Stavros Arabatzis

Integrale Realitit
als mehrdeutige Raumerfahrung

Zur Raumlichkeit der dynamischen Kompressionszeit

Ich beginne mit einer gewagten kunsthistorischen Exkursion, wo ich die Off-
nung und Schliebung des Raumes an einigen Kunstwerken aus der bildenden
Kunst demonstrieren will. In der Kunst spricht der Kunsthistoriker Heinrich
Wallflin von einer geschlossenen und einer offenen Form, die ich hier histo-
risch-gesellschaftlich und philosophisch darstellen machte. Kennzeichen der
ersten sind Gleichgewicht, stabile Symmetrie, Harmonie, Begrenzung, Raum-
passivitiit, Einheit von Form und Inhalt. wie es etwa das klassische Zeitalter der
Griechen darstellen soll. Im Hellenismus dndert sich dann das Verhiltnis zum
Raum, indem etwa die griechische Plastik in den Raum hinein sich verlingert.
In der Kunst heilst (In-s( r Gestus: raumgreifend. Diese raumgreifende I)\lldml]\
zeigt uns etwa die Nike von Samothrake besonders (m(lrm ksvoll: Aus einem
felsigen Hintergrund auftauchend. scheint die stiirmische, triumphale Bewe-
oung die Unendlichkeit des Raums zu beschwéren, womit auch die sich selbst
isolierende, rein plastisch geschlossene Haltung der klassischen Zeit zugunsten
einer raumgreifenden Wirkung aufgegeben wird. Dies ist hier ein Prozeb, der
offenbar mit der Offnung der griechischen Polis zu tun hat. »Ein Modell zielen-
den Herausfiihrense, schreibt Bloch mit Bezug auf das aristotelische Denken,
sder Formen aus Materie, indem deutlich schon die grobe Perspektive der
Alexanderziige lebendig wird. Die weitgespannte, das Diesseits und seine Ten-
denzen erforschende und sie bejahende Philosophie des Aristoteles ist darin ein
Reflex der sich anbahnenden Entwicklung zum hellenistischen Weltreich. s
verschwindet also ein weltfliichtiger Zug im platonischen Eros zugleich mit den
kleinstaatlich engen Verhiltnissen der griechischen Polis.! Der weltfliichtige
Zug des Eros weitet sich ins Kosmopolitische des Treibens und Hintreibens aus,
wie sie hier die Nike von Samothrake als eine sunbewubte Geschichtsschrei-
bung« (Adorno) darstellt. Eine offene kosmopolitische Form, die dann iiber By-
zanz im Renaissance-Raum eines Giotto. Leonardo, Michelangelo oder eines
Raffael eine neue Dynamik erfihrt und mit der Durchstolung (les mittelalterli-
chen Sy mbolraumes schon die neuzeitliche Globalisie rung dl]l\l]ll(]lll‘l - 50 etwa
bei Jan van Eyck (Madonna des Kanzlers) oder bei Albrec ht Altdorfer ( Alexander-
schlacht). Die unzihligen Geo- und Kartographen vermessen nun die Riume
und berichten von der neuen Sicht auf die Objekte — wie spiiter im Medium der
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Photographie auf den Apparat der Kamera iibertragen -, die die Zentralper-
spektive der Renaissance ihren Handelsflotten gesffnet hatte. Ebenso ersinnen
ﬁmlig(' lng('ni(‘urc ausg(‘ldiigvlto Mechanismen, um kontinuierliche Zeitliufe
zu fixieren. Was wir seit der Neuzeit als einheitliche empirische Wirklichkeit
kennen, entsteht auf diese Weise. Fine Reduzierung der Welt auf ihr raum-
greifendes Modell - sei dieses nun durch Zeichen, Geld, Schrift, Maf3, Tone,
Ziffern, Schrift oder Bilder bestimmt. Subjekte zeichnen die duliere Welt auf
und sehen darin eine verniinftige und nach beschreibbaren Gesetzen funktio-
nicrende Einheit. Sehen ist nicht mehr eine ideale, passive Rezeption, sondern
zugleich aktiv, pmj'izi('rcn(l und eine Welt konstruierend, wie es bereits im Hel-
lenismus mit der Offnung des Raums sich kosmopolitisch anbahnte. Das Auge
wird so zum Herrscherauge, das iberwacht; zum Wissensauge, das dl]dl\‘sl(‘l‘t
zum Soldatenaunge, das |w~< tzt und totet; zum Verwalterauge, das zihlt; zum
Forscherauge, (las findet: zum Priesterauge, das rettet; zum Kaufmannsauge,
das tauscht. Ein Globalisierungsprozels, der dann in der barocken Malerei etwa
eines Rubens auch noch die Ferne miteinbezicht. Sie reibt, wie Benjamin for-
muliert, sselbst die himmlische Ferne in cine Nihe, die iiberraschen und be-
stiirzen soll.«® Ein Absturz der religivsen Sphiire in den profan-transzendenz-
losen, konstruierbaren Raum hinein, wie es sich bereits in der byzantischen
[konoklastik anbahnte, wo das Bild bereits begann, seine theologische Eingren-
zung zu durchbrechen. Im Grunde beginnt hier die Geschichte eines konstruier-
baren Gegenstands, der nur noch fiir ein vollkommen durchlissiges Reales steht.
Das war auch der Grund dafiir, warum die Ikonoklasten alle die von der Hand
der Menschen hergestellten Ikonen, alles cheiropoietische ablehnten. Denn die
poetische Versuchung, die Welt nur als ¢in Produkt der menschlichen Iand
anzuschen, ist grols — eine unzulissige ﬂl)orlmgung in ein Bild (eine Simulation
des Gottlichen), die spiter Derrida als eine Uriibertragung mit der Schrift
ikonoklastisch denkt, als eine »reine Bewegung, welche die Differenzen hervor-
bringt. Die (reine) Spur ist die differance. Sie ist von keiner sinnlich wahrnehm-
baren, horbaren oder sichtbaren, lautlichen oder graphischen Fiille abhiingig,
sondern ist im Gegenteil deren Bedingung.«® Das Bild Gottes, so jedenfalls der
Gedanke der Ikonoklasten, mufs dem Repriisentationsprinzip entrissen werden,
wenn es kein falsches sein soll. Ein profaner Bildraum, der seinerseits von der
gottlichen Singularitit her entleert wird. So etwa wie er in der Kunst der Ro-
mantik, wie in den Bildern eines C. D. Friedrichs, ganz entleert erscheint. Gott,
cinmal in den Bildern anwesend, doch zugleich in allen Dingen abwesend. Ein
Gott, der spiiter noch einmal in der Bilderflut des digitalen Universums, im
arteriellen Netzwerk der Computer verschwindet. Beginnen in Byzanz schon die
ersten Schritte zur Unabhiingigkeit der Bilder von der rolwms( 'n Sphiire, so
tendieren diese Bilder bereits dazu, die Gegenstiinde in einen dl)hlrd]\l( :n Raum
zu suspendieren, und wo es dann nichts mehr zu schen gibt. »Die Bilderverehrer
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von Byzanze, so schreibt Jean Baudrillard zu Recht, swaren spitzfindige Leute,
die vorgaben, Gott um seines Ruhmes willen darzustellen, die jedoch gerade
dadurch, dal sie Gott in Bildern simulierten, das Problem seiner Existenz ver-
schleierten |. . ] Das gleiche tun wir mit dem Problem der Wahrheit oder Reali-
tit dieser Welt: wir haben es durch technische Simulation gelost und durch die
Flut von Bildern. auf denen es nichts zu sehen gibt.«! Was aber als Original in
der Bilderflut verschwindet, wird nicht blols profan ersetzt, so dal die religiose
Sphire cinfach in die weltliche iibergeht und die weltliche selber religios wird,
wie etwa Benjamins Aufsatz Kapitalismus als Religion unterstellen kinnte. Gott
verschwindet zwar in den Raum der technischen Simulation, aber darin gibt er
nicht das statische Modell der alten Religion ab, die Ruhe und Entspannung
verspricht (Sein), vielmehr bringt er in die Welt die permanente Unruhe (Wer-
den als Sein). die uns inzwischen alle umtreibt: der Zwang zum stiindigen Wachs-
tum des digitalen Universums. der Bild-, Ton-. Waren- oder Worthorizonte.
Ne umphumlmrls( h: die unablissige Sucht nach dem Neuen, die an der giganti-
schen Unterhaltungs-, Able nkungv und Zerstreuungsmaschinerie der \ldw n-
medien anum(hlnwen ist. Der immanente Bll(lmum ist nun mehr als Abbild
und biirge rln hes Kunstbild und schickt sich an, das Urbild wie das Kunstbild
und den utopischen Vorschein zu fressen, indem er diese kontinuierlich verbes-
sert und selbst den utopischen Raum schafft. Die Technik zieht in ihrer neuen
virtuellen Form alle soziale und politische Phantasie in sich hinein und verwan-
delt jede andere Moglichkeit des Utopischen in Science-fiction, in eine blobe
technisch-konstruktivistische Utopie. Die Reduktion der Welt auf das Sichtbar-
Virtuelle iiberblendet dann nicht nur etwas Unsichtbares, das darin als sText
der Welte, der Naturgeschichte gelesen sein will, vielmehr bedeutet die Erweite-
rung des digitalen Raums zugleich auch dessen unendliche Schrumpfung, wie
uns etwa die ausgediinnten Skulpturen eines Giacometti oder die Videokunst
eines Bill Viola schlieblich zeigen. Eine Verflichtigung der Substanz der Welt
in einem immateriellen Feld der Bilder, Téne und der Kommunikation und in
einem arteriellen Netzwerk der Computer: das neue digitale Nervensystem, das
seinerseits das physische zunchmend erregt. Die \uﬂ\larunv bietet nur noch
Bilder an, die nichts mehr konkret be (lvu(f‘n. als dal3 sie das na(*hstv und iiber-
niichste Bild in der integralen Welt versprechen, und das umgekehrt von dem
Bild-, Ton-, Waren- und Wort-Konsumenten siichtig-schnsiichtig erwiinscht und
erwartet wird. Ein (ligilulvs Welthild, das gerwlc in seiner unendlichen Offen-
heit sich immer mehr zu einem dynamischen Globo-Behiilter schlielst und die
Welt darin immer mehr verdichtet.

Diese Auflosung von Mensch und Ding im dynamischen Globo-Behiilter (die
Welt als Objekt unserer Siichte und Wiinsche) scheint mir dann exakt den
heutigen sinformellen« Topos abzugeben, der inzwischen kein festes Objekt mehr
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stehen laBt. Kin abstrakter Raum, wo der Weltmarkt, die moderne Technologie
der audiovisuellen Medien und die Totalitit des Marktes die Raumkonstellatmn(‘n
zugunsten der Zeitkategorie vernichten. Bilder, Texte, Tone, Kommunikation,
Sichtbarkeiten und Menschen sind zu einem Zustand des ungreifbaren Kapitals
geworden. Damit konnen wir heute feststellen, daf3 der Fetischismus seinen

Hohepunkt gerade dann erreicht. wenn er sich sentmaterialisiert und sich in
cine [lieBende, simmateriellec virtuelle Wesenheit verwandelt. Der deterritoriali-
sierte Weltmarkt verliert seinen besonderen urbanen Brennpunkt in einer Hyper-
realitiit, die keine Spur mehr hinterlassen will. Eine Bewegung der integralen
Realitit, die noch jene »reine Bewegung« Derridas infiziert, so dals das Ungrmﬂ)aro
und UnfaBbare der Urspur in dds l‘ngr('lﬂ)aro der Simulation fillt: in die glat-
ten Flichen des universalen Designs und der medialen Umgebung, wo nichts
mehr haftenbleibt. Das Zeitalter der Spurenlosigkeit fillt so mit jener Urspur
zusammen, von der es sich gerade als sreine Bewegunge« absondern will. Das
Werden des digitalen Universums verschwindet in einem Globo-Behiilter, der
gegen sein Aubien sich immer fester abdichtet. Mit der Kehrseite allerdings, dab
wir es heute ebenso mit der Umkehr dieser Dialektik des Universellen zu tun
haben, weil dieser heraklitische Kosmos (Werden als Sein) in sich zugleich den
parmenidischen Kosmos (Sein) erzeugt, und der in seinem statischen Sein nicht
mehr bewegt sein will. Wenn aber dieser duale Kosmos (integraler und tran-
szendentaler Trieb) kein bloBes Gespenst bleiben soll. dann bedarf diese
Gespensterontologie des totalen Marktes und der koranischen Offenbarung ei-
ner »Dialektike, die den universalen Gesellschaftskérper auch vertikal durch-
schneidet und so durch den zeitgeschichtlichen und offenbarten Handlungs-
raum hindurch manévriert, um wieder den konkreten Ort im abstrakten Raum
zu finden. Insofern haben wir es hier einerseits mit dem Verlust von Erfahrung
im digitalen Universum zu tun, andererseits aber auch mit der Moglichkeit
ihrer Neugewinnung im virtuellen Globalleib, der diesen hyperrealen kapitali-
stischen Globo-Behilter auch sprengt, weil wir darin nicht mehr komprimiert
sein wollen.

Liest man also die Kategorie des Maglichen von der Realitit und der gesell-
schaftlichen Dynamik konkret ab, wie sich seither die Gesellschaft bewegt hat,
so zeigt sich heute, dal etwa die Kategorie Moglichkeit weder mit Bloch vor-
wiirts, ins Bessere der Utopie gelaufen ist, noch den von Marcuse postulierten
sBruch mit dem Realitiitsprinzip« begiinstigt hat. Vielmehr hat sie gerade die
umgekehrte Richtung eingeschlagen und jene utopische Perpektive zu einer
(lvs weltweit (ntfesselt( n l\apltdls und der integralen Realitit verwandelt: die
()Ilnung ins Unendliche, die Deregulierung ist buchstiblich zugleich der eine
Kompressions-Behilter im Stadium der Performanz und der universellen Ver-
mischung. Denn gerade indem die Vielfalt jeden Bezug auf ldentitit kiindigt,
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wird sie selbst das, womit sie ni(-hts mehr zu tun haben will: Identitit des einen
dynamischen Globo-Behilters.” Eine dingliche und soziale Dekomposition als
eine globale Komposition durch Geld, \\ are, Technik, Kommunikation, Ton,
Text, Bild. Prominenz oder Sichtbarkeit, die alles unter einen Bewegungszwang
setzt und schlieBlich die letzten Spuren von Materialitit im digitalen Univer-
sum verwischt: das globale medial-gestalterische und konsumistisch-wahrnehm-
bare Integral (der hohe Aufwand an formalem Design, technisch-wissenschaftli-
cher Herstellung. audiovisueller Einrichtung und Wahrnehmung, juristischer
Betreuung und politischer Gestaltung). Eine gleichsam ins Soziale transportier-
te Kunst als informelle Massenkunste, die jenen Gestus Duchamps (die Bana-
litit in den Raum der Kunst zu bringen) einfach umkehrt, indem sie die Kunst
als Ready-made in den sozialen Designraum auflost (nicht ein industrielles
Produkt in die Kunst transportiert) uml damit jenen Satz von Joseph Beuys
sleder Mensch ist ein Kiinstler« bestiitigt. »Wir alle sinde, so Jean Baudrillard,
sAkteure dieser totalen, weltweiten Erse ]u inung.«” Das moglich Offene war so-
mit in Wirklichkeit die Perspektive einer informellen Welt des universalen De-
signs, das, wie wir nun wissen, brachliegende Ressourcen zu aktivieren weib,
indem es die sozialen Bremsen einfach abmontiert und dabei noch Elend, Miill,
Freiriume, Nonkonformismus, Widerstand und Spiel in einen politischen und
dsthetischen Konformismus zu integrieren vermag. Freiheit ist selber zum Kon-
sum geworden, womit ihr einmal idealer, anthropologisch-transzendenter Cha-
rakter in die Wirklichkeit abgestiirzt ist. um in der integralen Realitit des
deregulierten Neoliberalismus zu verschwinden. Ein aktivistisches Prinzip des
sozialen Gesamt-Akteurs, der nun zum Statthalter des Moglichkeitssinns avan-
cierte, was vormals noch den Kiinstlern reserviert war: das /mmer-anders-sein-
Wollen-und-Kénnen. Das globale Marktleben baut Naturhaftes, Bodenstindiges.
Introvertiertes, Urspriingliches und Utopien ab und ersetzt sie zunchmend durch
das Bewubtsein, dab es jederzeit Wahl- und Gestaltungsmaglichkeiten gibt. In
der Epoche des dynamischen Globo-Behilters, samt seinen virtuellen Wolken,
werden die Personen zunchmend blasser, wollen aber darin immer farbiger er-
scheinen, withrend die Farblosen dazu berufen sind, unter den Farblosigkeiten,
die sie als Farbigkeiten ansehen, immer wieder auszuwiihlen. Souveriin ist hier,
wer iiber die kleine Differenz entscheidet und sich dabei immer wieder avant-
gardistisch verbrennt. Damit wird auch jener sKampf ums Dasein«in die Reali-
tit des dsthetischen Kapitalismus zuriickgeholt und erweist sich dort als ein
sKampf ums Da« (Tiircke), oder. mit Luhmann., als der Zwang sichtbar zu blei-
bene.

Die konkret-utopische Perspektive war also in Wirklichkeit eine des weltweit
entfesselten Kapitals, wo die vormals in Kunst und Philosophie ideal »aus-
gepinselte« Utopie nur die kapitalistische Weltverdichtung und die simmateri-
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elle« virtuelle Wesenheit vorwegnehmen sollte. Eine Verschuldungskultur, wo
Konformismus und Widerstand kaum mehr voneinander zu unterscheiden sind
und der Widerstand, anstatt das Ganze zu sprengen, zum Motor des Konformismus
geworden ist. Eine menschenbilderische Praxis, wo die Empfinger, Mediennutzer
und Konsumenten keineswegs nur willenlos vorverdaute Inhalte schlucken und
die priparierten Formen verinnerlichen, die sie zu Marionetten der miichtigen
Drahtzicher machen. Vielmehr erweist sich diese Passivitit zugleich als eine
Aktivitit des verzehrenden Konsumenten selbst, der die autopoietischen Abliu-
fe immer wieder anschiebt und so den Druck im neoliberalen Globo-Behilter
immer mehr erhoht. Alle Gegensiitze im globalen Kapitalismus sind somit kapi-
talistische Gegensiitze und folglich nicht in der Lage, in der Globo-Maschine die
Nothremse zu zichen. Eine scheinbar hermetische, z'islh(‘tisch-uhtnh)gisrhu Sphéirc,
die aber nie vollstindig abgedichtet werden kann, weil das Andere. Fremde und
Heterogene darin immer noch Widerstand leistet und heute in der dualen Form
als ein politisch-religivser Widerstand erscheint.

Fs ist dann vor allem die Frage nach cinem radikalen politischen Akt, der die
Stabilitit des dynamischen Globo-Behilters wieder instabil macht, ihn dekon-
struiert, wie andererseits dieser Akt in seiner Zweitdeutigkeit auch ein radikales
Risiko darstellt, das Derrida mit Kierkegaard als den Wahnsinn der Entschei-
dung nennt. Offenbar deswegen, weil in diesem absoluten Akt immer noch ein
Zuviel an Taten vorliegt, welche dialektische, anthropologisch-somatische, anar-
chische oder esc h.llnl(ww h-apokalyptische Namen er seiner Polaritit auch im-
mer geben mag. Ein m(lll\ah r Akt, der heute wieder infrage gestellt wird, weil er
ange |)||(‘h in einen revolutiondiren oder messianischen l(‘,rmrlhmuh endet, wo
die Mittel, also der Terror, selbst zum Zweck werden = die Finalitiit eines Unter-
nchmens, das in seiner dualen Form freilich problematisch bleibt, weil es sich
darin identisch gegen sein Anderes und Fremdes abschlielst. Dergestalt, dafs der
Terror sich selbst fribt, wie jener Kronos, der die eigenen Kinder vertilgt. Eine
Figur, die aber in Wirklichkeit eine konkret gesellschaftlich-historische ist und
nichts anderes als den katastrophischen Zustand des sozialen Gesamt-Akteurs
beschreibt. Dals, wie einmal Benjamin formulierte, die Menschheit sihre eigene
Vernichtung als dsthetischen Genuls ersten Ranges erleben lit«.” Ein histori-
sches Erbe des Kronos als integrale Realitit der kapitalistischen Globo-Zeit,
gegen die nun der Gott der koranischen Offenbarung angeht. Ein radikaler Akt,
den wir heute nicht mehr aus der Immanenz der Moderne einwirken sehen,
sondern aus einer islamischen Ikonoklastik, die ihr Zerstorungswerk mit der
Zeit- und Bildlosigkeit der koranischen Offenbarung erklirt. Der Widerstand
kommt hier also nicht mehr von unten, sondern von einem transzendenten

Aufsen des inzwischen weltweiten Systems. Ein koranischer Offenbarungs-Be-
hillter, der aber Produkt und Phinomen des dynamischen Globo-Behiilters ist,
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(;ruppv organisiert wurde. Denn auch dieser Widerstand beruhte, so schreibt
Slavoj levl\. auf der »Einschiitzung, das Scheitern der Studentenbewegung habe
den zutiefst apolitisch-konsumorientierten Stand der breiten Masse offenbart,
die sich von der iiblichen politischen Erzichung und Bewubtmachung nicht
mehr bewegen liels - ein gewaltsamer Eingriff wiire notig, um die Masse aus
ihrer ideologischen Dumpfheit, ihrer hypnotisierten Konsumentenhaltung auf-
zuriitteln |. . 1. Und gilt nicht, wenn auch in anderer Hinsicht, fiir den fundamenta-
listischen Terror das gleiche? Ist es nicht sein Ziel, uns, den Westen, aufzuriit-
teln aus unserer Dumpfheit und der Benommenbheit, die unsere alltiglich-uni-
versale Ideologie verursacht?«’

Dies swenn auch in anderer Hinsicht« macht hier aber die entscheidende Diffe-
renz zwischen dem modernen Widerstand und der Widerstindigkeit des Islam
aus, der keine Religion wie andere ist. Er beinhaltet vielmehr eine stirkere
gesellschaftliche Bindung, und im Gegensatz zu anderen Religionen widersetzt
er sich der Integration in die kapitalistische Religion des totalen Marktes. Auf
der modernen Seite stoBen wir so auf das Paradox. da3 gerade die rasenden
Zeiten der globalisierten Moderne letztlich auf das Einfrieren gesellschaftlicher
Dynamik hinauslaufen - eine heraklitische Figur, die in eine parmenidische
umschligt: der Kategorialitiit nach handelt es sich hier um Bestimmungen von
der Art der wesenslogischen bei Hegel: Hier figurieren sie als manifestierende
gesellschaftliche Kategorien. solche, die die Charakteristik des immanenten Globo-
Behilters ausmachen; die gesellschaftliche Formierung der Dinge wie ihre Wahr-
nehmung Ghr Seh-, Hor-, Tast- oder Geschmackseindruck). Ein Epochen- und
universal Sphdarenbestimmendes, das heute sowohl die Kategorie des Astheti-
schen wie des Naturhistorischen und Politischen in einem hyperrealen Raum
einfingt und in der Spannung des einen Globo-Behiilters ein Wesentliches aus-
driic kl"' Eine Dynamik, die heute zur Ruhe einer tragen. kapitalistischen Mas-
se iiberging, die gerade nicht aus einer Nicht-Aktivitiit, sondern aus ihrer hoch-
sten —\ktmtat 1('.~.u|t1</rt. und wie sie einmal von den Bomben der RAF wieder in
Bewegung gebracht werden sollte, aber nicht konnte. weil dieser Widerstand.
wie wir inzwischen wissen, noch innerhalb des globalen Projekts stattfand. Eine
sozialistische Baustelle innerhalb des modernen Gesamtprojekts. »Nach ihrer
Schlieunge, so schreibt Peter Sloterdijk, sliegt auf der Hand, das der Kommu-
nismus eine Etappe auf dem Weg zum Konsumismus war. In dessen kapitalisti-
scher Interpretation kommen dn* Strome des Begehrens zu ungleich kraftvoller
Entfaltung.«'' Kein Wunder, es handelt sich hu 'r eben um die kapitalistische
Religion (l(ns totalen Weltmarktes (der integrale Trieb). mit der bereits - wie
Benjamin in Kapitalismus als Religion gezeigt hat — auch Marx, Nietzsche und
Freud kapitaltheologisch infiziert waren. Nur deswegen konnte spiiter der globa-
le Kapitalismus iiber die Linke als intergraler Trieb hinwegschreiten. wie ja der
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so dals die islamischen Steinzeitfundamentalisten bereits Modernisten und Pro-
dukte der integralen Realitit sind. Und das hat seine cigene Logik, weil das
global-liberale Kompressionssystem sich selbst nicht mehr radikal reflektieren
und brechen kann = die Brechung kennt er heute nur in seiner dualen Form
der ewigen Seins-Umbkehr ((l\namm :hes Werden und statisches Sein). Denn die
integr: ||<' Realitiit, als eine spezifisch religiose, skonomische, dsthetische, politi-
se hv und rechtliche Verse hul(hmtrskullur. will ja die Differenz nur in ihrer Auf-

[6sung schen, aber nicht als I)ljfer enz des Figenen wie des Fremden. Anderen
und Heterogenen darin, die sie vielmehr als eine Bvdmhung von aubien ankom-
men sicht, oder aber aus dem cigenen Inneren ausschliest. Das ist dann heute
die Wahrheit der neuen informellen, deregulierten Welt: der Bau immer neuer
Mauern. die innen wie aulien errichtet werden, um das leterogene, I'remde
und die Verdammten dieser Erde draufsen zu halten. Insofern ist der informelle,
deregulierte Grobraum des Neoliberalismus heute zugleich der ordnungspoliti-
sche Behiilter (das globale Imperium Amerikas, seine Kolonien, samt der euro-
piischen Modernitiit), wo eine absolut-gottliche, ordnende Gewalt herrscht und
in ciner beispiellosen Mobilisierung der Staatsapparate dariiber wacht, dals der
Widerstand in ihrem dynamischen Globo-Behilter nicht mehr aktiv wird. In
seinem »demokratischen Ausnahmezustand« (Giorgio Agamben) ist das System
unkontrollierbar geworden. Die globalisierte Moderne erreicht im Globo- Behiil-

ter Ihl‘( n ll()h( [)llﬂl\[, lhr(' (l( hlgn( I‘l~( l](’ lll](] me (Ildl(‘ I)( rh ktl()ll, dl)( T ”l (ll("
sem postmodernen und postpolitischen Moment der »Reife« erzeugt sie in ih-

rem cigenen Verdichtungsraum auch den islamischen Funken, der fiir cinen
Auge n|)|u k dieses Gemisch realsymbolisch in Brand steckt.”

(;( rade der islamische Widerstand wirft dann erneut die Frage nach dem
politischen Widerstand auf, der aber nicht wieder in die modern-nihilistische
Gleichung von Konformismus und Widerstand aufgvhl, sondern diesen imma-
nenten Globo-Behilter als ganzen auch sprengt, um die trage Masse der
globalisierten Moderne wieder in Bewegung zu bringen. Denn wo die Unter-
driickung so wirksam geworden ist, dal sie fiir den Unterdriickten die virtuelle
Form der Freiheit annimmt, erscheint die Abschaffung solch einer Freiheit als
ein gefihrlicher Akt, der im totalitiren Globo-Behilter deshalb unterdriickt
werden mub. Die virtuelle Form der Freiheit ist somit heute der eine Globo-
Behilter. wo der Westen dahin gegangen ist, sein eigenes totalitires Potential
relativ ungestort zu entfalten — bis schlielich in diesem globalen Verdichtungs-
raum cin Storfall sich ereignete, der darin eine duale Konfliktform ankiindigt.
iin Akt, der heute freilich nicht mehr an der revolutioniiren Abschaffung der
Unfreiheit interessiert ist, wohl aber transzendental als eine gottliche Gabe
inzeniert wird, um die triige Masse des Westens wieder in Bewegung zu bringen.
Insofern nimmt der islamische Widerstand auch teil an jenem Widerstand, wie
er in den siebziger Jahren von der Roten Armee Fraktion der Baader-Meinhof-
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Neoliberalismus vom kapitalistischen Sozialstaat selber in Gang gesetzt wurde.
Eine informelle Welt, die heute einen skonomischen, ésthetischen, juristischen,
staatlichen und religiosen Globo-Behiilter darstellt, der das Andere, Fremde und
[Heterogene aus sich ausschliefsen michte. Wihrend doch dies gerade im eige-
nen Globo-Behilter als Schrift des Daseins und Seins anwesend ist und sich
darin als Sprache doppeldeutig buchstabiert: wie es ist, nicht-ist. und von sich
aus sein will. Diese Schrift wird hier nicht im Schriftkult fetischisiert, sondern
in den Menschen und Dingen als ihre cigene Schrift gerettet. Sie bedeutet die
eigene Buchstiblichkeit von Mensch und Ding. die weder blobe Poesie, noch
Wahrheit und Denken sind. Denn sie werden durch diese nicht verschandelt
und verschlimmert, sondern in ihrem eigenen Ausdruck offengelegt: als das, was
sie nicht sind, aber im eigenen Drang sein wollen. Das heifst dann aber, snicht
nur die alten Sachen der kapitalistischen Welt, sondern auch die Riickstinde
der gescheiterten Gegenbewegungen sind jetzt das Links-liegen-Gebliebene, das
noc h zu sentritselne wire.«'? I*mv Ritselschrift des Daseins und Seins, das mit
der Vollendung des Grofen Spiels nun sich selbst buchstabiert und von den
Menschen als eine unausdenkliche Idee rein empfangen sein will.

Es handelt sich hier somit um den politischen und ésthetischen Konformismus
als das sEnde der Kunst durch ihre Verwirklichunge in der Grofsen Installation
und damit anders als Bloch. Marcuse, Adorno oder Heidegger dies noch gedacht
hatten - sei es im eschatologisch-apokalyptischen. politischen, musikalischen
oder dichterischen Raum. Insofern kann der neue Globo-Behilter auch als eine
Implosion der Kritik und des modenen Widerstands gelesen werden, weil der
totalitire Raum einer mablosen Ausdehnung des globalen Kapitalismus alle
immanente Kritik zu integrieren weil. Er vermag noch die slinken Ikonen« in
seiner Ikonophilie, Ikonolatrie und Ikonodulie aufzulésen und in seiner Bilder-,
Ton- oder Kommunikationssucht jenen snaturhaften Boden« in eine gespensti-
sche Priisenz zu verwandeln. Eben diese Welt ohne Maulwiirfe ist es dann, was
die Diirftigkeit der Welt noch weiter erhiht hat. Die Diirftigkeit ist freilich nicht
neu, aber sie hatte frither noch einen gewissen naturhaft-materialistischen Bo-
den, indem noch die dsthetischen oder politischen Maulwiirfe = vormals die
theologischen = sehr aktiv waren. der aber heute in der Dynamik des absoluten
We Ilmdrl\h und der simmateriellen« virtuellen Welten sentmaterialisiert« und
ausgetrocknet wurde. Ein Provider- und User-Subjekt, das heute vor allem durch
eine zunehmende Solidaritatsschrumpfung gekennzeichnet ist. und zwar noch
da, wo es sich. philosophisch. zu slokalen \nluLux\-.u ‘men zusammengefalite,
wie etwa zuletzt bei Peter Sloterdijk. Die Notbremse schien also damals llu die
Modernen noch in greifbarer Nihe zu sein. die uns aber inzwischen scheinbar
abhanden gekommen ist und die dann im rasenenden Zug des Fortschritts
gerade von jenen gezogen werden sollte, von denen man es am wenigsten erwar-
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tet hiitte, weil sie sich ja angeblich im Zug des Fortschritts bereits in ihrer
Passivitit und Auflosung befanden — eine duale Form der ewigen Umkehr jener
dynamischen in die statischen Kriifte, die Nietzsche in der ewigen Wiederkehr
offenbar dsthetisch-poetisch miliverstanden hat. Ein koranischer Offenbarungs-

gott, der gegen den design- und medientechnologischen Gott-Behiilter angeht

und darin (gnon sdemokratischen Ausnahmezustand« erzeugt. der die Fiktion,
wice Giorgio Agamben gezeigt hat, cines Bandes zwischen Gewalt und Recht
auflost. Die westliche Welt hat auf ecinmal ihren rechtlichen Deckmantel wegge-
worfen und steht nun vor uns in ihrer ganzen nackten Gewalt da. Insofern hat
gerade die Bush-Regierung den mablos iiberfetteten Hintern der westlichen
Kultur blohgestellt, wihrend die koranische Offenbarung darin eine schamlose
Karikatur sicht und diese Nacktheit mit ihren gottlichen Tiichern symbolisch
wieder zudecken will. Damit aber werfen beide Nihilismen (der Wesenskatego-
rialitiit nach beide freilich grundsitzlich verschieden und doch beide in der
dualen Konfliktform zusammenfallend) die Frage auf, ob wir noch fihig sind.
iiber das nackte Leben des einen wie des anderen auch hinauszukommen und
ihren Anspruch auf Freiheit oder Gerechtigkeit auch erfillen konnen, ohne
wicder das alte Kopftuch aufzusetzen. Die List besteht fiir uns heute also darin,
in die Kraft der beiden Gegner (integrale Realitit und Islam) einzugehen und
ihre dual-abstrakten Figuren so ineinander zu schichen. dal mit ihrer beider
Deaktivierung der wahre Feind der Menschheit lesbar und zugleich auflosbar
wird, weil dieser Feind zugleich der Freund ist, in seinem Anderssein, in seinem
Nicht-Sein. Ein dekonstruierter Behiilter, der aber nicht wieder von einer Ur-
schrift her gespenstisch leergesaugt wird, wie bei Derrida, wo die Zeichen immer
nur von anderen Zeichen abgeleitet werden: der paradoxe Wunschtraum der
Sprache, sich selbst zu entkommen, ihre Medialitit zu iiberschreiten. Ein
l"‘lwrschroitungsunlonwhmon. das immer miblingen mub, weil es der Magie
dieses Medialen nicht gewahr wird: das Medium verspricht das Leben und bleibt
doch nur totes Zeichen. Denn das Unmittelbare ist die Vermittlung, Medium.
aber diese als solche »dialektische verkannt, so dals sie undialektisch als Magie
auftritt. Das pharmakon. als ein Mittel gegen den Tod, bringt in der Tat den Tod
— insofern hat Derrida Recht. Jedes pharmakon. jedes Mittel ist zugleich ein
Heilmittel und Gift: Wer etwas zu sagen hat trete vor und schweige! Aber gerade
deswegen geht hier die Aufforderung an den Besitzer dieses Mittels (Sprache,
Bild, Schrift. Ton etc.), das Unbegreifliche und Unaussprechliche des Mittels zu
begreifen: das Paradoxon cines Tot-lebendigen, weil das Mediale von der Spra-
che an der Sprache eines Nichtmedialen abprallt = ein der Medialitit enthobe-
nes Sein als Konkretion: der mediale Tod zugleich als das unausdenkliche Le-
ben selbst, das in der bloBen Dialektik von Tod und Leben nicht aufgeht. Die
Sprache der integralen Realitiit, die Logik des Tausches und der Kommunikati-
on ist in der Tat die Totalitit des universellen Globo-Behilters, die alle differen-
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ten GroBen darin scheinbar restlos auflost. Aber darin bildet sie nicht wieder
das offene Werden als neuen Gott. wie Jean Baudrillard hier aus der integralen
Realitit mit dem Werden verzweifelt auszubrechen versucht: sEr [der Name
Gottesl wird nicht einmal zu dem, was er ist, nach der umgarnenden Formel
einer Finalitit des Seins — er wird ganz cinfach, das heilst. er geht von einer
Form in die andere, von einem Wort ins andere iiber. er zirkuliert im Detail der
Erscheinungen.«”? Dieser aristotelische Versuch mub deswegen miblingen, weil
er vom ersten Werden der Totalitit nicht als das Andere abgezweigt werden
kann = dies gilt auch fiir Derridas sreine Bewegung, welche die Differenz her-
vorbringt« =, dergestalt. dals dies in das Werden Heraklits wieder zuriickschligt.
Der Name Gottes ist vielmehr die zerfallene Schrift des Daseins und Seins, die
darin ebenso eine Allegorie von Etwas bildet, die Widerstand leistet, weil sie
darin zugleich das ganz Andere, Fremde und Heterogene bedeutet. Es ist der
sdialektische Unfalle oder der Ausbruch eines Anderen, Fremden, das diesen
universellen Behiilter der Identitit aus Signifikanten und Signifikaten fiir einen
Augenblick paradox zerstort und ihn zu einer Schrift des Daseins dbersetzt,
withrend so zugleich das Sein seinerseits darin sich dbersetzt, ibertragt: die
Uriibertragung als die Sache selbst in ihrem paradoxen Nicht-sein oder Sein.
Keine reine Bewegung, sondern eine bereits durch Naturgeschichte hindurch
verschmutzte, aber mit diesem historisch-mythischen Schmutz und mit ihrem
eigenen Schmutz ebenso auf ihre eigene Reinheit verweisend. Eine Ratselfrage.
die dem Wunschraum und -traum des universalen Designers sich entzieht. und
auf die dann der universale Designer wunschlos antworten mul. soll der univer-
sale Druck darin einmal weichen.

Nicht die Widerstindigkeit des Islam ist dann falsch - der koranische Funke ist
nur die Folge der kapitalistischen Weltverdichtung -, sondern das Statische
und Abstrakte seines Gottes, den er, wie der andere Gott der kapitalistischen
Religion, als die finale Losung selbst priisentiert. Gerade die Spur des Zusam-
menstofses von McWorld (Veriinderer) und Dschihad (gottliche Gabe) vertreibt
aber die beiden Gespenster und markiert die Spur eines wahrhaft menschlichen
Seins als den wahren Fremdkirper ciner Gastlichkeit (Levinas), wo salle Luste
von sich aus sagt. daly sie »Ewigkeit will«. Die Entzauberung der real existieren-
den kapitalistischen Religion und der koranischen Offenbarung setzt somit das
Verzauberte weder zuriick in seinen gottlichen Urzustand, noch projiziert es mit
power-point in einer scheinbar unzerstorbaren audiovisuell gespenstischen Prii-
senz, vielmehr zeigt sie den Ort einer wahrhaft ventspannten Nature, der erst da
ensteht, wo wir aufhoren, die Grenzen des gesellschaftlichen Ein- und Ausschlusses
stetig immer wieder zu verschieben. Diese Spur der Zeit und zugleich der Ewig-
keit meint nicht die Erweiterung unserer Handlungssphiire in Richtung einer
Kapitalistischen oder koranischen Religion. Vielmehr deutet sie auf die Idee
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einer anderen Globalisierung hin, die in der falschen des entmenschten Men-
schen zugleich mit der richtigen des sneuen Menschenc signiert ist. Eine Wahr-
nehmung des Objektiv-Eigenen wie des Anderen, Fremden und Heterogenen
darin, das als Ratselfrage zugleich auf die Rdtselantwort des menschlichen
Menschen wartet. Gerade dieser nicht mehr blob praktizierte, sondern auch
paradox studierte Ort bildet heute das soziale und dingliche Rdtsel, auf das alle
sozialrevolutioniire, dsthetische, ethnisch-nationale oder religiose Gegenbewe-
gungen hinweisen. Jeder, der heute noch links denkt, was dies immer sein soll,
meint im Grunde, durch alle dialektischen Stralienschilder des globalisierten
und deterritorialisierten Weltmarkts hindurch, diese eine Pforte des dynami-
schen Globo-Behiilters. Und diese Pforte bildet nicht nur die Signatur fiir die
Riickstinde der gescheiterten Gegenbewegungen, sondern ebenso die Signatur
des ganz Anderen, Fremden und Heterogenen. Das neue Kunstwerk der integra-
len Realitit, welches das alte biirgerliche Kunstwerk im universalen Design
aufgelost hat, ist jedenfalls im 6ffentlich-politischen Raum der Massenkultur aus-
gestellt, den wir nicht verlassen wollen, weil wir hier so etwas wie die Wichter fiir
die wahre Revolution (Umwendung der Dinge) der entmenschten Menschen und
der ausrangierten Dinge sein wollen. Denn einer muls wachen. Einer muf3 den
Miilleimer der integralen Realitit — wie den der alten theologischen Offenba-
rung = fiir den Aufstand von Mensch und Ding draufien bewachen. Jedenfalls darf
dieser soziale, architektonische, dingliche oder anthropologische Miill heute nicht
wicder kulturell oder religios veredelt werden und vom politischen Raum abgezo-
gen werden. Er ist vielmehr das Unbewubte, der unendliche Abgrund der llwl(--
ne-Kultur im postmodernen Universaldesign selber. Ein pnl]tls( her Raum, (I( T
heute in seiner hochsten Kapitalistischen \( rdichtung den Samen einer neuen
globalisierungskritischen Politik sit. wie sie als Menschheitsidee aus der Wiiste
des heuatigen Lebens paradox von sich aus als das Gliick hervorspriefst.

Damit konzentrieren sich heute alle 6konomischen und politischen Machtver-
hiiltnisse nicht mehr in den verwitterten Gegenstiinden, den steinernen Archi-
tekturen, den Lumpen der gestrigen Mode oder in den modernen Gegenbewe-
gungen — auch dieser Abfall verlor niimlich im entfesselten Weltmarkt seinen
handgreiflichen und widerstindigen Ort und wurde zunehmend industriell,
me (||a| oder politisch aufgewertet. Der Miill ist in die dynamische Oberfliche
des globalisierten, (|<‘tvrrltnrm||s|f‘rl<*n Weltmarktes verschwunden, aber so, dals
(||('.~<n~ gleichgiiltige Auben selber nun einen verwitterten Rest und historischen
Riickstand darstellt. der von uns drauben in seiner Doppel- und Mehrdeutig-
keit gelesen sein will. Es handelt sich also um eine Signatur, die das Hande In
des mml( rrnen wie des religiosen Titers voll erschopft, um darin zugleich das
A\ndere, Konkrete und Neue einzubeziehen. das sie im Gespenst Ihr( ' neuen
Pscudoreligion oder Offenbarungsreligion festhalten wollen. s ist das Niemands-
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land im Zustand des sglobalen Dorfse, das nicht noch mehr Verdichtung und
Spannung braucht, sondern von sich aus nach seiner Entspannung im neuen
Raum verlangt. Fine Pforte, wie sie in Peter Weirs Film The Truman Show
(1998) als ein Ausgang aus dem kiinstlichen Behilter markiert wird. Die Plorte
zeigt hier aber nicht den Dualismus von Ohnmacht und revolutionirer Macht.
vielmehr wird sie zum Wahrzeichen des falschen und zugleich des richtigen
Lebens, weil sie einerseits auf den geschlossenen Raum des universellen Kiifigs
verweist, andererseits aber auf den Raum des unendlichen Aufien, der in der
Plorte des Kiifigs sich bricht. Gerade diese nicht mehr praktizierte, sondern
studierte Pforte bildet somit das Ratsel, auf das hin heute alle sozialrevolutioniire,
ethnisch-nationale und religiose Gegenbewegungen hinweisen. Eine Pforte, die
freilich auch folgende Fragen aufwirft: Gibt es hier nur noch ein Nacheinander
von Trieb, Raum. Geschichte, Praxis. Erregung. Wunsch, oder messianische
Geschichten? Was hinter dem unatembaren Raum, hinter der schlechten Ge-
schichte, der falschen Praxis oder dem Gespenstischen sich befindet. wiire dann.
nach dieser Lesart, ein neuer Gebrauch, ein neuer Raum, eine wahre Geschich-
te oder Gerechtigkeit. die erst nach dem unlebbaren Raum der Vorgeschichte
oder des Rechts erwiichst. Dieses Modell bedeutet nicht die Ausloschung des
Raums, der Geschichte oder des Rechts. sondern gerade ihre Funktionalisierung
in der Plorte. die schlieblich durch Sprengung, durch eine grole Tat zur wahren
Geschichte oder zum freien Raum iiberleitet.

Um noch einmal beim Film von oben zu bleiben, Jim Carrey wiirde dann. wie
im Film ja auch geschehen, die Tiir durch eine grifere Tat. cinen letzten Wunsch,
einen nihilistischen Aufstand oder durch einen dionysisch-messianischen Anar-
chismus nach aulien hin 6ffnen, um so ins Reich der wahren Geschichte, der
Gerechtigkeit, des wahren Spiels, des lebbaren Raumes oder des Paradieses
einzutreten. Vielleicht kann man aber diese Pforte nicht mehr nach aulien hin
offnen = so verstehe ich die Bedenken Derridas, der noch die sApokalypse ohne
Apokalypse« lesen will =, weil sie nur noch nach innen aufgeht, womit auch ein
Moment von Gastlichkeit ins smoderne Haus des Seins« eingekehrt wiire. Derge-
stalt, dals sie in dem Moment wie durch ein Wunder von selbst sich offnen
wiirde, wo wir aufhiren wiirden, sie nach aufen hin 6ffnen zu wollen. Maglich
also, besser gesagt unmoglich. weil hier das sParadoxon einer Maglichkeit des
Unmaglichen« vorliegt, dals diese Plorte deswegen nicht historisch-gesellschaft-
lich. theologisch-anarchisch, ontologisch. anthropologisch. eschatothelisch oder
messianisch aufgeht. weil wir immer wieder in die entgegengesetzte Richtung
driicken, wiihrend sie in Wirklichkeit genau da aufgehen wiirde, wo wir nicht
mehr nach aubien hin schicben wiirden. Im Spannungsfeld unserer Globo-Kul-
tur wirken dann, nach diesem zweiten Raummodell. zwei entgegengesetzte Krif-
te: eine, die im Narzilimus der Aleinen Differenz immer neu gestalterisch ein-
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richtet und konsumiert = und zwar noch da, wo sie in ihrem Design durch neue
Taten ganz neu einzurichten meint =, und cine, die die GrofSe Installation in
ihrer eigenen Plorte deaktiviert und sie darin zugleich zum Schauplatz des ganz
Anderen, Unmaoglichen und Unbedingten macht. Die Plorte wiire hier dann das
Wahrzeichen, welches das Ratsel des Aktuellen und zugleich des wahren Erbes
bildet. Alle historischen Reste haben sich darin niedergeschlagen und driicken
zugleich die andere Globalisierung aus. Dergestalt, daB gerade die Massenar-
beitslosigkeit der Tater jene Plorte aufzeigt, die dann von selbst wie durch ein
Wunder aufgeht, um den frischen Wind des Absoluten ins Globo-Gefils herein-
zulassen. Die Einbezichung des ganz Anderen wiire hier also, nach diesem zwei-
ten Modell, gerade nicht die Erweiterung unserer Handlungssphiire als ein Nach-
gerade die
paradoxe aktive Ausschaltung von Handeln iiberhaupt. weil erst dies die wahre

einander von Zeit, Raum oder Raum( n (|m|\l|u istisch), sondern

Perspektive der Menschheit dllfl(‘lgl. die sich nicht mehr gegen das Andere und
Fremde einer anderen Globalisierung abschliest. Dies heilit dann, dals dieser
allerhichste Preis der dynamischen Zeit und der statischen Ewigkeit in ihrer
beider Deaktivierung entrichtet werden muls, wenn ein Neues und wahrhaft
Ewiges erlebt und eingeatmet werden soll. Nur wenn die zeitliche und riumli-
che Schuld der Menschheit in actu (Wirklichkeit) und in virtualiter (der Mog-
lichkeit nach) ganz bezahlt ist, kann der Freikauf aus der eigenen Sklaverei. aus
der cigenen Vernichtung im globalen Raum vollzogen werden. Es ist also wahr:
sdie Zeit wird zum todlichen Feind des Erose, weil diese Chronolatrie den
Thanatos im Globo-Gefil darstellt. Aber mit diesem unlebbaren Ort ist zugleich
der wahre, lebbare Raum des cigentlichen Eros angezeigt. Eine Welt, die zwar
nicht von der Welt des dynamischen Globo-Behiilters ist, aber in uns und in der
Welt als Chaos noch enthalten ist und mit Nietzsche die Forderung an uns
erhebt: sleh sage euch: ihr habt noch Chaos in euch.«'! Also lalst uns realistisch
sein und fordern wir das Unmagliche, welches heute das einzig noch Mogliche
ist: die entspannte, endlich bewohnbare Welt des Aulien und Innen, die heute
im Globo-Behiilter verdichtet wird.
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