsroutine und den Produktionsfluss. Als
wiederkehrende Forderung, sich aktiv und verhaltenspraktisch dem Him-
melreich zuzuwenden und auf die Ewigkeit vorzubereiten, geht sie zu
Lasten der irdischen Erfordernisse, lenkt von den zeitlichen Zielsetzun-
gen ab.

Insofern kommt die mit der Feudalisierung des Klerus, seiner stin-
dischen Integration ins feudalgesellschaftliche Corpus einhergehende
Befreiung der Laien von der praktisch-moralischen Paradigmatik des
heiligen Lebens, kommt die Reduktion des letzteren auf eine blofie zurei-
chende Bedingung der kultisch-sakramentalen Funktion, die der Klerus
fir die Laien wahrnimmt, den stadtbiirgerlichen Produzentengemein-
schaften durchaus zupass, weil sie sich nun ohne moralisches Bedenken
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und ohne praktischen Vorbehalt zu ihrem Streben nach materiellem Wohl-
stand bekennen und der dafiir nétigen Arbeit und Geschéftigkeit widmen
konnen.

Nicht, dass die Preisgabe der praktisch-moralischen Vorbildlichkeit, die
das heilige Leben bis dahin fiir das profane Dasein beansprucht, gleichbe-
deutend ware mit dem Verlust tiberhaupt jeglicher Mustergiiltigkeit und
Verbindlichkeit des Lebens des Klerus fiir das Dasein der Laien. So gewiss
vielmehr der Klerus auch nach seiner Feudalisierung und stdandischen
Integration ins sikulare Herrschaftssystem an den traditionellen Formen
seiner exzentrischen Lebensfiihrung als an Bedingungen wenngleich
nurmehr seiner kultisch-sakramentalen Wirksamkeit im Wesentlichen
festhilt, so gewiss bleiben auch die als direkter Ausfluss beziehungsweise
Reflex dieser traditionellen Lebensfiihrung des Klerus das Dasein der
Laien durchwaltenden und pragenden Verrichtungen und Verpflichtun-
gen im Grofien und Ganzen erhalten. Nach wie vor huldigen auch die
nunmehr vom moralischen Stigma, ein minderwertiges und, verglichen
mit dem geistlichen Leben, eigentlich unhaltbares und verwerfliches
weltliches Dasein zu fiihren, befreiten Laien der Mustergtiltigkeit dieses
geistlichen Lebens, besuchen regelmiflig Messe und Gottesdienst, halten
sonn- und festtiagliche Einkehr, beten und fasten, spenden Almosen, iiben
zu bestimmten Zeiten sexuelle Enthaltsamkeit.

Nur dass diese dem heiligen Leben abgeschauten und ins profane
Dasein als Beweise fiir dessen heilsperspektivische Grundorientierung
eingegliederten Verhaltensformen und Gewohnheiten nun, da der von
der dynamischen Exzentrik des heiligen Lebens urspriinglich ausgehende
normative Anspruch und Nachfolgedruck gewichen ist, die Bedeutung
einer moralischen Sollbestimmung, einer doktrinellen Forderung, sich
zu verdndern, eingebiifit und den Charakter einer blofien praktischen
Pflichtiibung, einer rituell fixierten Dienstvorschrift angenommen haben!
Zwar sind die dem heiligen Leben Reverenz erweisenden und seiner
Mustergiiltigkeit Tribut zollenden religiosen Rituale nach wie vor fester
Bestandteil des profanen Lebens und Unterpfand seiner in letzter Instanz
sakralen Ausrichtung, aber die ihnen zuvor als gewissensnotigen Be-
kenntnisakten innewohnende Tendenz, das profane Leben als defizienten
Modus ihrer selbst aktuell in Frage und an den Pranger zu stellen, es im
Sinne seiner Konversion zu einem unmodifiziert heiligen, kompromisslos
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christlichen Leben zu dynamisieren, sprich, tiber sich hinaus zu treiben
beziehungsweise zu transzendieren — diese Tendenz haben sie verloren.

Indem sie das profane Dasein komplementieren beziehungsweise
strukturieren, statt es zu dynamisieren beziehungsweise zu transzendie-
ren, verwandeln sich diese der monchisch-klosterlichen Nachfolge Christi
abgeschauten und nachgebildeten Handlungen und Verhaltensweisen
aus kritischen Momenten, die mit ihrem Eintreten das profane Dasein,
jedes Festhalten an der Welt tendenziell vor den Fall seiner Verwerflich-
keit und Stindhaftigkeit bringen, in kriterielle Elemente, die durch ihre
Prasenz dem profanen Dasein, allem weltlichen Tun und Treiben aktuell
seine Unbedenklichkeit attestieren, es als einen modus vivendi eigenen
Rechts sanktionieren.

Dabei steht aufier Frage, dass diese sakralen Rituale und Verpflichtun-
gen das profane Leben in einem gewissen Mafse nach wie vor belasten
und storen, dass sie seine Kontinuitit zerreifSen, es von seinen irdischen
Geschiften ablenken, in seiner weltlichen Zielstrebigkeit behindern, in
seiner produktiven Téatigkeit stillstellen. Aber erstens scheinen in einer
nach wie vor unter der Heilsperspektive stehenden, sprich, nach wie vor
der reservatio mentalis einer im Prinzip totalen Entwertung des jetzigen
Erdendaseins durch das kiinftige Himmelreich unterworfenen Gesell-
schaft solche voriibergehenden Unterbrechungen und Einschrankungen
des profanen Daseins kein zu hoher Preis dafiir, dass die sakralen Rituale
und Verpflichtungen mit ihrem Ritualismus, ihrem Pflichtiibungscha-
rakter alle moralische Dynamik, allen exzentrischen Nachfolgeimpetus
eingebiifit haben und das profane Dasein nun also, statt es zu kritisieren
oder gar zu verwerfen, vielmehr zu konsolidieren und als solches zu
sanktionieren dienen. Und zweitens zeigt sich, dass die sakralen Rituale
und Verpflichtungen den Schaden, den sie in Bezug auf die Kontinui-
tat des Wirtschaftslebens und die Intensitit der Werktatigkeit stiften,
zum Teil auch wieder wettmachen beziehungsweise kompensieren, in-
dem sie, wie etwa das Fasten oder die heiligen Feste, den Grund fiir
Bediirfnisse etwa nach Fleischersatz und Prunkentfaltung legen, die fiir
eine aufierordentliche Belebung von Sparten des Wirtschaftslebens wie
etwa des Fischfangs, der Salzgewinnung, der Tuchindustrie und der
Feinschmiedekunst sorgen.

Dank des mehrfachen Interesses, das die Feudalherrschaft an ihnen
nimmt, und der vielfiltigen Forderung, die sie ihnen angedeihen lasst,

184



in der Lage, hinsichtlich topischer Exterritorialitit und 6konomischer
Eigenstiandigkeit das Erbe ihrer Entstehungsorte, der klerikalen Frei-
rdume, zu iibernehmen, und gleichzeitig durch die Feudalisierung des
Klerus vom praktisch-moralischen Nachfolgedruck, den bis dahin die
sich als geistliches Leben artikulierende dynamische Exzentrik des letz-
teren auf das weltliche Dasein ausiibt, befreit und dazu legitimiert, die
Anerkennung der Vorbildlichkeit des geistlichen Lebens auf kirchliche
Pflichterfiillung, auf rituell-symbolische Gesten des guten Willens und
rechten Glaubens zu beschridnken — so also disponiert, konnen die in-
mitten der territorialherrschaftlichen Regime als freie Kommunen sich
etablierenden handwerklich-gewerblichen Produzentengemeinschaften
sich ebenso sehr 6konomisch entfalten wie politisch behaupten und im
System der die nordlichen Provinzen des vormaligen Imperiums ok-
kupierenden territorialherrschaftlichen Gesellschaften als eine ebenso
integrierende wie zunehmend an sozialem Gewicht und strategischer
Bedeutung gewinnende Komponente zur Geltung bringen.

So sehr sich diese Komponente ihrer 6konomischen Struktur und po-
litischen Organisation nach vom anderen Bestandstiick des Systems,
dem fronwirtschaftlich-feudalen Zusammenhang, unterscheiden und
so grof3 deshalb die Reibung zwischen ihnen sein beziehungsweise so
konfliktreich ihr Verhdltnis sich gestalten mag, beide Systemteile sind
wegen der 6konomischen, strategischen und finanziellen Vorteile, die der
erstere dem letzteren bringt, und wegen der politischen, sozialen und
konsumpraktischen Abhédngigkeit, in der sich der erstere von letzterem
befindet, unabwendbar aufeinander angewiesen und untrennbar mit-
einander verkniipft und kénnten ab einem relativ frithen Stadium ihrer
Kohabitation gar nicht mehr ohne einander existieren oder jedenfalls
als die Subsysteme, zu denen sie sich vermittels des jeweils anderen
entwickelt haben, funktionieren.
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Vom Handelssystem der Antike unterscheidet das postimperiale Marktsystem,
dass das kommerzielle und das territoriale Element in topisch-allgegenwiirtiger
Kohabitation und okonomisch-durchgingiger Kommunikation miteinander exis-
tieren. Dabei ldsst sich das postimperiale Marktsystem durchaus als Erbin der
klosterlich-klerikalen Freiriiume betrachten, nur dass seine Dienstleistungen, die
es fiir das gesellschaftliche Ganze erbringt, nicht mehr spirituell-moralischer,
sondern kulturell-zivilisatorischer Natur sind und dass das gesellschaftliche
Ganze seinerseits dem Marktsystem materiell-Okonomische statt ideell-
strategische Hilfestellung leistet.

Die Konstellation erinnert an das zwieschldchtige System der mittel-
meerischen klassischen Antike mit seinem Zugleich von theokratisch-
monarchischen, fronwirtschaftlich strukturierten Territorialherrschaften
und aristokratisch-republikanischen, kommerziell organisierten Stadt-
staaten, deren geographisches Neben- und soziales Gegeneinander sich
durch die kommerziellen Aktivititen der letzteren in ein symbiotisches
Mit- und funktionelles Fiireinander transformiert findet. Nur dass im
Unterschied zu den antiken Stadtstaaten die freien Kommunen der po-
stimperialen, feudalgesellschaftlich restaurierten Zeit keine peripheren
Einrichtungen sind, das heifst, ihre kommerziellen Aktivitdten nicht vom
duflersten Rand, von den Kiisten der Territorialherrschaften her, entfal-
ten miissen und letztlich auch nur entfalten konnen, weil sie sich ihrer-
seits nur dank einer der territorialherrschaftlichen Nachbarschaft ver-
gleichbaren und aber ethnisch, soziostrukturell und kulturell von ihr
hinldanglich verschiedenen eigenen territorialherrschaftlichen Grundlage
als selbstdandiges Gebilde zu behaupten imstande sind — dass im Unter-
schied dazu diese freien Kommunen dank des Unterschlupfes, Schutzes
und Entfaltungsraums, den die das sdkulare Territorium durchsetzenden
Himmelspforten, die klerikalen Freirdume, ihnen bieten, inmitten der
territorialherrschaftlichen Sphére auftauchen und ins Spiel kommen und
sich mit den Territorialherrschaften aufgrund des mehrfachen Interesses,
das diese an ihnen nehmen, nach und nach zu der beschriebenen, nicht
weniger durch die topisch-allgegenwiértige Kohabitation der komplemen-
taren Elemente als durch ihre 6konomisch-durchgiangige Kommunikation
ausgezeichneten symbiotischen Totalitdt verschranken.

Und der zweite, nicht minder wichtige Unterschied betrifft die 6kono-
mische Kommunikation selbst, die in der Antike aus urspriinglich nur
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zwischen Territorialherrschaften, die jeweils zugleich und wechselweise
als Produzenten und Konsumenten firmieren, unterhaltenen sporadisch-
marginalen Handelsbeziehungen hervorgeht und die auch, nachdem es in
der Konsequenz jener Handelsbeziehungen der kommerziellen Funktion
gelingt, das Produzentenelement in actu der Handelsstadt zu isolieren
und unvermischt zu kultivieren, doch aber an ihren Ursprungsort, die
territorialherrschaftlichen Gesellschaften, als wesentlichen Bezugspunkt
und unverzichtbaren Austauschpartner gebunden bleibt und eine den
reinkulturellen Produzentengruppen, wie sie sich in actu der antiken
Handelsstadt aus dem territorialherrschaftlichen Kontext extrapoliert
und als solche realisiert zeigen, eigentlich korrespondierende reine Kon-
sumentenschicht nur in Form von Dritten, in Gestalt ndmlich von riick-
standigen Stammesgruppen, die auflerhalb der territorialherrschaftlichen
Sphire siedeln und ebenso sehr Mangel an Zivilisationsgiitern leiden wie
tiber Edelmetall verfiigen, ins Spiel und zur Geltung zu bringen vermag.
In der postimperialen, unter heilsperspektivischen Vorzeichen restau-
riert-territorialherrschaftlichen, sprich, feudalen, Welt hingegen gelingt
es dank der Tatsache, dass die handelsstddtischen Produzentengemein-
schaften quasi aus der Retorte der klerikalen Freirdume hervorgehen und
im wie immer beschrankten Rahmen ihrer vornehmlich handwerklichen
Produktion mittels der spontan von ihnen generierten kommerziellen
Funktion einen die territorialherrschaftlichen Gebiete durchziehenden,
internen, die Gemeinschaften zu einem Marktsystem miteinander ver-
kniipfenden Austausch pflegen — hier also gelingt es dank dieser beson-
deren Ausgangslage der dkonomischen Kommunikation, das territori-
alherrschaftliche Element, das sich, was materiale Riickstandigkeit und
pekunidres Vermogen, Mangel an Produktivkraft und Fiille an Kaufkraft,
betrifft, durchaus den aufserterritorialherrschaftlichen Stammesgruppen
der Antike vergleichen ldsst, von vornherein auf deren Part festzulegen
und einzuschrinken, das heifst, es in der Rolle des reinen Konsumenten
in Anspruch zu nehmen und dem Marktsystem zu integrieren, und damit
aber eben das komplette marktwirtschaftliche Modell aus kommerzieller
Funktion, fiir den Markt produzierenden und durch ihn subsistierenden
Produzenten sowie das Mehrprodukt mittels marktexternem Aquivalent
in seinem Wert realisierenden Konsumenten von Anfang der kommer-
ziellen Entwicklung an in Szene zu setzen, das in der Antike erst am
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Ende der Entwicklung in Erscheinung tritt und dort auch nur unvollkom-
men, nur im Verein mit den gleichzeitig fortbestehenden alten, unreinen
Austauschbeziehungen zu den zugleich als Produzenten und Konsu-
menten firmierenden und aber in beiden Funktionen durch die jeweils
andere gehemmten und eingeschridnkten beziehungsweise durch das
Verhiltnis zur Handelsstadt vereinseitigten und in Schieflage gebrachten
Territorialherrschaften Wirklichkeit wird.

Und so gewiss nun aber, wie an anderer Stelle dargelegt, diese Unvoll-
kommenheit und amphibolische Natur der dkonomischen Kommunika-
tion fiir die handelsstddtische Marktgesellschaft der Antike tiefgreifende
strukturelle Probleme heraufbeschwort und letztlich den Keim des Ver-
derbens fiir das ganze, von ihr entfaltete kommerzielle System in sich
birgt, so gewiss bleibt nun umgekehrt die Marktgesellschaft der postim-
perialen freien Kommunen deshalb, weil sie ein relativ geschlossenes,
einheitliches kommerzielles System bildet, das das artfremde feudalge-
sellschaftliche Element von Anfang an auf die streng marktgesellschaft-
lich definierte Konsumentenrolle vereidigt und nur in dieser Funktion
Eingang ins kommerzielle System und Relevanz fiir es gewinnen ldsst,
geschiitzt vor den 6konomischen Verwerfungen und Schieflagen und den
daraus resultierenden sozialen Konflikten und Fehlorientierungen, an
denen das System der Antike scheitert.

Weil die feudalherrschaftliche Gesellschaft weder via kommerzielle
Funktion als produktiver Ursprungsort der stidtischen Marktgesellschaft
firmiert noch tiberhaupt in ihrem kommerziellen System eine nennens-
werte Produzentenrolle spielt und vielmehr strikt auf die herrschaftliche
Konsumfunktion abonniert und beschrankt ist, kann sie auch, anders als
die Territorialherrschaften der Antike, die stidtischen Handeltreibenden
weder vor den tatsdchlich ebenso unheilvollen wie scheinbar gliicklichen
Fall von im Austausch mit ihr als Produzentin zu erzielenden produktivi-
tatsbedingt aufiergewohnlichen Profiten kommen lassen noch via obliqua
dieser exorbitanten Profite in der Handelsstadt selbst Pauperisierungs-
prozesse und soziale Konflikte heraufbeschworen; und sie kann demnach
auch nicht den Grund und Anlass fiir jene als Konfliktbewaltigungsstra-
tegie intendierte 6konomische Umorientierung und politische Neukonsti-
tuierung liefern, in deren Konsequenz die Handelsstadt sich indirekt oder
dann direkt mit nichtkommerziellen, militdrisch-biirokratischen Mitteln
auf Kosten der Territorialherrschaften, ihrer einstigen Handelspartner, zu
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sanieren strebt und an deren bitterem Ende sie doch nur selber in dem
Konkurs, in den sie die Territorialherrschaften hineintreibt, mit zugrunde
geht.

Weil die freien, handeltreibenden Kommunen der postimperialen Feu-
dalherrschaften gleichermafien in topisch-allgegenwértiger Kohabitation
und in O0konomisch-durchgangiger Kommunikation mit dem feudal-
herrschaftlichen Element leben, weil sie, anders als die Handelsstadte
der Antike, mit dem territorialherrschaftlichen Gegeniiber in ebenso
streng definierter Funktionsteilung kontrahieren wie im ubiqgitdr asso-
ziativen Verbund existieren, bieten sich ihnen keine auflergewohnlichen
Bereicherungschancen, wie sie den antiken Handelsstddten beziehungs-
weise deren kommerzieller Funktion die amphibolische, in der topisch
dufierlichen Verkniipfung zweier grundverschiedener Gesellschaftsty-
pen, stadtstaatlich-marktwirtschaftlicher und territorialherrschaftlich-
fronwirtschaftlicher Gesellschaften, bestehende Natur des mittelmee-
rischen Handelssystems eroffnet, und bleiben sie deshalb auch davor
bewahrt, unter dem Druck und Diktat der mit solcher aufSergewohnlichen
Bereicherung einhergehenden Schattenseiten und Hypotheken eine das
Handelssystem unterminierende und letztlich sprengende nichtkommer-
ziell-exaktive, sprich, mit militdrisch-biirokratischen Mitteln expropriati-
ve Entwicklungsrichtung einzuschlagen.

Nicht, dass nicht auch die Feudalgesellschaften und die freien Kom-
munen der postimperialen Zeit grundverschiedene Gesellschaftstypen
verkorperten. Aber weil das Marktsystem, zu dem sich die freien Kom-
munen mittels kommerzieller Funktion organisieren, erstens ein durch
die weitgehende Beschrankung auf den Austausch handwerklicher Pro-
dukte relativ homogenes und in sich geschlossenes System bildet, dem
zweitens die klerikalen Freiraume und klosterlichen Giiter, unter deren
Schutz und Schirm es seinen Anfang nimmt, eine unter- und aufSerhalb
seiner, als Tauschhandel, funktionierende Versorgung mit agrarischen
Erzeugnissen sichert, weil drittens das feudalgesellschaftliche System
ausschliefllich in Form der Konsumentenrolle, die die Feudalherrschaft
tibernimmt, Eingang und Aufnahme in das Marktsystem findet, weil mit
anderen Worten die Relevanz und der Einfluss des feudalgesellschaft-
lichen Elements von vornherein streng nach MafSgabe des aus markt-
abhingigen Produzenten, konsumtiven Nutznieflern des Markts und
kommerzieller Funktion bestehenden rein marktwirtschaftlichen Modells
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definiert und limitiert ist und weil viertens dank der auch auf ihr unmit-
telbares territoriales Umfeld sich erstreckenden Marktrechte, die ihnen
bei ihrer Etablierung auf territorialherrschaftlichem Gebiet die Feudal-
herrschaften einrdumen, die freien Kommunen ihren aus den klerikalen
Freiriumen gewohnten Tauschhandel in dem neuen Milieu praktisch
unverdndert beibehalten konnen, sich hinsichtlich ihrer Versorgung mit
Nahrungsmitteln hier dhnlich gut gestellt finden wie dort und eine un-
terhalb der Ebene ihrer eigentlichen marktwirtschaftlichen Aktivititen
praktizierte und paradoxerweise mit Produktionskapazitidten des ande-
ren Gesellschaftstyps ins Werk gesetzte Quasi-Autarkie geniefien — weil
dies alles sich so verhilt, konnen die freien Kommunen, ihrer struktu-
rellen Fremdkorperhaftigkeit im feudalgesellschaftlichen Kontext, ihrer
sozialtypischen Verschiedenheit von ihm ungeachtet, sich mit letzterem
zu einer systematischen Einheit oder symbiotischen Totalitdt verbinden,
die stabiler und haltbarer ist als alles, was das aus seiner perpipheren
Position heraus sowohl mit Territorialherrschaften als auch mit reinen
Konsumentengruppen Austausch pflegende amphibolische Marktsystem
der mittelmeerischen Antike zu bieten hat.

Weder namlich ldsst die funktionell eindeutige Beziehung und po-
sitionell durchgingige Verschriankung der beiden Bestandteile dieser
symbiotischen Totalitét, ihre allerorts praktizierte kommerzielle Arbeits-
teilung, Raum fiir das System gefdhrdende oder es letztlich sprengende
Eskapaden, fiir auf Kosten des anderen Systemteils verfolgte Sonderwege
und Eigenentwicklungen, noch bleibt unter diesen Bedingungen den
beiden Systemteilen iiberhaupt die Moglichkeit, aufierhalb ihrer Sym-
biose eigenstdndig zu existieren beziehungsweise eine in Kontinuitét
zu ihrer Existenz innerhalb der Symbiose stehende Identitdat zu wahren.
Wiirden die in die feudalen Territorien eingebetteten freien Kommunen
sich ihrer symbiotischen Beziehung zu den Feudalherrschaften entziehen,
sie hétten, anders als die Handelsstadte der Antike, kein peripher-eigenes
Territorium, auf dem sie weiterexistieren konnten, und wiirden jenes
feudalgesellschaftlichen Umfeldes oder Milieus verlustig gehen, das die
ihnen von der Feudalherrschaft eingerdumten lokalen Marktrechte zu
ihrem subsistenziellen Glacis werden ldsst und im Tauschhandel mit dem
sie ihre Versorgung mit Nahrungsmitteln sicherstellen.

Und wiirden andererseits die Feudalherrschaften ihre symbiotische
Beziehung zu den freien Kommunen abbrechen, sie wiirden sich, an-
ders als die Territorialherrschaften der Antike, nahezu vollstindig jener
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handwerklichen Kunstfertigkeit und zivilisatorischen Fortschrittlich-
keit berauben, die sich in den freien Kommunen konzentriert finden
und die den Feudalherrschaften nicht nur ein dem Stand der techni-
schen Entwicklung gemifles konsumtives Niveau und lebenspraktisches
Befinden sichern, sondern ihnen dariiber hinaus auch als Stiitze ihrer
politischen Stellung und Macht und als finanzielle Bereicherungsquelle
dienen; sie wiirden mit anderen Worten ohne die auf ihren Territorien
etablierten freien Kommunen beziehungsweise abstrakt von der in ihnen
versammelten handwerklich-technischen Produktivitdt in der Primitivitat
und Verwahrlosung, der feudalgesellschaftlich organisierten und mehr
schlecht als recht bewiltigten Not- und Zwangslage verharren, in der
der Zusammenbruch und Zerfall des Romischen Imperiums sie zum
Vorschein bringt.

Beide Systemteile sind also strikt aufeinander angewiesen und bilden
jene merkwiirdige symbiotische Totalitdt, die, je nachdem ob man sie poli-
tisch oder 6konomisch ins Auge fasst, ein vexierbildlich anderes Ansehen
gewinnt: Wahrend sie, politisch oder topisch-empirisch betrachtet, als
ein feudalgesellschaftlich-fronwirtschaftlicher Komplex erscheint, in den
zwecks Befriedigung feudalherrschaftlicher Konsum- und Geltungsbe-
diirfnisse handwerklich-produzentengemeinschaftliche Dienstleistungs-
zentren eingesprengt sind, stellt sie sich, 6konomisch oder dynamisch-
systematisch gesehen, als stadtbiirgerlich-marktwirtschaftlicher Verbund
dar, der das feudalherrschaftlich-fronwirtschaftliche Umfeld, in das er
eingebettet ist, gleichermafien als Nahrboden, als fiir seine Versorgung
mit agrarischen Erzeugnissen erforderliches Glacis braucht und als Ab-
satzgebiet, als fiir das produzentengemeinschaftliche Mehrprodukt und
dessen Realisierung als Mehrwert notige Konsumentensphére in An-
spruch nimmt.

Wihrend sich mit anderen Worten aus dem topisch-empirischen Blick-
winkel die freien Kommunen als ein der feudalgesellschaftlichen Struk-
tur eingegliedertes Funktionselement suggerieren, prédsentieren sie sich
umgekehrt aus dynamisch-systematischer Perspektive als ein Struktur-
zusammenhang, der das feudalgesellschaftliche Milieu, in dem er sich
entfaltet, teils in genere seiner landwirtschaftlichen Produzenten als mate-
riale Versorgungsbasis nutzt, teils in specie seiner herrschaftlichen Konsu-
menten in ein analytisches Ferment oder, besser gesagt, ein metabolisches
Agens seiner eigenen Entfaltung umfunktioniert.
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Wenn man so will, 1dsst sich das Verhaltnis der marktwirtschaftlich-freien
Kommunen zu den fronwirtschaftlich-feudalen Gesellschaften, in die
sie eingebettet sind, durchaus der Beziehung vergleichen, die vor der
Feudalisierung des Klerus, vor seiner Integration in die feudalgesell-
schaftliche Hierarchie, die klosterlich-klerikalen Freirdume zu den sie
umgebenden herrschaftlich-sdakularen Territorien unterhalten. Nicht nur,
was die topische Exterritorialitdt und die 6konomische Figenstdandigkeit
betrifft, konnen, wie gesagt, die freien Kommunen als direkte Erben der
klosterlich-klerikalen Gemeinschaften, aus deren Umkreis und Schatten
sie hervorgegangen sind, gelten, sondern auch, was ihr auf dieser Exterri-
torialitdit und Eigenstdndigkeit basierendes lebenspraktisch-funktionelles
Verhiltnis zu den sie umgebenden territorialherrschaftlichen Gesellschaf-
ten angeht, kniipfen die stadtisch-freien Kommunen an die Tradition der
klosterlich-klerikalen Gemeinschaften an und weisen eine klar erkennba-
re strukturelle Parallelitdt zu letzteren auf.

Wie die geistlichen Gemeinschaften in ihren Freirdaumen unterhalten
auch die biirgerlichen Kommunen in ihren freien Stddten eine symbioti-
sche Beziehung zu den umgebenden territorialen Gesellschaften, die je
nach Perspektive, je nachdem, ob man das Ganze empirisch oder syste-
matisch, als realen Prospekt oder als intentionales Projekt ins Auge fasst,
die klerikalen beziehungsweise kommunalen Gemeinschaften als Dienst-
leister der territorialen Gesellschaften oder umgekehrt die territorialen
Gesellschaften als Steigbiigelhalter der klerikalen oder kommunalen Ge-
meinschaften erscheinen ldsst. Nur dass im einen Fall die Dienstleistun-
gen, die die aparte Gemeinschaft fiir das gesellschaftliche Ganze, das
empirische Faktum, erbringt, spirituell-moralischer Natur sind, wahrend
es sich im anderen Fall um kulturell-zivilisatorische Dienste handelt, und
dass umgekehrt die steigbiigelhalterische Hilfestellung, die das gesell-
schaftliche Ganze der aparten Gemeinschaft, dem systematischen Verum,
leistet, im einen Fall ideell-strategischen Charakter hat, wahrend sie im
anderen Fall von materiell-6konomischer Beschaffenheit ist.

Wihrend die geistlichen Gemeinschaften, abgesehen von ihrer kultisch-
sakramentalen Nothelferrolle, die sie ja dann auch als den bleibenden
Legitimationsgrund ihrer stindischen Existenz in ihr feudalisiertes Da-
sein mit hiniibernehmen — wéahrend also die geistlichen Gemeinschaf-
ten den feudalen Gesellschaften moralisch-praktischen Beistand bieten
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und zensorisch-kritischen Einfluss auf sie nehmen, sprich, sie zu sozia-
lem Frieden und ziviler Gesittung anleiten, versorgen die stadtbiirger-
lichen Kommunen die feudalherrschaftlichen Territorien mit technisch-
zivilisatorischen Hilfsmitteln und lebensartlich-kulturellen Giitern,
sprich, sie versorgen sie mit herrschaftlichem Konsum und hofischem
Komfort. Und wahrend umgekehrt die feudalherrschaftlichen Territorien
den geistlichen Gemeinschaften Entfaltungsraum lassen und militari-
schen Schutz gewdhren, sichern sie den biirgerlichen Kommunen die
Versorgung mit Lebensmitteln und kommerziellen Absatz.

Aber so verschieden die Giiter, die jeweils geliefert, und die Leistungen,
die erbracht werden, auch sein, so wenig sie als einerseits spirituelle,
andererseits kulturelle oder einerseits ideelle, andererseits materielle sich
einfach miteinander vergleichen lassen mogen, die symbiotische Totali-
tat, die sie im einen und im anderen Fall begriinden, das Zugleich von
topisch-allgegenwiértiger Kohabitation und 6konomisch-durchgéngiger
Kommunikation der beteiligten gesellschaftlichen Formationen, worin sie
so oder so resultieren, weist eine unverkennbare strukturelle Ahnlichkeit
auf und présentiert sich in beiden Féllen als ein System, das, ungeachtet
der Verschiedenartigkeit seiner tragenden Elemente oder gerade wegen
ihrer Verschiedenartigkeit, wegen der Tatsache, dass die systematisch
verkniipften gesellschaftlichen Formationen Leistungen erbringen, die
die jeweils andere braucht, ohne sie im mindesten selbst erbringen zu
konnen, und weil diese funktionelle Verschrankung inmitten der feudal-
gesellschaftlichen Territorien selbst und an einer Vielzahl von Lokalitdten
stattfindet — ein System also, das wegen dieser ebenso durchgangigen wie
umfassenden wechselseitigen Abhédngigkeit seiner tragenden Elemente
eine Stabilitit und Kontinuitdt besitzt, wie sie das aus fronwirtschaftli-
chen Territorialstaaten und marktwirtschaftlichen Stadtstaaten ebenso
marginal wie duflerlich zusammengesetzte und durch die kommerzielle
Funktion mehr schlecht als recht zusammengehaltene amphibolische
System der mittelmeerischen Antike niemals kennt.
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Dank der kommerziellen Akkumulation ist die Stabilitit der postimperialen
Gesellschaft nicht gleichbedeutend mit Stagnation. Vehikel und Erscheinungs-
form der Akkumulation ist das Geld, das nicht nur die Asymmetrie iiberwindet,
an der der kommerzielle Austausch andernfalls scheitern miisste, sondern das
auch die Einbeziehung von nicht produktiv, sondern nur konsumtiv am Markt
Beteiligten und damit die Realisierung des vom Markt erzielten Mehrprodukts
als Mehrwert, eine Grundvoraussetzung der Akkumulation, ermoglicht.

Gerade freilich im Zuge der sikularen Wendung, die das Gesellschafts-
system in dem MafSe nimmt, wie an die Stelle des sich feudalisierenden
Klerus der stdadtische Biirger und an die Stelle der moralisch-praktischen
Dienste, die der Klerus der Gesellschaft leistet, die zivilisatorisch-techni-
schen Leistungen treten, die das Biirgertum fiir die Gesellschaft erbringt,
wird deutlich, dass Stabilitdt hier nicht etwa mit Stagnation verwechselt
werden darf und Kontinuitdt nicht das Geringste mit Monotonie zu tun
hat, sondern dass im genauen Gegenteil die Stabilitdt nichts weiter ist als
das Ergebnis ununterbrochener Stérungen eines ebenso ununterbrochen
wiederhergestellten Gleichgewichts, dass hier die Kontinuitit einzig und
allein als Funktion fortlaufenden Wandels existiert.

Auch wenn strukturelle Umbriiche, Paradigmenwechsel wie die der
Antike ausgeschlossen bleiben, findet doch ein Entfaltungsprozess statt,
der das, was hier Struktur heifst, als blofden, abstrakten Grundriss eines
in seinen wirklichen Dimensionen und wahren Implikationen allererst
auszufiithrenden und zu konkretisierenden Bauwerks erweist. Auch wenn
es nicht wie in der Antike zur Ersetzung beziehungsweise Umfunktionie-
rung der prinzipiellen Funktionen kommt, sind doch diese prinzipiellen
Funktionen anfangs nur erst generelle Dispositionen, die, um als tragende
Teile, als wirksame Mechanismen des ausgefiihrten Bauwerks zu taugen,
eines sie wenn nicht von Grund auf entstellenden, so doch grundlegend
gestaltenden Ausbildungs- und Spezifizierungsprozesses bediirfen.

Trager dieses, die symbiotische Totalitdt aus herrschaftlichen Territorien
und freien Kommunen beherrschenden Entwicklungsdrangs, der, wenn
er auch nicht geeignet ist, das System als solches zu sprengen, so doch
aber dazu taugt, es auf Trab zu halten und sich fortlaufend in die Revision
schicken und umgestalten zu lassen — Trdger dieses Dranges sind, wie
nicht anders zu erwarten, da es hierbei ja nicht um die Totalitdt so, wie
sie empirisch gegeben, sondern so, wie sie systematisch angelegt ist,
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mit anderen Worten um sie nicht als realen Prospekt, sondern als inten-
tionales Projekt geht, die freien Kommunen, genauer gesagt, die durch
die kommerzielle Funktion zum Marktsystem organisierten stddtischen
Produktionsgemeinschaften. Und hier wiederum sind es nicht eigentlich
die Gemeinschaften selbst, die den Entwicklungsdrang in sich tragen und
an den Tag legen, sondern das den Drang gleichermafien Verkorpernde
und Erzeugende ist vielmehr der die Gemeinschaften zum Marktsystem
organisierende Faktor, die sie verkniipfende Kopula, die kommerzielle
Funktion oder, besser gesagt, das dieser kommerziellen Funktion als
archaisches Erbe, als im anfanglichen Kontrakt der Handeltreibenden
mit der territorialen Herrschaft implizites Emanzipationsmoment einge-
schriebene Akkumulationsprinzip.

Fiir sich genommen, sind die dem Markt arbeitsteilig zuarbeitenden
Produzenten ja nur darauf aus, fiir ihre Beitrdge zum Markt ein Aquiva-
lent, ein dem Produkt, das sie dem Markt liefern, im Wert entsprechendes
Quantum Subsistenzmittel zu erhalten, unbeschadet ihrer der Expansi-
on des Marktes forderlichen eventuellen Bereitschaft, durch Mehrarbeit
beziehungsweise Steigerung ihrer Produktivkraft, ihre Beitrdge zu ver-
groflern, um eine entsprechende Verbesserung ihrer Subsistenz, ihres
Lebensstandards zu erreichen. Fiir die Produzenten ist also der Markt nur
ein Distributionsmechanismus, fiir den sie arbeiten, um durch ihn zu sub-
sistieren; eine andere Erwartung als die, dass er zuverladssig funktioniert
und gesteigerte Arbeitsleistungen in verbesserte Lebensqualitdt umsetzt,
verbinden sie nicht mit ihm.

Fiir die kommerzielle Funktion hingegen beziehungsweise fiir die sie
ausiibenden Handeltreibenden ist der Markt uno actu seines Funktio-
nierens als Distributionsmechanismus ein Akkumulationsinstrument,
will heifsen, eine Apparatur, die es ihnen erlaubt, beim Austausch mit
den Produzenten, beim Austausch also zwischen den Produkten, die die
Produzenten dem Markt liefern, und den dquivalenten Giitern, die sie
dafiir vom Markt bekommen, die Aquivalenz zu Gunsten des Marktes
aufler Kraft zu setzen oder jedenfalls zu modifizieren und sich ein quasi
als Marktanteil, als in ihrer kommerziellen Vermittler- oder Maklerta-
tigkeit implizierter Lohn firmierendes Mehrprodukt zu sichern. Dieses
im Austausch mit den Produzenten gewonnene Mehrprodukt interes-
siert dabei die Betreiber des Markts nicht etwa als eine fiir sie selber
brauchbare Materie, als fiir die eigene biologisch-soziale Reproduktion in
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Anspruch zu nehmende Subsistenzmittel, sondern es interessiert sie gera-
deso wie auch die iibrigen im Austausch mit den Produzenten dem Markt
zugefiihrten Produkte ausschliefslich als wiederum &dquivalentes Gut,
als in neue Austauschprozesse mit den Produzenten zwecks Erlangung
weiteren Mehrprodukts zu investierende Ware.

Eben darin besteht ja das fiir allen Markt mafigebende Prinzip der
Akkumulation, dass diejenigen, die den Markt betreiben, an den Pro-
dukten, die sie auf ihm versammeln, nicht als an zu distribuierenden
Subsistenzmitteln, sondern als an dquivalenten Giitern interessiert sind,
deren einziger Sinn es aus ihrer Sicht ist, im Zuge ihrer Distribution
ihre eigene Funktion als Aquivalent Liigen zu strafen und im Austausch
mit den Produkten der Produzenten dem Markt ein grofleres Quantum
von ihresgleichen zuzufiithren, und zwar zu dem einzigen, qua Akku-
mulation ausgesprochenen Zweck, das dem Markt zugefiithrte Mehr an
Produkten wiederum zu investieren, sprich, es immer wieder in der
gleichen Funktion von Giitern einzusetzen, die unter der Camouflage
ihrer Aquivalenz materialiter weiteres Mehrprodukt in die Hande der
Handeltreibenden gelangen lassen — mit der logischen Folge, dass der
Markt beziehungsweise die Sammlung von &dquivalenten Giitern oder
Waren, die er umfasst, ein immer grofieres Volumen erreicht, das immer
mehr Produzenten beziehungsweise Produktivkraft zu kommandieren,
sprich, zur Versorgung des Marktes mit Mehrprodukt einschlieffenden
Produkten zu mobilisieren vermag.

Gleichermafien Vehikel und Erscheinungsform dieser paradoxen, weil
im kritischen Augenblick, im Augenblick des Austauschs zwischen Pro-
duzenten und Handeltreibenden, suspendierten oder jedenfalls modifi-
zierten Aquivalenz, die die fiir die Betreiber des Marktes mafigebende
Perspektive bildet, ist das so genannte allgemeine Aquivalent, die Miinze
des Marktes, das Geld. Es verdankt sich einer durchaus praktischen und
fiir das Entstehen und den Bestand von Handel und Markt praktisch
entscheidenden Riicksicht, der Riicksicht darauf, dass asymmetrische
Austauschbeziehungen, will heiffen, Beziehungen, in denen der eine
etwas besitzt, was der andere braucht, der andere hingegen nichts Ent-
sprechendes, nichts, was seinem Gegentiber niitzen konnte, der Normfall
sind und dass es, um diese den Austausch vereitelnde Asymmetrie zu
iberwinden, eines Ubergangsobjektes bedarf, das, auch wenn es der-
jenige, der es erwirbt, nicht eigentlich braucht, doch bei ihm und allen
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anderen hinldngliche Wertschatzung geniefst, um sich jederzeit und bei
jedermann gegen Dinge, die der Betreffende tatsdchlich braucht, wieder
austauschen zu lassen und letzterem deshalb als ein ihm Zugang zu allen
auf dem Markt befindlichen Giitern erdffnendes Passepartout, eben als
allgemeines Aquivalent, zur Verfiigung zu stehen. Dies Ubergangsobjekt
ist das Geld, das durch die menschliche Geschichte hindurch in den
verschiedensten Gestalten erscheint, die von Vieh, Salz oder Kaurimu-
scheln tiber die in historischer Zeit mafigebenden Edelmetalle bis zu den
heute herrschenden Formen des Papiergelds, des Kontoauszugs und der
Kreditkarte reichen. Es tiberbriickt und tiberwindet die im Normalfall
gegebene Asymmetrie der Austauschbeziehungen und macht so eine
nennenswerte kommerzielle Aktivitit tiberhaupt erst moglich.

Allerdings spaltet es dabei den Austauschvorgang in zwei, sich relativ
unabhédngig voneinander gerierende Akte auf, den einen Akt, in dem
der Produzent die Produkte, die er liefert, mit allgemeinem Aquivalent
vergiitet bekommt, und den anderen Akt, in dem er dieses allgemeine
Aquivalent nutzt, um die spezifischen Giiter zu erwerben, die er braucht
— und es ist genau diese Aufspaltung der einen Austauschhandlung in
zwei, scheinbar unabhédngig voneinander zu vollziehende Akte, die der
kommerziellen Funktion beziehungsweise dem von ihr als eigenstin-
diges Austauschsystem inszenierten oder organisierten Markt teils in
genere ihren Lebens- und Entfaltungsraum eroffnet, teils in specie den
modus procedendi, den geeigneten Funktionsmechanismus fiir die als
Grundmotiv allen kommerziellen Funktionierens firmierende Akkumula-
tionstatigkeit erschliefst.

Indem die marktférmig operierende kommerzielle Funktion in einem
ersten Akt den Produzenten die Produkte, die sie zu Markte tragen, mit
als Passepartout fiir den Zugang zum Markt, als generalisierter Anspruch
auf die Warensammlung des Marktes wohlverstandenem allgemeinem
Aquivalent honoriert und ihnen damit ermdglicht, in einem zweiten
Akt als Konsumenten dies allgemeine Aquivalent gegen die von ihnen
benoétigten dquivalenten Giiter des Marktes einzuldsen, ist diese Prozedur
die Camouflage, der Deckmantel, worunter die Betreiber des Markts
ihren Anspruch auf Mehrprodukt durchsetzen. Wahrend namlich im
zweiten Teil der Gesamtaustauschhandlung, in dem Akt, in dem er als
Konsument auftritt, der Produzent fiir das allgemeine Aquivalent, das
er als Anspruch an den Markt geltend macht, dquivalente Giiter, seinem
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Geld im Wert entsprechende Waren erhilt, hat er im ersten Akt, in dem
er als Produzent firmiert, bei dem allgemeinen Aquivalent, das er fiir die
Produkte erhilt, die er zu Markte trdgt, einen Abschlag, einen Diskont,
in Kauf nehmen, hat er mit anderen Worten jene den Aquivalententausch
Liigen strafende Nichtdquivalenz akzeptieren miissen, kraft deren in die
Hande der Betreiber des Marktes mehr materiales Gut gelangt, als dem
allgemeinen Aquivalent, das sie dem Produzenten dafiir iberlassen, im
Wert entspricht.

Wenn hier von Camouflage oder Deckmantel die Rede ist, so sind diese
Begriffe im vorliegenden Zusammenhang nicht etwa gleichbedeutend
mit Tauschung und Betrug, sondern stehen eher fiir eine Art von Recht-
fertigung oder Legitimierung, Vindikation oder Rationalisierung. Mag
auch das allgemeine Aquivalent, das Geld, durch die Aufspaltung der
Austauschhandlung in zwei Akte die Nichtdquivalenz im ersten Aus-
tauschakt, sprich, die Aneignung von Mehrprodukt durch die Betreiber
des Markts, kaschieren und insofern erleichtern, eine funktionslogische
Bedingung oder ein Sine qua non des Aneignungsvorganges ist diese
Verschleierung nicht. Auch wenn der Produzent sich dessen bewusst ist,
dass er weniger an allgemeinem Aquivalent erhilt, als er an Produktwert
liefert, dass also jedem Austausch mit dem Markt, den er in seiner Eigen-
schaft als Produzent tdtigt, ein Moment von Expropriation innewohnt,
wird er im Zweifelsfall, der der Normalfall ist, den Abschlag oder Dis-
kont, mit dem der Betreiber des Markts ihm sein Produkt abnimmt, als
gerechtfertigt oder jedenfalls verstdndlich akzeptieren.

Er honoriert damit die durch das allgemeine Aquivalent vollbrachte
Uberwindung der Asymmetrie in den Austauschverhéltnissen, die ja das
Austauschgeschehen rasch wieder zum Erliegen zu bringen beziehungs-
weise nie nennenswerte Dimension erreichen zu lassen droht, honoriert,
dass dort, wo sein spezielles Produkt ihm hochstens ausnahmsweise
oder zufillig direkten Zugang zu einem von ihm begehrten Gut ertffnet
oder ihn jedenfalls dazu zwingt, zur Erlangung des von ihm begehrten
Guts einen umstandlichen Ringtausch zu durchlaufen — dass also dort
das generelle Aquivalent, das Geld, als Miinze des Marktes, als auf das
gesamte Marktgebdude gemiinztes Passepartout ihm im Prinzip Zu-
griff auf sdmtliche per Markt versammelten Gliter gewéhrt. Dies ist die
Leistung, die das von den Betreibern des Marktes den Produzenten als
Gegenwert fiir ihr Produkt iiberlassene Geld erbringt, und dafiir nehmen
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die Produzenten den ihnen von den Betreibern des Marktes zugemuteten
Wertabschlag auf ihr Produkt, wenn nicht gern, so doch bereitwillig in
Kauf.

Die fiir einen regelmifligen und umfassenden Handel unabdingbare
Uberwindung der Asymmetrie in den Austauschbeziehungen und die
dadurch gerechtfertigte oder rationalisierte Aneignung von Mehrprodukt
durch die Betreiber des Marktes sind aber nicht die einzige Leistung, die
das allgemeine Aquivalent, das Geld, erbringt. Das Geld legt auerdem
den Grund fiir den oben genannten Entwicklungsdrang des kommerzi-
ellen Systems, fiir den vom System verfolgten Akkumulationsprozess als
solchen, dafiir mit anderen Worten, dass der kommerzielle Austausch
mitsamt der in ihm implizierten Aneignung von Mehrprodukt durch den
Markt sich nicht nur in abstracto seiner Funktionalitdt als praktikabel
erweist, sondern dass er auch in concreto seiner Intentionalitit, in der von
ihm betriebenen permanent erweiterten Reproduktion jener Aneignung,
Wirklichkeit wird. Und diese zweite, grundlegende Leistung kommt
paradoxerweise dadurch zustande, dass das Geld ein Problem zu losen
dient, das es zuvor selber schafft und das ohne seine Intervention gar
nicht existierte.

Gemeint ist das Problem der Realisierung des Mehrprodukts als Mehr-
wert. Weil das, was die Produzenten den Betreibern des Marktes liefern,
materiale Giiter, spezifische Bediirfnisbefriedigungsmittel sind, es sich
hingegen bei dem, was die Betreiber des Marktes den Produzenten dafiir
geben, um pekunidres Entgelt, allgemeines Aquivalent, handelt, miis-
sen, damit neue Austauschprozesse in Gang kommen konnen, die an
den Markt gelieferten Produkte erst einmal in allgemeines Aquivalent
umgesetzt, konvertiert werden, das sich dann den Produzenten wieder
als Entgelt fiir die Lieferung neuer Produkte zur Verfiigung stellen lasst.
Die materialen Produkte miissen mit anderen Worten in die Form des
allgemeinen Anspruches an den Markt, der in ihrer besonderen Gestalt
nur erst impliziert ist, {iberfithrt, miissen als das allgemeine Aquivalent,
das sie an sich sind, gesetzt, als der Tauschwert, den sie nur erst haben,
der sie aber mehr noch sein miissen, um Wirksamkeit fiir den Markt zu
erlangen, realisiert werden. Diese Realisierung des Werts der Produkte,
ihre Verwandlung in die Miinze des Marktes, das Geld, geschieht auf
die fiir die Einrichtung des Marktes tiberhaupt konstitutive Weise, dass
die Produzenten mit dem ihnen fiir ihre Produkte von den Betreibern
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des Markts iiberlassenen Geld erneut zu Markte gehen, um es als Kon-
sumenten dem Markt zurtickerstatten, sprich, es gegen auf dem Markt
befindliche Giiter, die sie zum Lebensunterhalt beziehungsweise zur
Bediirfnisbefriedigung brauchen, auszutauschen.

Hier entsteht nun allerdings das logische, in der Doppelfunktion des
Geldes als zugleich einer Vermittlungsinstanz und eines Mittels zur An-
eignung von Mehrprodukt angelegte Problem, dass auf Seiten der Pro-
duzenten fiir dieses Mehrprodukt partout kein Geld vorhanden ist, dass
die Produzenten, weil sie ja fiir das Geld den Betreibern des Marktes
ihr Produkt zuziiglich des Mehrprodukts {iiberlassen, ihnen das Mehr-
produkt quasi als Zugabe, unentgeltlich, geliefert haben, aufierstande
sind, dies Mehrprodukt, auch wenn sie es durchaus brauchen koénnten,
Bedarf an ihm hétten, in seinem Wert zu realisieren, sprich, zu kaufen. Im
geschlossenen System eines Marktes, dem Menschen ebenso sehr als Pro-
duzenten zuarbeiten, wie sie als Konsumenten von ihm abhéngig sind,
beschwort das uno actu als katalytisches Ferment fiir den Gliteraustausch
und als Extraktionsmittel fiir die Aneignung von Mehrprodukt durch
den Markt fungierende Geld notwendig das Problem herauf, dass die
Konsumkraft der dem Markt zuarbeitenden Produzenten, das allgemeine
Aquivalent, das ihnen zur Realisierung des Werts der auf dem Markt
versammelten Giiter zur Verfiigung steht, fiir die Realisierung des Werts
des von den Produzenten gelieferten Mehrprodukts und also dessen
Uberfiihrung in die allgemeine Aquivalentform, die es braucht, um neue
Produktionsprozesse in Gang setzen zu konnen, nicht ausreicht.

Fiir dieses Problem aber, das es mit sich bringt, hilt das Geld auch
gleich die Losung bereit. Weil dank der Dazwischenkunft des Geldes die
eine Austauschhandlung in zwei unabhdngig voneinander vollzogene
Akte aufgespalten wird, kann ndmlich nun der zweite, “konsumtive”
Akt, der Austausch von allgemeinem Aquivalent gegen auf dem Markt
befindliche besondere Giiter, stattfinden, ohne dass dafiir der erste, “pro-
duktive” Akt, der Eintausch von besonderen Produkten gegen auf dem
Markt befindliches allgemeines Aquivalent, die unmittelbare Voraus-
setzung bildete. Das heifst, es konnen Personen, ohne zum Markt einen
produktiven Beitrag geleistet zu haben, zu Markte gehen und sich dort
als Konsumenten betdtigen. Das Einzige, was sie dazu brauchen, ist all-
gemeines Aquivalent, das sie, da ihnen ja mangels eigener produktiver
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Beitrage zum Markt keines aus Markthdnden zugeflossen ist, aus ande-
ren, marktunabhédngigen Quellen mitbringen miissen.

Was das Geld mit anderen Worten ermoglicht, ist die umstandslose
Einbeziehung von nicht zur Produzentenschar gehdrenden und, sofern
der Markt seiner abstrakten Definition nach ein System zur Distribution
arbeitsteilig erzeugter Giiter an die arbeitsteiligen Erzeuger ist, aufserhalb
des Marktes stehenden Gruppen in die marktspezifischen Transaktionen.
Dank der Intervention des Geldes, seiner die Momente des Austauschs se-
parierenden Rolle als universales Ubergangsobjekt, kénnen Gruppen, die
nicht aktiv am Markt beteiligt sind, nicht zu den unmittelbar Mitwirken-
den gehoren, dennoch in die Zirkulation einbezogen und als Abnehmer
des Mehrprodukts, als Realisierer des im Mehrprodukt steckenden Wertes
rekrutiert werden.

Insofern diese Gruppen kraft des Geldes aus marktunabhédngigen Quel-
len, tiber das sie verfiigen, von den Segnungen des Marktes profitieren,
ohne fiir ihn etwas beitragen, materiale Leistungen fiir ihn erbringen zu
miissen, erscheinen sie als die wahren NutzniefSer des Markts, scheint
dieser geradezu fiir sie gemacht. Wahrend der Markt den Produzenten,
seinen Beitragern, als Gegenleistung fiir ihre Beitrdge die Subsistenz
ermoglicht, das heifit, sie in die Lage versetzt, in ihrer Beitragstitigkeit
fortzufahren, sorgt er gleichzeitig durch die zusitzliche Leistung, die
er ihnen fiir die Sicherung ihrer Subsistenz unter der Camouflage ihrer
pekunidren Vergiitung abfordert, durch das Mehrprodukt mit anderen
Worten, das er ihnen abverlangt, dafiir, dass andere, nichtproduktive
Gruppen an den Beitrdgen der Produzenten partizipieren, von ihm, dem
Markt, mitversorgt werden konnen. So gesehen, diente also das ganze
Marktsystem dazu, Gruppen von Menschen dazu zu bringen, durch
ihre arbeitsteilige Arbeit nicht blof3 die eigene Subsistenz zu sichern,
sondern mehr noch anderen, von der Arbeit entbundenen Gruppen ihren
Lebensunterhalt zu verschaffen.

Aus Sicht der Betreiber des Marktes freilich ist dies schwerlich als der
Zweck der Veranstaltung geltend zu machen. Ihnen geht es ja einzig und
nur darum, die materialen Produkte, die ihnen die Produzenten gegen
allgemeines Aquivalent liefern, einschlieflich des darin einbegriffenen
Mehrprodukts wieder in allgemeines Aquivalent zu verwandeln, um es
in neue, Mehrprodukt einschlieffende Produkte investieren zu konnen.
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Ihnen geht es mit anderen Worten darum, unter Bedingungen geldver-
mittelten Austauschs Akkumulation zu betreiben, sprich, unter dem
Deckmantel einer permanent wiederholten Verwandlung von allgemei-
nem Aquivalent in nichtidquivalente Giiter, von Wert in Mehrprodukt,
von Geld in mehr Ware und Riickverwandlung der nichtdquivalenten Gii-
ter in allgemeines Aquivalent, des Mehrprodukts in Wert, der vermehrten
Ware in Geld, dem Markt die Verfiigung iiber eine immer grofiere Giiter-
menge zu verschaffen, was unter Akkumulationsgesichtspunkten nichts
weiter heifdt als — dem Markt die durch die immer grofiere Giitermenge
verkorperte wachsende Wertsumme als Instrument fiir die Ingangsetzung
immer gleichermafien weiterer und erweiterter Produktionsprozesse fiir
die Versammlung immer grofierer Glitermengen auf dem Markt in die
Hénde zu spielen.

In diesem, wie man will, Wertakkumulations- oder Wertproduktions-
entfaltungsprozess, dem sich die Betreiber des Markts verschrieben ha-
ben, erfiillen aus Sicht der letzteren die anderen, nicht fiir den Markt
produzierenden, sondern dank des allgemeinen Aquivalents aus marktu-
nabhédngigen Quellen, iiber das sie verfiigen, ausschliefdlich vom Markt
als Konsumenten zehrenden Gruppen nichts weiter als eine 6konomische
Funktion und ist ihre Versorgung mit dem vom Markt angeeigneten
Mehrprodukt, weit entfernt davon, als der Zweck der kommerziellen
Veranstaltung gelten zu konnen, vielmehr nur ein Mittel, um die Akku-
mulation als solche ins Werk zu setzen und den ihr dienenden Prozess in
Gang zu halten. Indem jene anderen Gruppen ihr allgemeines Aquivalent
aus anderen Quellen zu Markte tragen, um kraft seiner an den Giitern
des Marktes als Konsumenten zu partizipieren, vollbringen sie, was die
Produzenten in ihrer Funktion als Konsumenten mangels ausreichend
allgemeinen Aquivalents nicht zu leisten vermogen: Sie verwandeln das
auf dem Markt gesammelte Mehrprodukt in Mehrwert und verleihen
ihm damit jene Form und Gestalt eines Zugang zu allen Giitern des
Marktes erdffnenden Passepartouts, eines generellen Anspruch auf alles,
was der Markt zu bieten hat, gewdhrenden Generalschliissels, die es
braucht, um zusammen mit dem {iibrigen, von den Produzenten selbst
in ihrer Konsumentenrolle als Wert realisierten Produkt von den Betrei-
bern des Markts den Produzenten als Gegenleistung fiir neue, durch den
Mehrwert erweiterte und entsprechend mehr Mehrprodukt schaffen-
de Produktionsprozesse zur Verfligung gestellt und also, kurz, fiir den
Zweck der Akkumulation genutzt werden zu konnen.
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Die durch den Zusammenschluss von stidtischen Produzentengemeinschaften
und territorialherrschaftlichen Konsumenten perfektionierte Akkumulation ver-
leiht dem Marktsystem eine als unendlicher Entwicklungsdrang erscheinende
Exzentrik, die freilich mit der beschriebenen Exzentrik der christlichen Heils-
botschaft keine homologe Zwecksetzung, sondern nur eine analoge Einstellung
teilt. Tatsichlich kann sich die Exzentrik des kommerziellen Systems nur in dem
Mafse voll zur Geltung bringen, wie sich die des klerikalen Systems im Zuge der
Feudalisierung des Klerus per Ritualisierung verfliichtigt.

Die anderen, nichtproduzierenden und von den Betreibern des Marktes
als reine Konsumenten in das Marktgeschehen einbezogenen Gruppen
erfiillen mithin eben die 6konomische Funktion, die, wie oben darge-
stellt, im historischen Fall der nachimperialen, feudalen Gesellschaften
deren Herrschaften wahrnehmen. Indem die die handwerklichen Pro-
duzentengemeinschaften zuerst der klerikalen Freirdiume und dann der
freien Stadte zu Marktsystemen zusammenschlieffende kommerzielle
Funktion die nicht aktiv, nicht als Produzenten am Markt mitwirkenden
feudalen Herrschaften als passiv Beteiligte, als kraft ihrer Schatzkam-
mer, kraft des marktunabhéngigen allgemeinen Aquivalents in ihren
Hénden fiir den Verzehr des Mehrprodukts zustindige Konsumenten
rekrutiert, gelingt ihr jene das gesamte Produkt einschliefSlich Mehrpro-
dukt umfassende Wertrealisierung, jene Transformation der auf dem
Markt versammelten materialen Giitermenge in Geld, die Miinze des
Markts, das Passepartout des kommerziellen Austauschs, mit der die
Akkumulation, die Verwirklichung des der kommerziellen Funktion
eingeschriebenen Prinzips einer fortlaufenden Vergrofierung der durch
den Markt reprasentierten Wertsumme ebenso sehr zwecks wie mittels
einer fortlaufend erweiterten Reproduktion, einer fortlaufenden quanti-
tativen Ausdehnung beziehungsweise qualitativen Steigerung der diese
Wertsumme erzeugenden Produktionsprozesse, steht und fallt.

Dank der Beteiligung der in der Rolle reiner Konsumenten das Mehr-
produkt als Mehrwert realisierenden und damit als in neue Produkti-
onsprozesse investierbares Kapital verfiigbar machenden feudalen Herr-
schaften gelingt es den Betreibern des Markts, dem Marktsystem jenen
oben erwdhnten unendlichen Entwicklungsdrang einzupflanzen, der
ihm, dem System, bei aller bruchlosen Kontinuitdt und Unanfalligkeit
gegen Verwerfungen und Umorientierungen, die es im Unterschied zu
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seinem antiken Vorgdnger beweist, doch jeden &dquilibristischen Still-
stand, jede dauerhafte Stagnation verschldgt, ihm mit anderen Worten
seine eigene dynamische Exzentrik verleiht.

Wenn hier von dynamischer Exzentrik die Rede ist, so ist die Anspie-
lung auf den zuvor mit dem gleichen Terminus belegten modus proce-
dendi der mit der Heilsperspektive ernst machenden monchisch-klerika-
len Nachfolge Christi durchaus beabsichtigt; allerdings soll damit nicht
eine inhaltliche Entsprechung oder homologe Zwecksetzung konsta-
tiert, sondern blof} eine formelle Ahnlichkeit oder analoge Einstellung
registriert werden. Was den klostergemeinschaftlich-klerikalen modus
procedendi und die marktsystematisch-kommerzielle Vorgehensweise
miteinander verbindet und was beide als eine Art dynamische Exzen-
trik zu charakterisieren erlaubt, ist die abstrakte Negation oder reine
Negativitdt, mit der beide dem Status quo, dem gegebenen Dasein, der
gegenwdrtigen Welt begegnen. Beiden gilt die gegenwirtige Welt als
etwas unbedingt zu Transzendierendes, als Falsches, das dem Wahren im
Wege steht, als ein Ubel, dem das Gute moglichst rasch ein Ende machen
soll, zugleich aber als etwas, das, weil es der Status quo, das hier und jetzt
Gegebene ist, zwischen dem Wahren und Guten, dem zu erreichenden
Zweck, und denen, die ihn raschestmdoglich erreichen wollen, steht, die
letztere von ersterem trennende Mitte bildet und insofern das Mittel
darstellt, iiber beziehungsweise durch das der Weg zum Zweck nolens
volens fiihrt und ohne das sei’s im negativen Sinne seiner Uberwindung
und Beseitigung, sei’s im positiven Verstand seiner Verwendung und
Bewiltigung der Zweck sich schlechterdings nicht erreichen lasst.

Mit dieser den beiden Weisen von Exzentrik gemeinsamen Negativitit
gegeniiber dem hier und jetzt Bestehenden, dieser Entschlossenheit, letz-
teres als die vom wahren Zweck trennende Mitte wahrzunehmen und es
eben deshalb als das negativ oder positivdem Zweck aufzuopfernde Mit-
tel einzusetzen, endet freilich auch schon die Analogie. Allzu verschieden
ist der im einen und im anderen Fall angestrebte Zweck selbst, als dass
eine inhaltliche Entsprechung oder funktionelle Ubereinstimmung der
beiden exzentrischen Verfahrensweisen auch nur im Entferntesten denk-
bar wiére. Schliefilich ist im monchsgemeinschaftlich-klerikalen Fall der
Zweck nicht von dieser Welt, ein toto coelo anderes, ein die irdische Ma-
terialitdt transzendierendes himmlisches Spirituelles, das zugleich eine
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vollstandige ontologische Verkehrung impliziert, der zufolge das diessei-
tig Materielle sich zu ihm, dem jenseitig Spirituellen, verhilt oder, besser
gesagt, nicht verhalt wie Schein zum Sein oder Illusion zur Wirklichkeit.

Wie sollte wohl angesichts dieses als das alleinige Sein perennierenden
himmlischen Zwecks der als die trennende Mitte existierende irdische
Schein als ein irgend positives Mittel zum Zweck, ein in irgendeiner Hin-
sicht brauchbarer Weg und Durchgang zum exzentrischen Ziel in Frage
kommen? Wie sollte die irdische Immanenz mehr sein konnen als Mittel
hochstens und nur ex negativo, im Sinne ndmlich einer Barriere und
Abhaltung, die, weit entfernt davon, bei der Verfolgung des Zwecks eine
Rolle als konstitutives Element, als aktiver Faktor zu spielen, vielmehr
einzig und allein dadurch, dass sie ihre Selbstaufthebung betreibt, dass sie
sich mittels Askese, Keuschheit, Armut und Selbstlosigkeit eigenhdndig
zum Verschwinden zu bringen strebt, einen passiven Beitrag zur Errei-
chung des Zweckes leistet beziehungsweise fiir letzteres eine initiative
Bedeutung gewinnt?

Ganz anders bei dem die marktsystematisch-kommerzielle Exzentrik
bestimmenden Procedere, bei dem an die Stelle der christlichen Heils-
perspektive das kapitale Akkumulationsinteresse tritt und den Zweck
nicht das Himmelreich, sondern die Wertschopfung bildet. Hier hat die
vom Zweck, vom Wert, trennende Mitte, die Totalitdt der irdischen Dinge
und Bewandtnisse, so sehr auch sie im Prinzip als ein zu {iberwindendes
Hemmnis, eine zu beseitigende Abhaltung, als Falsches gilt, das dem
Wahren zu weichen hat, doch durchaus Mittelcharakter, die positive
Funktion dessen, durch das hindurch und aus dem heraus der Zweck
realisiert werden muss. Schliefilich ist der Wert das, was die Dinge ih-
rer exzentrischen Bestimmung nach an sich oder in Wahrheit sind, und
sind umgekehrt die Dinge also Hiillen oder Erscheinungen, als deren
Inhalt oder Wesen der Wert perenniert und darauf dringt, als solcher
zum Vorschein gebracht zu werden. Genau dies meint die Rede von
der Wertrealisierung, dass die Dinge als Trdger oder Gefdfie von Wert
firmieren, dass sie den Wert als ihr Potenzial beinhalten und eben deshalb
in dem Sinne affirmatives Mittel zum Zweck sind, dass ihre Negation,
ihre Preisgabe oder Aufopferung, die unmittelbare Kehrseite, das Revers,
der als Erfiillung des Zwecks begreiflichen Aktualisierung des Potenzials,
der Verwirklichung des Werts, bildet.
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Und nicht genug damit, dass die Dinge als in ihrer Preisgabe affirmatives
Mittel zum Zweck gebraucht werden, der Zweck selbst gilt ja als erfiillt,
als wirklich nur dann, wenn er sich wiederum in um seinetwillen aufzu-
opfernde Mittel umsetzt, wenn er sich mit dem Ziel seiner fortlaufenden
Bekraftigung und Verstarkung immer neu vermittelt, wenn er sich mit an-
deren Worten als im Sinne seiner akkumulativen Selbstbestatigung wirk-
sam erweist. Weil der Wert nichts anderes ist, als die in Verfiigung tiber
mehr von ihresgleichen umgemdiinzten irdischen Dinge, sind die letzteren
ebenso sehr der Zweck des ersteren und er das Mittel zu ihnen; das Einzi-
ge was den zum exzentrischen Zirkel, zur Spirale geratenden Prozess, der
dadurch entsteht, davor schiitzt, sich in einem sinnlosen Quidproquo zu
verlaufen, ist eben seine als Selbstverwertung des Werts bestimmte Spiral-
form, die in der Selbstvermittlung effektuierte staindige Zunahme und Er-
weiterung des Zwecks nach Menge und Umfang.

Jedenfalls bleiben, anders als bei dem monchsgemeinschaftlich-
klerikalen, heilsperspektivischen Procedere, in dem marktsystematisch-
kommerziellen, akkumulationsbestimmten Verfahren die irdischen Dinge
und Bewandtnisse ein so zu verstehendes, weil einen qua Preisgabe posi-
tiven Beitrag leistendes Mittel zum Zweck, zeigen sie sich als permanente
Durchgangsstation oder wiederkehrendes Vermittlungsmoment einge-
bunden in den zweckdienlichen Prozess, erweist sich mit anderen Worten
ihre Negation ebenso wohl als eine Art von Affirmation, ihre Verwerfung
ebenso wohl als eine Form der Aufhebung. Die Transzendenz, die das
seinen Zweck nicht ins spirituelle Himmelreich, sondern in die transzen-
dentale Wertschopfung setzende kommerzielle Verfahren beweist, bleibt,
so gesehen, eine immanente und findet ihren Ausdruck nicht in dem Ver-
langen, die irdische Sphére hinter sich zu lassen und zum Verschwinden
zu bringen, sondern in dem Bemiihen, sie auf die Spitze und im Sinne
eines Fundaments, das sich zum Baumaterial fiir das, was es tragen soll,
hergibt, sich ins Denkmal seiner selbst transfiguriert, iiber sich hinaus zu
treiben. Und eben dies trennt und unterscheidet die beiden als exzentrisch
charakterisierten Weisen, mit der irdischen Realitdt umzugehen, mag die
Exzentrik im abstrakten Prinzip auch noch so analog erscheinen.

Tatsdchlich trennt und unterscheidet es sie so sehr, dass sie de facto
einander geradezu ausschlieffen und die eine Verfahrensweise nur auf
Kosten der anderen Geltung erlangen und in Kraft treten kann. Solange
das monchsgemeinschaftlich-klerikale Streben nach dem Himmelreich
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das Erdenleben nur als ex negativo so zu verstehendes Mittel, ndmlich als
einen durch Selbstverleugnung beziehungsweise Selbstzuriicknahme den
Weg zum Heil freimachenden und in diesem ironischen Sinne befoérdern-
den, rein defizienten Modus festhilt und solange der Klerus in Ausiibung
seiner Rolle als moralisch-disziplinarischer Zensor der Laienschaft diesen
seinen schwindstichtigen Begriff vom Erdenleben als fiir die Gesamtge-
sellschaft normative Bestimmung zur Geltung bringt, bleibt dadurch die
Wahrnehmung der irdischen Dinge und Bewandtnisse als in anderer Hin-
sicht positiver Mittel zum Zweck oder als fiir anderes als das ewige Heil
verwendbarer Realitdten noch grundlegend diskreditiert und deshalb die
marktsystematisch-kommerzielle Exzentrik, die auf eben jenen positi-
ven Mittelcharakter baut, so sehr sie im Einzelnen, in den beschriankten
Kontexten der durch die Handelsfunktion miteinander verkniipften stad-
tischen Produktionsgemeinschaften funktionieren mag, aufs Ganze der
feudalen Gesellschaft und ihres herrschenden Bewusstseins gesehen,
noch entscheidend gehandikapt.

Es bedarf erst der geschilderten Feudalisierung des Klerus und der da-
mit einhergehenden Reduktion seiner heilsperspektivisch-exzentrischen
Lebensform auf eine ausschliefilich kultisch-sakramentale Kondition be-
ziehungsweise Elimination der normativen Bedeutung oder Vorbildfunk-
tion, die diese Lebensform bis dahin fiir alles Tun und Lassen auf Erden
beansprucht, ehe jene andere, als immanentes Transzendieren charakte-
risierte und ndmlich die irdische Sphére als positives Mittel zum Zweck
verwendende Art von Exzentrik, die durch den Austausch von Waren,
das stindige marktvermittelte Setzen und Wiederaufheben materialer
Produkte, sich vollziehende Wertbildung oder Akkumulationsbewegung,
gesamtgesellschaftlich Raum greifen und sich geméafs dem ihr eigenen
Entwicklungsdrang frei entfalten kann.

Und zwar sich frei entfalten kann auf dem Boden und im Rahmen
des zweifachen Gesellschaftsvertrags, den die kommerzielle Funktion
eingeht und unterhilt: ihres Kontrakts einerseits mit den der Retorte der
klerikalen Freirdume entsprungenen und auf feudalherrschaftlichem Ge-
biet als halbwegs autonome Kommunen, stadtbiirgerliche Einrichtungen
etablierten handwerklich-technischen Produktionsgemeinschaften und
ihrer Ubereinkunft andererseits mit den feudalen Herrschaften, die die
halbwegs autonome Existenz jener stadtbiirgerlichen Gemeinschaften auf
ihrem Territorium dulden beziehungsweise sogar tatkréftig fordern! Nur
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weil die kommerzielle Funktion auf solchen, von ihr zu einem Marktssys-
tem synthetisierten autonom-kommunalen Produktionsgemeinschaften
aufbauen kann, steht ihr ausreichende, vom Eigeninteresse getragene
okonomische Initiative und hinldngliches, von instrumenteller Vernunft
geprédgtes technisches Ingenium zu Gebote, um eine Produktivitidt her-
vorzutreiben, die den kommerziellen Aufwand lohnt und dem ihr einge-
fleischten und zum unersittlichen Entwicklungsdrang ausschlagenden
Akkumulationstrieb Gentige tut.

Jenen Zustand biirgerlicher Selbstverwaltung, jene stddtische Freiheit
vermag die kommerzielle Funktion aber nur zu erwirken, weil ihr gelingt,
sich mit den jeweiligen feudalen Herrschaften ins Benehmen zu setzen
und diesen genug konsumtive Annehmlichkeiten, strategische Vorteile
und finanziellen Gewinn zu bieten, um sie zur Anerkennung und Tole-
rierung beziehungsweise zur Protektion und Forderung der fiir all die
Annehmlichkeiten, Vorteile und Gewinnmoglichkeiten grundlegenden
Kommunen, die als Freirdume, als quasi exterritoriale Standorte in ihre
Territorien eingesprengt sind, zu bewegen.

Dabei besteht, wie gezeigt, der Coup der ganzen Geschichte darin,
dass die kommerzielle Funktion durch diese, mit den jeweiligen feuda-
len Herrschaften erzielte Ubereinkunft nicht nur den sie tragenden und
von ihr zum Austauschsystem zusammengeschlossenen handwerklichen
Produktionsgemeinschaften zu relativer 6konomischer Initiative und po-
litischer Autonomie verhilft, ihnen nicht nur die fiir ihr effektives Funk-
tionieren, ihre mehrwerttrdachtige Produktivitdt unabdingbaren Rechte
und Freiheiten sichert, sondern zugleich auch sich selbst den fiir das
Mehrprodukt, das sie im Austausch mit den Produktionsgemeinschaften
gewinnt, erforderlichen Absatzmarkt verschafft, sprich, fiir die Erfiillung
der fiir alle kommerzielle Akkumulation grundlegenden Bedingung, die
Realisierung des Mehrwerts der von den Produktionsgemeinschaften zu
Markte getragenen Produkte sorgt. Indem der kommerziellen Funktion
gelingt, mittels der konsumtiven Annehmlichkeiten, die sie zu bieten
hat, die feudalen Herrschaften ihrem Marktsystem zu integrieren und
als eine auf Grund des allgemeinen Aquivalents aus anderen Quellen,
tiber das sie verfiigen, mit der Realisierung des Mehrwerts systematisch
betraute Gruppe reiner Konsumenten in Dienst zu nehmen, gewinnt
ihr Geschéft mit den stddtischen Produktionsgemeinschaften, ihr markt-
formiges Kontrahieren mit letzteren jenen eskalierenden Zug, der alle
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Wertakkumulation nolens volens auszeichnet: Jedes Mal, wenn die kom-
merzielle Funktion Wert in Form von allgemeinem Aquivalent in neue
Produkte investiert, sprich, Geld ausgibt, um dem Markt Waren zuzufiih-
ren, tut sie das mit einer dank des vorigen Austauschprozesses und des
Mehrwerts, den er ihr eingetragen hat, vergroflerten Wertsumme — mit
der Konsequenz, dass sie entweder bei den vorhandenen Produzenten
mehr Produkte einkaufen oder neue Produzenten fiir den Markt rekrutie-
ren oder in beidem reiissieren muss, um dem Verwertungsanspruch der
betreffenden Wertsumme Gentige zu leisten und ndmlich sicherzustellen,
dass auch ihre Investition wieder ein ihrem vollen Potenzial entspre-
chendes Mehrprodukt ergibt, das, als Mehrwert auf dem Markt realisiert,
den nichsten Investitionsprozess mit einer wiederum vergrofierten und
deshalb wiederum vermehrte Beitrdge der Produzenten beziehungsweise
mehr Beitrdger erheischenden Wertsumme durchzufiihren erlaubt.
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3. Handelskapital und zentrale Macht

Unter dem Druck des akkumulativen Wachstums verwandeln sich die beiden fiir
den Akkumulationsprozess bis dahin grundlegenden Faktoren des kommunalen
Produzenten und des herrschaftlichen Konsumenten durch die stadtbiirgerli-
che Ordnung, die der eine schafft, beziehungsweise das territorialherrschaftli-
che Regiment, das der andere fiihrt, aus anfinglichen Beforderungsmitteln in
schliefliche Hemmschuhe der Entwicklung. Die Investition unverwertbaren
Handelskapitals in die Etablierung von Patrizierschichten bringt zwischenzeitli-
che Entlastung.

Dies beides also, der Lieferkontrakt mit 6konomisch weitgehend eigen-
stindigen und politisch relativ selbstbestimmten kommunalen Produ-
zentengruppen und die strategisch, finanziell und konsumpraktisch fun-
dierte Ubereinkunft mit den feudalen Herrschaften, in deren Territorien
die Produzentengruppen eingebettet sind — dies beides macht, dass nach
dem Schwinden des normativ-moralischen Einflusses der heilsperspekti-
vischen Exzentrik des Klerus auf die gesamtgesellschaftliche Lebensweise
und Einstellung zur Welt die andere, mit der kommerziellen Funktion
und ihrem Marktsystem einhergehende und nicht aufs transzendente
Himmelreich zielende, sondern der immanenten Transzendenz der Wert-
schopfung verpflichtete Exzentrik Raum greifen und den erwdhnten, im
Akkumulationsprinzip implizierten Entfaltungsdrang voll zum Tragen
bringen kann.

Von den durch die Initiative und das Ingenium, die ein 6konomisch
ebenso eigenverantwortliches wie politisch autonomes Wirtschaften ver-
leiht, befliigelten stadtischen Produzentengemeinschaften mit den erfor-
derlichen Produkten beliefert und durch den Konsum der mit allgemei-
nem Aquivalent aus anderen Quellen versehenen feudalen Herrschaften
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in die Lage versetzt, das ihnen in Erfiillung ihres konstitutiven Akkumu-
lationsanspruchs von den Produzenten gelieferte Mehrprodukt zuverlas-
sig in seinem Wert sans phrase, in der Geldform, zu realisieren, konnen
die Ausiiber der kommerziellen Funktion, die Betreiber des Markts, je-
nen Reigen von unabléssig aufeinander folgenden Austauschprozessen
auffiihren, in deren Konsequenz die auf dem Markt versammelte Men-
ge allgemeinen Aquivalents, sprich, die Wertsumme, die der Markt als
Anspriiche an ihn, an seine Warensammlung, den Produzenten fiir neue
Produktionsleistungen zur Verfiigung stellen kann, wachst und wéchst.

Freilich fiihrt nun in Bewahrheitung des Theorems, dass zunehmende
Quantitét frither oder spdter in eine neue Qualitdt, ein neues mit sei-
ner eigenen Entstehung, seinen eigenen Wachstumsbedingungen nicht
mehr kompatibles Mafs umschlagen muss, solch unabléssiges Wachstum
zu einer grundlegenden Verdnderung, besser gesagt, einer regelrech-
ten Verkehrung des Verhiltnisses der kommerziellen Funktion zu den
beiden fiir den Akkumulationsprozess grundlegenden Faktoren des kom-
munalen Produzenten und des herrschaftlichen Konsumenten. Beide
verwandeln sich unter dem Eindruck oder vielmehr Druck jenes unauf-
horlichen Wachstumsprozesses aus die Akkumulation in Gang haltenden
Siebenmeilenstiefeln in den Weg ihr verlegende Hemmnisse, aus Befor-
derungsmitteln in Steine des Anstofies. In dem Mafe, wie eine immer
grofsere Wertsumme auf erneute Verwertung dringt, erweisen sich eben
die Bedingungen, die anfanglich dem Prozess forderlich waren, als viel-
mehr seinem Fortgang, ihm in seinem Entwicklungsdrang, hinderlich.
Nicht weniger nach innen, in ihrem Verhidltnis zu ihren Geschaftspart-
nern, den stddtischen Produktionsgemeinschaften, als nach aufien, in
ihrer Beziehung zu ihren Kunden, den feudalen Herrschaften, finden
sich die Betreiber des Markts durch genau das, was ihren kommerziellen
Aktivitiaten anfanglich Perspektive und Spielraum erdffnete, zunehmend
eingeengt und retardiert.

Weil die den kommunalen Produzentengemeinschaften verliehenen
okonomischen Rechte und politischen Freiheiten einen bestimmten Sta-
tus quo des Zusammenlebens, bestimmte Vergesellschaftungsformen
festschreiben, weil sie ihren faktischen Niederschlag und praktischen
Ausdruck in organisatorischen Satzungen, biirokratischen Verfassungen,
ziinftigen Regelwerken finden, kann die im Namen ihres wachsenden
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Handelskapitals auf eine stindige Erweiterung des marktrelativen Pro-
duzentenkreises und auf eine progressive Entfesselung marktrelevanter
Produktivkrifte dringende kommerzielle Funktion gar nicht umhin, diese
ihr anfanglich giinstigen und genehmen 6konomischen und politischen
Rahmenbedingungen immer stidrker als storendes Korsett, als restriktive
Konditionierung zu erfahren.

Und weil sie sich in ihrer Investitionstitigkeit und ihrem darin impli-
zierten dispositionellen Einfluss auf die Produktionssphére auf eben diese
durch ihre 6konomischen Strukturen und politischen Verfassungen ihr
zunehmend beschwerlich und zum Hemmnis werdenden kommunalen
Produktionsgemeinschaften und stadtischen Gebilde beschrankt und von
allem {ibrigen, von den der unmittelbaren landesherrschaftlichen Gewalt
und fronwirtschaftlichen Verfiigung der feudalen Herren unterworfenen
Territorien, ferngehalten beziehungsweise in aller Form ausgeschlossen
tindet, kann die kommerzielle Funktion gar nicht anders, als ihre fiir diese
strikte Trennung zwischen Stadt und Land, zwischen freiwirtschaftlich-
kommunaler Gemeinschaft und fronwirtschaftlich-territorialer Gesell-
schaft, verantwortliche Ubereinkunft mit der feudalen Herrschaft, der
zufolge letztere ausschliefslich als Konsumentin, als fiir die Realisierung
des Werts des kommerziell erzielen Mehrprodukt zustdndige Instanz, im
marktwirtschaftlichen Geschehen eine Rolle spielt, wahrend ihre Unterta-
nen und Hintersassen mitsamt den von ihnen bewirtschafteten Territorien
dem marktwirtschaftlichen Zugriff ganz oder weitgehend entzogen blei-
ben, in wachsendem Mafie als dem kommerziellen Entwicklungsdrang
entgegenstehende und das kommerzielle Akkumulationsinteresse beein-
trachtigende Stipulation, ja, geradezu als Knebelvertrag, wahrzunehmen.

Nicht, dass ihr dadurch heraufbeschworener Zweifrontenkampf, der
Widerstand, den ihrem Wachstum sowohl die stadtbiirgerliche Ordnung
als auch das territorialherrschaftliche Regiment entgegensetzen, die kom-
merzielle Funktion zu volliger Stagnation und Bewegungslosigkeit verur-
teilte! Nicht, dass nicht teils subjektiv der ihr eigene Entwicklungsdrang,
teils objektiv die Pramien und Vergiinstigungen, die sie fiir diejenigen,
die mit ihr kooperieren, bereithidlt, die kommerzielle Funktion in die
Lage versetzten, die doppelte Fronde, die sich ihr entgegenstellt und ihr
den Weg verlegt, partiell gesehen, immer wieder zu durchloéchern und,
generell betrachtet, allmdhlich aufzuweichen!
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Wie oben bereits bemerkt, sind die konsumpraktischen, strategischen
und finanziellen Vorteile, die die stadtischen Produktionsgemeinschaften
und die sie zum Marktsystem organisierende kommerzielle Funktion
den feudalen Herrschaften bieten, grofs genug, um die letzteren nicht
nur zur Respektierung und gar Forderung der stiadtischen Freirdume
und systematischen Handelsaktivitdten auf ihren Territorien zu motivie-
ren, sondern um sie auch zur relativen Toleranz und zum begrenzten
Laissez-faire im Blick auf den Abbruch zu bewegen, den die Existenz
jener Freirdume und der sie mit Leben erfiillenden kommerziellen Ak-
tivitaiten ihren Territorien beziehungsweise deren Personalbestand tut.
Sie sind mit anderen Worten bereit, ein Auge zuzudriicken, wenn die
Stadtfreiheit fronwirtschaftliche Untertanen (zumal wenn es sich um
Untertanen benachbarter Herrschaften handelt) dazu verlockt, durch
Ubersiedlung in den stiddtischen Freiraum ihrer Untertanenschaft zu
entfliechen und die Teilhabe an dem vergleichsweisen Wohlstand und
Gedeihen der stadtischen Produktionsgemeinschaften zu suchen.

Schliefilich kommt diese Vergrofierung beziehungsweise personale
Zunahme der freistddtischen Produktionsgemeinschaften ihrer kommu-
nalen Wirtschaftskraft und damit letztlich auch dem privaten Konsum,
der politischen Macht und dem fiirstlichen Steuersédckel des die jeweilige
Kommune auf seinem Territorium duldenden beziehungsweise protegie-
renden Feudalherrn zugute und bietet somit hinldngliche Kompensation
fiir die Verletzung fronwirtschaftlicher Verfiigungsgewalt und territo-
rialherrschaftlicher Hoheitsrechte, die dieser zwar nicht starke, wohl
aber stetige Verlust von fronwirtschaftlichen Untertanen an die freiwirt-
schaftlichen Kommunen, diese Flucht aus der landlichen Horigkeit in die
stadtische Freiheit, bedeutet.

Und gleichzeitig arbeitet dieses ebenso verstohlene wie stetige Wachs-
tum der Stidte dem Entwicklungsdrang der kommerziellen Funktion
insofern in die Hiande, als es die fixen kommunalen Strukturen, die eta-
blierten politischen Machtverhiltnisse und fest gefiigten Zunftordnungen
in Frage stellt und auf lange Sicht untergrabt. Als Fremde und Fliicht-
linge bleiben die Zugewanderten aufserhalb der eigentlichen Kommune,
bleibt ihnen die volle Integration in die letztere und uneingeschriankte
Partizipation an ihren Einrichtungen und Rechten verwehrt, was seinen
sinnenfilligen Ausdruck darin findet, dass sie sich an der Peripherie,
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aufierhalb der die Kommune einfassenden und schiitzenden Stadtmau-
ern ansiedeln, sich mit der Rolle von Pfahlbiirgern, von vor den Toren
der Stadt ihr Quartier aufschlagenden Biirgern zweiter Klasse abfinden
miissen.

Je grofer aber ihre Schar mit der Zeit wird, umso mehr wachsen die
Spannungen zwischen ihnen und der eingesessenen Produzentengemein-
schaft, umso starker wird der Druck, den ihre Existenz auf die etablier-
ten kommunalen Strukturen austibt, umso lauter und nachdrticklicher
erheben sie Forderungen nach uneingeschrankter Zulassung zu den stad-
tischen Handwerken und Gewerben und nach voller Teilhabe an den
biirgerlichen Einrichtungen und an der politischen Verwaltung der Stadlt,
kurz, nach Liberalisierung und Demokratisierung des kommunalen Le-
bens. Sie werden so zu natiirlichen Verbtindeten der kommerziellen Funk-
tion, die nach Investitionsmoglichkeiten fiir ihr wachsendes Handelskapi-
tal sucht und deren permanentem Verwertungsinteresse die kommunalen
Institutionen mittlerweile nicht weniger zuwider laufen als die territo-
rialen Restriktionen, die mit anderen Worten an dem Korsett stidtischer
Regime und Zunftordnungen nachgerade nicht weniger Anstofs nimmt
als an dem &dufderen Widerstand, den die feudalgesellschaftliche Horigkeit
und herrschaftliche Privilegien dem Verwertungsprozess entgegensetzen.

Freilich verlduft der als Stddtewachstum erscheinende Prozess der
Durchlocherung beziehungsweise Aufweichung der beiden, dem Ver-
wertungsdrang oder Akkumulationsdruck der kommerziellen Funkti-
on Trotz bietenden oder im Wege stehenden Gesellschaftsformationen
des feudalen Regiments und der kommunalen Ordnung langsamer und
miithsamer, als es der Driangenden lieb ist. Das gilt zumal dort, wo ein
naturgegeben oder produktivititsbedingt massives Angebot mit einer
kulturell begriindet oder traditionsentsprechend massenhaften Nachfrage
zusammentrifft, also etwa beim Handel mit dem in verstreuten Lagerstat-
ten vorkommenden und in groflen Mengen fiir Konservierungszwecke
benoétigten Salz, beim Handel mit als Fleischersatz fiir die christlichen Fas-
tenzeiten dienendem Fisch oder beim Handel mit als Wohlstandssymbol
par excellence firmierendem und zur Bildung friiher, lokal konzentrierter
Industrien Anlass gebendem Tuch, und es gilt im Ubrigen auch da, wo
seltene Luxuswaren wie etwa fiir feudale und klerikale Représentations-
zwecke begehrte kostbare Stoffe und Spezereien wegen ihrer exotischen
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Herkunft, die eine Wertschitzung nach Mafigabe der regionalen Mark-
trelationen erschweren oder verunmoglichen, es den Handeltreibenden
erlauben, unverhéaltnisméfiig hohe Gewinnspannen zu erzielen.

In all diesen Fillen kommt es schon friih zu einem raschen kommerzi-
ellen Wertzuwachs, einer Ansammlung grofier Handelskapitale, die nun
allerdings ihre Besitzer, die Betreiber des jeweiligen Marktes, mit dem
Problem ihrer sinnvollen Nutzung konfrontieren. “Sinnvolle Nutzung”
wire, der inneren Logik des kommerziellen Akkumulationsprozesses
folgend, an sich gleichbedeutend mit der Weiterverwendung des ange-
sammelten Handelskapitals als Kapital, seinem fortlaufenden Einsatz als
Mehrwert erzielender Wert, seiner permanenten Selbstverwertung.

Dem stehen freilich in diesen frithen Fillen die allgemeinen gesell-
schaftlichen Strukturen entgegen, sprich, die besagten zunftméafSig organi-
sierten kommunalen Freiheiten einerseits und landesherrlich fundierten
territorialen Privilegien andererseits, die fiir neue Investitionen, fiir eine
dem akkumulierten Kapital entsprechende Mobilisierung von Arbeits-
kraften und sdchlichen Ressourcen, weder den ndétigen Raum bieten
noch das erforderliche Personal zu rekrutieren erlauben. Unter diesen,
den Fortgang ihrer Akkumulationstitigkeit massiv behindernden und
einschrankenden Bedingungen bleibt den kommerziellen Betreibern, die
tiber solche frithen Kapitalkonzentrationen verfiigen, gar nichts anderes
tibrig, als das akkumulierte Kapital, soweit es nicht kommerziell verwert-
bar ist, entweder in die Schatzbildung zu stecken, es als Geld sans phrase,
als Edelmetall oder Miinze, zu sammeln und zu horten, oder aber es in
den personlichen Konsum beziehungsweise in die gesellschaftliche Re-
prasentation zu investieren, sich mit seiner Hilfe materiellen Wohlstand
und soziales Ansehen zu verschaffen.

Da ersteres nicht nur jeglicher Vorstellung von “sinnvoll” ins Gesicht
schldgt, sondern mehr noch dem Gedanken der “Nutzung” als solchem
Hohn spricht, und da es sie aufserdem der Eifersucht und Begehrlichkeit
der feudalen Herrschaften aussetzt, denen jedes thesaurisch massierte
Edelmetall tendenziell als Herrengut gilt, wahlen sie im Zweifelsfall den
letzteren Weg und sichern sich mit ihrem {tiberschiissigen, weil mangels
Investitionsmoglichkeiten in ihren Handen verbleibenden Handelskapital
Einfluss und Status in ihren Kommunen, kurz, patrifizieren sich. In der
Tat ist die Entstehung eines stddtischen Patriziertums direkte Konsequenz
dieser frithen Ansammlungen von Handelskapital, das in Ermangelung
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entsprechender 6konomischer Verwendungsmoglichkeiten zum Teil sozi-
al, das heifst, pro domo eines die biirgerliche Lebensform propagierenden
demonstrativen Konsums und zu Zwecken kommunalpolitischen Ein-
fluss sichernder gemeinwohldienlicher Aufwendungen genutzt wird.

Und in der Tat erweist sich diese Verwendung von Teilen des akku-
mulierten Kapitals fiir konsumtive und liturgische Zwecke als sozial
niitzlich, weil sie nach aufien, gegeniiber den feudalen Nachbarn, Status
und Respektabilitdt und nach innen, gegeniiber den kommunalen Mit-
biirgern, Ansehen und Einfluss verleiht, ohne die politische Struktur des
stadtischen Gemeinwesens wesentlich zu verdndern beziehungsweise
ihre 6konomische Grundlage ins Wanken zu bringen. Wihrend sich die
Betreffenden auf Basis ihres kommerziellen Reichtums zu Patriziern mau-
sern, betreiben sie doch zugleich ihre kommerziellen Geschifte weiter,
bleiben Kaufleute und bleiben als von allen autokratischen Tendenzen
weit entfernte geachtete Biirger, als primi inter pares oder Honoratio-
ren, in den mehr oder minder demokratischen Aufbau, die freiheitli-
chen Verfassungen und Zunftordnungen ihrer Kommunen eingebunden.
Und gleichzeitig erreichen sie durch die mit Mitteln ihres kommerziellen
Reichtums bewirkte Erh6hung ihrer Stellung und ihres Ansehens in der
Stadt eine Verminderung des sozialen Gefilles oder hierarchischen Ab-
stands zwischen feudaler Herrschaft und kommunaler Selbstverwaltung,
landlichen Gewalthabern und stadtischen Amtstragern, und sorgen dar-
tiber hinaus fiir eine Konzentration und Vereinheitlichung der politischen
Willensbildung und der demokratischen Entscheidungsprozesse in der
Stadt.

Beides, die standisch-soziale Erhebung der kommerziellen Fiithrungs-
schicht der Stadt, ihre relative Anndherung an den Status der umgeben-
den feudalen Nachbarn, und das grofiere Gewicht, das die kommerzielle
Fiihrungsschicht durch ihre stdndisch-soziale Erhebung in den inner-
stddtischen Entscheidungsprozessen erlangt, wirkt sich im Sinne einer
Festigung und Starkung der Stellung der freien Stadte im feudalgesell-
schaftlichen Machtgefiige aus. Ohne dass die ckonomische Grundlage
und politische Struktur der freien Stadte eine ernsthafte Beeintrachtigung
erfahrt oder gar aufgegeben wird, sorgt die in einer patrizischen Vorherr-
schaft der kommerziellen Fiihrungsschicht resultierende Umgestaltung
der stadtischen Gemeinschaften dafiir, dass diese sich in das vielstimmige
Konzert der feudal-klerikalen Stindegesellschaft besser einpassen und
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gegeniiber der Vielzahl feudaler Herrschaften verschiedenster Art und
verschiedensten Ranges, gegeniiber Rittergiitern, Grafschaften, Fiirs-
tentiimern, Herzogtiimern, Abteien, Bistiimern, mit mehr Prestige und
einmiitigerer Willenskraft zu behaupten vermogen.

Zwar kommt es mancherorts schliefllich zu einer Gentrifizierung des
stadtischen Patriziats, sprich, zu einer Verwandlung der patrizischen
Vorherrschaft in eine regelrechte Fiirstenherrschaft, mit dem Ergebnis,
dass die Kommune ihre 6konomisch fundierte und politisch kodifizierte
Sonder- und Ausnahmestellung im feudalgesellschaftlichen Herrschafts-
geflige einbiifit und zu einer ins stiandisch-fronwirtschaftliche System
vollstindig integrierten Herrschaft unter anderen wird. Das aber ge-
schieht, wie das Beispiel ober- und mittelitalienischer Stadte deutlich
macht, nur dort, wo, und erst dann, wenn der Geist der kommerziellen
Entwicklung und die kommerzielle Akkumulationsdynamik bereits aus
jenen Stddten gewichen ist und sich andernorts und in avancierteren
Formen Raum verschafft hat und zur Geltung bringt.

Nicht nur der Festigung und Starkung der politisch-strategischen Stel-
lung der freien Stadte im Rahmen des feudalen Herrschaftsgefiiges dient
indes die Ausbildung einer patrizischen Oberschicht in der Kommune, sie
kommt auch und mehr noch deren politisch-6konomischem Befinden und
Gedeihen zugute. Wie gesehen, ist es ja dem durch das Korsett der inner-
stadtischen Verfassungen und die Restriktionen der feudalgesellschaftli-
chen Verhiltnisse bedingten Mangel an kommerzieller Bewegungsfreiheit
und Entfaltungsraum fiir den Markt geschuldet, dass da, wo dank einer
gliicklichen Korrespondenz zwischen wirtschaftsgeographischen Gege-
benheiten und kulturellen Gewohnheiten beziehungsweise didtetischen
Bediirfnissen es schon frith zur Akkumulation umfangreicher Handels-
kapitalien kommt, diese, weil sie sich nicht im strikt kommerziellen Sinne
einsetzen, sprich, nicht im vollen Umfange in neue mehrwertige Pro-
dukte reinvestieren lassen, zum Teil in reprdsentativen Konsum und
gemeinwohldienliche Aufgaben gesteckt und so zur Begriindung eines
den betreffenden Handeltreibenden zuwachsenden patrizischen Formats
und Status verwendet werden.

Okonomisch gesehen, hat solcher Einsatz von Handelskapital fiir kon-
sumtive und liturgische Zwecke den unmittelbaren Effekt, {iberfliissige,
weil nicht zu investierende Geldmengen der kommerziellen Zirkulation
zu entziehen und letztere so von einem Ballast zu befreien, der, wenn sie
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ihn nicht los wiirde, die Handeltreibenden zur Schatzbildung nétigte und
so die Habgier der herrschaftlichen Umgebung wecken und die Gefahr
gewaltsamer Ubergriffe und Enteignungen heraufbeschworen miiss-
te. Mittelbar betrachtet, hat nun aber dieser, in etwas rein Negativem,
im Beseitigen von Uberfliissigem bestehende dkonomische Effekt eine
mehr noch positive Implikation, einen durchaus konstruktiven Aspekt:
In dem Mafse, wie Teile des akkumulierten Handelskapitals in den Kon-
sum wandern und dem Gemeinwohl zugefiihrt werden, gewinnt das
restliche, als solches tibrig bleibende Kapital an Investitionschancen und
kommerzieller Verwertbarkeit. Was namlich durch seine konsumtive
beziehungsweise liturgische Verwendung als Anspruch des Marktes an
die Produzenten, sprich, als Kapital, als Wertschopfungsinstrument aus
der Zirkulation entfernt wird, kehrt dank eben dieser konsumtiven be-
ziehungsweise liturgischen Verwendung als Anspruch der Produzenten
an den Markt, kurz, als Wertrealisierungsmittel, als Konsumkraft in die
Zirkulation segensreich und sie beférdernd zurtick.

Indem die Handeltreibenden sich mit Hilfe von Teilen ihres akkumu-
lierten Kapitals patrizisch etablieren, schaffen sie Nachfrage nach den
fur ihren neuen, aufwendigen Lebensstil und fiir ihre neuen, gemein-
niitzigen Beitrdge erforderlichen Giitern und Leistungen und erzielen
auf diese Weise eine Gesundschrumpfung des Marktes in dem buchstab-
lichen Sinne, dass sie den Markt nicht nur auf ein den Gegebenheiten
beziehungsweise Nichtgegebenheiten der kommunalen und territoria-
len Produktionssphdren angemessenes Niveau reduzieren, sondern ihn
auf dem reduzierten Niveau zugleich sanieren, ihm uno actu des Riick-
schnitts, das sie seinem Wachstum angedeihen lassen, Belebung bringen
und neuen Schwung verleihen.
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Eine Beseitigung der Hindernisse und Beschrinkungen, die das feudale Regime
der Entfaltung des kommerziellen Systems in den Weg legt, scheint umso dring-
licher, als unter dem Einfluss der Entwicklung des Marktsystems das feudale
Regime einer zugleich als Zerfalls- und Konzentrationsprozess wirksamen De-
montage unterliegt, die dem Wirtschaftsleben abtrigliche stindige Machtkimpfe
und kriegerische Konfrontationen heraufbeschwort. Wie die Entwicklung des
Marktsystems das feudale Regime demontiert, so erzwingt sie am Ende aber auch
seine Reorganisation: Es bilden sich regionale Vorherrschaften und hegemoniale
Miichte, die das von Vasallen, bevollmiichtigten Reprisentanten des Oberherrn,
beherrschte dezentrale Lehnssystem durch einen von Beamten, weisungsgebun-
denen Funktioniren des Souveriins, betriebenen zentralen Verwaltungsapparat
ersetzen.

So kommod dieser in der Etablierung von Patrizierschichten beste-
hende Ausweg einer Entlastung des Markts vom Druck unverwertbaren
Handelskapitals aber auch sein mag, so erfolgreich er ein, zwei Jahr-
hunderte lang den doppelten Zweck erfiillt, nicht nur politisch die Stel-
lung und Geltung der freien Kommunen im Rahmen feudalherrschaft-
licher Verhiltnisse zu festigen und zu stdarken, sondern mehr noch 6ko-
nomisch das durch die Patrifizierung retardierte Wachstum der Markte
der freien Kommunen uno actu seiner Verlangsamung auch zu sichern
und einen Beitrag zur Stabilitit und Kontinuitdt der kommerziellen Ent-
wicklung zu leisten, sprich, dem Marktsystem Raum und Zeit fiir den
oben erwidhnten Prozess einer allmdhlichen Durchlocherung und Auf-
weichung der der vollen Entfaltung des Systems im Wege stehenden
kommunalintern-korporationsrechtlichen und feudalgesellschaftlich-
territorialherrschaftlichen Hindernisse und Schranken zu verschaffen
— auf lange Sicht reicht er nicht aus, um eine krisenhafte Zuspitzung
und sprengkréftige Verstirkung des Konflikts zwischen den treibenden
Kriften des auf Akkumulation programmierten Markts und den hem-
menden Faktoren des ebenso sehr von den freiwirtschaftlich-stadtischen
Gemeinschaften wie von den fronwirtschaftlich-territorialen Gesellschaf-
ten gleichermafien intern und in ihrem Verhiltnis zueinander gefundenen
und behaupteten Aquilibriums zu verhindern.

Zu dynamisch entwickelt sich das Marktsystem, zu unerbittlich funk-
tioniert sein Prinzip einer Warenzirkulation zu dem einen und einzigen
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Zwecke ihrer ad infinitum erweiterten Reproduktion und zu sehr er-
weist sich dieses Prinzip als die schlechthinnige Unruhe des Systems, zu
zwangsldufig impliziert es eine unablédssige Sabotage jeglichen Stillhal-
teabkommens oder auf die Aufteilung von Einflusssphidren und Zustan-
digkeiten gerichteten Kompromisses, als dass sich ernsthaft hoffen, ge-
schweige denn erwarten liefSse, eine von Entlastungsveranstaltungen wie
der Patrifizierung sekundierte allméhliche 6konomische Erosions- und
Unterminierungsstrategie konne eine durchweg friedliche Umwandlung
und evolutiondre Umgestaltung der feudal organisierten territorialen
Gesellschaft und ihrer kommunal verfassten stddtischen Einsprengsel
zuwege bringen, konne mit anderen Worten ohne soziale Verwerfun-
gen und politische Umwalzungen die Befriedigung des unendlichen
kommerziellen Entwicklungsdrangs gewdahrleisten.

Von diesem Entwicklungsdrang getrieben, muss das in standig wach-
sender Proportion und auf immer breiterer Front akkumulierte Han-
delskapital die in der Bildung von Patrizierschichten bestehende Losung
seines strukturellen, in der Struktur der feudalen Gesellschaft und der
kommunalen Gemeinschaften begriindeten Verwertungsproblems als zu-
nehmend unbefriedigend beziehungsweise unwirksam erfahren und die
mehr oder minder gewaltsame Aufsprengung des doppelten, strukturell
bedingten politisch-6konomischen Korsetts, in das es sich eingezwiangt
und von dem es sich in seinen kommerziellen Aktivitdten und Projekten
an allen Ecken und Enden beschrankt und gehemmt findet, als ein immer
vordringlicheres Erfordernis ansehen. Dabei liegt auf der Hand, dass
vordringlicher und entscheidender als die interne, auf die Aufweichung
und Demontage der stadtischen Verfassungen und Zunftordnungen zie-
lende Enthemmung des kommerziellen Akkumulationstriebes dessen
externe, auf die Zerschlagung und Beseitigung territorialer Verfiigungs-
gewalt und stdndischer Privilegien gerichtete Entfesselung ist. Schliefslich
sind es die feudalen Herrschaften, die als sei’s parallel geordnete, sei’s
hierarchisch gestaffelte Landesherren die Hoheit iiber das feudalgesell-
schaftliche Gesamtsystem beanspruchen und, wie einerseits als tiber ihre
fronwirtschaftlich-territorialen Untertanen verfiigende Gewalthaber, so
andererseits als die freiwirtschaftlich-kommunalen Gemeinschaften, die
sich auf ihren Territorien etabliert ha