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stande kommt, "il n'y a d'autre connaissance pour moi que
'avoir conscience de ce dont j'ai conscience" (89).

;amit ist der Bogen zum eingangs zitierten Satz, dass meine
Gedanken mich letztlich nur itber mich selbst unterrichten,
geschlossen (90)).

7Es glbt jedoch Bewusstseinsinhalte, die nichts mit dem prim&ren
kWissen um mich selbst, mit dem "sentiment de 1'existence" (91)

- zu tun haben, die auch unabhingig sind von der Ungewissheit,
welche den Dingen in ihrer Gegenstindlichkeit anhaftet, bevor
sie durch Krfahrung und Reflexion existentielle Gewissheit er-—
langen: die mathematischen Wahrheiten (92).

Sie sind von unumstosslicher Gewissheit, selbst als nicht ver-
standene und nicht verstehbare (93), da sie einer vorgegebenen
Ordnung entsprechen, "image privilégide des choses divines &
cause de leur certitude" (94), Im pythagoreischen Sinn versteht
Simone Weil die lMathematik als Theologie, als Wissenschaft von
Gott und vom GSttlichen, die Zahl als logos, als Verh&ltnis
zwischen dem einen und dem andern, zwischen dem einen und dem
Unendlichen, zwischen dem Teil und dem Ganzen, der Linheit, welche
Gott ist (95), zwischen Begrenztem und Unbegrenztem, zwischen
Variabeln und Invariabler, Die lathematik hat kein anderes Objekt
als das Aufweisen der dieser Ordnung innewohnenden Gesetzmissig-
keiten, welche sich ohne Zwang, in freier Fiigsamkeit abwickeln:
"Docilité 1a ol il n'y a nulle force, nulle contrainte. Obdissance"

(96), ein késumé der transzendenten Wahrheiten, welche die kosmi-

sur la science, p.53

cf.Fussnote (73%)

cf.Fussnote (79)

Sur la science, p,.51

S.V. vergleicht sie insofern mit dem "koan" in der buddhi-
stischen Philosophie, bezeichnet sie auch als binfihrung in
den Glauben, ct,la connaissance surnaturelle, p. 30 £f,

) ibid., gleiche Sielle

) La connaissance surnaturelle, p. 211, p.231; Cahiers II, p
306 f£f; Cahiers III, p.&5.

Cahiers III, 244-246

NN N N
NORNORNORNON ]
NN - CWO
e e e e e




- 49 -

sche Ordnung bestimmen, "1'ordre du monde'"(97).

Da nun das Denken sich auf vorziigliche Weise mit der lMathematil
befasst, weist auch es als existenzbestimmende Kraft Uber die
BExistenz hinaus, "pensde non soumise & 1'imagination et au

temps" (98). Die einzelnen Gedanken sind wohl den existenzbeding-

ten Beschrinkungen unterworfen, welche selbst auch wiederum mit
dem Denken zu ftun haben - Raum und Zeit - (99), die Denkkraft
selbst (d.h. das Denken-Kisnnen) Jedoch ist davon unabhéngig; dahe:
ist Abbild der gottlichen Weisheit ("image visibls de 1a Sagesse,
un étre pensant visidle")(1CO) der denkende Mensch. (Im spinozi-
stischen Sinn versteht Simone Weil das Denken als Attribut Gottes
als gottliche Wesenseigenschaft)(101). Solange der lensch jedoch
auf seinem autonomen Willen besteht, erfiillt er diese dem Denken
eigene Mittlerrolle nicht. Lrst dadurch, dass er zu vollkommenem
Gehorsam gelangt, stellt er auf einzigartige, unnachahmliche und
unersetzbare Weise Gottes Gegenwart, Wissen und Wirken in der
Welt dar (102).

S0 mindet letztlich auch Simone Weils Theorie vom Denken in ihre
lystik ein: der denkende Mensch als Darstellung des Nicht-Darstel
baren, als Vermittler (- analog der als logos verstandenen zweilte
gottlichen Person) zwischen der im Kosmos sich widerspiegelnden
gottlichen Ordnung und Gott selbst (103), als Dewter und Voll.
strecker dieser vorgegebenen Ordnung.

Nun jedoch bedarf es zwischen der Tatigkeit der Sinne, welche

reine Rezipienten der Hussern Welt sind ("mon nom en tant que je

(97) Cahiers ITT, p.157; La connaissance surnaturelle, p,30, - S,
Versténdnis der Mathematik, ihr Logos-Verstdndnis, gehdren sc
mit ebenfalls in den Zusammenhang ihrer Trinitédtslehre, auf
die schon im vorangehenden Kapitel verwiesen wurde, cf. auch
Cahiers II, p.160-161, 244, 267, 287-288, 296; Cahiers IIT,
p.15, 287-288; La connaissance surnaturelle, p.30,

(98) Cahiers I, p.18%

(99) Cahiers I, p.265

(100) Cahiers III, p.59

(101) Cahiers II, p.165

(102)"Chaque créature pensante, parvenue a l'obéissance parfaite,
constitue un mode singulier, unique, inimitable, irremplacabl
de présence, de connaissance, d'opération de Dieu dans le
monde", Cahiers II, p,274.

(103)

Cahiers II, 122, 200, 300; Cahiers IIT, p.13




subis") und noch keine Brkenntnis vermittlen und dem Denken

(" mon nom en tant que je pense")(104), das nur Auskunft uber
sich selbst gibt, einer hin- und hervermittlenden Tatigkeit

("ce lien d'action et de réaction")(105), einer "zusitzlichen
Kraft" (106), welche die sinnlichen Eindriicke in Bilder und

damit in Gefiihle, in Freude und Schmerz, in Schrecken, Abneigung,
Angst, Hoffnung und Sehnsucht verwandelt (107): die Vorstellungs-
kraft.

b) Vorstellung und Deutung

"L'imagination est quelque chose de rdel.
En un sens la principale réalité., Mais en
tant qu'imagination" (108).

"L'imagination, c'est 1l'énergie supplémen-
taire. Bn tant gqu'elle s'accroche & une
partie du mounde, elle ment (fausses lec-—
tures). I1 faut la couper de tout objet
pour que 1l'infini 1l'accroche" (109).
In ihren Auseinandersetzungen mit den kartesianischen "Meditationes"
kommt Simone Weil zum Schluss, dass fiir Descartes die Hauptschwie-
rigkeit nicht darin besteht, die Tidtigkeit des Verstandes zu
schilren, sondern die Tdtigkeit der Vorstellung in Schranken zu
halten (110).

Daselbe gilt fur ihr eigenes Bestreben. Analog zu Descartes' Fest-

(104) Bur la science, p.71

(105) ibid,

(106) "1'énergie supplémentaire", cf.Cahiers II, p.110

(107) sur la science, p.72

(108) Cahiers I, p.255

(109) Cahiers II, p.110

(110) Cahiers I, p.66. - Hine schéneInterpretation von "legein"

bei Wolfgang Schadewaldt, Die Anfinge der Philosophie bei
den Griechen, Tibinger Vorlesungen Bd.I, Frankfurt a,M., 1978,
p.325.




stellung in der 2.Meditation («c."vis tamen ipsa imaginandi revers
existit et cogitationis meae partem facit") bejaht Simone Weil
wohl die Gegebenheit der Vorstellungskraft als "principale réalité
jedoch nur qua Vorstellungskarft, nicht qua Realitst. Gerade in
dieser Binschrénkung zeigt sich schon das zunehmend sich vertiefen-
de Misstrauen ihren Wirkungen gegeniiber.

Die Vorstellungskraft vermag ein Doppeltes: sie vermag einerseits,
die Welt gegenstidndlich zu machen, ein Bild von ihr zu geben, sie
vorzustellen, d.h., eine "reine" Vermittlung zwischen den Sinnes-—
eindricken und dem sinngebenden Denken zu sein. Sie vermag, wn
Descartes' Bild vom "bAton de L'aveugle" zu gebrauchen, welches
von Simone Weil als nicht wéiter zu explizierendes Symbol hdufig
angefithrt wird (lll), das Denken "sehend" zu machen, Diese erste
Wirkung der Vorstellungskraft wird nicht verneint, sondern als
"non-lecture" angestrebt., Sie bringt das zustande, was sie die
"klaren Ideen' nennt: REumlichkeit, Relief, Gestalt, Zahl und
andere mehr (112),

Sle vermag andererseits, Weltbemidchtigung zu bewirken, "la prise
sur le monde" (11%). Das Vorgestellte wird dadurch Gegenstand des
Wunsches, des Verlangens, auf subjektive Weise wertbelastet und
somit, nach Simone Weil, irreell: "Mais ce qui est imaginaire -
n'est pas réel - n'existe pas - n'a pas une certaine force - est
mauvais" (114), Irreell und daher schlecht ist das Vorgestellte,
weil der Begriff deg Wertes nur auf das wahre Gute anwendbar ist

= autf Gott - und auf dasjenige, was sich auf dieses bezieht: "Seul

(111) cf. ihre "Lecons de philosophie"; p.48 verweist sie zwar
darauf, dass Descartes den Gesichtssinn als "Blindenstab"
bezeichnet hat.

(112) Lecons de philosophie, p.46-49. (cf.dazu Descartes, 3.Medi-
tation: "Quaedam ex his (d.h. cogitationibus) tanquam rerunm
imagines sunt, quibus solis proprie convenit ideae nomen'"),

- #nalog ist lHeideggers Begriff vom "richtigen Vorstellen
als dasjenige, was "sich nach seinem Gegenstand richtet", cf,
Heidegger, Was heisst denken?, Tibingen 1954, p,14

(113) sur 1la science, p.73%, ebenso die Begriffe "saisie des choses"
und "emprise sur le monde". (Interessant ist, dass Georges
Gusdorf in: kythe et Métaphysique, Paris 1953, dieselben
fegriffe verwendet, durch weleche er das Zustandekommen der

liythologien erklirt),

(114) Cahiers I, p.266




I1 (d.h. Dieu) vaut la peine d'é&tre l'objet de tous ces mouve-
ments de 1'dme qui ont rapport & quelque valeur" (115).

Durch die Vorstellungskraft jedoch wird ein Bezug zwischen den
Dingen und dem Ich hergestellt, welcher auf doppelte Weise trii-
gerisch ist: einerseits bekrdftigt er die Existenz in ihrer
Selbsttduschung von Autonomie und in der Illusion, Zentrum der
"Welt" zu sein; andererseits verfdlscht er den durch die sinnliche
Wahrnehmung vermittelte Erkenntnisinhalt, enthebt ihn seiner
bigenstandigkeit und macht ihn zum Objekt des Verlangens.

Denn durch die Vorstellung wird der Erkemntnisinhalt gedeutet.

Deutung jedochs . A Lo T B S
M_'/

’

z/helest subjektive und damit wertende Auslegung des als Wahrnehmung
oder Erkenntnis Vorgestellten, heisst die Uebertragung des Er-
kenntnisinhalts vom Subjekt zuriick ins Objekt, "ce transfert
dans l'objet de ce qui a lieu dans le corps du sujet" (116).
Der brkenntnisinhalt wird zur "willkiirlichen" Idee: "Quand on
s'éléeve & la notion de lecture, apparalt 1l'arbitraire" (117),
d.h, die Gegebenheiten und Lrscheinungen der Hussern Welt, der
andere lensch und dessen iflandeln werden Funktion der so oder so
gerichteten bnergie. Wahrnehmung setzt sich in Verlangen oder
blehnung um, So entstehen subjektiv gefidrbte Werturteile: Was
als erstrebenswert erscheint, erscheint auch als gut. (Nach
Simone Weil wHre der umgekehrte Prozess zu postulieren: dass

das, was gut ist, erstrebenswert erscheine) (118).

(115) La connaissance surnaturelle, p.71

(116) Legons de philosophie, pP.2%; was S.W. in den "Lecgonsg" noch
als "imagination" bestimmt, versteht sie spdter als "lec-
ture", ws ist Uberhaupt eine wenig prizise Verwendung der
beiden Begriffe festzustellen, d.h., der Vorstellungskraft
selbst und ihrer Wirkung.

(117) Cahiers I, p.l46

(118) ibig.
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ks steht somit fir sie fest: "L'imagination est toujours liéde

au désir, c'est-a-dire & la valeur" (119). Dabei ist nicht das
Verlangen selbst, welches sie als existenztranszendente Kraft,
als Ausrichtung auf das Gute versteht (120), Gegenstand ihrer
Skepsis, sondern es ist die Verkntipfung mit "cette superbe
puissance ennemie de la raison" (121), es ist der Missbrauch
dieser Kraft, deren Ausrichtung auf triigerische, weil unwirkliche
Ziele: "Ce sont les choses comme valeurs qui sont irréelles pour
nous" (122), Nicht die Dinge selbst sind unwirklich; unwirklich
sind sie, insofern sie von der Vorstellungskraft als Werte ge-
deutet werden: "... les valeurs mensongdres dtent asussi de 1la
réalité A4 la perception elle-méme par l'imagination qui la re-
couvre, car les valeurs sont non pas déduites, mais directement
lues dans la sensation & laquelle elles sont lides” (123),
Lagegen ist das vorstellungsfreie Verlangen auch gegenstands-
loses Verlangen, der Wunsch nach Transzendenz, der Wille zum
Guten, die Bezogenheit der Lxistenz zum Sein und damit zu Gott:
"Oeul le désir sans objet est vide d'imagination., ... Il v a
présence réelle de Dieu dans toute chose non voilée d'imagination.
- Le désir bute sur de 1'étre. L'étre est alors réel, nu, non
voilé par de l'avenir imaginaire " (124).

Das Wirkliche (und das Notwendige) sind dem Bereich der Vorstel-
lung entzogen . Dagegen ist "le possible ... le lieu de 1'imagina-

tion" und damit, nach Simone Weil, "de la dégradation" (125).

(119) Cahiers III, p.192

(120) ef, III 1.2), p.

(121) So bezeichnet Pascal die Vorstellungskraft, wobei "superbe"
im Sinn der augustinischen "superbia'" ("initium omnis pecca-
ti superbia est", Kccl,10,15) zu verstehen ist (nach: J.-7.
schobinger, Blaise Pascals Reflexionen iiber die Geometrie
im allgemeinen: "De 1'esprit géometrique" und "De 1l'art de
persuader", Basel/Btuttgart 1974, p.411).

(122) Cahiers III, p:191

(123) ibid.

(124) Cahiers III, p.192

(125) Cahiers III, p.194. Sie fahrt fort: "Il faut vouloir ou ce

qui précisément existe, ou ce qui ne peut pas du tout 8tre;
nieux encore, les deux. Ce qui est et ce qui ne peut pas étr
sont 1'un et l'autre hors du devenir",




- 54 -~

(Der Begriff der "ddégradation" ist nur im Zusammenhang der
Well'schen Kealitéts-Konzeption unbefremdlich (126), insofern

das deb-DBefassen mit dem Moglichen die Ausrichtung auf das
Wirkliche hemmt oder gar verhindert. Der Begriff der Moglichkeit,
den sie als "absurd und widerspriichlich" (127) bezeichnet, da

er die Zerrissenheit des wertbezogenen, jedoch zeltbedingten
Denkens widerspiegle (- "L'existence est du temps, la valeur de
1'éternité. Comment n'y aurait-il pas déchirement? La possibilité
enferme cette contradiction")(128), den sie auch als "noeud d'un
grand nombre de mysteéres qui entourent la condition humaine" (129)
bezeichnet, dieser Begriff soll dazu dienen, das Unversdnderliche
als das Un-litgliche aufzudecken: "L'us.ge de la notion de possi-

bilité est la recherche des invariants" (130). In der Reflexion

wie im Handeln soll die Grenze erkundet werden, an welche die

Bxistenz notwendig stdsst: die Wirklichkeit: "Il faut accompnlir

le possible pour toucher 1'impossible" (131); denn die Wirklich—

keit ist das der Moglichkeit Entzogene, das Unverénderliche, das

dem vein ZugehOrige., Als der lMoglichkeit Lntzogenes ist es auch

von der Vorstellungskraft nicht erfassbar.

Die Vorstellungskraft ist somit auf eigentliche Art existenzbe-

stimmt und existenzbezogen., Simone Weil fragt sich, ob deren

Tatigkeit - das Vorstellen - sowie insbesondere deren Folgetdtig-

keit - die Deutung - auch'"richtig" sein kdnne, d.h. ob es ein

Kriterium zur Unterscheidung der richtigen von der unrichtigen

"lecture" gebe. Ihre Antwort bleibt unbestimmt. Intscheidend ist

(1262 S.W. unterscheidet deutlich die formal Hhnlichen Begriffe
"dégradation'" und "abaissement". Der erste bedeutet weniger
brniedrigung als Lntwirdigung, da er, wie im oben zitierten
vatz, eine TaAtigkeit meint, welche die Existenz von ihrer

dem Sein)abhidlt, Der zweite Begrift dagegen ist nicht negativ,
sondern meint jene Haltung der Demut, welche dem Prozess der
Dekreation zugrundeliegt.,

Cahiers II, p.90

ibid.

Cahiers II, p.131

Cahiers III, p.74

Cahiers III, p,%1
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wiederum ein je subjektives loment, das sich in "Wahrhaftigkeit",
"Gerecntigkeit" und vor allem in einer "innern Geneigtheit"
dussert: "Foi, justice; sens de juste disposition intérieure

et sens de lecture. C'est la disposition intérieure qui fait la
lecture correcte, et il n'y a pas d'autre critérium" (132).

Doch was versteht sie unter dieser "innern Geneigtheit"? Es ist
wohl die unvoreigenommene Bereitschaft, die reine Offenheit fiir
~das "richtige Verhdltnis von Offenbarung und Schein" ("le juste
rapport de manifestation propre & chaque apparence")(1%3), welche
in einer zunehmenden Verfeinerung der Lrkenntnis, in einer quasi
hierarchischen Abfolge von der Sinnesempfindung zur transzendenten
brfahrung, letztlich Gott erahnen ldssts "Lectures superposées:
lire la nécessité derridre la sensation, lire l'ordre derridre

la nécessité, lire Dieu derridre 1'ordre" (1%4).

Was sie als "difficulté réelle'versteh®, le choix des lectures'" (135
wird hier deutlich: es geht ihr nicht um die gleichzeitig gegebene
unbegrenzte Vielzahl moglicher Meinungen oder Gedanken ("lectures,
non pas opinions ou pensées'")(1%6), es geht ihr um ein Verfahren
der ricntigen winordnung des Erkannten, um einen letztlich an

der platonischen Dialektik orientierten brkenntnisweg, der von
~der kreatlrlichen zur trangszendenten Ordnung des Seins weisen soll.
Dergestalt nun wird Deutung als "tibernatiirliche Gabe''verstanden,
"le don de la lecture est surnaturel" (137), somit als Manifesta-
tion der transzendenten Wirklichkeit in der Existenz,

Der Begriff der "seconde lecture', den Simone Weil verwendet,

(1%2) cahiers IIL, p.204

(13%) Cahiers II, p.108

(154) Cahiers II, p.l64

(1%35) Cahiers I, p.158 und p.159
136) ibid.

137) Cahiers II, p.1C8
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ist als Deutung der Deutung, als reflexive Deutung zu verste-—

hen. Wenn sie auffordert, die erste Deutung als "Blindenstab"

zu benlitzen und anschliessend festh#lt, die "wahre Deutung" seil
die "seconde lecture" (138), so verweist sie auf den eigentlichen
Erkenntniswert dieser Funktion: Die Deutung gibt nur immer Auf-
schluss liber den Deutenden selbst, zeigt nur immer auf, worauf-
zu dieser sich offnet, deckt ihn immer selbst auf.

Der "lecture'-Begriff Simone Weils kommt somit der im griechi-
schen AEY2Y enthaltenen Bedeutung, wie sie auch Heidegger auf-
greift, sehr nahe (1%9). Dass sie selbst um diese - partielle -
Aehnlichkeit weiss, beweist eine in Klammer gesetzte, nicht

weiter ausgefiihrte Notiz: "(Parenté entre ma notion de lecture

et le "dasein" des existentialistes)" (140). Die "Verwandtschaft"
besteht im mxistenzbezug. So wie der Daseins-Begriff sich auf

die dem einzelnen Menschen eigene und unverwechselbare Moglich-
keit zu sein bezieht, so bezieht sich der Weil'sche ZBegriff der
"Deutung" auf die je eigene, individuelle MOglichkeit der Erkennt-
nis und der Auslegung dieser Erkenntnis, d.h., der Deutung der
Deutung. Diese jedoch bedeutet Erkenntnis der eigenen Erkenntnis-
moglichkeit, somit der vielfdltigen Beziehungen und Verflechtungen
der ©Bxistenz nach Innen und nach Aussen: Beziehung zu sich selbst,
zu den andern Menschen, zur Hussern Welt, zum transzendenten, um-
fassenden Sein, zu Gott. Das Brfassen und Verstehen dieser Bezie-

hungen findet sich in der Keflexion der urspriinglichen Deutung, in

der "seconde lecture'" - ein Begriff, der somit den Heidegger'schen

(1%8) Cahiers I, p.152

(1%39) cf. Heidegger, vein und Zeit, 8.Aufl., Tibingen 1957, p.32-
37

(140) Cahiers II, p.8l. - Wen sie mit den "existentialistes'" im

Besondern meint, schreibt sie nicht. bBs findet sich aller-
dings auf einer der nichsten p. ein weiterer Zintrag zum
Daseins-Begriff, wiederum in eckiger Klammer: "(Dasein - une
vérité dans I"existentialisme", mais ils y ont m&lé une ten-
tation)", Czhiers II, p.86. - Interessant ist,dass sie sich im
ndchstfolgenden Lintrag mit Kierkegaard befasst: "Descendre

5 la source des ddsirs, Kierkegaard 1l'a vainement tenté. Des-
cendre 3 la source des désirs pour arracher 1'énergie a son
objet. C'est 1i que les désirs sont vrais, en tant qu'énerzie,
C'est 1l'objet qui est faux..." (ibid.).




Terminus

'srschlossenheit" des Daseins iiberaus nahe kommt,

In ihrem Begriff der "lecture" schliesst Simone Weil auch das
"Mit-Sein" ein; d.h. die je eigene MdOglichkeit der Lxistenz-
Deutung wird als e i n e der unendlichen vielen Deutungs-
mbglichkeften verstanden, die sich in jeder einzelnen hxistenz
wieder findet, nicht auf isoclierte und abgeschlossene Weise,

sondern in einer ebenso vielfdltigen Wechselbeziehung. Allen

gemeinsam ist die transzendente "Mitte", aus der heraus die

je einzelnen Moglichkeiten als solche sowie in ihren Wechsel-
beziehungen erst ersichtlich werden: "Un centre d'ou 1l'on voit
le différentes lectures possibles - et leurs rapports - et la
sienne propre seulement comme l'une d'elles" (141).

Da alle je einzelnen Deutungsmoglichkeiten mit der je einzelnen
Vorstellungskrart verkniipft sind, entspricht keine dem Sein der
Dinge an sich, keine wird ihm voll gerecht. Dgmit die bxistenz
zun Sein der Dinge durchdringen kann, muss sie sich die "Sicht"
von der "Mitte" her aneignen; sie muss sich befreien von der
ausdeutenden Vorstellung, von den damit verbundenen wWinschen

(- als einer auf'die Zukunft hin angelegte Deutung) und den damit
verbundenen Gefiilhlen und Empfindungen (- Lrgebniss der Erfahrung
‘und somit einer auf die Vergangenheit hin angelegten Deutung).
Das ©treben nach der vollkommen wertfreien, reinen brkenntnis
nennt Simone Weil "la recherche de la non-lecture" (142).

Was versteht sie darunter?

Bie bezeichnet sie als "le sans-nom-ni-forme" (143), als Erkenntnis,

(141) Cahiers I, p.86

(142) s5.W's "recherche de la non-lecture" mit dem Ziel der reinen
mrkenntnis ist einerseits in starkem Mass vom Zen-Buddhismus
beeinflusst ("recherche du koan", cf.z.B. Cahiers II, p.31l4-
318); andererseits geht S.W, auf den Spuren Platons, Kants
und Husserls den doppelten Weg einer transzendentalen Reduk-
tion: Absehen von der Ich- und Selbstbezogenneit im Ak?T

der Srkenntnis selbst, sowie "Binklammerung'" aller akziden-
tellen Lkigenschaften des Erkannten und damit Konzentration
auf dessen eigentliches Sein.

i3) Cahiers I, p.l78




(is von Name und Form absieht, wobei "Name" als Summe aller
libernommenen oder bekannten Bedeutungen und Wertungen zu ver—
stehen ist, "rorm" im Sinn der kantischen Terminologie als im
lenschen selbst befindliche Grundbedingung der Lrkenntnis:
"Plusieurs plans/ non-lecture (sans nom ni forme)/ présence" (144).
Die Tormelhafte Notiz weist auf zweilolgen der 'non-lecture"
hin: Durch den Verzicht auf Name und Form wird die einseitig
wertende Beschréankthelit der nrkenntnis aufgehoben, findet sie
auf "mehrerern Ebenen" statt - auf jener der Existenz, auf je-
ner des hit-SYeins sowie auf jener der Transzendenz - , sodass
letztlich nur noch die Beziehungen zwischen den verschiedenen
Ebenen als relevant erscheinen: - "Le sans-nom-ni-forme et la
lecture des rapports. Quelle relation?" (145).

Durch den Verzicht auf Name und Form wird sodann die Zeit einge-
holt: lUrkenntnis wird dadurch zeitlose Aktualitdt, bestindige
Gegenwirtigkelt, "présence", ohne Projektionen in die Vergangen-
heit und in die Zukunft, da sie frei ist von Gefilhlen und frei
von Verlangen (146).

Fir Simone wWeil deckt sich da ein Bezug zu einer formungebundenen
Ordnung auf: "Lecture sur plusieurs plans, rapport avec ordre
sans Tforme?" (147) Doch welch ein Bezug? - IMit der ihr eigenen
Kihnheit verlédsst sie das platonisch-kantische Erbe und sucht
eine Antwort in Wissensquellen jenseits der rationalen Schulphi-
losophie: "Ce qui est en bas est comme ce qui est en haut - en

sens inverse" (148) . Der Satz aus dem Corpus hermeticum (- den

(144) ivid.
(145) ibid. - Die Vermutung dringt sich auf, dass der Jusammenhang
durch das, was 3.W, "lire la non-lecture'nennt, erstellt
wird: Die wmrkenntnis der nicht-deutenden Lrkenntnis ist die
srkenntnis der Beziehungen zwischen den verschiedenen kbenen,
(146) Zur Frage der Zeit und der Zeitlichkeit bei S.W. cf. III %,b),
D.
(147) auch Cahiers I, p.178
) ibid., auch Cahiers I, p.242 und Cahiers I, p.1l72, sodann
Cahiers III, p.l45




sie auch als bprklédrung fir das in den Upanishaden gebrduchliche
symbol vom umgekehrten Baum, der im Himmel wurzelt (149),braucht wie
als mdgliche srkldrung Tir den Satz Spinozas', dags' Ordnung und
Zusammenhang der Ideen gleich ist wie Ordnung und Zusammenhang

der Dinge (150)),s0ll jene irkenntnissicht von der "Mitte" aus
illustrieren, derzufolge das Unten und das Oben nur Bedingung

sind fir einander (- "Le supérieur porte l'inférieur, 1l'inférieur
porte le supérieur"(151)), analog der Wirkung eines Hebelarms
("mouvement descendant condition du mouvement montant" (152)).

Der Verzicht auf Deutung gibt somit nicht nur Aufschluss iber

die Jje eigene brkenntnismoglichkeit, iber das Mit-Sein und das

Sein der Dinge, er erdffnet einen Hinblick in das unendlich
vielfédltige Bezugssystem, in dem ein unendlich Kleines Bedingung

fir ein unendlich Grosses sein kann (- Beispiel des archimedi-

schen Punktes), in dessen ausgewogener, gleichgewichtiger Ordnung
aucn d ie bxistenz als ein unendlich Kleines ihren notwendigen

Platz hat (153).

Wie jedoch kann die "non-lecture" realisiert werden?

"Il s'agit de déraciner les lectures, de les changer, pour par-
venir 2 la non-lecture" (154) - ein denkerischer Prozess, der

als Vollendung der "Logik" zur reinen Aufmerksamkeit fihrt.
(e}

(149) cf. Berits de Londres et dernidres lettres, La Personne et
le Bacré, p.30

( ) Cahiers IIIL, p.1l45

(151) Cahiers I, p.l172

( ) Cahiers IIT, p.l46. - Das Gesetz der iebelwirkung — "la loi

du levier" - findet sich im. ganzen Weil'schen Werk als bild-

hatte D_ rstellunyg der Wirkung der Gnade, cf. die Zusammen-

stellung in: la pensanteur et la grice, p.97 ff.

(153) Cahiers III, p.91--9%, 107, 108

( ) Cahiers II, p.220




3. Aufmerksamkeit und Glaube

’, -

"D'une manidre generalet méthode d'exercer
l'intelligence, gui consiste i regarder.
eee Que l'atuen+1on S0it un regard et non
un attachement" (155).

"Bestimmt, Lrleuchtetes zu sehen, nicht das
Licht" (156),

”L'attﬂnta est la passivité de 1g pensée en
acte" (157).

Wie soll die "non-lecture" verwirklicht werden° Was heisst, der
Deutung miissen "die Wurzeln entzogen weraen” (= "1 s'agit de
déraciner les lectureg" (158)¢

Simone Weil meint damit eine Technik des Denkens, derzufolge das
Denken selbst Jeglicher zeitlichen und objektmissigen Bindung

entleert wird, durch welche €s sich losldst von allen Inhalten

0

des Verlangens (- damit von derp Ausrichtung auf die Zeit) (

und zum reinen, leeren Verlangen nach der Wahrheit wird,
en désirant la vérité & vide et sans tenter d'en devine
le contenu gu'on recoit 1sa lumigre. C'est 14 tout le

de l'attention" (160).

Voraussetzung, damit diesge "conscience lumineus

werde, ist ein diskursiver Prozess der Loslo

de€tachement par 1'intelligence" (162), ein

(155) Cahiers II, p.243%

(156) Canhiers III p.240, (Ler Satz
Linbands Von Cahiers X aus de
La connaissance surnaturelle
cf. (154) .
Cahiers III, p.188-(189
nerits de Londreo et
Lecons de phllOSOOhle
Cahiers II, p.221
tention con51ste
nible, vide et |
vide, en attente
voir dans sa




dessen, was als Kealitiddt erscheint, in Wahrheit jedoch ein

Abbild, eine Transposition unseres eigenen Ichs ist. Das eigene
Ich wird in die Dinge versetzt, die dadurch Healitst zu erlangen
scheinen: "C'est la réalité du moi, transportée par nous dans les
choses" (163). Vorstellung und Deutung stellen diese enge Bindung
von Ich und Husserer Welt her (164) und schaffen dadurch eine
falsche ltealitdt: "C'est 1l'attachement qui produit en nous la
fausse rdéalité (réalité ersatz) du monde extérieur" (165).
Bindung, diese subjektive, gefiihlsbedingte Deziehung zwischen

dem Icn und der Hussern Welt, durch welche den Dingen VWert zu-
kommt und insofern Unwirklichkeit ("Ce sont les choses comme
valeurs qui sont irrdelles pour nous")(166), ist eben nichts
anderes als ein Ungeniigen im eigentlichen Healitdtsgefilhl: "L'atta-
chement n'est pas autre chose gue l'insuffisance dans le sentimen<
de la réalité" (167).

Das eigentliche Kealit#ts'gefiihl", d.h. der Zugang des Ich zur
healitdt ercffnet sich nur in der Absage an jegliche Schein-Resli-

o

tat ("Il faut abolir en nous la réalitd ersatz pour atteindre la

T

réalité réelle")(168), nur durch vollkommene Loslosung und Bin-
dungslosigkeit ("la réalité extérieure ... n'est perceptible cue
par le détachement total")(169). "Ainsi le détachement parfait

permet seul de voir les choses nues et sans ce brouillard de va-

leurs mensongdres"(170).
(Mir pimone Weil ist dieser diskursive Weg der Loslosung, der

(o

(163) Cahiers II, p.227
(164) "Bindung" wird hier fiir das franz. "attachement" verwended,
in welchem "Festhalten" und "Festgebundensein'" wie auch die

emotionale Bedeutung von"Anhidnglichkeit" mitenthalten sind.

(1o5) Cahiers II, p.221

(166) Cahiers III, p.191
(167) Cahiers II, p.275

(1e8) cf, (165)

(169) cf. (163)

(170) cf. (166)
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zur reinen Aufmerksamkeit und damit zur srkenntnis der eigentlichen
kealitdt fithrt (171), nur ein Aspekt in einem Gesamtprozess der
Losldsung, welcher wiederum nur ein Teil im grossen Xonzept der
Dekreation darstellt. Lin anderer Weg der Loslosung findet uber

das Leiden und die Verzeiflung statt, ein anderer Weg iber die
Erfahrung der Zeit (172). giniibung auf den Tod sind alle drei,
welcher als d e r vorbildliche Augenblick der Existenz verstanden

wird, als Priifstein ihrer Sinnhaftigkeit. Dazu spater,).

Im Zusammenhang der reinen Aufmerksamkeit ist der diskurscive Veg
der Losldsung nicht nur Voraussetzung, sondern selbst Aeusserung
jener geistigen Kraft, welche Simone Weil als "énergie qui arréte",
als "le pouvoir de s'arréter" (17%) bezeichnet, "attention qui
s'accompagne d'actes sans aucune opération de choix, sinon glimi-
natrice" (174): eine Krait, vergleichbar der mechanischen inergie
(175), welche sowohl wWahrnehmungen, Lindriicke wie die verarbeiten-
den Denkprozesse anhidlt, siebt und auswidhlt, welche "nicht Befehle
gibt, sondern Verbote erliasst™ (176), welche im eigentlichen Sinn
eine geistige"Kontrollfunktion"ausiibt (177). So kommt jene "Leere"
zustande, in der fir augenblicke die "connaissance du deuxidme
genre" moéglich ist (178), gestéigertes Wissen, untriigliche Wesens-
schau, "S'arrgter, se retenir, c'est créer du vide en soi" (179).
"L'homme n'échappe aux lois de ce monde fue la durée d'un éclair.
Instants d'arrét, de contemplation, d'intuition pure, de vide

mental, d'acceptation du vide moral., C'est par ces instants qu'il

(171) Healitdt im Sinn von "to on" und identisch mit dem Guten, cf.
Cahiers II, p.276

(172) zur Losldsung durch das Leiden cf. vor allem Cahiers II, bp.
101-10%; zur Loslbosung beziiglich der Zeit cf. Cahiers IILl, p.
45-46 (- wo S.W. interessanterweise auf eine Analogie mit dem
Lilke'schen Laseinverstindnis verweist).

(17%) Cahiers I, p.221 '

(174) cahiers 11, p.264

(175) ef. (173)

(176) Legons de philosophie, 1.265
(177) ibid.

(178) Cahiers I, p.234

(179) Cahiers II, p.79




est capable de surnaturel" (180).
(Wenn man diese Lintibung auf die "Leere" als auf die reine Auf—
merksamkeit lediglich epistemologisch versteht, findet sich eine

erstaunliche Aehnlichkeit mi+ Merleau-Ponty's Begriff der "atten-—

ot

ion", Bimone Weil versucht in den "Legons" umschreibend zu
erkléren, dass "l'attention extréme ressemble & de l'inconscience"
(181); Herleau-Ponty bezeichnet sie als "ignorance circonscrite",
als "intention "vide' encore, mais d4jh déterminée", als "pouvoir
géndéral et inconditionné" (182). Bei beiden Autoren findet sich
das lioment der Leere, der Kraft, der Unbedingtheit, jedoch auch
der xlar bestimmten, keineswegs unbegrenzten oder ungefihren
Rezeptivitat).

Nun hat "attention' bei simone Weil eine noch weitere Spanne,

die schon durch den B egriff selbst eingefasst und mitverstanden
ist: einen mystischen, einen religidsen Gehalt.,

Die Bedeutung von "attente" ist deutlich mitenthalten. "L'attente
est le fondement de la vie spirituelle" (18%), weniger Grundlage,
als Grundstimmung, Grundeinstellung des geistigen Lebens ist das
Warten, Passivitét des thtigen Denkens (184), eine Haltung der
Demut und der viélligen Unterordnung unter die Zeit (185), wobei
rgerade dadurch Zeit in teitlosigkeit, in Hwigkeit ungewandelt
wird. "L'attente est transmutatrice de temps en éternitdé" (1856),
Worauf richtet gich jedoch das Warten? Was bedeutes Aufmerksamkeit

als Erwartung?

(180) Cahiers II, p.25

181) Legons de philosophie, p.112

liaurice Merleau-Fonty, Phénoménologie de 1la perception,

Faris 1945,p.%4 ff

5) La connaissance surnaturelle, p.44

64) "L'attente est la passivitd de la vensée en acte", la con-
naissance surnaturelle, ».47, P.57.

85) ibid., p.57, p.9l

356 ) ibid., p.47
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Hier findet sich die ganze Spannkraft dieser Ausrichtung auf

die Witrklichkeit, dieses "SplUrsinns" fiir das Unbedingte, fiir

das Wesentliche (187), dieser Unterordnung der gesamten geistigen
Tatigkelt unter die Uunausweichliche, letztendliche Gottbezogen-
heit des lienschen, Entsprechung zum griechischen "noein" (187).
"Dieu est l'attention sans distraction. Il faut imiter 1'attente
et l'humilité de Dieu" (188).
binlibung auf diese Husserste gelstige Disziplin, welche auf letzt-
gultige Weise Wirklichkeit thematisiert: dies ist der Sinn des
Wartens. "Attendre implique toute la tension du désir, mais sans
dés%r, une tension acceptde & perpétuité" (189) - eine dem Ver-—
langén vergleichbare Spannung, jedoch ohne Objekt, die reine
Spannung, ins Leere hinein, ohne zeitliche Begrenzung, fir immer.
Diese Leere ist der Ort, der, einem Ubernatiirlichen Sog gleich
(190), die Gnade anzieht. "La grice comble, mais elle ne peut
entrer que la ol il y a un vide pour la recevoir..." (191).
Aufmerksankeit ist somit die Haltung des Gebets.

Beten ist Anngherung des Menschen an Jene laltung, die Gott

in der reinsten Form als das Denken seiner selbst vollzieht.
Jede andere Form der Aufmerksamkei+t ist Vorbereitung auf diese
‘hichste Steigerung; jede Ausbildung und jede Lehre ist iLtappe

in einem steten Prozess der geistigen Uebung in Hinblick auf
dieses Ziel, "La pridre n'étant que l'attention sous sa forme

pure, et les études constituant une gymnastigue de l'attention,

(187) Karl-Dieter Uhlke (a.a.o. ) charakterisiert den Weil'schen

uelrlLf der Aufmerksamkeit als "Spirsinn fir Wirklichkeit,
dem nichts Wesentliches entgeht" (p.201). Lr verweist auch

verdankenswerterweise auf W,Schadewaldt's "nous'"— und "noein"-
Interpretation (cf.W. Schadewaldt, Die Anfinge der Philosorhie
bei den Griechen, Die VOTSO&f&tlker und ihre Vovauqsetzuugen.
tibinger Vorlesungen, Dd.l, Frankfurt 1978),

La connaissance Surnaturelle, p.92

ibid., p.59

Cahiers I, p.267-268

Cahiers II, p.80C
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chaque exercice scolaire doit étre une réfraction de vie spiri-
tuelle” (192) . Nicht nur "bricht sich", dem Licht gleich, das
Leben des Geistes in jeder Schulaufgabe und findet darin ihren
Abglanz und Widerschein, die "Intwicklung der Idhigkeit zur
Aufmerksamkeit" wird von Simone Weil als das "eigentliche Ziel
und beinah der einzige Nutzen des Studiums" (193) bezeichnet,
nicht nur des Studiums, sondern der Erziehuhg iUberhaupt, auch
jeder Lehre ("L'attention devrait é&tre 1l'unique objet de 1'édu-
cation, Aussi dans l'apprentissage')(194).
("Aufmerksamkeit" ist auch der Schliisselbegriff, welcher hinter
der Arbeit am Iliessband steht, so wie Simone Weil sie in ihrem
Fabrikjahr erlebt hat (195), welche den Ablauf dieser vollig
mechanisierten, hdurig gefdhrlichen Arbeit in der geforderten
schnelligkeit und Prézision einerseits erst moglich macht, diese

andererseits auf eine Weise humanisiert und spiritualisiert,
welche das Leiden an ihr vertieft und verdichtetl.

Simone wWeil weiss um die nminwinde, die gegen ihr Konzept der
Aurmerksankeit angefihrt werden konnen, insbesondere gegen die
Gewisgsheit auf "Hrfolg'", die diesem Konzept zugrunde liegt,
handelt es sich doch hierbei um eine experimentelle Gewissheit,
die sich eigentlich erst nach getaner mrfahrung einstellen kann.
Der Widerspruch, der sich darsus ergibt, 18st sich nur durch den
Glauben. "Il y a 1& une espeéce de contradiction., Il en est ainsi,
4 partir d'un certain niveau, pour toutes les connaissances utiles

au progrés spirituel, Si on ne les adopte pas comme régle de con-—

(192) Cahiers III, p.239

(193) cf. die von S.W. eigens diesem Thema gewidmeten Arbeit:
kéflexions sur le bon usage des études scolaires en vue de
l'dmuur de Dieu, in : Attente de Dieu, a.a.0., ».85-97
(- das Zitat ist auf p.85).

(194) Cahiers II, p.l1l45

(195) cf. die drei Briefe an Albertine Thévenon, in: La condition
ouvrigre, a.a2.0., p.19-29
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e

duite avant de les avoir vérifides, si on n'y reste pas attacné
pendant longtemps seulement par la foi, une fol d'avord te
breuse et sans lumidre, on ne les transformera jamais en ce
tudes. La foi est la condition indispensable'" (196).

Wenn jedoch der Glaube unabdingbare Voraussetzung der Aufmerk-
samkeit ist, durch welche erst die eigentliche brkenntnis der
Realitdt gegeben ist, so stellt sich die Frage nach der Art und
Begrindung dieses Glaubens.

In ihrem VI,Brief an J.M,Perrin, den sie ihre '"autocbiographie
gspirituelle" nennt, verwendet Simone Well an verschiedenen Stellen
den Begriff "foi implicite" (197). Is handelt sich dabei in keiner
Weise um ein dem rationalen nykennen entgegengesetztes Flrwahr-
halten, um keine moralische, d.h. auf den Willen rekurrierende
Leistung, weder um einen Verzicht auf Kritik an verkindeten Wanr-
heiten und Dogmen noch um eine Haltung der Hesignation dem Unver-
stdndlichen gegeniiber, Glaube hat weder mit Affirmation noch mit
Negation zu tun (198).

Glaube ist eine geistige CGrunddispogition, "une disposition de

t outes les parties de 1'dme - et du corps aussi - ayant
chacune & 1'Zgard de 1l'objet de l'amour l'attitude qui convient

Y% sa nature. Justice selon Platon™ (199).

Ler Vergleich mit dem platonischen Gerechtigkeitsbegriff hilft
weitcr. Glaube als gelstige Grunddisposition ist somit nicht im
Jinn einer unveridnderlichen transzendentalen Setzung zu verstenen,

sondern als ein sich bestdndig aktualisierendes Grundverhalten

(196) attente de Dieu, p.87
(197) divid., p.75-77

(198) Cahiers II, p.139
(199) cahiers II, p.l133
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dem Guten gegenliber, "l'objet de l'amour'", als das Verhalten
der veele zum Transzendenten.

In diesem Binn ist der Glaube brfahrung: "l'expérience que 1'intel-
), Erfahrung einer transzen-—

ligence est éclairde par l'amour® (200
denten Absicherung und Ueberhdhung der rationalen Lrkenntnis,

Das, was sie transzendiert, ist die Ubernatirliche Liebe.

(Nicht von ungefdhr folgt Thier Simone Weil Spinozas Satz, die
Augen der beele, kraft derer sie die Dinge sehe und ‘erkenne, sei
deren Aufweils (201), an welchen sie anfiigt, das Auge der Seele
jedoch, mit welchem d as G&ttliche betrachtet werde, sei die Liebe
(202). - Glaube und iibernatirliche Liebe werdel somit unterschie-
den: "L'amour est une disvosition de la partie surnaturelle de
1'8me" (203). "La foi est une attitude de toutes les parties de
1'ame autres que l'amour surnaturel a 1'dgard de ce gqu'elles

ne peuvent pas appréhender, et en tant gue non appréhendd" (204).
Wiahrend mit der Liebe ausschliesslich die Veranlagung zum Ueber—
natilrlichen gemeint ist, die "Xontaktstelle" im lMenschen mit dem
Gottlichen, bezeichnet Glaube auf umfassende Weise das gesamte
Verhalten des lenschen dem Unfassbaren gegentiber.

as Unfassbare, d.h. das, was sich dem Zugriff der rationalen
srkenntnis entzieht, ist die eigentliche, die transzendente Hea-
litdat. "Wous savons au moyen de l'intelligence que ce que l'intelli-
gence n'appréhende pas est plus réel que ce qu'elle appréhende"

(205). vo wird das wWissen vom Nichtwissen, welches noch auf dis-

(200) Cahiers II, p.l3%2

(201) spinoza, BLthik, V.Buch, Lehrs. 21 f, Anmerkung, Hamburg 1976
(iieiner Philosophische Bibliothek Bd.92), p.282 f.

(202) ihid. (200)

(203) Cahiers II, p.l33

(204) Cahiers II, p.l1l3%4

(205) Cahiers II, ».135




kursive wWeise zustande kommt -~ die kusanische "docta ignorantia' -
Vermittlung einer andern Dimension von Wissen, der "Zrfahrung

des Transzendenten". "L'expérience du transcendant; cela semble
contradictoire, et pourtant le transcendsnt ne peut 8tre connu

que par le contact, puisque nos facultés ne peuvent pas le fabri-
quer" (206).

Diese "Erfahrung" ist das Ziel jener Einiibung auf das Wesentliche,
als welche Simone Weil die Aufmerksamkeit versteht.

Und erst mit dieser Zrfahrung findet die Weil'sche "Logik" ihren
Abschluss, erst hier erschliesst sich die Hxistenz in der Gesamt-
heit ihrer Bezlige, hier 1¢st sich das "aAbsurde" im Unfassbaren
aut.

"IKésoudre, c'est comprendre gu'il n'y a rien h résoudre, gue
l'existence n'a pas de signification pour les facultés discursives,
et tu'il ne faut pas laisser celles-ci sortir de leur rdle de
simple instrument explorateur de 1l'intelligence en vue du contact

avec la réalité brute" (207).

volange die :txistenz Gegenstand einer einseitigen Erkenntnis—
welse ist, erscheint sie als bedeutungslos, als absurd, hrst
durci einen umfassenden Erkenntnisvorgang, der die sich wider—
sprecnenden brgebnisse sinnlicher Wahrnehmung, Uiskursion und
Intuition als existentielle Gesamterfahrung gleichzeitig ein-

schliesst, ersffnet sich ihre Bedeutung und damit ihr Sinn (208).

(206) ibid.
(207) Cahiers III, p.64-65
(208) was 8.W. fur die Logik im strengen vinn festh#lt, gilt analo-

gerwelse flr die LrTassung der LExistenz iiberhaupt, cf., Cahier:s
II, p.33: "Enumérer les vérités qui sont de telle nature gu'e:
les affirmant on les ddtruit..., parce qu'elles ne sont
vraies sur le plan ol se trouvent les opinions qu'on af
(sur ce plan-1i, le contraire est vrai), mais sur un pl
supérieur. nlles ne sont perceptibles comme vraies gu'aux

esprits capables de penser simultanément sur plusieurs plans

A

verticaux superposés, tout & fait incommunicables aux autres'.




III Uxistenz - die "unendliche Distanz, die das Lliotwendige

vom Guten trennt" (1)

"C'est surtout la contradiction essentielle,
la contradiction entre le bien et la nédcessi-
té ou celle équivalente entre la justice et

la force... Le bien et la nécessité, comme 1'a
dit Platon, sont séparés par une distance in-
finie. Ils n'ont rien en commun. Ils sont
totalement autres. Quoique nous soyons con-
traints de leur assigner une unité, cette
unité est un secret" (2).

"En assignant au bien et & la nécessité une
unité transcendante, on donne au problime
humain essentiel une solution incompréhen-
sible"... (3)

"La distance entre le nécessaire et le bien
est la distance méme entre la créature et le
crdateur" (4).

Die Grundbedingung der Existenz, in der sie als Realitdt (qua
Faktizitdt) und als Absurditit erfasst wird, ist die unaufheb-
bare Zerrissenheit ihres ontologischen Status (5).

Was Uimone Well in die Formel der "Distanz zwischen dem Lotwendi-
gen und dem Guten" bringt, ist weit mehr als eine Neufassung der
wntfremdungstheorie; es ist deren ontologische hadikalisierung.
Ble ergibt sich aus der Definition des Guten, d.h. aus der Abso-
lutsetzung des Guten und damit dessen Gleichsetzung mit dem Sein

s

an sich ("Quand on en arrive & l'absolu, on ne s'exprime que par

(1) Platon, Politeia, 6.5 uch. 493c. (Nach der Schleiermacher'schen
Uebersetzung: ..."wie weit aber die Natur des Hotwendigen und
des Guten voneinander verschieden sind")

Upposition et Liberté, p.229 (in: Y a-t-il une doctrine mar-
xiste?)

ibid., p.231 ‘

La Fesanteur et la Gréce, p.l108

"La notion de CONDITIOKN D'EXISTENCE est pour nous le seul lien
entre le SIblet la NoChSSITE", Cahiers II, p.163 (- die Begriffe
sind im originalen Text durch Grosschreibung hervorgehoben),
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des identités "le bilen est le bien" ... car seule une identit?
exprime l'inconditionné")(¢) sowie aus der transzendenten Sinheit
des Guten mit dem Notwendigen.

Die Lxistenz durchbricht diesse iiinheit.

Das wvein der bkxistenz ist somit wnauflosbar mit Schuld verkniipft.
Hierin grindet das blend der Existenz, hierin die leidvolle und
Engstigende Spannunp zwischen der unausweichlichen Unterwerfung
unter die Gesetze der Hotwendigkeit und dem Streben nach dem (un-
bekannten) Guten, hierin die Widersprichlichkeit der HExistenz

als Bezogenheit zum zeitlich uneinholbaren absoluten Sein, zu
dessen als Hotwendigkeit, als Naturgesetzlichkeit wahrnehmbaren
lianifestation und zu sich selbst als einem des Seins und der
Notwendigkeit Teilhaftigen, jedoch in der Zerstrittenheit Teil-

hattigen, welche die Autonomie, das Personsein mit sich bringt.

1. bxistenz - Ort des Widersvruchs in Bezug auf das Sein

a) Lxistenz als Schuld
"Le grand crime de Dieu envers nous,
c'est de nous avoir créés; c'est que nous
existions. Notre grand crime envers bieu,
c'est notre existence" (7).

"L'homme n'a pas d'étre, il n'a que de
l'avoir. L'étre de 1l'homme est situé der-
rigdre le rideau, du cdté du surnaturel...
J e est caché pour moi... est du cdté
de vieu..,. est en Dieu... est Dieu... Le

rideau, c'est la misdre humaine... (&).
(6) La connaissance surnaturelle, p.l62
(7) ivid., p.225
(8) cCahiers I, p.258. - ks besteht keine Uebereinstimmung zwischen

dem we11'°chen Verstindnis von Sein und Haben und dem von Gab-
riel larcel in "Ltre et Avoir"(Bd.I, Journal métaphysigue, 1928-
1933, Paris 1968) entworfenen vhaenomenoTngochen Ansatz (cf.
auch im selben Band: Lsquisse d'une Phénoménologie de 1'Avoir
1933). liach Harcel ist das Sein unergrindbar, ein "Mysterium"
das naben jedoch ist "seinsverschlingend": "Nos possessions nous
dévorent"... "L'avoir tend...non plus a s'andantir, mais & se
sublimer, 4 se transmuer en étre'", a.a.0., ».208, - Insofern

st Lxistenz ein Haben: ",.,.le soi est un énalos1ssement, esty
une sclérose... une sorte d'expression apparemment spirituzli-
sée, d'expression & la seconde puissance, non du corps au sens
Objectif, mais de mon corps en tant gue mien, en tant gue mon
corps est guelque chose que j'ai", a.z.0., p.210.
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vas Jeln der pxistenz, wie es sich als ich~sagendes, autonomes er-

o

.

reist, igt Irrtum und TAuschung (9), ist Verweisung auf das wahre

et

Ich, welches verhangen ist durch die Lxistenz selbst.

Allein das transzendente Ich, welches das Sein selbst und damit
Gott ist, ist das eigentlicihe Ich, das eigentliche Subjekt. Das
existentielle Ich dagegen, welches sich auf eigenmichtige Weise
als Subjekt bezeichnet, ist dies nur auf uneigentliche Weise, da
es eigentliches Objekt des sich selbst denkenden Gottes ist ("Je
est caché pour moi ... est Dieu”) (10). Als Subjekt dagegen ist
sxistenz bestimmt durch Hicht-bsein, d.h., sie h a t Sein ledig-
lich im lass aer prkenntnis ihres Nicht-Seins und im Iass der
Zustimmung zum Nicht-Sein. (Diese Zustimmung ist die einzige
positive Leistung, welche die Autonomie erbringen kann; sie ist
die Grundlage der Dekreation; s.spidter).

In sokratischem vSinn versteht Simone Weil Irrtum als Schuld, d.h.
nicht nur als erkenntnismissiges Ungeniigen, sondern als Versagen
der cxistenz Uberhaupt. Gleichzeitig mit der Erkenntnisfihigkeit
ist dem renschen die Erkenntnismcglichkeit aufgegeben; erschliesst
er diese nicht, macht er sich schuldig (11), "analogie entre le
péché et 1l'erreur", Dieses epistemologisch bedingte schuldigwerden
am pein, d.h. das Nicht-Unterscheiden von eigentlichem und uneigent-
lichem Sein (12) ist die unausweichliche Iolge der urspriinglichen,
mit der Tatsache der Schipfung selbst verbundenen Schuld, der Schop-
fung als existenzbegrindender Tathandlung Gottes, "le crime de

Dieu"., "Le seul fait gqu'il existe des étres AUTEES gue Dieu

(9) ct.scrits de Londres et dernidres lettres, p.l1l7: "La personne
en nous, c'est la part en nous de l'erreur et du péché" (Mehr
gum Person-Begriff s.IIT l.c). - cf. auch Sur la science,p.ll:
"Ce gui explique gque lg rechorche de la vérité ait pu et puisse
présenter quelque intérét, c'est gque 1'homme commence non pas
pdr ltignorance, mais par l'erreur’,
ierin besteht die Schopfung, selbstdarstelluns Gottes; ci.vorn

p J9t.

cf.La connaissance surnaturelle, p.1l28

Wie verhZlt sich der Weil'sche ixistenzbegriff zur Heidegger!
schen Unterscheidung von Dasein und Existenz? - Das uneigent-
liche ©Zein, als welches S.W. das Sein der Existenz versteht,
entspricht dem Daseinsbegriff; die Lrkenntnis der eklstent"ﬁ ~
len Schuld dem Begriff des "idrschliessens" bei Heidegger,
CGamit der Ueberfihrung von Dasein in ZExistenz (cf. SuZ, p.
42-4%), Bei Simone Weil jedoch fHllt der Begriff des eigent-

—
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implique la possibilité du péché. Ce n'est pas & la liberté que
cette possibilité est attachée ... mais & 1'BXISTEWCE., L'existence
séparde”)(13).

Simone Weil verstirkt hier zweifelsohne das, was Kierkegaard
den "entschzidenden Ausdruck des existentiecllen Pathos" (14)
genannt hat: Schuld, "aus dem Lxistieren (selbst) erkliart" (15),
begrindet das die bxistenz bestimmende Schuldbewusstsein, in
dessen "Totalitdt sich die Existenz so stark behauptet, wie es

in der Immanenz moglich ist" (16), in welchem sie jenem "absoluten
Verhdltnis" (17) Ausdruck verleiht, das Kierkegaard als "Verhilt-
nis zu einer ewigen Seligkeit" (18) versteht, Simone Weil als
Verhidltnis der mxistenz als Variabler zum Sein als dem Guten,

als der Invariablen (19), als Gott.

(Dieses Verhdltnis wird verstanden als "logos" (20), Fir Simone
Weil ist das Befassen mit der kMathematik ein Weg, auf paradig-
matische und sinnbildliche VWeise die existenzbestimmende Ordnung
aufzuweisen, das vein der bLxistenz als Verh8litnis zum Sein als

4.1t

der "iinheit guf die sie sich ausrichtet).

Das Sein, auf das eich die zxistenz bezieht und ausrichtet, ist

o3

ihr telos. wWenn nun das Ziel dieser Ausrichbtung wegfsllt, d.h.

)

wenn eg in die ixistenz selbst zurickgenommen wird, wenn sxistenz

nur noch als Verhiltnis zu Jih selbst verstanden wird und dadurch
selbst als das Gubte bestimmt wird, dann wird sie zum "unvermisch-
ten Grauen", dann wird sie ghsurd: '"Les moments ol on est forcé

de regarder la simple existence comme unigue fin, c'est 1l'horreur

totale, sans mélange. C'est 1% 1'horreur de la situation du con-

lichen Seins mit dem des Gubten zusammen und mit dem Begriff
Gottes; in ihm findet sich d ie Transzendenz der Kxistenz, ihr
Bezugs"punkt" (cf. auch R.M.Rilke, Gesammelte Werke, Leipzig
1930, Bd.IIIL, p.318, 324, 356).

(13) Cahiers II, p.069 . (Vie grossgeschriebenen Begriffe finden
sioh so im Text).

(14) cT.sbren Kierkegaard, Abschliessende unwissenschaftliche
tachschrift, Bd.II, Jena 1910, p.209

(15) ibid., p.212

(lo) dibid., p.262

(17) ivid., p.224

(18) ibdid., p.213

(19) Cahiers III, p.243

(20) Cahiers II, p.306-308; La connaissance surnaturslle, p.211,

p.231




damné & mort, que le Christ méme a ressenti (21).

00 wWie der DBegriff des Grenzilbergangs keinen Sinn hergidbt und
demzurfolge absurd ist, wenn jenseits der Grenze kein Gebiet ist,
in welches von diesseits der Grenze her der Schritt gesetzt wer-
den kann, so ist Bxistenz ohne den B ezug zum transzendenten
vein sinnentfremdet, absurd: "Le passage a la limite, guand il
est appliqué & une relation dont il supprime un des termes, est
par trop absurde" (22). Demzufolge ist die Bxistenz, weil sie
nicht selbst Ziel der existentiellen Ausrichtung sein kann, auch
kein Gutes: "Le failt gue nous ne pouvons pas prendre notre exi-
stence comme une fin montre manifestement gue pour nous, créatures

finies, l'existence n'est pas un bien" (23%).

Hier nun wird - im Verhiltnis zum transzendenten Sein - der
fundamentale VWiderspruch namhaft, der die Existenz so schwer

zu tragen und auszuhalten macht und der letztlich die Verloren-—
heit in inhr begriindet, welche Simone Weil als "angoisse irréduc-
tible" (24) bezeichnet. s geht um den Widerspruch, auf den im
wesentlichen Camus bestindig stosst, der ihn sagen lHsst: "C'est
facile, c'est tellement plus facile de mourir de ses contradic-—
tions que de les faire vivre" (25); es geht um die daraus folgende
"Grundbefindlichkeit", in der "das Dasein durch sein eigenes Sein
vor es selbst gebracht wird" (26) und durch die sich dabei offen-
barende Leere seiner Unzulidnglichkeit und Verlorenheit bewusst

wird. (is zeigt sich bei Simone Weil zweifelsohne eine grissere

(21) Cahiers III, p.183-184 , ibid. ».12%-124

(22) Oppression et Liverté, p.25% (Aus: ¥ a-t-il une doctrine
marxiste?). @&

(2%) Cahiers III, p.223

(24) Cahiers II, p.80. (Im typischen 3til der "Cahiers'" vertieft
sie hier den Begriff dez "nicht weiter zurickfihrbaren Angst"
nicht, sondern exemplifiziert ihn mit dem Satz aus dem Johan-
nes-svangelium (4VI,21) "La femme, pendant son travail, est
triste" (- bezieht sich auf die Entbindung).

(25) cf.Albert Camus, Les Justes, Paris 1950, p.169

(26) cf. Martin Heidegger, SuZ, § 40 (- in der 8.Auflage p.184)

® ach J.-7. liarquet, in: Liberté et existence, raris 1973,
sent der Begrirf "passage i la limite" auf Thomas srown (1778~
£20) zuriick, einem Hauptvertreter der "schottischen Schule?
Jb $.W. sein Werk direkt gekannt hat, ist ungewiss.
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Verwandschaft zu Kierkegaard als zu leidegger, geht es ihr dabeil
aoch weniger um das UIfenbarwerden degs "Freiseins £ U r die
eiheit des oich-selbst-wihlens und -—-ergreifens" (welches vor
allem Sartre wieder namhaft gemacht hat) als eines "Freiseins
fir ... (propensio in) die bLigentlichkeit seines Seins als Moglich-
keit, die es immer schon ist" (27), als eher um die UnmBglichkeit
("sentiment d'impossibilité")(28), Kenntnis zu haben von der
letzthinnigen Finalit&t der Existenz, dem transzendenten Sein).
mng geht Yimone Weil somit um die Erkenntnis, dass das eigentliche
Sein der wLxistenz uneigentliches, vorweggenommenes, arrogiertes
Sein ist - und somit Schuld -, dass das "eigentliche", franszen-
dente Sein jedoch, auf das sich die BExistenz bezieht, unerkenn-
bar und unbestimmbar ist. Sie 18st den Widerspruch nicht auf,
indem sie dieses Seinsziel nit der "ewigen Seligkeit" verbindet
wie Kierkegaard. Im Gegenteil: "Une certaine représentation de
la vie immortelle, en tant gu'elle fait imaginer une existence
qui soit un bien, est impure" (29).
sie radikalisiert die "docta ignorantia', das Vissen vom Nichi-
wissen. Ihre eigentlichen Lehrer sind lieister usckhart, Cusanus
und tan Juan de la Cruz, sodann vor allem Platon., Wie diese ver-
bindet sie philosophische Heflexion und Religiositdt., Als "reli-
gidgser Mensch" "dirstet (sie) nach dem Sein" (30), a1s Philoso—
phin stellt sie diesem "Durst" wissenschaftliche Skepsis und

Genauigkelt der Analyse entgegen. "Il faut dans le domaine des

(27) Suz, p.188

(28) cf. Fussnote (24)

(29) Cahiers III, p.223% (- "impure" ist die Vorstellung - qua
”représ ﬂtablOH” -, weil sie unzulidssig, gedanklich "unsauber"
ist; B.w. spricht hier bezeichnenderweise niciht von '"imagina-
tion'", sondern von "reprdésentation'", was auf eine diskursive
Tatvigkeit hinweist). - "Pureté" ist fiur S.W. ein Schliissel-
begrifr: "yu'y a-t-il au monde de plus contraire i la pureté?

La recherche de l'intensité" (Cahiers I, p.l5). Br ist wohl die
letzte vtule Jener umfassenden askese, in der aufl der diskur-
siven hbene die von ihr immer wieder gelibte und gzeforderte
"probité intellectuelle" unerlidsslich ist (cf.¢en8ces sans
ordre, p.150; Attente de Dieu, p.41 und p.65).

(30) cf, i,2liade, Das uelllge und das Frofane, Vom Wesen des
heligicsen, Hamburg 195
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rapports entre l'homme et le surnaturel chercher une précision
plus que mathématique. Cela doit étre plus précis cue la science.
Tel doit &tre un des usages de la science" (31).

Diese wissenschaftliche"Genauigkeit" schliesst den Zweifel ein
("Le doute est une vertu pour l'intelligence, et par conséquent
il y a un doute qui n'est pas incompatible avec la foi; et la

foi n'est pas la croyance")(32), die Infragestellung der kichtig-
keit und Notwendigkeit, iberhaupt vom Uebernatirlichen zu spre-
chen ("Se demander d'abord: la notion de surnaturel est-elle indis-—
pernsable? mnsuite: ol et dans guel cas est-1l indispensable d'y
avoir recours? - 5i elle est indispensable, elle 1l'est pour penser
la condition humaine... Logos. Le rapport. Logos et agape)(33
Wenn nun nach Simone Weil die "condition humaine" (34) nicht
anders denn als Verhdltnis gedacht werden kann, als ein Sich-Ver-
halten der Existenz zu sich selbst, zur Welt und zu etwas, das
iiber sie ninausweist (- wobei dieser Bezugdar wichtigste ist,

da ohne ihn sich keine kohirente Sinnhaftigkelt der andern

Bezige herstellen lidsst), so erfordert die wissenschaftliche
Genauigkeit eine Bezeichnung und Begtimmung dieses "etwas'.

Hier nun stosst sie an die Grenze des AbklérenkOnnens, an die
Grenze menschlicher BErkenntnisfidhigkeit und -mbglichkeit: "hxa-
miner de trds pres la notion de possibilité, car elle est le
noeud d'un grand nombre des mystéres qui entourent la condition

humaine" (3%5).

(31) Cahiers II, p.l%o0

(%32) La connaissance surnaturclle, p.163. (83.%W's Begriffsbestim-
mung von "foi'": Produkt der Aufmerksamkeit, entspricnt dem
platonischen Begriff der Gerechtigkeit, cf. II 3., p.60 ff).

(33) Cahiers II, p.llé

(94) Der Begritf der "condition humaine', der von larwin geprigt
worden war, wurde bekanntlich im franzdsischen bxistentialic-
mus durch andré Malraux eingefihrt mit seinem 1933 erschiene-
nen und so betitelten iloman.

(35) Cahiers IIL, p.131
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Wenn Dbils anhin dieses "etwas" als das Sein, das eigentliche tein,
das transzendente Sein, als das Gute, als Gott bezeichnet wurde,

so wurde der Weil'schen Reflexion vorausgegriffen; denn was sie

selbst mit dem diffusen Begriff "le surnaturel" einfasst, ent-

zient sich erst der Bestimmung, stellt sich erst als Frage nacn

dem sein und damit als Geheimnis, als Leere.

b) Die Frage nach dem sSein als Wee zum Sein

Las Geheimnis:.

Was sich dem diskursiven Uenken verschliesst, das Unfassbare
und Unerkl&rliche, stellt sich diesem Denken selbst als Geheimnis.
Simone Weil fragt sich, ob es Uberhaupt legitim ist, rhilo-
sophisch von Geheimnis zu sprechen. Sie bejaht dies, vorausgesetzt
dass vorerst alle lMdglichkeiten der Diskursion ausgeschdpft
und cdie Hegeln der Logik dabei aufs strengste angewendet werden,

e

§)
0

Geneimnis stellt fir sie ja auch keineswegs eine letzte Stufe

D
0

Fragens dar (wie zum Beispiel fir Wilhelm Weilschedel) (36),

(]

de
soncern ist lediglich eine Art Hilfsbegriff, welcher den Lugang
zur transzendenten realitdt ©ffnen soll. "La notion de mystére
eSt 1égitime guand 1'usage le plus logique, le plus rigoureux de
l'intelligeNce méne & une impasse, % une contradiction qu'on ne
peut éviter, en ce sens que la supprescion d'un terme rend l'autre f
vide de sens (37), que poser un terme contraint A poser 1'autre.

Alors la notion de mystire, comme un levier, transporte la pensée

©) cf., Wilhelm Weischedel, Der Gott der Philosophen, Darmstadt
1971/72, sowie vom selben Autor: Die Frage nach Gott im
skeptischen Denken, Berlin-New York 1976, Weischedel sagt,
dass das Geheimnis als das Unvordenkliche (- ein Begriff,

der von Schelling iUbernommen wird und der bei diesem mit dem
Gottesbegriff gleichgesetzt wird) dem radikalen I'ragen voraus-
geht und dieses erst ermdglicht, dass es somit zls erste und
urspringliche Wirklichkeit verstanden wird und somit in einer
"Dimension" steht, "in der auch das GSttliche als urspringli
che Wirklichkeit gesucht werden mucs".

cf. ».73, Fussnote (22)

Y
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de l'autre cdtd de l'impasse, de l'autre c8té de 1a porte impos-
sible & ouvrir, au deld du domaine de l'intelligence, au-dessus.
Mais pour parvenir au deld du domaine de 1'intelligence, il faus
L'avoir traversé jusqu'au bout «e+ AVec une rigueur irrdéprochable"
(38). Diesen Weg, den sie selbst mit der inr elgenen "probité
intellectuelle sbsolue" (39)geht, findet sie vorgezeichnet bhei
Platon und Johannes vom Kreuz (40) verstandesméssiges irschlies—
sen des Drkennbaren als Gegengewicht zur Mystik, bei Platon mittels
der Argumentation, bei Johannes vor Kreuz iber die Klassifikation
(41). Auf diese Weise kann zvar nicht das Geheimnis selbst, jedoch
der Zugang zum Geheimnis durch die natiirliche Lrkenntnisfshigkeit
kontrolliert werden. Nun wirg gerade durch den Aufweis, dass dag
srfassen dessen, was das Geheimnis wirklich ist, sich dem Verstand
entzient, innerhalb der brkenntnisfshigkeit das Vorhandensein
einer ibergeordneten Fdhigkeit offenbar,

wimone well nennt diese FERJ

gkeit "1'amour surnaturel", "une
faculté supérieure (i l'intelligence méme) et qui conduit su—
dessus d'elle" (42).

Die Ubernatiirliche Liebe ist innerhalb der natiirlichen Lrkenntnis-—
féhigkeit jenes "unendlich Kleine", welches gleichzeitig Grenze ung
Uebergang bildet zur Ubergeorineten Dimension der ibernatiirlichen
brkenntnis, "4 1'égard d'un ordre quelcongue, un ordre supérieur,
donc infiniment au-dessus, ne reut étre représentd dans le premier

que par un infiniment petit" (43). "La limite est la présence dans

un ordre, sous forme d'infiniment petit, de l'ordre transcendant"(44),

) La connaissance surnaturelle, p,79-30

) cf.Pensées sans ordre, p.15C; Attente de Lieu, p.41 und p.565

) dessen Werk sie erst 1941 durch die Vermittlung von Custave
Ihibon kennenlernte. Dies ist waso erstaunlicher, als ihr Bruder

sich schon seit 1934 fiir die spanischen liystiker interessierte,

in erster Linie fir Teress von Avila, aber auch fir Johannes

vom Kreuz (cf, S.Pétrement, a.s.0., p.364 und D.428).

La connaissance surnaturelle, p.380

ibid,

Caniers III, p. 90 und 91

ibid., p.112. = B0 auch J,Pieper, in: Was heisss philosophieren

vinchen 1948, p.71 f: am Anfang der Seinserkenninis steht cas

tdeheimnis "im eigentlichen Sinn: nicht bloss Unwegsamkeit, nicht

Widersinn, ., eine Wirklichkeit, (die) deswegen unbegreiflich ist,

well ihr Licht unaustrinkbar, unausschopfbar" ist.
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vas Vorhandensein der Ubernatirlichen Liebe selbst igt "la part
du surnzturel ici-bas, c'est le secret, le silence, l'infiniment

petit" (45). Die Wirkung dieses"unendlich Kleinen" ist jedoch

gleich (46); sie ertfinet den Zugang aum Bereich der Wahrheit;

Wees "la vérité commence au deld de l'intelligence'" (47).

(Der sSatz ist bedeutungsschwer, mit der Simone Weil eigenen
Unbeirrbarkeit ohne weitere Lrliduterung hingesetzt, Doch wird das,

was sie unter Wahrheit versteht, durch den Kontext wenigstens an-

gedeutet, 3ie spricht darin vom Gesetz, greift die Gottlichkeit

des mosaischen Gesetzes an und verweist auf Sophokles, demzufolge

das wahre Gesetz das ungeschriebene Gesetz sei. Es wird somit

auf den im Johannesevangelium ausgesprochenen Gegensatz von Gesetz

T

und Jahrheit rekurriert, auf die Selbstdarstellung Christi als
"der Weg, die Wahrheit und das Leben" (48). Wahrheit hat somit
die sedeutunyg von alétheia, heisst Zrschliessen des Verborgenen,
Unverborgenheit (49) dessen, was immer schon ist, was sich jedoch
anderem als dem "regard de 1'4me" (50) verschliesst

-

wimone Well's Apodiktik ergivt sich einerseits aus ihrer Drfahrung,

aus der rickblickenden ©Schau aul den sinnzusammenhang ihresg Lebens
{«.. "pour moi personellement la vie n'a pas d'autre sens, et n'a
jamais eu au fond d'autre sens, gque l'attente de la vérité") (51),
andererseits aus ilhrem von Platon beeinflussten Begriffverstindnis
von Glaube, welcher mit unvoreingenommenem, der "Sache' gerechten

Verhalten zu tun hat, mit Aufmerksamkeit und Gewissheit und nicht

(45) Oppression et Liberté, p.230

(46) ibid.y 5.W. vergleicht sie auch mit der Wirkung des Archimedi-
schen Funktes, jene unendlich kleine Stelle im wWiderstreit der
wréafte, welche ihr Gleichgewicht ausmacht.

(47) La connaissance surnaturelle, p.224

(48) Johannes 140

(49) bLie in neideggers Aufsatz Uber "FPlatons Lehre von der Wahrneit!

vorgenommene Gleichsetzung der Degriffsdeutung von aldtheia
und der thnomasischen adaequatio~ intellectus et rei (p.26 in
der Ausgabe: Bern, 1947) trifft fir S.W. nicht zu, da Wahrheit
sich in ihrem begriffsverstindnis dem Zugriff des Verstandes
entzient.

50) attente de Dieu,
(51) srief an Maurice
lettres, p.213

AT

212
chumann, in: scrits de Londres et dernidres

o

o

Cl
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mit Firwanrhalten (52). "Le domaine de la foi, c'est le domaine
des vérités produites par la certitude” (5%); denn "concernant
les choses divines, la croyance ne convient pas. La certitude
seule convient" (54).

Die Gewissheit ist Hesultat der unermuidlichen Ausrichtung auf

das Uebernatiirliche, Sie ist gewissermassen die Verdichtung der
Aufmerksamkeit. So sehr JSimone Weil den Zweifel im Prozess der
diskursiven brkenntnis als unerlisslich erachtet, so wenig steht
er ihrer aurfassung nach der intuitiven “rkenntnis zu.

Der Glaube als "l'exercice de 1'amour surnaturel" (55) impliziert
eine andere Art der Liuterung als den Zweifel: eine brprobung

der Gewissheit in der Leere, in der Dunkelheit, durch das Nicht-
wissen; denn die Gewlssheit bezieht sich nicht auf die Ausibung
der itbernatirlichen Liebe, nicht auf den Prozess des Glaubens,
sondern lediglich auf sie selbst als Fundament und Voraussetzung.
Das, worauf sie sich ausrichtet, ist nie Iirkanntes, sondern etwas,
das sich der Lrkenntnis besténdig entzieht und das sich gerade
dadurch als Gegenstand mdglicher iibernatiirlicher Lrkenntnis er-
weist. "La foi est une attitude de toutes les parties de 1'&me
autres que l'amour surnaturel % 1'égard de ce qu'elles ne peuvent
pas apprénender, et en tant que non appréhendé, Si elles appré-—
hendent guelgue chose, il s'agit d'autre chose que de foi, et
1tobjet ne répond pas b 1'étiquette. Nuit obscure” (56).

Wahrheit kommt somit dem zu, was nicht erfasst werden kann, was

ich als licht-nrfassbares den Bejahen und Verneinen entzieht und

2) cf.vorn p.6OLff

3) La connalssance surnaturelle, p.257

4) Attente de Dieu, p.208. - 5.W. unterscheidet senr klar zwischer
nfoi" und "croyance" (analog der englischen Unterscheidung zwi-
sohen "faith" und "belief"), eine Unterscheidung, die mift dem
deutschnen wWort "Glaube", das fiur beide Begriffe steht, nicht
direkt widergegeben werden kann. :

5) la connaissance surnaturelle, p.30

6) Czhiers II, p.134. - Seltsam mutet hier die Begriffswahl an:
"gppréhender" hat geldufigerweise die Bedeutung von "beflirchten',
im Zusammenhang iuristischer Texte von "ergreifen"., S.W. re-
xurriert nier auf die ursprimgliche lateinische Bedeutung und
{ibertrigt das prfassen und Ergreifen (- apprehendo aliguem:
icn e rfasse bei der iand) auf den Zugang zum Ggenstand mégli-
cher iUbernatiirlicher Erkenntnis.
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vas gerade dadurch - im Aufwels der Begrenztheit der verstandes-
miéssigen Lrkenntnis - seine Wirklichkeit bekundet. "Hous savons
au moyen de l'intelligence gue ce gue 1l'intelligence n'appréhende
pas ezt plus réel que ce qu'elle appréhende" (57). Welch ein
Paracox! "La part de 1l'intelligence — de la partie de nous qui
affirme et nie, gul pose deg opinions - est seulement la soumis-
sion., Tout ce gue je congois comme vral est moins vral que ces
choses dont je ne puis concevoir la vérité, mais que J'aime.

C'est pourquoi saint Jean de la Croix appelle la foi une nuit" (58).

bie "finstere lacht":

Der von Johannes vom Kreuz itbernommene Begriff ("la noche oscura')
(59) ist fir Simone Weil von grosser Bedeutung (60). Br bezeichnet
bei ihr weit mehr als die vom spanischen Iystiker beschriebene
Glavbenserfahrung: er ist Schlilgselbegriff, Chiffre flir jede Art
duscerster Srfanrung, in der ibernatiirlichen Irkenntnis wie im
Leiden, in der Monotonie sinnloser Arbeit, in Erniedrigung und
intrechitung, in Agonie und Tod (61). Lr steht fiir brschopftheit
und Verzweiflung, "une tension longue et stérile qui se termine

‘en désespoir, quand on n'attend plus rien" (62), fir die Hrfahrung
der Grenze menschlicher Fahigkeit im Tun und brleiden, im Smpfinden,
Krkennen, Uenken, Glauben; fir jene letzte Verlassenheit und Macht-

losigkeit, wie sie in der Finsternis iiber Golgotha zum Ausdruck xan

=

(57) Cahiers II, p.l%5
(58) ibid., p.130
(59) cr. san Juan de la Cruz, Obras escogidas, Madrid 1974. - Der

degritf findet sich in einem mystischen Gedicht, in dem der
Weg der Seele "por la oscura noche de la fe, en desnudez y
purgacion suya, a la unién del Amado" beschrieben wird (a.a.O.,
0.29-30), sowie in abgewandelter Form an verschiedenen andern
Stellen, z.B. p.33-34 (iber das Wissen des Nichtwissens), op.
36-37 ("sin luz y a oscuras viviendo"), .57 ("Jue bien s yo
la fonte ... aungue es de noche") etc.
(6G) sr findet sich auch an zweiter Stelle in der Begriffsliste,
die B8.d. ohne weitere Lrliuterung aufzestellt hat (Cahiers I,
p.204), ev, als Kapiteluberschriften in einer geplanten arpeit
(nachn einer Vermutung von $5.Pétrement),
(61) Cahiers I, p.20l-2, 252, 262 , 267, 275-6; Cahiers II, p.102,
130-3%, 1%4, 152, 157-58, 208, 286; Cahiers III, p.94-95, 150,
163, 182, 280; Con.surn., p.20%-4
. .




Urwvartung an der Grenze der Hoffnungslosigkeit, Hinsicht in

die liutzlosigkeit getaner Anstrengung, in die Wertlosigkeit an-—
gestrebter Ziele, Klimax der Schuld im existentiellen Sinn und
wrkennitnis des "tort supréme qui consiste & s'aveugler" (63),
Verlorenheit bezliglich der Welt und beziiglich Gott, "vide, terrible
angoisse" (64) - immer wieder Husserste, letzte Steigerung der
srfahrung existentieller lichtigkeit: "nuit obscure - applications
dans tous les domaines" (65).

In zunehmendem Mass verdichtet sich jedoch die Bedeutung in einer
Liichtung: Simone Weils Deutung des platonischen Hohlengleichnisses
gibt dariiber Aufschluss (66). Die Finsternis wird nicht wahrgenom—
men, solange keine direkte Begegnung mit dem Licht da ist. Sobald
der Gefangene jedoch der Fesseln frei ist und, noch immer in der
Héhle, des - zwar schwachen und noch verminderten - Lichtes gewahr
wird, erfihrt er zum erstenmal die Wirklichkeit des Sehens; denn
die pldtzliche Blendung und die durch das Licht bewirkte Unfihig-
keit des Sehens fihrt zur finsicht in die Vermeintlichkeit des
frihern Zustands, wo Nicht-Sehen als iSehen, Tduschung als Wahrheit
angenommen wurden. "Les premires téndbres, quand le captif dé-
livre de ses chalnes est encore dans la caverne, c'est le senti-
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nent ux gu'une dme prend de sa propre misdre gquand elle
e | iy s

{

commence a rentrer en elle-méme et se rend compte du mensonge de
ce gu'elle a cru des biens" (67). Die Lrfahrung der Finsternis

angesichts des Lichts ist somit das "furchtbare Gefithl des eigenen

(N
e e e

Legons de philosorhie, p.284-285

vahiers II, p.l01

Cahiers I, p.252

La connaissance surnaturelle, p.203 - bine frilhere Deutung
findet sich in: Legons de philosophie, p.284-285. Die feiden
Ueutungen variieren in mancher Hinsicht. Wihrend in der spi-
tern sriklErung die Nicht-irkennbarkeit des (Guten als Ungliick
aargestellt wird, erscheint sie hier vorwiegend als Schuld:
"5i gquelgu'un n'est pas capable de comprendre les moddles £ier—
nels, ce n'est pas par insurfiisance intellectuells, mais rar
insuffisance morale" (a.a.0.).

(67) La connaissance surnaturelle, p.2023, - Zine analoge Intervre-
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tation des Hohlengleicanisses bei J.belerwvaltes, Lux intelli-
gibilis. Untersuchungen zur Lichtmetaphysik der Griechen. Diss.
litnchen 1957, sowie bei E.Fink, Metaphysik der Lrziehung im
deltversténdnis von Platon und Aristoteles, Frankfurt 197C.
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wlends, welches die Seele ergreift", wenn sie sich der Unzulidn

6151

lichkeit, ja der Falschheit der frilhern frkenntnis bewusst wird,
wenn all dies, wonach sie sicn ausgerichtet hat, sich als.hin—
T8llig erweist.

vie zwelte srrahrung der Finsternis erfolgt beim Austritt des
Gefangenen aus der Hohle ins volle und ungeminderte Licht der
sonne, Simone Weil erklért sie mit jener Qual der Unvereinbarkeist
zwischen der untrilgerischen Gewissheit des Guten (als der Wahr-
heit) und der Unmdglichkeit seiner Hrkenntnis, d.h. seiner Unein-

) -

holbarkeit durch die natlrliche Lrkenntnisfihigkeit. "Les secondes
ténebres, produites par 1'éblouissement chez le captif sorti de
la caverne, c'est le sentiment de malheur dans 1l'dme de celui
gqui possede le bien, mais qui ne sait pas qu'il le vossdde. C'est
la nuit obscure de 1l'esprit de saint Jean de la Croix'" (68).
Immer 1l&sen Licht-BSehen und Sehen einander ab, Finsternis und
Licht, "de cube en cube" (69), denn die zunehmende GewShnung an
das Licht wird mit jeder neuen, stédrkern Lichtquelle hinfdllig,
Ces alternatives se reproduisent 2 chague étave, et par suite

t d'autant plus longtemps qu'un homme s'éléve davantage dans

1'échelle des objets de plus en plus lumineux; au maximum chez

celul gqui finit par regarder le soleil 1lui-méme, en soi, tel gu'i

est" (70). Der Fortschritt auf dem Weg der iibernatiirlichen Erkennt-

PRA

nis (- gleichbedeutend dem Weg der "Vervollkommnung") ist somi®

direkt proportional dem lFass an Aufmerksamkeit (71), mit der das

(68) ibid.

(69) s.W's "Lieblingsbild", um den Weg des geilstigen Fortschritts
auszudricken,

(70) ci. Fussnote (67)

(71) bie brziehung zur Aulmerksamkeit macht ja nach 3.W. den eigent-

lichen Zweck und das eigentliche Ziel der Bildung aus (cf. At-
tente de Dieu, p.85 ff; cf. auch vorn, p.60 £f). Und da allein
liber die Aurmerksamkeit und den daraus sich erschliessenden
Glauben Wahrheit Uberhaupt offenbar werden kann und deren ~r-
kenntnis letztes, wenn asuch nie zu erreichendes Ziel der "3il-
dung" ist, fallen im wesentlichen die Weil'sche und die Hei-
degger'sche Deutung des rlatonischen Hohlengleichnisses zu~
sammen, S0 unterschiedlich guch der Zugang der beiden FPhilo-
sophen zum Text sein mag,

c¢r. auch Cahiers IIT, p,182




Licht ins Auge gefasst wird, d.h. mit dem das Gute angestrebt wird
(= "l'attention exige une durde")(72); und er ist direkt proportio-
nal mit der Linge und Hirte der "finstern Hacht", mit der Unmiglich

keit zu "sehen" (- "1l'impossibilité est le principe d'ascension,

ce gqui s'oppose & la pesanteur")(73%). Simone Weil stiitzt sich

dabel einerseits auf Johannes vonm Kreuz, demzufolge "1'état de

nuit obscure de l'esprit, avec sges alternatives, dure d'autant

plus longtemps que 1'Ame est destinde & aller plus loin dans le
chemin de la perfection" (74), andererseits auf ihre Gewissheit,

dass,wenn all das, was auf natiirlichem Weg als Gutes erkannt wer-

den kann, hinfdllig und unzulinglich ist, das absolute, das wahre

Gute sich als der Inhalt jener "Leere" erweisen wird, als welche

die "finstere lacht”erscheint: ",.. nous orientons notre atitention

vers le négatif et le vide. C'est 14 la nuit obscure de saint Jean

de la Croix, gu'on trouve zussi dauns Platon. AU terme ce vide

apparalt maniTestement comme la seule réalité vraiment réelle,

et déjd au cours de la nuit obscure on en a par moments le pres-—

sentiment. kMals quel est le stimulant au cours de cette nuit?

Seulement 1l'insuffisance de tous les biens" (75).

bevor jedochn von simone Weil's Verstidndnis des Guten als den
eigentlichen Gegenstand der Ubernatiirlichen Lrkenntnis gesprochen
werden kann, ist es unumginglich, auf dem Begriff der "Leere"
zu verweilen, der in ihrem Denken und Schreiben einen wesentlichen

Platz einnimmt.

(72) Cahiers III, p.162

(73) Cehiers III, p.184. Zum Begriff der '"pensanteur" cf, III 2.a)
(74) cj._ussnote (67)

(75) Cahiers III, p.1l382. - Zu der zwischen Platon und Johannes

vom Kreuz festgestellten Analogie schreibt ©.4. selbst: "Cette
analogie si étroite entre Platon et saint Jezn e la Croix,

qui ne s'explique slrement pas par un emprunt direct, probable-
ment pas non vlus par un emprunt indirect, montre que la Vé-
rité mystigue est une comme la virité arithmétique ou gé
métrique” (La connaissance surnaturelle, p.204).
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eere, cas Geflhl der Liichtigkeit und die Gottesliebe:

- Leere, Leerraum, hullpunkt, Fluchtpunkt, unendliche
istanz, "finstere Nacnt", Hoffnungslogigkeit, Hoffnung, Kraft,
wegative Kraft, unnachgiebige Anziehung, Verlust, Erschépfuﬂg,
intblossung, Gnade, Gott: '

Der Begriff der Leere 1ist auf urspriingliche Weise mit dem des
Kaumes verkniipft, auf paradoxe Weise mit dem der Fiille und dem

der brfiilltheit. Beide Verkniipfungen treffen flir Simone Weils
Versténdnis von Leere zu, beide in einer Vielzahl von Bedeutungen.
(liichts zu tun hat ihre Bedeutungsgebung mit dem physikalischen
begrilit, wenngleich sie auf Grund ihres naturwissenschaftlichen
Interesses und ihres Bediirfnisses nach Prizision immer wieder

auf die Fhysik rekurriert (76). Der Rekurs erfolgt meistens zum
Zweck der Verdeutlichung einer iibergeordneten, meta-physischen
Gedankenfolge).

"Le vide" ist fir sie eine "notion de valeur transcendante" (77),
ein transzendenter Wertbegriff: mit negativem Vorzeichen, wo er
sicn auf den Begrifl des haums bezieht, mit positivem Vorzeichen,
wo er mrfilltheit meint. {(lie ist der Charakter des Transzendenten
verneint, des die srfahrung Uebersteigenden und ihr Uebergeordneten,
Die "Wertung" bezieht sich lediglich auf die materiale Bestimmung
des Begriffs).

Beziiglich des Haums meint '"Leere" nicht Negation der Dreidimensio-

nalitiat oder der liessbarkeilt oder der formalen Bescharffenheit der

(76) B0 z.B., Cahiers I, p.l1&l (betr., die Lichtgeschwindigkeit im
luftleeren Kaum); ibid., p.246 (betr. den Zusammenhang mit
aem kraft-Begriff; Cahiers II, p. 39, 41, 44 (betr. die Ver-
wendung des "horror vacui'-Begriffs im lbertragenen Sian).
(Keine Analogie etwa zu Pascal's Beschiftigung mit dem 1ult-
leeren haum, cf, dessen Vorwort zum "Traité du Vide" sowie
die "uxpériences nouvelles touchant le vide", in: Fascal,
Ceuvres compldtes, Paris 1954).

(77)Cshiers II, p.lds
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Gegenstinde, Gemeint ist die Storung dessen, was fdeidegger die
"lkEumlichkeit des In-der-ielt-seins" (78) nennt: Infragestellung,
ja Verneinung der Fihigkeit, Ferne verschwinden zu lassen (79),
d.n. dasjenige, worauf bxistenz bezogen ist, vertraut zu machen.
ms gent um die Unmdglichkeit, die Distanz zum AlltHglichen einzu-—
hoien, es sich verfiigbar zu machen (- Schlangestehen um Lebens—
mittel (80), Betrug der Arbeiter um das Produkt der Arbeit, von
vimone Weil dargestellt am Beispiel der Fabrikarbeiter (81),

auch an demjenigen der Traubenpfliicker wihrend der Weinernte (82)),
"renoncer, non i l'action, mais & son fruit" (83), um die Unms g—
lichkeit, jenen Raum auszufiillen, den man ausfillen mdchte und
kénnte (84), auch im ibertragenen Sinn beziiglich der gesellschaft-
lichen Anerxennung, beziiglich der Nicht-Erniedrigung und der
Nicht-Versklavung (85), Bs geht um das SJich-Abmiihen ins Leere
hinein, "élan empéché" ( 86), "effort non orienté" (87), um das
Gefiihl der Léhmung, der Nichtigkeit, der sinnlosigkeit, der
Unmdglichkeit., Leere ist somit ein Gefihl, das Resultat von
srfanrung, dessen Widerhall in der Ueele, "ce supplice indicible
ol tout 1'étre s'emploie i ne rien achever" (88). s ist unabwend-
bar mit der sxistenz selbst verkniipft: jene Form der Absurdités,
aur die Camus immer wieder rekurriert. Sie zeigt sich in der
Unergriindbarkeit dessen, was als Schicksalsschlag erscheint .

im Tod geliebter Menschen und der daraus entstehenden Leere

("la douleur de la mort d'autrui; c'est cette douleur du vide,

du déséquilibre., Lfforts désormais sans objet, dong sans récom-

(78) Su%, §23 (p.104 £f in der 8,Aurflage von 1957)

(79) ibid., p.105: "Latfernen besagt ein Verschwindenmachen der
rerne, das heisst der zntferntheit von etwas, lNiherung.
Dasein 1st wesenhaft ent-fernend, es lidsst als das Seiende,
cas es ist, Je Jeiendes in die Ldhe begezgnen",

(80) Canhiers II, p.3%9
(81) cf. die drei Briefe an albertine Thévenon, in: La condition

ouvridre, p.19-29; den "Journal d'usine", lblu., p.45-145
sowle die nachfolgenden "Fragments", p.l147-16

(82) Cahiers I, p.279; Cupiers II, p.d4

(83) ibid.

(84) Cahiers II, p.3%3

(85) Caniers I, p.269 (- das Zeispiel Ovids in der Verbannung )
(86) Cahiers II, .79, 99-100

(87) ibid.

(88) albert Camus, Le mythe de Sisyphe, Paris 1942, p.162
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penses”\(b9) sie zeigt sich im kOrperlichen Leid
nur den Xdrper erniedrigt, sondern auch die Seele versklavi ("..ce
gui est dur, c'est qu'au moment de soufirir... il ne reste qgue

la conscience d'une souffrance impossible & porter™ (90); "dou-
leur extréme, temps non orienté..,., Le malheur contraint & recon-
naltre comme rdéel ce gu'on ne croit pas possible" (91); dabei

ist nicht sisyphus paradigmatisch, sondern Christus: "Le Christ
s'est vidé de sa nature divine et a pris celle d'un esclave. I1
s'est abaissé jusqu'd la croix..."(92)); sie zeigt sich im Leiden,
welches ausder Nichterfiillbarkeit des Verlangens erwichst ("la
souffrance, le Vide, est ... le mode d'existence des objets du
désir" (9%) und sie zeigt sich in der Unausweichlichkeit und

Gewissheit des eigenen Todes ("lLa certitude de la mort ... suppres-—

iy

<4

gion ce tous les mobiles # la fois; vide. Aussi l'on n'y croitb
pas ... Sentiment d'impossibilité" (94). "It sa propre mort...?
L'objet, la rscompense sont dans l'avenir., Privation d'avenir,
vide, déséquilibre" (95)).

Leere aus der Hichterfillbarkeit des Verlangens und aus dem Wis-
sen um den eigenen Tod ist auf doppelte VWeilse Hegation dessen,
was tieidegger die "Ausrichitung des Daseins'" nennt, das "Wohin"
des Daseins (96). Labei ist auf splirbare, gualvolle VWeise das
Gleichgewicht gestdrt, das sich aus der Verknlipfung von HEumlich-
keit und Zeitlichkeit ergibt. Die Existenz erfihrt sich als eine

ufs UnTassbare hin ausgerichtete, der Zeit nicht mehr michtige.

"La douleur physigue &te son orientation au temps" (97). Wihrend

(89) Cahiers I, p.268

(90) Czhiers I, p.21

(91) Cakniers II, p.10%

(92) Cahiers II, p.94 (cf. ibid., p».93 - 1C4)

(9%) Cahiers I, p.128. — Zum Begriff des Verlangens cf, hinten
III 1.c)

(94) Cahiers I, p.46. — Zum Tod cf. hinten III 2.c)

(95) Caniers I, p.268 '

(96) SuZ, a.a.o0., p.105, 108-109

(97) Caniers II, ».100, 103




der WOrper immer an uen gegenwidrtigen Augenblick gebunden ist,
ist das Verlangen (als ausdruck des Willens) an sich in der Lage,
"de pouvoir embrasser les divers instants du temps" (98).

"Le désir est un élan de la pensée vers l'avenir" (99). Dieser
schwung des Denkensg in die Zukunft wird jedoch durch das Leiden
j&h gestoppt. Zukunft mit Leiden verbunden kann nicht erwinscht
werden,"Ce n'est pas possible; ce gqui n'est pas possible, c'est
de penser un avenir ol le malheur continuerait. L'élan naturel
de la pensée vers l'avenir est arvété, 1l'étre est déchiré dans
son sentiment du temps" (100). Die Folge ist eine Leere, die
schon den Uedanken an den nichsten Tag aufhebt, die jegliche
Ausrichtung ilber die Gegenwart hinaus verunmdglicht. "Cela est

(‘(I

si difficile que de ce fait le temps se limite & la journée, est
pourguoi: "donne-nous aujourdé'hui...", "a chague jour suffit son
mal” (1ULl). Cn ne peut (peut-&tre?), méme avec la grice, supporter
le vide de plus d'une journde" (102).

(simone W.il wird auf die Frage nach dem "vielleicht?" eine Ant-
wort finden,eine dopvelte Antwort, welche Camus' Feststellung, dass
"]'absurde m'éclaire sur ce point: il n'y a pas de lendemain" (103)
zwar nicht aufhebt, jedoch auf ihre eigene Welse erginzt und
Uiberhiht ).

burch Ungliick kann auch d ie bestandene Zeitlichkeilt zur Leere
werden: Leere an Stelle der Vergangenheit, Unmdglichkeilt der

Vergegenwirtigung der lixistenz als geschichtliche (104), ein

(9Q)Cahiers I, p.21
(99)Cahiers II, p.26

(1U0)ibid.

(1U1) ninweis auf Matthiusg VI,34: "Jeder Tag hat genug an seiner
¢:LLL;U€ .

(102) Caniers I, p.279

(10%3) Albert Camus, Le mythe de Sisyphe, Gallimard 1942, p.82

(104) Cahiers II, p.26
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Geflihl der Lutzlosigkeit und Vergeblichkeit auch der bxistenz

als gegenwdrtiger und bewusster, weil nicht mehr mit der gewese-

nen verkettet,  sind die Tolge. Der Beziehungs- und Verhiltnis-
charakter der bxistenz zu sich selbst ist gestdrt; das, was iare
eigentliche Lkealitdt ausmacht, wird negiert durch die Negation

des einen Beziehungspunktes, der Vergangenheit. Das Leiden darob

wird derart unertriglich, dass an seine Stelle selbst Leere tritt:
"La souffrance n'est rien hors du rapport entre le passé et 1l'ave-

nir, mais guoi de plus réel pour l'homme gue ce rapport? Il est

la réalité méme. - L'étre qui ne peut supporter de penser ni au

passé ni a4 l'avenir, il est abaissd jusqu'id la matidre" (105).

Uiese art der Leere ist Ausdruck der Hoffnungslosigkeit (beziiglich

der Zukunrt), der Verlorsnheit (beziiglich der Vergangenheit),

der Verzeiflung,

In Simone Weils Sprache heisst sie "le malheur" (106),.

"Le malheur egt un déracinement de la vie" (107), "la grande

énigme de la vie humaine" (108); "dans le domaine de la soufirance,

le malheur est une chose & part, spécifique, irréductible... I1
s'empare de 1l'dme et la marque, jusgu'au fond, d'une margue gui

n'appartient gu'ad lui, la marque de 1'esclavage'" (109).

c

wie nun wird der Mensch fertig mit diesem Zustand Hussersten
glicks, mit der sntwurzelung und Inhaltslosigkeit seiner Ixistenz,
mit dem Gerthl der Lrniedrigung, mit der Gebundenheit an den gegen-

wartigen lioment? Wie verhidlt er sich dazu?

(165) ibid. (S.W. erwihnt das Beispiel der gefliichteten Weissrus-—
sen, denen sie wihrend ihrer Fabrikarbeit bei Renault begegz-
et war).
(106) In 5.u's Schriften findet sich der Ausdruck "désespoir™
ebensoweniyg wie "espoir"
7) Pensédes sans ordre concernant 1'amour de Dieu, p.86
&) ibid., p.87
9) ibid., p. 85, - U.¥W., figt bei: "L'esclavage tel gu'il
pratigqué dans la lLome antique est seulement la forme ex
du malheur", (Ihre harte, vollig negative ninschétzung
rémischen Gesciiichte basiert im wesentlichen auf ihrem :
scheu vor jeglicher Versklavung des enschen).
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dile gelingt es der nxistenz, die Leere zu tlberwinden, sie auszu-
fillen mit neuem Inhalt?

Simone Well verweist auf zwei Wege: der eine ist mit der THtig-
keit der die Leere ausfiillenden winbildungskraft verbunden, "1'ime-—
gination combleuse de videg” (110); der andere ist Funktion der
Gottesliebe, welche als Katalysator wirkt fir die Umwandlung der

Leere als der "finstern Nacht" in "la plénitude supréme’" (111).

Was tut die minbildungskraft bezliglich der Leere?

sie stellt eine spontane aAbwehr der schmerzlichen Kealitdt auf,
verdringt sie und "verfilscht! sie (112); sie schafft eine fikti-
ve nealitdt, einen fiktiven Trost, eine fiktive oinngebung, da,

WO das Handeln zwanghaft, unverstindlich und sinnlcs erscheint

(- Bimone Weil erwihnt beispielshalber die rlirstenverehrung des
niedern Volkes im l7.Jahrhundert, welche das Bewusstsein des
eigenen Llews verdringte (113); das "Sterben fiir Napoleon'", denn
"mourir pour ce qui est fort fait perdre & la mort son amertume"
(114), das streben nach dem teld, woiurch die Sinnlosigkeit der
Arbeit Uberdeckt und aufgehoben wird (115). Gefithle der Krénkung,
der srniedrigung und Demiitigung, welche den kenschen in jene Leere
versetzen, wo 'rien d'extérieur ne correspond & une tension in-
térieure"(116), wo es einer heftigen Anstrengung bedarf, um ein
"natirliches" Verhalten an den Tag zu legen, solche Gefiihle werden
"aufgefiillt", d.h. kompensiert durch Hass, Bitterkeit und Rache:

das Tun dex Bosen (le péché) ist Folge und Produkt der "imagination

(11C) ©.w's Verstindnis der "imagination combleuse de vides" ist
verwandt mit dem von Bergson in: Deux sources de la iorale
et de la Keligion, FParis 19%2 verwendeten Begriff der "fonc-
tion fabulatrice", welche als Ursprung der "religion sta-
tigque" wirkt.

(111) La connaissance surnaturelle, p,113

(112) "l'imgagination fabricatrice": Cahiers I, p.82

(113) Cahiers II, p.13, auch "le sourire de Louis XIV": ibid., o.
18,

(114) Cahiers II, p.lo; im Gegensatz dazu war die Treue zu Christus
Uberaus schwer, "une ricgélitd i vide", woraus Petri Verleug-
hung verstédndlich ist; ctf. auch Cahiers II, p,36.
caniers I, p.278
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combleuse de videsg" (117). bDurch den Kompensationseffekt soll

ein Gleichgewicht hergestellt werden, welches dem Menschen das
Ueberleben ermdglicht: "Le vide (non accepté) produit de 1a haine,
de l'aigreur, de l'amertume, de la rancune. Le mal gu'on désire

a ce gu'on hait, et qu'on imagine, rétablit 1'équilibre” (118).

Die ouche nach den Gleichgewicht als Kompensation eines Ungleich-
gewichts ist immer schlecht, da sie immer von der Vorstellungs—
kraft abhingig ist und somit immer ein neues Ungleichgewicht
schafft und ein immer erneutes Bediirfnis nach Kompensation: "L dqui
libre et le ddséquilibre sont deux manieres d'dtre telles gu'éprou-~
vant l'une, on ne peut pas imaginer l'autre, Dans le déséquilibre
on imagine un désdéquilibre compensateur" (119)."la recherche de
1'¢équilibre est mauvaise barce qu'imaginaire. La vengeance, {éme

si en Tait on tue ou torture son ennemi, c'est en un sens imagi-
naire" (120).

Ausgleich, Kompensation durch erneutes Ungleichgewicht? - Sim ne
Weil versteht darunter sowonl die Uebertragung des Effekts der

Leere auf Unschuldige (l21), wie den daraus folgenden Zustand in-

s

herer Lrschipfung ("un long malheur tue le désir de la délivrance")
(122) und hesignation  als auch der Introjektion des Bediirfnisses

nach Umsetzung ("le malheureusx gul croit que les mauvais traitements
lui sont dus")(123), eine noch dunklere und trostlosere Form der
Leere, ywelche mit der Unformung Vonthﬁzwmhtigkeit in Recht zu tun
hat,

(117) Cahiers II, .83

(118) Cahiers T, p.27L (- auch ibid., p.272- 273

(119) Cahiers IT, p.8C-81

(120) Cahiers I, b.272

(121) ©.d. erwihnt an verschiedenen Stellen ihr Sedirfnis, wihrend
den antéllen heftigster Ropfschmerzen jemanden azn die stelle
der Stirne zu schlagen, wo sie am meisten gepelinigt wurde., -
raradigmatisch fiir diese art der Kompensation von Leere is<
die Geschichte von loussa: derjenige, dem viel Idses angebtan
vurde, t8tet am sSchluss nich®t geine Peiniger, sondern seinen
wohltater (cf. Caniers I, p, 119-120; p.272).

(122) Cahiers I, p.272

(123) ibid.; 3.W. verweist an anderer Stelle (Cahiers II, p.219) auf

eine gewisse Analogie zwischen der Mystik und dem Zustand von
Geisteskrankheit unter dem Gesichtspunkt der Tatigkeit der
Vorstellungskraft.
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Das Gleichgewicht ldsst sich nicht suchen. 50 wie es sich in
der rosmischen Harmonie als Sinnbild der gdttlichen sinheit zeligt
(124), so stellt es sichouch auf Ubermnatirliche Weise fir den
lienschen ein, auf dem Weg des Gehorsams und des Leidens. Sinnbild
dariir ist das Kreuz: "statera facta corporis". C'est le corps

crucifié gui est une balance juste, le corps réduit & son point
dans le temps et l'espace" (125). "La Croix symbolise & la fois
l'union et la séparation des contraires, et l'unité de oette
union et de cette séparation" (126). Hinheit und Trennung des
Gegensatzlichen und die binheit aus dieser Binheit und dieser
Prennung, d.h. der proportionale Hittelwert aus zwei gegensitzli-
chen, entgegenstrebenden Krdften (127), aus der Schwerkraft und
der Gnade. Auch dieser lMittelwert wiederum igt nicht wertneutral:
er ist positiv und hiermit anzustreben, wenn er die erkenntnis-
vernittelnde Funktion der "finstern Nacht" innehat, er ist nega-
tiv und zu vermeiden, wenn er srkenntnis vortiuscht, "l'arbre
du bien et du mal", "le péché est mauvaise union des contraires"
(128). lie aber kann dieser Gleichgewichtswert aus einer einzelnen
Kraltkomponente abgeleitet werden. Prometheus un & Christus
sina beispielhaft (12 ) Leistung und Gnade. "Leistung" jedoch
besagt Verzicht auf Leistung, Zustimmung zum Nicht-Handeln ("ac-
tion non-zagissante", s.spidter)(130), Gehorsam; es geht um eine
Leistung der auf das Unbedingte und auf das Absolute ausgerichte-
ten Denkkraft., "Faut-il agir pour diminuer le déséquilibre? Ou

seulement s'abstenir de rien faire qui puisse 1l'augmenter? - Il

) Cahiers III, p.21, 22, 92
(125) Cahiers II, p.l0l. (Das Zitat: "Statera..." ist aus 4
tiymne "Vexilla regis prodeunt'" des Venantius Fortunatus, 6.Jhc

(126) Cahiers III, p.219

(127) ibid., p.137.- Auf analoge Weise greift auf den Symbolwert
des xreuzes Uorothee Svlle zuriick, in: Leiden, Stuttgart 1976,
».199 '

(128) ivbid, Fussnote (126)

(129) cr. dagegen: lelmut Gollwitzer, XKrummes Holz ufrechter

- <
Gang, Minchen 1970, sowie Dorothee Solles heplik darauf, in:
sympathie, PMinchen 1978, p.96 ff,
(120) anlehnung an Laotse, Tao te king, ibersetzt und kommentiert
von iiichard 1lﬁelm, Disseldorf/K6ln 1978, ct.p. 30 £f: "Das
dicht-Handeln ist keine Untétigkeit, sondern nur absolute
wmpfinglichkeit fur das, was sich von jenem metaphysischen
Grunde aus im Individuum auswirkt'".
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faut penser 1'dquilibre et, autant qu'on peut, le faire penser;
voir le désdguilibre et le décrire, si on peut, publiguement”
(131) .
Diese auf das Absolute ausgerichtete Denkkraft fAllt im roment
cer Akzeptation der Leere zusammen mit der ubernatiirlichen Lisbe,
Die Zustimmung verwandelt "le vide d'en bas" in "le vide d'en
haut" (132),-nach einem analogen Ausdruck Berdiaeff's-"la souff-
rance obscure qui entraine vers la perte" in "une souffrance
lumineuse, avec le salut au bout" (133).
Solange der kensch diese Zustimmung nicht vollzieht, verharrt er
im Zustand des Kierkegaard'schen "Kranken zum Tode'. "Vérité de |
Kierkegaard, "On ne peut pas vivre" dans un monde olv 1le désir |
'atteint pas son objet. Il faut désirer d'une autre manidre pour
que le désir atteigne infailliblement son objet, et c'est le seul
vlime important" (134). pimone Weil wirft Kierkegaard jedoch
vor, er hitte nicht aufgezeigt, wie das Verlangen wahrhaft umzu-
biegen sei, damit es sein Ziel erreiche. Denn ein Verzeifelnder,

o]

e "verzweiTfelt sich selbst los sein will" (135) und der ver-—

(]

zweifelt ein Selbst sein will, das er nicht ist, bleibt ja im |
Zustand des "vide d'en bas'" befangen. Nur die Zustimmung zum

Selbst, das er ist, nur die Bejahung der "Krankheit" (als des

AR

Zustands der oslinde) vermag, diese zgu tberwinden., "lamener en soi

1'imagination, mettre hors de soi l'action" (136). Dadurch dass

die Vorstellungskraft ins Selbst zuriickgefiihrt wird, hat sie keinen

influss mehr aufs fandeln; dieses dient gsomit nicht mehr dazu

(1%1) Cahiers III, ».93

(132) Cahiers III, ».89

(1%3) cf. Nicolas Berdiaeff, Dialectique existentielle du divin
et de l'humain, Paris 1947, p.97. (Zwischen B5.%W. und Ber-
dl eff besteht eine auifallende Uebereinstimmung bezlglich

jes ixistenzverstindnisses, der Interpretation von Leiden,

der bLrklirung des BUsen). ‘

(134) Cahiers II, 0.54

(135) vnoren sierkegaard, Die Krankheit zum Tode, Frankfurt/Ham—

) CuLQ 1956, p.lco
(176) ivid. russnote (134)
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Leere zu kxompensieren. Denn das Selbst, das der Sinde fidnhig ist,
ist auch der Zustimmung zu dieser Leere f8nig, wodurch die exi-
stentielle Leere in die iUbernatirliche Leere, "le vide d'en hm“L”,
umgewandelt wird., (Findet sich Simone Weil hier nicht doch wieder
in Uebereinstimmung mit Kierkegaard? '"venn ein Selbst zu haben,
ein velbst zu sein, ist das grisste, das unendlic Zugestindnis,
das dem lienschen gemacht ist, aber zugleich ist es die Forderung

der cwigkeit an ihn")(1%7).

Dieger !

'Forderung der Lwigkeit" gerecht werden heisst somit,

auf alles verzichten, was die Zxistenz "leichter" (cf.Bedeutungs-
zusammenhang des Kreuzsymbols) und "einfacher" macht (- "dans
1'imaginaire, un seul systime de rapports™)(138), auf die Ueber-
tragungs—- und Koumpensationseffekte des vorstellungsgesteusrten
Hanaelng verzichten, auf das srinnern und Planen verzichten, d.nh.
aul eine ausrichtung der Lxistenz als zeitliche in die Vergangen—

heit und in die ZukunIt verzichten; das heisst, die Lxistenz

l._)
e

1

ihrer Elogsheit und Widersprichlichkeilt annehmen, dem Gefinl der

N

Unnéglichkeit standhalten, das handelnde Ich ausschalten, das
eichgewicht aushalten (139).

Dieser Zustand der Leere nun ist wie ein JSog, der die Gnade an-
zieht (- wihrend die Tdtigkeit der Vorstellungskraft das krampi-
hafte benilinen ist, alle kitzen zu verstopfen, durch welche die

+

Gnade eindringen koénnte) (140). "La grice comble, mais elle ne peut

£

entrer que 1i ol il y a un vide pour la recevoir" (141).

37) ibid. Fussnote (1%5), p.187

33) Cahiers I, ».1%9

159) o.w. sagt auch: "Supporter le désaccord entre l'imagination
et le Fait" (Cahiers II, ».8%). Durch die Begriffswahl wird
deutlich, dass mit dem '"sushalten" das Herstellen eines
(ibernatirlichen) Gleichgewichts gemeint ist, bedeutet doch
"support" in erster Linie "Stiitze', '"Halt'.

) La connaissance surnaturelle, p.112

) Cahiers II, p.80

¢, zZwi Be-1iff der Leere die Husserst prizise, kurze Studie

von Ana Luisa uanelww, Le Vide, in: 3.4W., rnilosovhe, risto-

rienne et lysti que, communications regroupée par Gilbert

Kahn, Paris 1978
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badurch dass die Leere sich der Wirkung des Uebernatiiriichen,

d.n. dessen Rickwirkung nicht verschliesst (- denn darin besteht
die Gnade)(142), erschliesst sie in sich die Gottesliebe. Die
Leere selbst i s t Gotbttesliebe, "La nudité d'esprit n'est pas
seulement une condition de l'amour de Dieu; elle est une condition
suffisante; elle est amour de Dieu. Vide" (143).

Die Gottesliebe jedoch, d.h. die Ubernatiirliche Liebe ist Voraus-

setzung der Ubernatirlichen Erkenntnis. Hier ist der "Punkt"

(das "unendlich Kleine"), wo das Kreatiirliche mit dem Absoluten
zusammentrifft, die nattrliche Denkkraft mit dem Ubernatiirlichen
Licht (144), die Lxistenz (deren Sein vorweggenommenes, usurpiertes
vein ist, deren Healitidt Nicht-healitdt, deren bigentlichkeit
Uneigentlichkeit ist) mit dem Sein, mit der eigentlichen, unein-
geschrinkten Wirklichkeit. "La créature pensante touche 1'absolu
et Dieu touche le particulier" (145),

Der dialektische Prozess der Bejahung des Negativen (als welcher
die Akzeptation des "vide d'en bas', der existenzbedingten Siind-
harftigkelt, durch welche diese zum "vide d'en haut" wird, ver-
standen werden muss) kommt zu seinem Abschluss durch die Vereini-
sung des Gegensdtzlichen, Das Lrfassen dieser Einheit ist Form

Inhalt der Ubernatirlichen IErkenntnis. "Concevoir 1'unité

[ S 0
=
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ontraires est le mouvement propre a la partie divine de
1'ame" (146): Hinhe

Pythagoreische VWeisheit durch umfassende drfahrung eingeholt:

it, eigentliches Gleichgewicht, Harmonie.

"Penser d'un coup ce qu'on pense séparément' (147) - "Harmonie

(142) "La création est faite du mouvement descendant de la pesan-

teur, du mouvenment aoceqd :nt de la gréce et du mouvement

descendant de la grice & la deuxi®me puissance. - La grice,
'est la loi du mouvement descendant" (La pesanteur et 1z

grice, p.l3%).

Caniers II, p.l182

ctf. Interpretation des hBhlengleichnisses, vorn p. 80-83

cI. auch Cahiers III, o. 204—£bb ("L'oeil, dans le passage

sur la caverne, est le faculté d'amour, le discernement des

P AN
N s

S

fins. ... Un ne peut risn aimer sinon en Dieu, ou plutdt par
le médiation de 1l'amour divin", a.a.0.).
(145) Cahiers II, p.295
y) Cahiers III, p.270
(147)Cahiers I, p.247 ‘
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ist des viel Gemischten Einigung und des verschicden (esinnten
binnesverbindung" (148) - "L'dquilibre est la possession simul—
tanée des vertus incompatibles" (149),

Dass es sich um die eigentliche minheit des Gegens&tzlichen han-

Ty

delt, um die wahre Harmoni:z, beweist die srfahrung ihres Bewusst-
werdens, die damit verbundene "finstere Nacht". Ls ist derselbe
lMasstab der Gewissheit, der auch fiir Hegel gilt, "... der Lrnst,
der Schmerz, die Geduld und die Arbeit des Negativen" (150).

(Die falsche, trigerische kinheit ergibt sich auf der Ebene der
Kompensation, "sur le plan ol sont les contraires. L'union authen-
tique est sur le plan au-dessus")(151).

Nun stent wohl der lMasstab flir die CGewissheit fest, nicht aber

das lass der urkenntnis. Diese wichst asuf exponentizile Weise

gemessen am Mass und an der Dauver der Zustimmung zur Leere. "Dds
gue d'en haut un atome de bien pur est entréd dans une fme, c'est-
b-dire un point de vide ol Dieu puisse passer, ce vide s'accrolt

par le simple dcoulement du temps seclon une progression gEo-—
nétrigue, d'une croissance exponentielle, & condition seulement
gue 1'dme ne commette pas de trahison. ... La trahison méme dans
le plus petit détail, le rerus d'obdissance, le fait perdre" (152)
Démit wird auch klar, worin fir Simone Weil Freiheit griindet:

in der Bedingung der kiglichkeit letztgliltiger mrkenntnis, in der
transzendentalen Befihigung zum Ja- und Nein-Sagen, inm Verweigern
oder Nicht-Verweigern dessen, was sie "Gehorsam" nennt,

Der "Gehorsam" ist somit nicht nur die "vertu supréme" (153), son-

(148) FPhilolaos, Fragment 10, in: Hermann Diels, Fragmente der
Vorsokratiker, &.Aufl., ».410

(149) C-hiers III, p.87 (ef. auch ibid., p.22-23).

(150) cf., G.W.F .deée Phinomenologie des Geistes, 2d.% (der Theo-
rie—dermausgaoe), Frankfurt 1970, p.24

(151) Cahiers III, p. 247

(152) Cahiers II, p 29

(153) Cshiers I, p 22




dern ein unabtrennbares Charakteristikum, eine Grundbedingung

joX]

er sxistenz. "L'homme ne peut jamais sortir de 1'obéissance

Dieu, Une créature ne peut pas ne pas obéir. Le seul choix

4
o

offert & 1l'homme comme créature intslligente et libre, c'est de
désirer 1l'obéissance ou de ne pas la désirer" (154).
(Das Immer-schon-eingefangen-sein im etz des Gehorsams meint die

aller rreiheit entzogene Wotwendigkeit der Unterordnung unter die

e f1

"liotwendigkeit", d.h. unter die Naturgesetzlichkeit, "...l'homme
en tant que chose soumise & la nédcessité mécanique" (155)). Dazu
kommt jedoch eine neue Notwendigkeit: die Gesetzmissigkeit des
Transzendenten, "une nécessité constituée par les lois propres
aux choses surnaturelles" (156), der gegeniiber Ireiheit namhaft
wird und der gegeniiber Gehorsam sich als Tugend konstituiert.
"Feire seulement, en fait d'actes de vertu, ceux dont on ne peut
s'empécher, ce qu'on ne peut pas ne pas faire; mais augmenter
sans cesge par l'attention bien dirigée la quantité de ceux gu'on
ne peut pas ne pas faire" (157).

Handeln aus lotwen 1gke1u, d.h. auf Grund der innern, transzenden-
ten lotwendigkelt ist Handeln aus Gehorsam, das Vollziehn des

20ttlicnen Willens, "fiat voluntas tua", "... la coaformité

-

infaillible et éternelle de ce qui se produit dans le temps

avec la volonté divine" (158). Der (Gehorsam ist das einzige reine
lotiv des Handelns, "le seul mobile pur, le seul qui n'enferme 3
avcun degzré la récompense de l'action, et laisse tout le soin de

le récompense au pdre gui est dans le caché, qui voit dans le

(154) attente de Dieu, p.l113; cf. auch Pensées sans ordre, p.98

(15%) ibid. (4u B.W's Verstindnis von Hotwendigkeit, Dnterordnung
unter die Notwendigkeit, etc. s. spidter III l.c)).

(156) ibid.; cf. auch Pensdes sans ordre, p.ll5

(157) bahlels II, p.19

(158) Aus: A propos du Pater, in: Attente de Dieu, p.218, - Zum

Tun des gottlichen alllens cf., insbesondere Cahiers II, »n.
154-155; auch ibid. p.,24-25
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caché" (159).

boch woraus entsteht dieses lotiv? Worin grindet die Zustimmung
zum Hicht leln, zum Vollzug der Freiheit als Gehorsam?

wie grindet in der Aufmerksamkeit., Aufmerksamkeit ist ja die
transzendente Ausformung der existentiellen ausgerichtetheit,

Wenn nun durch das Leiden die Ausrichtung in der Zeit unmdglich

Iy
Q3

und somit hinfdllig wird, wird die Spitze der Ausrichtung auf die
Gegenwart selbst zuriickgebogen. Aufmerksamkeit ist somit der Zeit
entzogene Ausrichtung: Entzeitlichung, Durchbruch aus der Zeit—

o] 1

lichkeit, aus der zeitbedingten Lxzistenz in die obnére des Nicht—
teitlichen, des Bwigen, in die Sphire des aboluten Seins. "Si on

porte sur le présent la pointe de ce désir en nous gui correspond
& la finalité, elle perce i %ravers jusgue dans 1'éternel" (160).
Die der Zeitlichkeit entzogene Ausrichtung ist Ausrichtung "ohne

alles Interesse" ("finalité sans fin")(161): ihr alleiniges Ziel

ist Gott. "bieu est l'unique fin, Mais il n'est aucunement une

z

Iin, puisqu'il ne dépend d'aucun moyen. Tout ce qui a Dieu pour fin
est finalité sans fin, Tout ce qui a une Tin est privé de finali-
té. - Cl'est pourquoi nous devons transformer la Tinalitd en né—

cessite, C'est & quoi l'on parvient par la notion d'obdissance.
o

urrrance jointe & la nécessité nous amdne 4 la Ffinalitd sans

p

Das also ist der sinn der "finstern Nacht" des Leidens und der
Leere: den Gebrauch der Freiheit als Gehorsam zu lehren , die

existentielle Ausrichtung von den trigerischen, interessebehafteten

(159) Cahiers II, p.18 (unter Kinbezug eines Zitats aus latthius,
VI,18).

(160) Cahiers III, 265. (Wiedeorum weist S.W, darauf hi
diese "Umbiegung" nicht ohne Verzweiflung vor si
kann) . _

(161) aur eigenwillige Jeise wendet 5.w. Kants ¥ i'e ium des Estihe-—
tischen Urteils auch auf die ibernatiivliche rrkenntnis an
(cf. Kant, Kritik der aesthetischen Urteilskraft, Analytik
aes sSchbnen B 17,18); cf. auch $.W's Begriff des Schinen

cr.nachfolgendes Kapitel), bei dem sie auch auf Kant rekur—

n, dags
cm gehen

Pamy

riert,

(162) Cahiers III, 9.260. ("fin" bedeutet sowohl "Ziel! wie ”Zweck,
Interesse', Uie beiden ersten Sdtze des Zitats sagen somit
aus, dass Gott das einzige Ziel ist, dass diecses %Ziel Jjedoch

eglichem Interesse enthoben ist).
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