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Vorbemerkung

Die in diesem Band versammelten Aufsitze stellen kritische Aus-
einandersetzungen mit bedeutsamen Ansitzen innerhalb der neue-
ren Gesellschaftstheorie dar. Thr gemeinsames Ziel ist zunichst
von nur vorbereitendem Charakter: es handelt sich um theorie-
geschichtliche, zumeist in Form von Autorenportraits angelegte
Studien, in denen ich einen Uberblick iiber die sozialphilosophi-
schen Schwierigkeiten zu gewinnen versucht habe, mit denen
heute der Entwurf einer kritischen Gesellschaftstheorie systema-
tisch konfrontiert ist. Dabei soll sich ein neuer und erhellender
Gesichtspunkt daraus ergeben, daff vor allem Traditionselemente
der franzdsischen Sozialphilosophie in den Gang der Auseinander-
setzung miteinbezogen werden; mehr als ein nur sehr indirekter,
eher problemsichtender als antwortsuchender Beitrag zur Lage der
kritischen Gesellschaftstheorie ist aber mit den hier vereinigten
Studien nicht beabsichtigt.

Den Ausgangspunkt der verschiedenen Aufsitze bildet eine theo-
retische Riickbesinnung auf jene Tradition des romantischen Anti-
kapitalismus, von der in unserem Jahrhundert das Projekt einer
Kritischen Theorie der Gesellschaft in gewisser Weise seinen Aus-
gang nahm: in seinem Frithwerk hatte Georg Lukécs unter dem
romantischen Obertitel der »Zerrissenheit« die sozialen Entfrem-
dungs- und Konfliktphinomene diagnostiziert, auf die seither die
unterschiedlichsten Ansitze einer kritischen Gesellschaftstheorie
stets in irgendeiner Form bezogen geblieben sind. Es ist daher
jeweils auch eine dieser Erfahrungen sozialer Zerrissenheit, die im
Mittelpunkt der theoretischen Ansitze stehen, welche in den fol-
genden Studien untersucht werden: von Lukics’ frithen, noch
vormarxistischen Schriften fithrt ein Weg der Auseinandersetzung
tiber die Kritische Theorie der »Frankfurter Schule« und die struk-
turale Anthropologie von Claude Lévi-Strauss bis in die zeitge-
nossische Situation der franzdsischen Gesellschaftstheorie hinein.
Gegeniiber der ersten Ausgabe dieses Bandes, die inzwischen
vergriffen ist, sind in diese Neuausgabe zusitzlich Studien zu
Walter Benjamin, Elias Canetti, Avishai Margalit und Charles
Taylor aufgenommen worden, in denen ich die zuvor umrissene
Denkbewegung fortgesetzt habe. Demgegeniiber habe ich den



einzigen Aufsatz der urspriinglichen Ausgabe, der nicht den Cha-
rakter eines theoriegeschichtlichen Portrits besitzt (»Moralbe-
wufltsein und soziale Klassenherrschaft«), nicht mehr in diesen
Band aufgenommen; er soll in einem eher systematischen Aufsatz-
band mit Studien zur Moral- und Sozialphilosophie wiederer-
scheinen, den ich in nicht allzu langer Zeit verdffentlichen
mochte.

Frankfurt am Main, Oktober 1997 Axel Honneth



Eine Welt der Zerrissenheit

Zur untergrindigen Aktualitat
von Lukacs’ Frihwerk

Das philosophische Frithwerk von Georg Lukdcs ist nur in einem
indirekten Sinn aktuell: nicht die theoretischen Argumente und
Antworten, die es bereithilt, sondern allein die sachlichen Pro-
bleme, auf die es aufmerksam macht, sind von Interesse fiir die
heutige Diskussion. Lukdcs hat sich in jenen friithen Schriften, die
er bis zu seiner Wendung zum Marxismus verfafit hat, gegenuber
den philosophischen Strémungen seiner Zeit gleichsam experi-
mentell verhalten; er hat sich die unterschiedlichen Ansitze, die
in der geistigen Auseinandersetzung der Jahrhundertwende von
Bedeutung waren, jeweils ein Stiick weit zu eigen gemacht, um
ermessen zu konnen, was sie zur Losung des ihn existentiell ei-
gentlich beschiftigenden Problems beizutragen vermochten. Sind
die philosophischen Denkmittel, die er auf diesem Weg zur An-
wendung brachte, heute auch veraltet, so ist die Fragestellung, die
er mit ithrer Hilfe zu 16sen versuchte, doch von untergriindiger
Aktualitat. Es ist die Frage nach den kulturellen Bedingungen
einer unverzerrten und gelingenden Vergesellschaftung, die Lu-
kics seit seiner Jugend bewegt; er nimmt die gesellschaftliche
Situation seiner Zeit als einen Zustand der sozialen Entfremdung
wahr und fithrt deren Entstehung auf eine Krise der Kultur zu-
riick.! Was seine frithen Schriften bis heute auszeichnet, ist die

1 Es ist die These von Gyorgy Markus, dafl die »Krise der Kultur« das
Schliisselthema des Lukacsschen Werkes insgesamt darstellt; fiir die
Frithschriften hat er das in zwei Aufsitzen glinzend zu belegen ver-
mocht: vgl. G. Mérkus, Die Seele und das Leben. Der junge Lukdcs und
das Problem der »Kultur«, in: Agnes Heller u.a., Die Seele und das
Leben. Studien zum frithen Lukdcs, Frankfurt/Main 1977, S.99ff.;
G.Mirkus, Lukdcs’ »erste« Asthetik: Zur Entwicklungsgeschichte der
Philosophie des jungen Lukdcs, ebenda, S.192ff. Informative Uber-
blicke iiber den theoretischen Entwicklungsgang des jungen Lukacs
bieten ferner: Michael Lowy, Georg Lukdcs — From Romanticism to
Bolchevism, London 1979, Kap.11; Andrew Arato, Paul Breines, The
Young Lukdcs and the Origins of Western Marxism, New York 1979,
Erster Teil; eine knappe, aber prizise Zusammenfassung hat zuletzt
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Radikalitit und Tiefenschirfe, mit denen er die Ursachen dieser
kulturellen Krise zu bestimmen versucht; die normativen Intui-
tionen, die thm dazu verhelfen, stammen aus den theoretischen
Quellen jenes romantischen Antikapitalismus, dem er sich in sei-
nen frithen Jahren noch unbekiimmert iiberlafit. Ich will im fol-
genden zeigen, daf} es gerade dieser romantische Antikapitalismus
ist, der dem Fruhwerk von Lukics heute eine implizite Aktualitat
zu verleihen vermag; denn mit seiner Hilfe laf8t sich die theoreti-
sche Aufmerksamkeit fiir Storungen der kulturellen Integration
erh6hen und der Blick fiir soziale Pathologien schirfen. Ich will
so verfahren, daff ich zunichst kurz die Grunderfahrungen und
die Leitideen des romantischen Antikapitalismus umreifle (1), um
dann die besondere Interpretation erliutern zu konnen, die diese
intellektuelle Denktradition in den frithen Schriften von Lukacs
angenommen hat (11). Anschlieflend soll schliefilich die problem-
erhellende Funktion dargestellt werden, die sein Ansatz heute im
Bereich der Gesellschaftstheorien zu ibernehmen vermag (111).

Lukdcs selbst hat die Schriften seiner Jugend insgesamt, vor allem
aber die Theorie des Romans, im selbstkritischen Riickblick als
das Produkt eines »romantischen Antikapitalismus« bezeichnet?;
mit diesem Begriff hat er die geistige Orientierung zu charakteri-
sieren versucht, die sein Frithwerk mit den Schriften anderer Zeit-
genossen teilt. Nicht eine einheitliche Denktradition, sondern
eher eine intellektuelle Stimmung und Erfahrungslage sind damit
gemeint; als solcher zehrt der romantische Antikapitalismus zwar
von Theorien und Motiven der Romantik, macht sie sich aber auf
eine situationsspezifische Weise zu eigen. Mit der Romantik teilt
der romantische Antikapitalismus die Grunderfahrung der be-
sonderen Zerrissenheit moderner, industrialisierter Lebensfor-
men; mit ihr teilt er auch die normative Orientierung an Lebens-
weisen und Handlungsformen, die noch in organischer Einheit
belassen haben, was die Prozesse der gesellschaftlichen Differen-
zierung entzweit haben. Insofern ist das topographische Bewufit-
Martin Jay vorgelegt: ders., Marxism and Totality, Oxford 1984, Kap. 2.
2 Georg Lukics, Vorwort (1962) zu: Theorie des Romans, Darmstadt und
Neuwied 1971, S. 13.
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sein des romantischen Antikapitalismus durch die Begriffe der
»Zerrissenheit« einerseits, der »organischen Einheit« andererseits
geprigt.® Unter den verschiedenen Denkbewegungen, die die Ro-
mantik hervorgebracht hat, ist der romantische Antikapitalismus
nun diejenige, die die Ursache fiir die erfahrene Zerrissenheit in
den Prozessen der kapitalistischen Modernisierung ausmacht und
sich zugleich die Bedingungen einer Uberwindung dieser Zerris-
senheit als eine praktische Aufgabe der Zukunft vorstellt. Das
Spektrum dieses romantischen Antikapitalismus reicht, wie die
Forschungen Michael Léwys einleuchtend zeigen®*, von einer ja-
kobinisch-demokratischen Romantik iiber populistische und an-
archistische Unterstromungen bis hin zu einer marxistischen Ro-
mantik. Fiir alle diese Positionen lassen sich, wie ich glaube, drei
Dimensionen unterscheiden, in denen jeweils die spezifisch kapi-
talistische Organisation des sozialen Lebens als zerrissen erlebt
und auf die hin das Ideal einer zuriickzugewinnenden Einheit
sozialer Lebensvollziige entworfen wurde. Diese drei Ebenen ei-
ner Erfahrung sozialer Zerrissenheit lassen sich in den Dimensio-
nen des (a) individuellen Selbstbezuges, (b) des Sozialbezuges, des
gesellschaftlichen Zusammenlebens also, und schliefflich (c) des
Naturbezuges, der Beziechung des Menschen zur ihn umgebenden
Natur, unterscheiden:

(a) Im Hinblick auf den Selbstbezug des Menschen wird die ka-
pitalistische Organisationsform der Gesellschaft als ein Zustand

3 Vgl. dazu auch die erst jetzt aus dem Nachlaf} publizierte Schrift von
Ernst Fischer, Ursprung und Wesen der Romantik, Frankfurt/Main
1986, S. 245 ff.; ebenso aus der Vielzahl neuerer Untersuchungen tiber
die Romantik: Johannes Weifl, Wiederverzauberung der Welt? Bemer-
kungen zur Wiederkebr der Romantik in der gegenwairtigen Kulturkri-
tik, in: Kultur und Gesellschaft. Kolner Zeitschrift fiir Soziologie und
Sozialpsychologie, Sonderheft 27/1986, S. 286 {f., bes. S. 290.

4 Michael Lowy hat duflerst verdienstvolle Untersuchungen zur Differen-
zierung der Romantik und besonders zur Denktradition des »revolutio-
niren Romantizismus« oder »romantischen Antikapitalismus« vorge-
legt; diesen unterscheidet er von einem »riickwirtsgerichteten Romanti-
zismus«, einem »konservativen Romantizismus« und schliefllich einem
»erniichterten oder entzauberten Romantizismus«. Aus der Vielzahl der
Arbeiten von Michael L6wy zum romantischen Antikapitalismus nenne
ich hier nur den gemeinsam mit Robert Sayre verfafiten Aufsatz: Figures
du romantisme anti-capitaliste, in: L’homme et la Société, H.69/70

(1983), S. 99 ff.
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der Zerrissenheit erfahren, weil sie die Moglichkeit einer Aneig-
nung der eigenen Vermogen und Fihigkeiten auf dem Weg ihrer
schrittweisen Vergegenstindlichung sozial einschrinkt und ten-
denziell ausloscht; zerrissen ist die Selbstbeziehung des Men-
schen, weil er sich seiner Moglichkeiten nicht mehr auf dem Weg
der ganzheitlichen Verduflerung in der Arbeit innewerden kann.

Den philosophischen Hintergrund dieser Erfahrung stellt der Ex-

pressivismus dar, von dem seit Herder der deutsche Idealismus

mitgepragt ist; darin wird als das eigentliche Vermogen des Men-
schen seine Fihigkeit zum gestaltenden Ausdruck seiner eigenen

Bediirfnisse und Empfindungen angesehen.” In Marxens Arbeits-

begriff wird das expressivistische Ursprungsmotiv, wie schon in

wenigen Ansitzen der Frithromantik,® zu einem isthetischen

Produktionsideal fortentwickelt, das in der kiinstlerischen Arbeit

das Vorbild fiir die Gestaltung aller Titigkeitsweisen sieht.” In

England schliefflich wird jenes expressivistische Motiv in den

Schriften von John Ruskin und William Morris noch einmal radi-

kalisiert, indem es zur Grundlage eines utopischen Sozialmodells

gemacht wird; die in sich geschlossene, vom Arbeitenden selbst-
tatig tiberblickbare Arbeitshandlung wird hier zur elementaren

Keimzelle einer gesellschaftlichen Organisation, die sich insge-

samt nach dem Vorbild einer handwerklichen Produktionsstitte

aufbaut.® Am Ende werden die Bedingungen einer gelingenden

Vergesellschaftung so radikal von der Voraussetzung einer isthe-

tisch gegliickten Produktion abhingig gemacht, dafl das sozialkri-

tische Motiv zu einer rein asthetischen Utopie zu verblassen
droht.’

(b) Im Hinblick auf die Sozialbezichungen der Menschen wird

s Vgl. Charles Taylor, Hegel, Frankfurt/Main 1978, 1. Teil, Kap.1 (S. 13-
80).

6 Vg)l. dazu Petra Roder, Von der Friihromantik zum jungen Marx. Riick-
warts gewandte Prophetie eines qualitativen Naturbegriffs, in: Gisela
Dischner/Richard Faber (Hrsg.), Romantische Utopie — utopische Ro-
mantik, Hildesheim 1979, S. 149 ff.

7 Zum romantischen Gehalt des Marxschen Arbeitsbegriffs vgl. Agnes
Heller, Habermas and Marxism, in: J.B. Thompson/D.Held (Hrsg.),
Habermas — Critical Debates, London 1982, S. 21 ff.

8 Vgl. insgesamt Raymond Williams, Gesellschaftstheorie als Begriffsge-
schichte. Studien zur bistorischen Semantik von »Kultur«, Miinchen
1972, Teil 1, Kap. vy, S. 166 ff. )

9 Vgl. die scharfsinnige Deutung von Karl-Heinz Bohrer, Die Asthetik
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die kapitalistische Organisationsform der Gesellschaft als ein Zu-
stand der Zerrissenheit erfahren, weil sie mit der Pluralisierung
handlungsleitender Werte auch die Moglichkeit einer kollektiven
Identititsbildung untergribt; zerrissen sind die menschlichen So-
zialbeziehungen, weil die notwendigen Bindungen nur noch ko-
gnitiv erzeugt, aber nicht mehr emotional empfunden werden,
weil die gesellschaftlichen Institutionen, statt von aktiver Mitar-
beit und affektiver Zustimmung getragen zu sein, nur noch auf
Indifferenz stoflen. Dagegen entwirft das romantische Gemein-
schaftsideal das Gegenbild einer Gesellschaft, in der die integrie-
renden Normen und Handlungsorientierungen nicht mehr nur
rationale Verbindlichkeiten, sondern emotional getragene und
kollektiv reproduzierte Gemeinsamkeiten darstellen — die »insti-
tutionellen Pflichten sollen zu Imperativen aller Seelen« werden.
Als das Medium einer solchen kollektiven Reproduktion gemein-
samer Werte wird eine sozial entgrenzte Kunst angesehen; diesem
aus der Romantik stammenden Gedanken wohnt allerdings von
Anfang an eine Unentschiedenheit inne zwischen der Restitution
kultischer, vorhochkultureller Gemeinschaften und der Idee einer
demokratischen, iiber das isthetische Medium interagierenden
Offentlichkeit.'® Die Stellung des romantischen Antikapitalismus
im politischen Spektrum bemifit sich stets daran, auf welche der
beiden Bedeutungsalternativen hin das Ideal einer kulturell inte-
grierten Gemeinschaft jeweils interpretiert und festgelegt wird.

(c) Im Hinblick auf die Naturbeziehung des Menschen wird die
kapitalistische Organisationsform der Gesellschaft als ein Zu-
stand der Zerrissenheit erfahren, weil sie den Schematismus der
Verfiigung sowohl gegentuber der dufleren wie der inneren Natur
sozial so sehr verallgemeinert, dafl der organische Zusammen-
hang von Mensch und Natur verlorenzugehen droht; zerrissen ist

des Schreckens, Miinchen/Wien 1978, S.43ff. (»Kultur und Verhif}
lichung der Welt«).

10 Die Spannung zwischen diesen beiden Deutungsalternativen des ro-
mantischen Gemeinschaftsideals ist, wie Bernhard Schubert glinzend
gezeigt hat, das eigentliche Thema des »Doktor Faustus« von Thomas
Mann; vgl. Bernhard Schubert, Der Kiinstler als Handwerker. Zur
Literaturgeschichte einer romantischen Utopie, Konigstein/Ts. 1986,
Fiinftes Kapitel, 2 (»Doktor Faustus (1943-47). Der implizite Dialog
mit Nietzsche, Lukics und Adorno iiber Idealitit und Ende der alt-
biirgerlichen Lebensformc).

13



die Naturbeziehung des Menschen also, weil er ebensowenig wie
seinen leiblichen Regungen auch der iufleren Natur noch den
Spielraum gewihrt, der zu einer unverzerrten Reproduktion in
der natiirlichen Umwelt notig ist. Dagegen entwirft das links-
romantische Ideal einer Naturversohnung, das sich aus mystisch-
judischen Motiven speist und im Werke Blochs oder Adornos
Ausdruck gefunden hat, das Gegenbild einer Gesellschaft, in der
die natiirlichen Lebensvorginge vom Zwang einer totalisierten
Verfiigung befreit sind und die Natur daher zum dialogischen
Gegeniiber des Menschen geworden ist.!! So abwegig und speku-
lativ dieser Gedanke auch immer klingt, bis heute stehen die le-
bensphilosophischen und phinomenologischen Versuche nicht
still, zu zeigen, dafl unsere objektive Naturerkenntnis in den im-
pliziten Rahmen eines dialogisch-einfithlenden Wissens um Na-
turvorginge eingelassen ist."?

Diese drei Erfahrungen einer Zerrissenheit jeweils spezifischer
menschlicher Lebensvollziige sind es, die die Weltsicht und die
Stimmungslage des romantischen Antikapitalismus durchdrin-
gen; an ihnen bemifit sich sein theoretischer Zugang zur histori-
schen Entwicklung, von ihnen ist sein Blick auf die zu gestaltende
Zukunft geleitet.

11

Auch die Grunderfahrung des jungen Lukacs ist die der sozialen

Zerrissenheit menschlicher Lebensvollziige. Zwar ist sein Frith-

werk in sich uneinheitlich und zutiefst widerspriichlich; theoreti-

sche Spannungen zwischen lebensphilosophischen und neukan-
tianischen Tendenzen kennzeichnen die Schriften, die er zwi-
schen 1907 und 1918 verfafit hat, ebenso wie methodische Ambi-
valenzen zwischen einem metaphysisch-existenzphilosophischen

11 Zu dieser Tradition vgl. Jirgen Habermas, Der deutsche Idealismus
der jidischen Philosophen (1961), in: ders., Philosophisch-politische
Profile, Frankfurt/Main 1981, S. 39 ff., bes. S. 59 ff. Eine andere Tradi-
tionslinie fithrt von Rousseau zu Lévi-Strauss: vgl.i.diesem Band
S. 93 ff.

12 Vg?.} etwa Michael Polanyi, Implizites Wissen, Frankfurt/Main 1985,
bes. Kap.1; auch das wahrnehmungstheoretische Werk von Maurice
Merleau-Ponty (ders., Phinomenologie der Wahrnehmung, Berlin
1966) versucht im Begriff des »Wahrnehmungsdialogs« etwas Ahnli-
ches aufzuzeigen.

14



Ansatz und historisch-soziologischen Verfahrensweisen.”> Was
die Arbeiten jener Zeit jedoch verbindet und uiberhaupt nur zu
einem einheitlichen Komplex in der Werkgeschichte zusammen-
schliefit, ist die romantisch zugespitzte Erfahrung einer die indu-
strielle Welt prigenden Zerrissenheit; die geschichtsphilosophi-
sche Diagnose einer Entzweiung, die das moderne Individuum in
sich spaltet und sein Verhiltnis zu allen anderen Subjekten zer-
stort, bildet den gemeinsamen Hintergrund sowohl der Entwick-
lungsgeschichte des modernen Dramas"™, der Essaysammlung Die
Seele und die Formen' als schliefllich auch der Theorie des Ro-
mans. Lukdcs nimmt die Differenzierungsvorginge, denen der
industrielle Kapitalismus den Weg bereitet, mit der gesteigerten
Empfindlichkeit dessen wahr, der von den romantischen Visio-
nen ganzheitlicher Lebensvollziige erfiillt ist: die kapitalistische
Rationalisierung der Arbeitstitigkeit stellt sich ihm als eine Zer-
storung von individuellen Entiuflerungsmoglichkeiten dar, die
gleichzeitige Zunahme der Arbeitsteilung erfahrt er als einen Zer-
fall der Gesellschaft in atomisierte, vereinsamte Subjekte. Als das
Resultat des ersten Prozesses nimmt er eine innere Spaltung des
Individuums in eine fremdgewordene Auflenwelt und eine bin-
dungslose Innerlichkeit, in soziale Pflicht und individuelle Nei-
gung an; als das Resultat des zweiten Prozesses sieht er die Ero-
sion kollektiv geteilter Uberzeugungen und damit einen Verlust
an jenen kulturellen Gemeinsamkeiten an, die bislang den kom-
munikativen Austausch sozialer Erfahrungen unproblematisch
vonstatten gehen lieflen.'® Die dritte Grunderfahrung des roman-
tischen Antikapitalismus hingegen, die Wahrnehmung einer ge-

13 Vgl. dazu G. Markus, Die Seele und das Leben. Der junge Lukdcs und
das Problem der »Kultur«, a.a.O. Die existenzphilosophische Dimen-
sion des Lukacsschen Frihwerks hat Lucien Goldman von Anfang an
sehr stark betont; so hat er die Seele und die Formen als »einen ent-
scheidenden Abschnitt in der Entstehung des modernen Existenzialis-
mus« interpretiert: L. Goldmann, Georg Lukdcs: Der Essayist, in:
ders., Dialektische Untersuchungen, Neuwied und Berlin 1966,
S.173ff.

14 G. Lukics, Entwicklungsgeschichte des modernen Dramas (1911), in:
Georg Lukdcs Werke, Bd. 15, Darmstadt und Neuwied 1981.

15 G.Lukics, Die Seele und die Formen (1911), Neuwied und Berlin
1971.

16 Vgl. dazu zusammenfassend G.Lukacs, Entwicklungsgeschichte des
modernen Dramas, a.a.0., S. 91 ff.
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storten Beziehung des Menschen zu der ihn umgebenden Natur,
bleibt dem jungen Lukécs eher fremd.

Nun hat der junge Lukacs die thn prigenden Erfahrungen nicht
nur einfach soziologisch registriert, sondern zugleich in einer phi-
losophischen Konstruktion zu verarbeiten versucht. Das experi-
mentelle Verhiltnis, das er zur Philosophie seiner Zeit einnahm,
hat zwar die Entwicklung eines einheitlichen Ansatzes, nicht aber
die Ausarbeitung einer elementaren Rahmenkonzeption verhin-
dert. Diese Konzeption, die all seinen Schriften aus jener Zeit bei
aller Differenz zugrunde liegt, ist lebensphilosophischer Her-
kunft; an einer Stelle der Theorie des Romans findet sie sich in
einem einzigen groflartigen Gedankengang zusammengefafit. Lu-
kacs spricht dort, seine spitere Entwicklung vorwegnehmend,
von der gesellschaftlichen Realitdt der kapitalistischen Moderne
als einer zur zweiten Natur erstarrten Wirklichkeit: »Diese Natur
ist nicht stumm, sinnfillig und sinnesfremd, wie die erste; sie ist
ein erstarrter, fremdgewordener, die Innerlichkeit nicht mehr er-
weckender Sinneskomplex; sie ist eine Schidelstitte vermoderter
Innerlichkeiten. .. Solange die von den Menschen fiir den Men-
schen gebauten Gebilde ihm wahrhaft angemessen sind, sind sie
seine notwendige und ungeborene Heimat; keine Sehnsucht kann
in ithm entstehen, die sich, als Gegenstand des Suchens und des
Findens, die Natur setzt und lebt... Wenn das Seelische der Ge-
bilde nicht mehr unmittelbar zur Sache werden kann, wenn die
Gebilde nicht mehr nur wie Ballung und Stauung von Innerlich-
keiten erscheinen, die jeden Augenblick in Seele riickverwandelt
werden konnen, miissen sie eine die Menschen wahllos, blind und
ausnahmslos beherrschende Macht erlangen, um bestehen zu
kénnen.«!7

Zeitdiagnose und utopische Vision finden sich hier vereint; ihren
gemeinsamen Hintergrund stellt, wie sich an den gewahlten Kate-
gorien und der besonderen Metaphorik zeigt, ein weniger an He-
gel als an Georg Simmel orientiertes Entiuflerungsmodell dar.'®
In diesem lebensphilosophisch geprigten Modell, das den theore-

17 G. Lukécs, Die Theorie des Romans, a.a.0., S. 55.

18 In seiner Dissertation weist Riidiger Dannemann iiberzeugend nach,
dafl die Philosophie Hegels insgesamt nur von sehr geringer Bedeu-
tung fur das Lukicssche Frihwerk war: R. Dannemann, Prinzip Ver-
dinglichung. Studie zur Philosophie von Georg Lukdcs, Frankfurt/M.
1987, Teil B, Kap.1.
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tischen Bezugspunkt aller Schriften des jungen Lukics bildet,
wird die gelungene Entwicklung der individuellen Personlichkeit
nach demselben Muster vorgestellt wie die gelungene Verwirkli-
chung einer sozialen Gemeinschaft: sowohl das Individuum als
auch die Gemeinschaft konnen sich nur auf dem Wege einer Ent-
iuflerung seelischer Antriebe und Motive in kulturelle Erzeug-
nisse, also in Institutionen und Lebensformen entwickeln, die so
motivnah und transparent bleiben miussen, dafl sich das Indivi-
duum und die Gemeinschaft jederzeit in thnen wiedererkennen
und somit zu sich zuriickkehren kénnen. Der Weg einer steten
Verkorperung und Riicknahme individueller und kollektiver
Empfindungen in kulturelle Ausdrucksformen bildet den Prozef,
in dem Individuum oder Gemeinschaft idealerweise zu einem
authentischen Leben gelangen kénnen.
Nicht in all seinen frithen Schriften geht Lukacs davon aus, dafl
dieser Weg einer authentischen Personlichkeits- oder Gemein-
schaftsbildung iiberhaupt eine existentielle Moglichkeit des Men-
schen darstellt; hiufig genug tiberwiegt eine tragische Weltsicht,
in der es zur anthropologischen Situation des Menschen zu geho-
ren scheint, zu einer Verwirklichung seiner seelischen Antriebe
und Empfindungen gerade nicht fihig zu sein.'” In jedem Fall
aber gibt jenes lebensphilosophische Entiuflerungsmodell den
Hintergrund fiir die philosophische Interpretation der soziolo-
gisch registrierten Zerrissenheiten der modernen Welt ab. Zerris-
sen ist das Individuum danach im industriellen Kapitalismus des-
wegen, weil die industrialisierten Arbeitsformen thm nicht mehr
die Moglichkeit zu einer individuellen Selbstverwirklichung ge-
wihren, in welcher es Subjekt der Entfaltung all seiner Fahigkei-
19 Zu dieser »tragischen« Tendenz in den Lukécsschen Frithschriften vgl.
G. Mirkus, Die Seele und das Leben, a.a.0., bes. S.1071f.; ebenso
auch: G.Mirkus, Lukdcs’ »erste« Asthetik: Zur Entwicklungsge-
schichte der Philosophie des jungen Lukdcs, a.a.O., S.208f.; Lukécs
orientiert sich in den negativistischen Partien seines Friihwerks, in
denen er von einer strukturellen Unversohnbarkeit von Leben und
Form, von menschlichem Empfindungsleben und gestaltgebender Ob-
jektivation ausgeht, an Georg Simmels Tragodie der Kultur (vgl. dazu
G.Simmel, Der Begriff und die Tragodie der Kultur, in: ders., Das
individuelle Gesetz, Frankfurt/Main 1968, S.116ff.). Zum Einfluf}
Simmels auf den frithen Lukécs vgl. die zusammenfassende Interpreta-
tion von Rudiger Dannemann, Das Prinzip Verdinglichung. Studie zur
Philosophie von Georg Lukdcs, a.2.0., Teil A, Kap. 111.
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ten wire; und zerrissen ist danach die Gesellschaft im modernen
Kapitalismus deswegen, weil mit der zunehmenden Arbeitstei-
lung und der Zerstorung einheitlicher Weltbilder die gesellschaft-
lichen Institutionen nicht mehr ein Ausdruck gemeinschaftlich
empfundener Uberzeugungen und Werte sein konnen. Dem Zu-
stand dieser sozialen Zerrissenheiten stellt der junge Lukics nun
iiberall dort, wo er seine tragische Weltsicht zu durchbrechen
vermag, das Ideal einer asthetischen Kultur gegeniiber; es findet
sich verschliisselt in der Beschreibung des deutschen Handwer-
kerkiinstlers in demjenigen Essay in Die Seele und die Formen,
das dem Werk Theodor Storms und Gottfried Kellers gewidmet
ist, offener und zugespitzter jedoch in den nur skizzierten Vorar-
beiten zum Dostojewskij-Buch, in denen die russische Dorfge-
meinde zum sozialen Vorbild einer gelingenden Sozialintegration
wird. %

Das Besondere dieser positiven Hinweise ergibt sich daraus, daf§
Lukacs die Bedingungen einer gliickenden Selbstverwirklichung
des Individuums mit der Moglichkeit einer gelingenden Gemein-
schaftsbildung verkniipft sieht: nur das Individuum ist mit sich
versohnt, das in einer sozialen Gemeinschaft seine Fahigkeiten
kulturell zum Ausdruck zu bringen vermag, wie umgekehrt nur
die soziale Gemeinschaft mit sich versohnt ist, in deren Institutio-
nen sich die Individuen motivational wiederzufinden vermégen.
Personliche Selbstverwirklichung und soziale Gemeinschaftsbil-
dung sind in den sozial-utopischen Modellen, die Lukics skiz-
ziert, nicht nur jeweils Ziele in sich selbst, sondern als Ziele noch
einmal notwendig ineinander verschrinkt. Der Zusammenhang,
den er damit zwischen zwei getrennten Ideenkomplexen der so-
zialromantischen Tradition herstellt, ergibt sich aus einem
Grundgedanken, der vor allem in dem Essay zum Handwerker-
kiinstler klar zum Ausdruck gelangt: die Chance der individuel-
len Selbstverwirklichung besteht namlich iberhaupt nur in dem
Mafle, in dem es gemeinschaftlich geteilte Ausdrucksmittel gibt,

20 G.Lukacs, Birgerlichkeit und Part pour lart: Theodor Storm, in:
ders., Die Seele und die Formen, a.a.O., S. 82 ff. Vgl. dazu die Interpre-
tation von Bernhard Schubert. Der Kiinstler als Handwerker. Zur
Literaturgeschichte einer romantischen Utopie, a.a.O., 4.Kap., 1
(S. 133 ff.). Zu den Dostojewskij-Vorarbeiten vgl. auch Ernst Keller,
Der junge Lukdcs. Antibiirger und wesentliches Leben, Frankfurt/
Main 1984, 1v. Kap.
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die dem Individuum als Medium einer expressiven und veran-
schaulichenden Objektivation seiner Antriebe dienen konnen; die
Moglichkeit einer gelungenen Gemeinschaftsbildung entsteht
umgekehrt nur in dem Mafle, in dem 6ffentliche und gemein-
schaftliche Institutionen sich herausbilden, in denen die Subjekte
sich wiederfinden und also verwirklichen konnen. Personliche
Selbstverwirklichung und soziale Gemeinschaftsbildung sind da-
her als Ziele miteinander verschrinkt.?!

Als das vermittelnde Medium einer solchen gelingenden Sozialin-
tegration sieht der junge Lukacs nun, auch hier von romantischen
Motiven geleitet, den kollektiven Gebrauch asthetischer Symbole
an; nur daraus wird Uberhaupt verstindlich, warum er als die
notwendige Voraussetzung einer unverzerrten Vergesellschaf-
tung die Existenz einer »asthetischen Kultur« annimmt. Aus dem
kommunikativ geteilten Gebrauch kiinstlerischer Symbole ergibt
sich ein Ausdrucksmittel, das ein Medium zugleich der individu-
ellen Selbstverwirklichung und der kollektiven Identitatsfindung
ist; insofern stellt die dsthetische Kultur eine konkrete Totalitdt
im Sinne der gegliickten Vermittlung von Einzelnem und Allge-
meinheit dar.?? Lukics zogert nicht, fiir diesen Typ einer isthe-
tisch mit sich versohnten Gesellschaft ebenso wie Ernst Bloch,
mit dem ihn zu jener Zeit eine Freundschaft verband, den Begriff
der »Heimat« zu verwenden.?

Lukacs erweitert mit seiner Idee einer dsthetischen Kultur den
Begriff der 6ffentlichen Freiheit um eine expressive Dimension.
Wird dies schon an den utopischen Vorgriffen deutlich, die seine
Frihschriften an einigen Stellen enthalten, so erst recht an jenem
Aufsatz iiber Alte und Neune Kultur, den er 1920, nach dem Sturz
der ungarischen Rite-Republik, verfalt hat.** Hier nimmt er die

21 So hat auch Bernhard Schubert die Eigenart der Lukacsschen Idee des
Handwerkerkiinstlertums zu interpretieren versucht: ders., Der
Kiinstler als Handwerker. Zur Literaturgeschichte einer romantischen
Utopie, 2.2.0., S. 137 1f.

22 Vgl. dazu G.Mirkus, Lukdcs’® »erste« Asthetik: Zur Entwicklungsge-
schichte der Philosophie des jungen Lukdcs, a.a.O., bes. S. 209.

23 Zum Verhiltnis von Bloch und Lukics vgl. Sindor Radnéti, Bloch und
Lukdcs: Zwei radikale Kritiker in der »gottverlassenen Welt«, in: Ag-
nes Heller u.a., Die Seele und das Leben, a.a.O., S. 1771f.

24 G. Lukics, Alte und neue Kultur, in: Georg Lukdcs. Goethepreis 1970,
Neuwied und Berlin 1970, S. 44 ff.
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