Zum Jahreswechsel

Jeder Jahreswechsel stellt uns von neuem vor die Frage, was es mit der Zeit auf sich hat. Im
alltaglichen Leben verbirgt uns die Zeir gerade wegen ihrer Nihe zu unserem Dasein, in dem
nichts auBerhalb der Zeit begegnet, meist ihre Ritselhaftigkeit. Wird man auf diese Ritselhaf-
tigkeit aufmerksam, so geht es uns leicht wie dem Kirchenvater Augustin, der sich die Frage
stellte: “Was ist Zeit?’, und der auf diese Frage antwortete: ‘Wenn mich niemand darnach fragt,
weif ich es; wenn ich es aber einem, der mich darnach fragt, erklaren soll, weif} ich es nicht’
(Conf.11,14). Zeit ist fiir uns also ‘so klar und gewohnlich wie etwas, und doch auch wiederum
so vollig dunkel und die Losung des Ritsels noch unbekannt’(Conf 11,22).

Ein weiser Vers sagt:

Dreifach ist der Schritt der Zeit:

Zogernd kommt die Zukunft hergezogen,

pfeilschnell ist das Jetzt entflogen,

ewig still ist die Vergangenheit.

Nun mag die Vergangenheit wohl auch sehr laut und schreiend sein, und das Jetzt kann manch-
mal unertréglich lange wihren, aber unzweifelhaft erfahren wir die Zeit im Jetzt, im Ubergang
vom Nicht-Mehr und Noch-Nicht, zwischen Erinnerung und Erwartung, und wir messen sie
relativ zu sich selbst als Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft und absolut zu den Bewegun-
gen der Gestirne als Tage, Monate und Jahre. Fragen wir aber nach dem, was diese Zeit* sei,
und ob Uberhaupt ‘ist’, was als Vergangenheit nicht mehr ist und was als Zukunft noch nicht ist
und was als Gegenwart nur der Ubergang von der Vergangenheit zur Zukunft ist, so entdecken
wir in einem die GroBe und die Begrenztheit des menschlichen Geistes. Die Begrenztheit, weil
wir einen Anfang und ein Ende der Zeit, also eine Un-Zeit, so wenig denken konnen wie eine
Unendlichkeit der Zeit; die GroBe, weil nur der Mensch die Erfahrung von Zeit und zugleich
die Erfahrung seines Unverstandnisses von Zeit machen kann.

Viele Philosophen haben sich von Zenon, Plato und Aristoteles an bis hin zu Heidegger und
Einstein dem Phanomen der Zeit gewidmet, ohne deren Geheimnis liften zu kénnen, geschwei-
ge denn, daB3 sie das Jenseits der Zeit, aus dem auch die Zeit erwichst und das wir Ewigkeit
nennen, anschaulich machen konnten. Ist also die Frage nach der Zeit sinn- und zwecklos? Au-
gustin hat kolportiert, jenen Spéttern, die frugen, was Gott getan habe, bevor er die Zeit schuf,
habe man ebenso spottisch geantwortet, er habe die Hollen fir jene Menschen geschaffen, die
solche torichten Fragen stellen. Aber auch Augustin frug nach der Zeit, und er meinte, Zeit ge-
be es nicht ‘an sich’, nur daB sich in der menschlichen Seele Erinnerung und Erwartung finden
und die Zeiten erscheinen lieBen. Und wem wire nicht der verwandte Gedanke von Immanuel
Kant bekannt, die Zeif sei wie der Raum nicht den Erscheinungen selbst zuzuschreiben, son-
dern sei eine apriorische Form der Anschauung, die dem menschlichen BewuBtsein eigne und
die Wahrnehmungen allererst erméglicht.

In ihrer Weise beachtlich ist die volkstiimliche Vorstellung der alten Griechen, die in cha-
rakteristischer Weise Friedrich Nietzsche aufgegriffen hat, die Zeit verlaufe im Kreise, so daf
nichts Neues unter der Sonne geschieht und das Gleiche ewig wiederkehrt. Diese Vorstellung
deutet die Zeit nach Analogie der Natur, in der der Kreislauf der Gestirne fiir das unaufhérliche
Kreisen von Tagen, Monaten und Jahren sorgt. Sie erlaubt, auf die Frage nach Anfang und En-
de der Zeit zu verzichten, und sie 148t verstehen, daB die Zeit der Vergangenheit nicht zunimmt
und die Zeit der Zukunft nicht abnimmt. Aber sie fiihrt auch weiter zu der Frage der griechi-
schen Philosophen, warum tiberhaupt etwas sei und nicht vielmehr nichts, in der sich die Frage
nach dem Sinn, dem Wesen und der Bedeutung der Zeit wieder einstellt.

Das abendlandische Denken steht indessen stirker in ‘der jidisch-christlichen Tradition und
ist deshalb im wesentlichen nicht von einem zyklischen, sondern von einem linearen Zeitbegriff
gepragt. Es versucht dementsprechend, den undenkbaren Anfang und das undenkbare Ende
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von Zeit zu denken. Wir verzichten auf das ausweglose Unterfangen, die Ritsel dieses Zeitbe-
griffs zu 16sen, und achten statt dessen auf ein charakteristisches Moment des abendlandischen
Zeitverstandnisses.

In der linearen Zeit ist nichts wiederholbar. Alles Geschehen hat seine unverwechselbare
Zeit und damit seine einmalige Bedeutung. Die fortlaufende und meBbare Zeit, welche die
Griechen Chronos nannten, wird durch eine unendliche Fiille einzelner und einmaliger Zeiten
konstituiert, die Kairos hieBen. Es mochte sein, daB wir das Wesen von Zeit zwar nicht entrat-
seln, ihm aber nidher kommen, wenn wir Zeit mehr als Kairos und weniger als Chronos zu er-
fassen versuchen.

Der Kairos wird nicht von der Quantitit der Zeit bestimmt, von ihrer Lénge oder Kiirze,

sondern von ihrer Qualitit. Der Kairos ist nicht meBbar, aber man kann ihn verfehlen. Er ist
flichtig, aber er 1st unmittelbar zur Ewigkeit. Der Kairos ist weder Zeitraum noch Zeitpunkt;
er ist “Zeit fir ...’, und insofern ist er nie Vergangenheit oder Zukunft, sondern stets Gegen-
wart. In einer kla551schen Weise wird er von Kohelet, dem ‘Prediger Salomo’, vorgestellt:
Lin jegliches hat seine Zeit, und alles Vornehmen unter dem Himmel hat seine Stunde. Gebo-
ren werden und sterben; pflanzen und ausrotten, was gepflanzt ist; wiirgen und heilen; bre-
chen und bauen; weinen und lachen; klagen und tanzen; Steine zerstreuen und Steine sam-
meln; herzen und ferne sein von herzen; suchen und verlieren; behalten und wegwerfen, zer-
reiffen und zuncihen; schweigen und reden; lieben und hassen; Streit und Friede hat seine
Zeit. (Pred 3)

Ein solcher qualitativer Zeitbegriff liegt auch dem Versténdnis des christlichen Heilsgesche-
hens zugrunde. Das Christusereignis wird nicht als ein Zeitpunkt von vielen in der Kette der
vergangenen Zeiten angesehen, der in der Erinnerung begegnet, sondern als letzte, ‘eschatolo-
gische’ Zeit, die stets gegenwartig bleibt und jeden einzelnen Kairos qualifiziert, ein unwider-
rufliches “Heute’. Im Rahmen eines in solcher Weise qualifizierten Verstindnisses der jeweili-
gen Gegenwart sagt der Apostel Paulus: ‘Siehe, jetzt ist die willkommene Zeif; siehe, jetzt ist
der Tag des Heils’” (2Kor 6,2); und: ‘Kaufet die Zeiz aus’ (Kol 4,5). Und der Verfasser des He-
bréerbriefes schreibt: ‘Ermahnt euch selbst alle Tage, solange es ‘Heute’ hei3t” (Hebr 3,13).

In Zusammenhang mit solchem qualitativen Zeitverstindnis steht auch ein Abschnitt aus
Blaise Pascals philosophisch-theologischen Gedanken (Pensées 172):

Niemals halten wir uns an die Gegenwart. Wir nehmen die Zukunft vorweg, als kame sie zu
langsam, als wollten wir ihren Gang beschleunigen. Oder wir erinnern uns der Vergangen-
heit, um sie aufzuhalten, da sie zu rasch entschwindet. Torheit, in den Zeiten umherzuirren,
die nicht unsere sind, und die einzige zu vergessen, die uns gehort; und Eitelkeit, denen nach-
zusinnen, die nichts sind, und die einzige zu verlieren, die besteht, nimlich weil es die Ge-
gerwart ist, die uns gewohnlich verletzt. Wir verbergen sie vor uns, weil sie uns bekiimmert;
und wenn sie uns freundlich ist, bedauern wir, sie entschwinden zu sehen. Wir versuchen, sie
Jir die Zukunft zu erhalten, und sind gesonnen, itber Dinge, die nicht in unserer Macht sind,
zu einem Zeilpunkt zu verfiigen, von dem wir keine Gewdhr haben, daf wir ihn erleben. Wer
seine Gedanken priift, wird sie alle mit der Vergangenheit und der Zukunft beschdftigt finden.
Kaum denken wir je an die Gegenwart, und denken wir an sie, so nur, um hier das Licht anzu-
ziinden, iber das wir in der Zukunft verfiigen wollen. Niemals ist die Gegenwart Ziel. So leben
wir nie, sondern hoffen zu leben, und so ist es unvermeidlich, daf wir in der Bereitschaft,
ghliicklich zu sein, es niemals sind.

Der Kairos, nicht die mathematisch berechenbare Zeit erscheint dem Mathematiker Pascal also
als die eigentliche Zeit des Menschen und damit als die wahre Zeir.

In der Tat lebt nur, wer heute lebt. Gestern haben wir gelebt, und morgen wollen wir leben.
Heute aber leben wir. Andreas Gryphius hat in einem Lied gedichtet:

Auf, Herz, wach und bedenke,
daf dieser Zeit Geschenke



den Augenblick nur dein.

Was du zuvor genossen,

ist als ein Strom verschossen;

was kiinftig, wessen wird es sein?

Man darf Gryphius nicht miBverstehen. Wer heute lebt, vergifit nicht, was gestern war; denn
was wir heute sind, sind wir gestern geworden, und was wir heute leben, leben wir in Verant-
wortung flir das Morgen. Aber Erinnerung und Hoffiung haben nur dann Wert, wenn sie das
Heute reich machen und uns helfen zu leben. Heute leben, heifit deshalb nicht, in den Tag hin-
ein zu leben, sondern das Leben zu achten. Der Tag, den wir in Acht nehmen, wird nicht vom
Winde verweht und ist kein bloBer Ubergang vom Gestern zum Morgen, kein Ort nur fiir Erin-
nerung und Erwartung. Ich zitiere noch einmal Andreas Gryphius:

Mein sind die Jahre nicht,

die mir die Zeit genommen;

mein sind die Jahre nicht,

die etwa méchten kommen.

Der Augenblick ist mein, und nehm ich den in Acht,

so ist der mein, der Jahr und Ewigkeit gemacht.

Wir konnen uns die Gegenwart nicht aussuchen, aber wir kénnen jede Zeit auskaufen und
brauchen keine zu flichen. Jeder unserer Tage ist unmittelbar zur Ewigkeit und unwiederhol-
bar. Wie es einem Gedanken Augustins zufolge fiir Gott keinen Unterschied der Zeiten gibt,
weil alles fiir hn Gegenwart ist, so ist jeder unserer Augenblicke diesem nunc aeternum niher
als eine unendliche Zeit, was Angelus Silesius in die frommen Worte kleidete:

Die Zeit ist edeler als tausend Ewigkeiten;

hier kann ich mich dem Herrn, dort nicht bereiten.
Und der Beter des 31. Psalms sagt es mit den Worten:
Du bist mein Gott,

meine Zeiten stehen in deinen Hdnden.

Ich lasse dahingestellt, ob Kurt [hlenfeld Recht hat, der in seinem Berliner Tagebuch ‘Stadt-
mitte’ geschrieben hat:

Angst und Erinnerung nehmen den homo sapiens dieser zweiten Jahrhunderthilfte in die Zan-
ge. Ohne daf3 es fiir ihn ein Ausruhen In der Mitte - der Gegenwart - gdbe, wie es friiher dem
Frommen moglich war.

In jedem Fall gilt auch ganz unfromm, daB wir uns der Vergangenheit erinnern und daf3 wir auf
die Zukunft warten, daf3 die Zeit zwischen den Zeiten aber die einzige Zeit ist, die wir haben,
um in ihr zu leben. Wenn wir in ihr zu leben verstehen, dann verstehen wir genug von der un-
verstdndlichen Zeit, und die Frage, was die Zeif sei, wandelt sich in die Frage, was das Leben
sei, eine Frage, die sich schwerlich jenseits von Glauben und Unglauben beantworten 1aft.

Walter Schmithals



