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Abstract

Thomas Mann did not produce any regional literature,
despite his Buddenbrooks being a Liibeck novel. In the
essay Bilse und ich (1906), he explains that Liibeck was
used only as a material to which he assigned symbolic
meaning for creating a work of art. However, in the es-
say Liibeck als geistige Lebensform (1926) Mann writes
that Litbeck is the growing ground of his entire artistic
work. Representing an ethical stance on life, it stands for
Lebensbiirgerlichkeit, i.e. a commitment to the responsi-
bilities of life. This is in accordance with how Mann, in
his Betrachtungen eines Unpolitischen (1918), describes
the Germans as being positioned in the “middle ground”
where the demands of the intellect, or spirit (Geist), and
the unconscious urges of life attain a balance. In Joseph
und seine Briider, rooted intellectually in the epoch of

the Weimar Republic, the idea of Lebensbiirgerlichkeit
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can be recognized in a biblical setting. However, in Doc-
tor Faustus (1947), which mirrors the epoch of the Third
Reich, it is Kaisersaschern, the protagonist’s (fictional)
school town that represents the Germans’ intellectual-
spiritual stance on life, which Mann now describes as an
“antiquatedness of the soul”. In this “soul’, the irrational
forces of life are uncontrollable. In the essay Deutsch-
land und die Deutschen (1945), Mann describes Liibeck
by quotations taken from the description of the medi-
eval atmosphere of Kaisersaschern. Liitbeck no longer
represents the Lebensbiirgerlichkeit but has become a re-
presentative of what is questionable (“demonic”) in the

Germans.
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Thomas Mann hat keine Heimatliteratur hervorgebracht; auch der Liibeck-Roman Bud-
denbrooks ist das nicht. In seinem Aufsatz Bilse und ich (1906) weist Thomas Mann die
Vorwiirfe zuriick, er habe in Buddenbrooks seine Landsleute karikiert und riicksichtslos
dem Hohngelichter aller Welt ausgeliefert. Er beteuert, dass es hier gar nicht um seine
Liibecker Bekannten geht, sondern um eine Romanwelt, die von dem Autor selbst er-
schaffen worden ist. Im Aufsatz Liibeck als geistige Lebensform zwanzig Jahre spiter weist
er aber Libeck die Rolle der geistigen Landschaft zu, die er nie zuriickgelassen hat. Diese
ist ein symbolhaftes, mythisches Libeck — im Thomas-Mann’schen Sinne des Mythos —
zu der er sich jetzt bekennt. Im Aufsatz Deutschland und die Deutschen von 1945 gibt
er Liitbeck als geistiger Lebensform jedoch einen neuen Inhalt. Diese Anderungen haben
nicht nur mit der Entwicklung von Manns kiinstlerischem Denken zu tun, sondern auch
mit den historischen Verinderungen in Deutschland vom Fin de Si¢cle des Kaiserreichs
tiber die Weimarer Republik bis hin zum Dritten Reich. Im vorliegenden Aufsatz gilt es,
die Grundlinie dieser Entwicklung in Thomas Manns Ansicht von seiner geistigen Hei-

mat, dem symbolisch-mythischen Liibeck, zu skizzieren.

Bilse und ich: Nicht von euch ist die Rede

»Heimatliteratur®, sowohl eine treue Darstellung des Lebens an einem Ort als auch ei-
ne satirische, sah Thomas Mann als minderwertig an (siche Wysling 1967, 180), ja als
Ausgeburt eines kiinstlerischen Missverstindnisses. In der Rede iiber Lessing (1929) zi-
tiert er zustimmend Lessing, der sich ,lustig tiber den Provinzialismus gewisser Sittenko-
modien [macht], deren Verfasser die armseligen Gewohnheiten des Winkels, in dem er
geboren worden, fir die eigentlichen Sitten des gemeinschaftlichen Vaterlandes halten
mochte’, wihrend doch niemandem daran liege, ,zu erfahren, wievielmal im Jahre man
da oder dort griinen Kohl esse™ (Mann 1990 IX, 213). Genau so, als ob es ihm um die
»Gewohnheiten des Winkels“ ginge, lesen ihn aber diejenigen, die den Autor von Bud-
denbrooks vom ,Winkel-Pasquillanten® Bilse nicht unterscheiden konnen, meint Mann
in Bilse und ich (Mann 1990 X, 12-13). Er will den Lesern klar machen, dass die gege-
bene Wirklichkeit — das reale Liibeck mit seinen Einwohnern — fiir ihn blofles Material
war, so wie fiir Shakespeare die Charaktere und Fabeln aus seiner Bekanntschaft und aus
verschiedenen schriftlichen %cllen. Denn am Stoff liegt es in der Kunst gar nicht: ,,Alle
Objektivitit, alle Aneignung und Kolportage bezieht sich allein auf das Pittoreske, die
Maske, die Geste, die AuRerlichkeit, die sich als Charakteristikum, als sinnliches Symbol
darbietet” (ibid., 16-17). Alles hingt davon ab, was man aus dem Material macht, wie
man den Stoff ,,beseelt” (ibid., 15). Im Prozess der ,Beseelung” bewahre die Wirklichkeit

ihren Charakter nicht: Beim Verfassen von Buddenbrooks hatte ,,meine Vaterstadt |[...]
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nicht viel Realitit fiir mich [...]. Sie war mir, mit ihren Insassen, nicht wesentlich mehr
als ein Traum, skurril und ehrwiirdig, getraumt vorzeiten, getriumt von mir und in der
cigentiimlichsten Weise mein eigen” (ibid., 15). Thomas Mann schliefSt mit der Beteue-
rung ab: ,Nicht von euch ist die Rede, gar niemals, seid des nun getréstet, sondern von
mir, von mir... (ibid., 22).

Wenn auch ,Realititspartikel in einem Kunstwerk wiederzuerkennen sind, ist Kunst
etwas anderes als die Darstellung faktischer Realitit. Der Grund fiir die Wahl einer ,Rea-
litatspartikel zum Stoff eines Kunstwerks ist, dass der Kiinstler darin etwas Bedeutendes
und Symbolhaftes wahrnimmt, das er fiir sein Werk ausnutzen kann. Hier erkennt man
das Zwei-Schichten-Modell des kiinstlerischen Denkens Thomas Manns: Die Oberfliche
bietet eine Illusion der Realitit, aber unter dieser Oberfliche gestaltet sich das Symbol-
hafte zu bedeutenden Strukeuren.! Doch wihrend Thomas Mann in Bilse und ich von
diesem Prozess als von der ,Beseelung® des Materials durch den individuellen Kiinstler
spricht, denke er spiter, dass das Leben selbst in seiner Gestaltung mythisch-typischen

Mustern folgt.

Liibeck als geistige Lebensform: von Liibecker Biirgerlichkeit zu
Lebensbiirgerlichkeit

Im Aufsatz Freud und die Zukunft von 1936 verortet Thomas Mann seinen ,,Schritt vom
Biirgerlich-Individuellen zum Mythisch-Typischen® in der Zeit vor dem Joseph-Roman
(Mann 1990 IX, 493). Manfred Dierks stellt aber fest, dass der Begriff des Typus bzw.
des Mythos bei Thomas Mann schon vor 1911 im Sinne der Orientierung an einem idea-
len Gehalt der geschichtlichen Einzelwirklichkeit zu finden ist (Dierks 1972, 39). Dierks
zeigt, dass Manns Begrift des Mythisch-Typischen seinen Grund in Schopenhauers Meta-
physik hat: Sein mythischer Typus sei ,,die vollkommene Ubersetzung der Schopenhau-
erschen ,Species™ (ibid., 100). Der Typus sei die Form, die der Wille, der gemeinsame,
irrationale Urgrund des Lebens, in der Gestaltung des Individuellen folgt. Das Individu-
um ist ein Fall, ein Beispiel fiir den allgemeinen Typus. Thomas Mann bezicht diese auf
den Menschen, den er nicht nur als ein Individuum betrachtet, sondern in dem er auch
den ,ideellen Gehalt“ eines Typus wahrnimmt. Eine mythische Gestalt ist fiir ihn der
Triger einer durch die kulturelle Entwicklung erméglichten Daseinsform, die von ande-

ren wiederaufgenommen werden kann. Im Lessing-Essay zum Beispiel definiert Thomas

Mann das Klassische durch das Mythisch-Typische:

! Zu Thomas Manns ,maskenhaftem Realismus®, in dem unter der Oberfliche eine andere, tiefere Bedeu-
tungsstrukeur besteht, siche z.B. Kristiansen 1990.
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Denn es ist das Vorgebildete, die anfingliche Griindung einer geistigen Le-
bensform durch das Lebendig-Individuelle; es ist ein erzviterlich geprigter
Urtypus, in dem spiteres Leben sich wiedererkennen, in dessen Fufistapfen
es wandeln wird — ein Mythus also, denn der Typus ist mythisch, und das
Wesen des Mythus ist Wiederkehr, Zeitlosigkeit, Inmer-Gegenwart. [...]
Klassische Zeit, das ist Patriarchenzeit, mythische Zeit, Zeit anfinglicher
Griindung und Prigung des nationalen Lebens. (Mann 1990 IX, 229)

Das Mythische hat fiir Thomas Mann also nichts mit dem Magisch-Mystischen zu tun.
Es ist eine kulturelle Form, die als ,uranfinglich angesehen wird und die von neuen In-
dividuen immer wieder aufgenommen und als deren Existenzform erlebt wird.

Was bedeutet das Mythisch-Typische aber in Bezug auf Ortlichkeiten? Wie wird ein
Ort - hier: die Heimat — mythisch? Das wird ein Ort, wenn er nicht mehr als eine ,,ge-
schichtliche Einzelwirklichkeit“ wahrgenommen wird, die aus einmaligen ,,Realitédtspar-
tikeln“ besteht, sondern von seinem ,,ideellen Gehalt“ her. Und dieser Gehalt ist nicht et-
was, was der individuelle Autor durch die ,,Beseelung® den ,,Realitdtspartikeln® zuweist,
sondern er ist eine geistige Lebensform, die die individuelle Ortschaft exemplarisch ver-
tritt und die als solche denjenigen, der in dieser Lebensform heimisch ist, lebenslang pragt
(oder prigen kann). In Liibeck als geistige Lebensform hat Thomas Mann den Schritt von
der ,geschichtlichen Einzelwirklichkeit® einer Ortschaft, so wie Libeck in Bilse und ich
nur noch als Quelle des Stoffs fir kiinstlerisches Schaften erschien, zu einer mythisch-
typischen Auffassung von ihr getan.

Liibeck als geistige Lebensform ist ein Vortrag, gehalten 1926 vor einem Liibecker Pu-
blikum. Darin geht es nicht mehr um die Zuriickweisung des Vorwurfs einer Verleum-
dung seiner chemaligen Mitbiirger. Thomas Manns Schaffen umfasste damals schon au-
Ber Buddenbrooks auch den Zauberberg, und die im Vortrag beschriebene geistige Land-
schaft gilt zweifellos auch fiir den Joseph-Roman, den er am Ende desselben Jahres nie-
derzuschreiben begann (siche Heftrich 1990, 449). Also niche allein Buddenbrooks ver-
tritt die ,,geistige Lebensform® Liibecks, zu der sich der Autor jetzt bekennt. Statt einer
Gegeniiberstellung zwischen den Stadtbewohnern und der Freiheit des Autors, der sie
als Material fiir sein Werk verwendet, sicht er nun eine Kontinuitit zwischen der geisti-
gen Atmosphire der Heimatstadt und seinem kiinstlerischen Schaffen. Er schreibt, dass
er ,viel mehr ein Apfel vom Baume Liibecks war, als [er] geahnt hatte” (Mann 1990
X1, 385). Jetzt meint er, dass die Heimatstadt ,,von Anfang bis zu Ende in meiner gan-
zen Schriftstellerei zu finden ist, sie entscheidend bestimmt und beherrscht“ (ibid., 388).
Kiinstlertum ist nichts vollig Ungebundenes, Freischwebendes, sondern es sei ,,etwas Sym-
bolisches. Es ist die Wiederverwirklichung einer ererbten und blutsiiberlieferten [!] Exis-

tenzform auf anderer Ebene® (ibid., 385); ,man hért nicht auf, zu sein, was die Viter
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waren, sondern ist ebendieses in anderer, freierer, vergeistigter, symbolisch darstellender
Form nur noch einmal® (ibid., 386). Die Heimatstadt ist nicht mehr der ,, Traum® des
Kiinstlers, sondern eine in seiner Tiatigkeit auf einer ideellen Ebene fortwirkende, seine
Lebenseinstellung wesentlich formende Macht.

Was ist denn das spezifisch Libeckische in der geistigen Atmosphire der Stadt? Tho-
mas Mann stimmt Josef Nadler zu, wenn dieser das Liibeckische als ,,das Patrizistisch-
Stindische” und ,,das allgemein Hanseatische® charakeerisiert (ibid., 378).2 Mann dringt
aber tiefer in das Litbeckische ein und definiert es als eine ethische Haltung. Es bedeute
»des Lebens ernstes Fithren®, das ,,mit dem Biirgerlichen in so hohem Grad zusammen-
tillt“; diese Haltung haben sowohl Thomas als auch sein Bruder Heinrich von ihrem Va-
ter geerbt (ibid., 387). Sie sei in der Tiefe der Psyche des Kiinstlers, im Unbewussten
oder Unterbewussten, bewahrt und bestimme von dort aus sein Schaffen (ibid., 385).
Hier tiberbriickt Thomas Mann die Kluft zwischen Biirgerlichkeit und Kiinstlertum, dem
Kaufminnischen und dem Kiinstlerischen, die nicht nur in Buddenbrooks, sondern zum
Beispiel auch in Tonio Kroger das zentrale Thema ist. Die dem ,,biirgerlichen® Ethos ent-
sprechende Literatur lasse sich durch die Stichworte ,,Norden, Ethik, Musik, Humor®
bezeichnen, im Gegensatz zu ,siidliche[r] Schonheitsruhmredigkeit® (ibid., 381).

Der Gegensatz zwischen Stiden und Norden soll hier nicht einfach als der zwischen
Siiden und Norden Deutschlands verstanden werden; es handelt sich vielmehr um ei-
ne Charakterisierung der deutschen Literatur im Gegensatz zu ciner stereotypisch stid-
europiischen. Als ein Beispiel dafiir, wie ein Werk von spezifisch norddeutschem Cha-
rakter von der ganzen Nation als das Thrige aufgenommen werden kann, erwihnt Tho-
mas Mann in seinem Lessing-Aufsatz Minna von Barnbelm (Mann 1990 IX, 230). Ahn-
liches trifft fiir Thomas Manns Buddenbrooks zu, aber in einem noch weiteren Sinne,
denn sein Roman wurde ein internationaler Erfolg. Thomas Mann sagt in Libeck als
geistige Lebensform, dass er nicht getraumt habe, indem er ,ein nach Form und Inhalt
sehr deutsches Buch gab, zugleich ein tiberdeutsch-europiisches Buch, ein Stiick See-
lengeschichte des europiischen Biirgertums iiberhaupt gegeben haben kénnte* (Mann
1990 XI, 383). Dabei gelte es zu bemerken, dass ,wir, indem wir ,Biirgerlichkeit® sagen,
nichts Klasseninteressenmifiges, nichts Antisozialistisches etwa im Sinne haben (ibid.,
397). Vielmehr sei diese Biirgerlichkeit, die den Charakter der deutschen Kultur ins-
gesamt ausmacht, eine ,Weltbiirgerlichkeit®, eine ,Lebensform verbunden mit der Idee
der Menschlichkeit, der Humanitit und aller menschlichen Bildung” (ibid., 397). Das
Ethische, das den Grundton der Liibeckischen, nérdlichen, deutschen ,,Biirgerlichkeit®

ausmacht, sei ,recht eigentlich Lebensbiirgerlichkeit, der Sinn fir Lebenspflichten, oh-

* Dies bedeutet natiirlich nicht, dass er mit Nadler, dem spiteren geprigten Antisemiten, im Allgemeinen
gleichgesinnt war.
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ne den tberhaupt der Trieb zur Leistung, zum produktiven Beitrag an das Leben und
an die Entwicklung fehlt“ (ibid., 387). Die Lebensbiirgerlichkeit, die im geschichtlich
Einmaligen entdecke wird, sei nicht nur fir Liibeck, sondern fiir ganz Deutschland ty-
pisch und sei eine Lebenshaltung, die sich auch im Rahmen der Menschheitsgeschich-
te und der Humanitit behauptet. Fiir dieses Zusammenfallen des Partikularen mit dem
Typisch-Allgemeinen findet Thomas Mann im Aufsatz Von deutscher Republik ein Vor-
bild bei Novalis, der schreibt: ,, Alles Nationale, alles Temporale, Lokale, Individuelle I3
sich universalisieren und so kanonisieren und allgemein machen [...]. Dieses individuelle
Kolorit des Universellen ist sein romantisches Element” (Mann 1990 X1, 815). Solch ein
Begriff des Romantischen lasst sich von Manns ,,maskenhaftem Realismus® kaum unter-
scheiden: Das Konkret-Individuelle ist da, aber es wird nur bedeutend, wenn in ihm das
Typisch-Allgemeine wahrgenommen wird.

Ein Beispiel dafiir, wie etwas Konkretes als etwas Mythisches und Metaphysisches ge-
deutet wird, bieten Thomas Manns Uberlegungen in Liibeck als geistige Lebensform zur
Prisenz der Liibecker Landschaft in seinen Werken. Er beschreibt seine kindliche Fas-
zination vom Meer bei sommerlichen Aufenthalten in Travemiinde und kommentiert

dazu:

Das Meer ist keine Landschaft, es ist das Erlebnis der Ewigkeit, des Nichts
und des Todes, ein metaphysischer Traum, und mit den luftverdiinnten Re-
gionen des ewigen Schnees [d.h., der Landschaft im Zauberberg] steht es
sehr dhnlich. Meer und Hochgebirge sind nicht lindlich, sie sind elemen-
tar im Sinne letzter und wiister, auflermenschlicher Grofartigkeit. (Mann

1990 IX, 394)

Und der unheldenhafte Held Hans Castorp zeige seine ethische Haltung und ,,Lebens-
burgerlichkeit®, indem er angesichts der elementaren Grofie der Gebirgsnatur zwar ,,Furche,
Ehrfurcht meinetwegen, religiose Scheu, physisch-metaphysisches Grauen® empfindet,
aber auch ,noch etwas mehr: Sporz, wirkliche Ironie gegeniiber dem tibergewaltig Dum-
men, ein mokantes Achselzucken angesichts gigantischer Michte, die ihn in ihrer Blind-
heit zwar physisch vernichten kénnen, denen er aber noch im Tode menschlichen Trotz
bieten wiirde“ (ibid., 395). Wir sind von der konkreten Landschaft des Meeres und des
Hochgebirges zu deren metaphysischer und ethischer Bedeutung gekommen: zu der Her-
ausforderung, die das Elementare fiir den ethisch gesinnten Menschen bedeutet. Auch
wenn Thomas Mann sagt, dass ,,das Meer, sein Rhythmus, seine musikalische Transzen-
denz auf irgendeine Weise tiberall in [s]einen Biichern gegenwirtig” sei, spricht er vom
Meer in einer symbolischen Bedeutung (ibid., 389). Diese Art und Weise, die Landschaft
seiner Heimat als ,, Atmosphire” und Grundton seines Werkes zu bewahren, gehore zu
seinem Dasein als Kiinstler (ibid., 389).
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Die ,Lebensbiirgerlichkeit®, die in der Kunst in einem vergeistigten und erhohten Sinn
vorkommt, wird von Thomas Mann durch die Idee der Mitte beleuchtet: ,,Es ist die Idee
der Mitte, das ist aber eine deutsche Idee. Das ist die deutsche Idee [...]. Ja, wer Deutsch-
tum sagt, der sagt Mitte: wer aber Mitte sagt, der sagt Biirgerlichkeit” (ibid., 396). In den
Betrachtungen eines Unpolitischen (1918), die als Reaktion auf den Ausbruch des Ersten
Weltkriegs entstanden, tritt die Idee der Mitte in der Form von Vermittlung zwischen
»Leben® und ,,Geist®, d.h. zwischen dem Unbewusst-Triebhaften oder Urspriinglich-Ir-
rationalen und dem Geistig-Intellektuellen im Menschen, in Erscheinung (Mann 1990
XII, z.B. 25, 84, 92-93, 572-73). Die Stellung in dieser Mitte sei fiir die deutsche Kul-
tur charakeeristisch, und Thomas Mann entwickelt weiter den schon geldufigen Gegen-
satz zwischen deutscher Kultur und franzésischer ,,Zivilisation“: Im Kern der ersteren
sieht er die aus dem Unbewussten schopfende Kunst, wihrend in der letzteren die Poli-
tik vorherrsche und das Irrationale im Leben nicht geniigend beriicksichtigt werde (ibid.,
31-32).%> Wenn dazu noch die russische Kultur als gefiihlsbetont und zum Mystizismus
neigend hinzugefiigt wird, also als eine Kultur, in der das Unbewusst-Triebhafte tiber-
wiegt4, fille die geographische Mittellage der Deutschen zwischen ,Westen® und ,,Os-
ten“ mit der geistigen zusammen. Die Idee vom Mittlertum zwischen ,Geist“ und ,,Le-
ben® wird auch in Manns weiteren Schriften bewahrt, ja sie ist der eigentliche Kern seiner
Schopenhauerisch-Nietzsche’schen Metaphysik des Menschen. Schon in seinen Schrif-
ten aus den 1920er-Jahren kommt dem Mittlertum aber eine zusitzliche, politische, re-
publikanische und demokratische Bedeutung zu: Jetzt ist es nicht nur die Aufgabe des
Kiinstlers, sondern auch die des Politikers, zwischen den Anforderungen des Geistes und
den materiellen Bediirfnissen der Menschen zu vermitteln.’

Thomas Manns Ansicht von den Liibeckern und den Deutschen — oder den Fran-
zosen und den Russen — kann als mythologisierend bezeichnet werden. ,,Es ist wahr®,
schreibt er in den Betrachtungen, ,die Volker als mythische Individuen anzuschauen ist
eine primitiv-volkstimliche Anschauungsweise; ,[e]in Kiinstler ist [aber] vielleicht nur
eben so weit Kiinstler und Dichter, als er dem Primitiven zicht entfremdet ist“ (Mann
1990 XII, 150-51). Thomas Mann scheint sich hier fiir das Recht eines Kiinstlers aus-

zusprechen, mythologisierend zu verfahren. Sein Portrit des geistigen Liibecks ist my-

3 Siche dazu auch Koopmann 1988, 80-85.

4 Siche Mann 1990 XII, 438—441; die drei werden auf die Formel ,,der politische Franzose, der menschli-
che Russe und der wissende Deutsche” zusammengepresst (ibid., 489). Vgl. auch Von deutscher Republik
(Mann 1990 X1, 835) und Verhiltnis zu Wien, wo die mittlere Position als die der Form und des Lebens
zwischen zwei entgegengesetzten ,, Toden" dargestellt wird, dem der Auflosung der Formen und dem ihrer
Erstarrung (Mann 1990 XI, 401). Zu dieser mittleren Position des Deutschen und zur Rolle des ,,Russi-
schen” (als Inbegriff des Ostens) im Zauberberg, siche Kristiansen 1978.

5 Siche z.B. Von deutscher Republik (1922) und Rede vor Arbeitern in Wien (1932), Mann 1990 X1
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thisch, insofern als er die ,geistige Form® Liibecks als einheitlich und zeitlos bzw. uralt
und anscheinend von jeder historischen Anderung unberiihrt darstelle: Das ,,Liibeck-
ische fufle auf einer ,tausendjihrigen” Tradition (Mann 1990 XI, 398). Diese Tradition
wirke in denen, die dort aufgewachsen sind, oft unbewusst fort — aber es sei auch mog-
lich, sich wissentlich von einer solchen Tradition loszulésen. Thomas Mann steht dafiir,
dass das Tradierte und Eingewurzelte in der Kultur geachtet wird, aber doch nicht so,
dass man sich selber dadurch ,vom Leben und der Entwicklung® ausschlief3t (ibid., 387).
Lebensbiirgerlichkeit bedeute auch Offenheit dafiir, was eine neue historische Situation
von einem verlangt.

Wie Hermann Kurzke feststellt, ist Joseph und seine Briider ein Roman, der geistig
in der Epoche der Weimarer Republik verwurzelt ist, auch wenn er erst im Exil verfasst
wurde (Kurzke 1983, 225). Hier lasst sich tatsichlich die Idee der Lebensbiirgerlichkeit
wiedererkennen, trotz des explizit Mythischen in diesem Roman, in dem Thomas Mann
nach seinen eigenen Worten die Wende vom Biirgerlich-Individuellen zum Mythisch-
Typischen vollzogen hat. Joseph und seine Briider ist in einem doppelten Sinne ein mythi-
scher Roman: Es wird die mythische Geschichte des biblischen Joseph wiedererzahlt, und
der Roman handelt von einer Welt, in der die Menschen sich selbst und ihre Welt durch
Mythen deuten. Zwischen den Charakteren des Romans gibt es Unterschiede darin, wie
sie mit Mythen umgehen: Die Archaischsten unter ihnen machen keinen Unterschied
zwischen sich selbst und dem mythischen Vorbild, wihrend es fiir andere, insbesonde-
re fur die Intellektuellen wie Joseph, zwischen dem Individuellen und dem mythischen
Typus einen Hiatus gibt, der es dem Individuum erméglicht, zwischen verschiedenen
mythischen Rollen zu wihlen und mit ihnen zu spielen.

Das ideelle Zentrum des Romans ist aber die ,,Gottessorge in Abrahams Sippe. Der
Gott des Alten Testaments erscheint hier nicht als eine unwandelbare mythische Figur,
sondern als eine sich dndernde: Die ,,Gottessorge“ Abrahams und seiner Nachfolger be-
steht in der Bemithung, zeitgemifle Anderungen im Bild Gottes wahrzunehmen und be-
kanntzumachen. Diese Anderungen beziehen sich darauf, was Gott vom Menschen, sei-
nem Ebenbild, verlangt. Die ,,Gottessorge® ist somit eine Sorge um den Menschen, um
die Bildung der Menschheit. Thomas Mann verfihrt anachronistisch, wenn er nicht nur
Anderungen im Gottesbild beschreibt, sondern die Patriarchen selbst als sich ihrer Ar-
beit an der Entwicklung des Gottesbildes bewusst darstellt und ihnen somit die moderne
Idee von der Entwicklung der Menschheit zuschreibt. Thomas Mann hat diese ,,Verfil-
schung® aber durchaus geschickt durchgefiihrt, so dass seinen Lesern der Anachronismus
kaum auffillt. Eindeutig spricht Thomas Mann in Joseph und seine Briider nicht nur fir
die Weisheit in den uralten Mythen, sondern auch fiir ihre Vereinbarkeit mit dem mo-

dernen, individualisierenden und historischen Denken.
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Ziel der Bildung der Menschheit ist ein Gleichgewicht zwischen den ,,héheren® und
den ,niedrigeren® Michten, dem Unbewusst-Triebhaften und dem Intellektuell-Geistigen,
im Menschen. Joseph ist derjenige, der von den Michten des Oben und von denen der
Tiefe gesegnet ist, aber auch er muss lernen, seine Gaben fiir das Wohl anderer einzuset-
zen: Als Stellvertreter des Pharaos sorgt er fiir das materielle Wohl des Volks — sowohl
des Volks des Pharaos als seines eigenen. Es geht also um die Erlangung einer ,,Lebens-
burgerlichkeit®, die den Joseph-Roman mit der Libecker Rede, den Betrachtungen und
dem Zauberberg verbindet. Das Konkrete, Lokale ist hier ein anderes, und dieses wird
ebenso lebhaft und detailreich geschildert wie die Hansestadt in Buddenbrooks oder das
Davoser Sanatorium im Zauberberg. In zeitlich und geographisch voneinander entfern-
ten Welten findet Thomas Mann also die im Grunde gleiche Problematik des Lebens und

dieselbe ethische Haltung der ,,Lebensbiirgerlichkeit.

Von Liibeck zu Kaisersaschern: Ummythologisierung des

Deutschen

Stammte Joseph und seine Briider aus der geistigen Atmosphire der Weimarer Republik,
ist Doktor Faustus (1947) ein Roman der Epoche des Dritten Reichs. Statt Liibeck wird
im Doktor Faustus Kaisersaschern als der Inbegriff des Deutschen vorgefithrt. Thomas
Mann arbeitete am Doktor Faustus im Exil und spater auch als amerikanischer Staats-
biirger, aber seine geistige Heimat blieb Deutschland; nur hat sich dessen Deutung fiir
ihn gedndert. Die neue Ansicht hat er auch im Essay Dentschland und die Deutschen von
1945 zum Ausdruck gebracht.

In Deutschland und die Deutschen ist das Deutsche nicht mehr die gliickliche Mitte,
die in ihrer Kultur sowohl das Irrational-Triebhafte als auch das Geistige im Menschen
beriicksichtigt und in Einklang miteinander bringt. Es geht zwar immer noch um das Ver-
hiltnis dieser beiden, aber jetzt gelingt die Vermittlung zwischen ihnen nicht. Statt ,,Le-
bensbiirgerlichkeit®, die solch ein Gleichgewicht enthilt und die dafiir notwendige Wele-
offenheit und Offenheit fiir historische Anderungen besitzt, findet Thomas Mann jetzt
im Wesen der Deutschen eine Kluft. Er spricht von ihrer ,Weltfremdheit®, ihrem ,Welt-
ungeschick und ihrem ,spiefibiirgerliche[n] Universalismus, einem Kosmopolitismus
in der Nachtmiitze sozusagen®, und fiigt hinzu: ,Diesem Seelenbild, dieser unweltlichen
und provinziellen deutschen Weltbiirgerlichkeit hat immer etwas Skurril-Spukhaftes und
Heimlich-Unheimliches, etwas von stiller Dimonie angehaftet, das zu empfinden mei-
ne personliche Herkunft mir ausnehmend behilflich gewesen sein mag” (Mann 1990 XI,
1129).
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Der Autor kommt darauthin vom ,alten Liibeck® zu sprechen, dessen Rathaus in dem
Jahrvollendet wurde, ,,als Martin Luther seine Thesen anschlug ans Tor der SchlofSkirche
von Wittenberg® (ibid., 1129-1130):

Aber wie Luther, der Reformator, nach Denkungsweise und Seelenform
zum guten Teil ein mittelalterlicher Mensch war und sich zeit seines Lebens
mit dem Teufel herumschlug, so wandelte man auch in dem protestanti-
schen Libeck, sogar in dem Liibeck, das ein republikanisches Glied des Bis-
marck’schen Reiches geworden war, tief im gotischen Mittelalter [...]. Nein,
in der Atmosphire selbst war etwas hiangengeblieben von der Verfassung
des Menschengemiites — sagen wir: in den letzten Jahrzehnten des finf-
zehnten Jahrhunderts, Hysterie des ausgehenden Mittelalters, etwas von la-
tenter seelischer Epidemie. Sonderbar zu sagen von einer verstindig-niich-
ternen modernen Handelsstadt, aber man konnte sich denken, daf8 plotz-
lich hier eine Kinderzug-Bewegung, ein Sankt-Veits-Tanz, eine Kreuzwun-
der-Exzitation mit mystischem Herumziehen des Volkes oder dergleichen
ausbriche, — kurzum, ein altertiimlich-neurotischer Untergrund war spiir-
bar, eine seelische Geheimdisposition, deren Ausdruck die vielen ,,Origina-
le® waren. (ibid., 1130)

Diese Beschreibung der Atmosphire Liibecks, in der Kinderzug-Bewegung, Sankt-Veits-
Tanz und Kreuzwunder-Erscheinungen ihren Platz haben, ist ein Selbstzitat aus der Be-
schreibung Kaisersascherns, der Schulstadt und geistigen Heimat Adrian Leverkithns in
Doktor Faustus (Mann 1990 VI, 52). Das ,kaisersaschernisierte” Liibeck ist nicht mehr
die Hansestadt mit ihrer ethischen Haltung und der Atmosphire einer weltoffenen Biir-
gerlichkeit; immer noch vertritt Libeck das Deutsche, aber dieses wird nun wesentlich
anders gedeutet. Statt der heilsamen ,,Mitte®, einer Position der ,Lebensbiirgerlichkeit®,
weist der Autor von Deutschland und die Deutschen den Deutschen eine ,, Altertiimlich-
keit der Seele® zu, ,,welche sich den chthonischen, irrationalen und dimonischen Kriften
des Lebens, das will sagen: den eigentlichen Quellen des Lebens nahe fithlt und einer nur
verniinftigen Weltbetrachtung und Weltbehandlung die Widersetzlichkeit tieferen Wis-
sens, tieferer Verbundenheit mit dem Heiligen bietet® (Mann 1990 X1, 1143). Wo der
Blick in die ,Tiefe® frither als eine Breite der Ansicht vom Menschen geschitzt wurde,
wird jetzt seelische Altertiimlichkeit und eine bedenkliche Nihe zum irrationalen Ur-
grund des Lebens, ja zum Dimonischen, geschen.

Die Schliisselfigur dieser Atmosphire ist Luther, eine ,riesenhafte Inkarnation deut-
schen Wesens“ (ibid., 1132), der das Mittelalter samt dessen Dimonologie in der Mo-

derne bewahrt. Thomas Mann gesellt sich zu Nietzsche, wenn er in der Reformation die
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Restauration des Veralteten und in Luther ,ein[en] konservative[n] Revolutionir[en]“
sicht: ,Er stellte ja nicht nur die Kirche wieder her; er rettete das Christentum. [...] In
dem Deutschen Luther nahm das Christentum sich kindlich und biuerlich tiefernst zu
einer Zeit, als es sich anderwirts nicht mehr ernst nahm“ (ibid., 1133). Das Dimoni-
sche bei Luther und in der deutschen Kultur wird folgendermaflen geschildert: ,Wo der
Hochmut des Intellektes sich mit seelischer Altertiimlichkeit und Gebundenheit gattet,
da ist der Teufel. Und der Teufel, Luthers Teufel, Faustens Teufel, will mir als eine sehr
deutsche Figur erscheinen, das Biindnis mit ihm, die Teufelsverschreibung [...] als etwas
dem deutschen Wesen eigentiimlich Naheliegendes® (ibid., 1131). Das Zitat zeigt die
unmittelbare Nihe von Deutschland und die Deutschen zum Doktor Faustus.

In Adrian Leverkiihns geistiger Existenz und kiinstlerischem Schaffen setzt sich die
geistige Lebensform Kaisersascherns fort, genauso wie die Liibecks in Thomas Manns,
und beide vertreten dadurch das Deutsche und die deutsche Kultur. ,Wo ich bin, da ist
Kaisersaschern®, konnte Leverkiithn von sich sagen,6 genauso wie Thomas Mann bei sei-
ner Ankunft auf dem Neuen Kontinent ,Wo ich bin, da ist Deutschland®, gesagt haben
soll.” Da ,Liibeck eine Verwandlung durchlaufen hat und sich jetzt von Kaisersaschern
als ,,geistiger Lebensform® nicht unterscheiden lisst, gilt das, was Thomas Mann in der
Gestalt Leverkithns von der deutschen Kultur sagt, auch fiir ihn selbst. Es handelt sich
in Thomas Manns groffem Deutschland-Roman also um eine Selbstreflexion, Selbstprii-
fung und Selbstkritik.

Das fiktive Kaisersaschern ist in der ,,Luther-Gegend“ von Halle, Wittenberg, Naum-
burg gelegen, was zur ,Luther-Atmosphire” des Romans beitragt. Hans Rudolf Vaget
meint aber, dass die Schliisselfigur im Roman nicht Luther, sondern Kaiser Otto IIL. sei,
der in Kaisersaschern begraben ist (statt Aachen, wo seine Grabstitte eigentlich liegt)
und dadurch der Stadt ihren Namen gegeben hat (Vaget 1977). In der Regierungszeit die-
ses Kaisers, der im Jahre 996 fiinfzehnjihrigzum Kaiser des Heiligen Deutsch-Romischen
Reiches gekront wurde und schon mit einundzwanzig verstarb, verlagerte sich der Schwer-
punket der Herrschaft des Kaiserreichs nach Italien. Nach Zeitblom, dem Biographen Le-
verkithns und dem Erzihler des Romans, nannte der Kaiser sich ,,Imperator Romanorum
und Saxonixus” und war ein ,Musterbeispiel der deutschen Selbst-Antipathic* (Mann
1990 VI, 51; Vaget 1977, 220). Vaget sicht hier die positive Moglichkeit einer Selbst-
tiberwindungdes rein Deutschen und eine Anlage zum Universalismus und argumentiert

dafiir, dass eher Otto III. als der ,mittelalterliche Luther die ,,geistige Lebensform® Kai-

% Dies ist ein Vorschlag des Teufels, des Alter Egos Leverkiihns, im grofien ,, Teufelsgesprich® in der Mitte
des Romans, siche Mann 1990 V1, 302.

7 Where I am, there is Germany*; ,,Mann Finds U.S. Sole Peace Hope®, in: New York Times, 22. Februar
1938, 13. Siche dazu Koopmann 1981, 104.
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sersascherns vertritt, die als Erbe auf Leverkiihn iibergeht (ibid., 220-221). In Deutsch-
land und die Deutschen spricht Thomas Mann von dem ,Deutsche[n] in Reinkultur,
d[em] Separatistisch-Antirdmische[n], ,Anti-Europdische[n]“ das ihn an Luther dngs-
tigt (Mann 1990 XI, 1133). Die Uberwindung des Luther’schen konnte somit einen
Durchbruch zur allgemeinen ,Lebensbiirgerlichkeit® und zur Position der ,Mitte® be-
deuten, die nach Manns fritherer Ansicht das Deutsche charakterisiert. In der Gestalt
Ottos II1. sicht Vaget nun Thomas Manns Stellungnahme zur Debatte deutscher Intel-
lektueller im amerikanischen Exil tiber die Frage, ob der Nationalsozialismus ,,aus dem
Wesen des Deutschtums hervorgegangen sei” (die sogenannte Ein-Deutschland-These),
oder aber ob zwischen zwei Deutschlands zu unterscheiden sei, einem guten und einem
bésen (die Zwei-Deutschlands-These).8 Nach Vaget hat Thomas Mann mit der Schliis-
selfigur des Kaisers Otto III. Stellung fiir die Ein-Deutschland-These genommen, aber
in einer differenzierten Form, nimlich dass das ,,bose” Deutschland das fehlgeschlagene
»gute” sei; diese Ansicht wird tatsichlich in Deutschland und die Deutschen (Mann 1990
X1, 1146) vorgelegt. Dies bedeutet nach Vaget aber, dass ,,Thomas Manns Verstindnis
der deutschen Geschichte nicht in der Faust-Metapher aufgeht” und dass ,,[d]as gingi-
ge Interpretationsschema, wonach Leverkiihn als die Verkorperung derjenigen geistigen
und psychologischen Anlagen des Deutschtums aufzufassen sei, die in der Chiffre Lu-
ther und Faust gemeint seien, [...] auf einem Miflverstindnis [beruht]“ (Vaget 1977, 216,
220). Denn sowohl das ,,gute” als auch das ,,bose” Deutschland seien im Erbe Leverkiihns
als Méglichkeiten enthalten; er verfehle aber die Chancen, das erstere zu verwirklichen
(ibid., 216-229). Vagets Argumentation reicht m. E. aber nicht dazu, das von vielen For-
schern entdeckte Unvermeidliche und Schicksalhafte in Leverkiihns Faust-Identifikation
zu Widerlcgen.9 Selbst die Tatsache, dass jede eventuelle Bemithung Ottos IIL. zur Uber-
windungdes rein Deutschen durch seinen frithen Tod im Keime erstickt wurde, liefe sich
ihn eher als ein Symbol des notwendigen Scheiterns solcher Bemiihungen der Deutschen
interpretieren.

Schon in Liibeck als geistige Daseinsform wurde Musik als zum Deutschtum gehérig
dargestellt. In Deutschland und die Deutschen wird als drittes Glied des Komplexes das

Dimonische erwihnt:

Die Musik ist dimonisches Gebiet [...]. Sie ist christliche Kunst mit nega-
tivem Vorzeichen. Sie ist [...] die der Wirklichkeit fernste und zugleich die

passionierteste der Kiinste, abstrakt und mystisch. Soll Faust der Reprisen-

8 Vaget 1977,206-7. Siche auch Vaget 1991, Vaget 2008.

9 Bis zuletzt sicht Thomas Mann also die deutsche Geschichte, ja Geschichte tiberhaupt, als einen schick-
salhaften Ablauf, den man nicht indern, sondern dessen Tragik man einzig beklagen kann: (WiRkirchen

1986, 166) Vgl. Straf8ner (2010, 286).
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tant der deutschen Seele sein, so miifite er musikalisch sein, denn abstrakt
und mystisch, das heiflt musikalisch, ist das Verhaltnis des Deutschen zur
Welt. (Mann 1990 XI, 1131-1132)

Hier ist die Gestalt des genialen Komponisten Adrian Leverkiithn vorgezeichnet, der ei-
nen Pakt mit dem Teufel eingeht, um seine Kreativitit von der Lihmung zu befreien, die
sein kritischer Intellekt verursacht hat. Der Teufel vertritt hier die niederen Seelenkrifte
des Menschen, vor allem die Sexualitit. Der Pakt mit dem Teufel wird durch Leverkiihns
Beischlaf mit einer Prostituierten geschlossen, bei der er sich mit einer cerebralen Syphilis
infiziert. Nach fiinfundzwanzig produktiven Jahren fallt er in geistige Umnachtung — im
Rahmen seines Faust-Schicksals gedeutet wird er vom Teufel geholt. Die heilbringende
Mitte, die Vermittlung zwischen dem Geistigen und dem Leiblich-Triebhaften, ist nicht
erreicht.

Der Untergang Leverkithns steht fir den Sturz der deutschen Kultur in die Barbarei
des Nationalsozialismus. Im Dokzor Faustus wird die Erklarung fur die deutsche Kata-
strophe nicht in der politischen Entwicklung oder den historischen Umstinden gesucht,
sondern sie wird von der unabinderlichen seelischen Verfassung, dem mythischen Wesen
der Deutschen abgeleitet. Die Reformation wird nicht als eine historische ,,Erklarung®
fir das Wesen der Deutschen geboten, sondern vielmehr ist sie ein Zeitalter, in dem das
Wesen der Deutschen am deutlichsten in Erscheinung tritt. Ebensowenig — oder noch
weniger — wird das Deutsche aus der historischen Situation um Jahr 1000, also der Zeit
Ottos IIL., erklirt, sondern dieser Kaiser tritt nur als ein Symbol des Deutschen in Er-
scheinung.

Ebenso wie Liibeck und Kaisersaschern ist Deutschland fiir Thomas Mann im Dok-
tor Faustus vor allem eine geistige Grofe. Die deutsche Katastrophe wird nicht durch
eine historische Analyse der Griinde, sondern aus dem mythischen Charakter der Deut-
schen heraus erklirt. Die Uniiberbriickbarkeit der Kluft zwischen dem mythischen und
dem modern-aufgeklirten, historischen Denken wird in der Erzihlstruktur des Romans
durch die Gegeniiberstellung der Perspektiven der beiden Hauptpersonen inszeniert. Le-
verkithn vertritt das mythische Denken, insofern als er sein Leben als Wiederholung des
Lebens von Faust versteht, wihrend Zeitblom, der an einer realistischen Kiinstlerbio-
graphie schreibt, sich auf die Seite der modernen Rationalitit stellt. Adrian identifiziert
sich zuerst spielerisch mit Faust, aber die Identifizierung wird immer stirker, bis sie voll-
kommen ist. Zeitblom ist zu entsetzt und erschrocken von der Faust-Identifikation seines
Freundes, um sich ernsthaft mit dieser zu befassen. Die Vorstellungen der beiden Freun-
de von Leverkithns Leben bleiben voneinander getrennt. Ebenso hilflos wie dem Faust-
Schicksal seines Freundes steht Zeitblom dem ,Bosen” im gegenwirtigen Deutschland

gegeniiber. Seine humanistische Idee ist die der ,,menschlichen Mitte®, die Domestizie-
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rung des Triebhaft-Urgriindigen im Menschen durch den Geist. Sie erweist sich aber als
seicht, falsch und licherlich. Im Portrait von Zeitblom gibt Thomas Mann schweren Her-
zens seine frithere Idee der Humanitit als Velleitit auf. Eindeutigist es Leverkiihn, der die
tiefere Einsicht in das Wesen des Menschen hat. Thomas Mann endet im Doktor Faustus
damit, dem urtiimlichen Denken in Mythen, vertreten von dem syphilitischen Kiinstler,
rechtzugeben.

Liibeck und Kaisersaschern sind zwei Ortschaften, die Thomas Mann nacheinander
als seine geistige Heimat angibt. Mit der Verurteilung der ,geistigen Lebensform® Kai-
sersascherns, fir ihn nun der Inbegriff Deutschlands, als tief bedenklich, ja dem Bésen
verfallen, verurteilt Mann auch sich selbst. Dass er als Deutscher des Deutschtums und
des deutschen Schicksals unvermeidlich teilhaftig ist, hat er in Deutschland und die Deut-
schen explizit ausgesprochen (ibid., 1128). In der Entstehung des Doktor Faustus berich-
tet Thomas Mann von seiner Lungenkrankheit und Operation wihrend der Arbeit an
Doktor Faustus, die er im hochsten Maf als zur Sache gehorig ansah: ,,[D]er schreckliche
Roman zusammen mit den deutschen Argernissen” seien an seiner Erkrankung schuld
(Mann 1990 XI, 254). Es ist cine Art Inszenierung mythischer Identifikation, wenn er
am eigenen Leib den Zusammenbruch Deutschlands mit dem Nationalsozialismus spiirt,

weil er an diesem das Deutschland wiedererkennt, an dem er teilhat.
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