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Glaubst Du nicht, daf} das Gute auch schon ist?

Platon

Einleitung: Spiel, Kunst und Leben als Selbstzweck

Alle 24 Minuten geht die Sonne auf im Tabanta-Grenzland, und dieses Mal
scheint sie nur fiir mich. Ich steche am Rand einer Schlucht. Unter mir liegt
still ein See, hinter mir schmiegt sich das Dorf der Orni an die Felsen. Dort
wohnen stolze, grofle Vogel, die gut mit Pfeil und Bogen umgehen konnen.
Bei ihnen habe ich die Nacht verbracht; das Bett im Gasthaus Schwalben-
nest war warm und weich. Jetzt rauschen die Zedern um mich herum im
Morgenwind. Gegeniiber, in den Bergen, sind sie schneebedeckt. Rauch
steigt dort auf aus einem Stall, in dem mein Pferd auf mich wartet. Was

fiir eine Aussicht! Und was fiir eine Ruhe. [...] Gut, dass der Schneesturm
vorbei ist. (Stillich 2023, 53)

Mit diesen Zeilen beginnt ein Urlaubsbericht von Sven Stillich in der Reiserubrik der
deutschen Wochenzeitung Die Zeit vom 27. Juli diesen Jahres. Er trigt die Uberschrift
»Mein Lavendel heifft Himmelspilz“ und handelt vom Urlaub des Autors im Computer-
spiel The Legend of Zelda: Tears of the Kingdom (Nintendo 2023), einem der erfolgreichs-
ten auch wissenschaftlich rezipiertesten Videospiele der letzten Jahre (vgl. Hutchinson
2021).

Aufdem dichten, dunklen Weg durch den Wald der Fragen nach dem Guten, Schonen
und Wahren in Zelda, wird uns Herr Stillich als Vergil dienen. Vom Guten und Schénen
in diesem Spiel spricht er ausdriicklich, und dass es auch um Wahrheit geht, sogar um
eine existentielle, ist dem Autor vielleicht selbst zwar nicht bewusst, wird aber deutlich,
wenn man bedenkt, dass was er vom Urlaub schreibt, auch fiir das Leben gilt.

Das Spiel Zelda, als Spiel genommen, ist zunichst, wie alles Schone und jedes Lebewe-
sen, zwar geordnet und in sich organisch abgeschlossen — in der Nikomachischen Ethik
definiert Aristoteles etwas als schon, ,wenn nichts zu ihm hinzugefiigt und nichts von
ihm weggenommen werden kann® (EN, 1106b) — aber zwecklos. Immanuel Kant spricht
in der Kritik der Urteilskraft von der ,Zweckmifigkeit ohne Zweck® (Kant 1999, 66)
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des schonen Kunstwerks. Diese Zwecklosigkeit des Spiels bedeutet nun aber nur, dass es
keinen Zweck aufSerhalb seiner selbst hat, dass es nicht umwillen eines anderen ist, son-
dern nur um seiner selbst willen, dass es Selbstzweck ist. Diesen Zug teilt das Spiel, wie
wir gesehen haben, mit dem Kunstwerk und dem Lebendigen, dessen Symbol es ist, wie

Hans-Georg Gadamer ausfiihrt:

Wann reden wir von Spiel, und was ist darin impliziert? Sicherlich als erstes
das Hin und Her einer Bewegung, die sich stindig wiederholt — man denke
einfach an gewisse Redeweisen, wie etwa ,das Spiel der Lichter oder ,,das
Spiel der Wellen®, wo ein solches stindiges Kommen und Gehen, ein Hin
und Her vorliegt, d.h. eine Bewegung, die nicht an ein Bewegungsziel ge-
bunden ist. [...] Die Freiheit der Bewegung, die hier gemeint ist, schliefit
ferner ein, dafl diese Bewegung die Form der Selbstbewegung haben muf.
Selbstbewegung ist der Grundcharakter des Lebendigen tiberhaupt. Das
hat schon Aristoteles, das Denken aller Griechen formulierend, beschrie-
ben. Waslebendigist, hat den Antrieb der Bewegungin sich selber, ist Selbst-
bewegung. Das Spiel erscheint nun als eine Selbstbewegung, die durch ihre
Bewegung, die sozusagen ein Phinomen des Uberschusses, der Selbstdar-

stellung des Lebendigen, meint. (Gadamer 1999, 114)

Wir werden sehen, dass das Spiel Ze/da nicht nur ein Symbol fiir das in sich abgeschlosse-
ne, und als solches vollkommene Lebendige und daher, wenn Aristoteles recht hat, auch
Schénen ist, sondern, dass es auch wahr ist, insofern es in seiner kiinstlerisch-spielerischen
Wahrscheinlichkeit, d.h. ;Wahrihnlichkeit” (vgl. Brocker 1999, 553) klarer zur Erschei-
nung bringt, was ist und was nicht ist, als es eine wissenschaftlich-genaue Beschreibung

unserer existentiellen Lebenswirklichkeit konnte.

Kalokagathia

In Zelda herrscht das altgriechische Ideal der Kalokagathia, der Ubereinstimmung zwi-
schen dem Schénen (kalon) und (kai) dem Guten (agathon), das noch bei Kant anklingt,
wenn er das Schéne als ,,Symbol des Sittlichen-Guten® bestimmt (Kant 1999, 211). Bei
den alten Griechen bezeichnete das Schéone ,,in allen Lebensbereichen das jeweils Her-
vorragende, besonders Geeignete, Niitzliche, Brauchbare (kresomon), Schickliche (pre-
pon), Angemessene, Wohlgefillige, Begehrens- und Liebenswerte, Gelungene und im Wett-
kampf Auszuzeichnende (Rentsch 2004, 722). Auch in Zelda sind die guten Wesen und
Dinge schon und die schénen Wesen und Dinge gut: Die niitzlichen Artefakte und Pflan-

zen sind kunstvoll geformt und schon anzusehen; der Held ist blond und blauiugig, wenn
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auch mit spitzen Elfenohren; die Prinzessin hat griine Augen und blondes Haar. Das Bé-
se ist grundsitzlich hisslich — die Monster, die verwunschenen Orte, die schreckliche
Verheerung Ganon —, aufler es verkleidet sich, wie die Angehorigen der Yiga-Bande in
Breath of the Wild (Nintendo 2017), die dann aber eben nur schon und gut scheinen, es
in Wahrheit aber nicht sind.

Gadamer weist darauf hin, dass der griechische Begriff des Schénen urspriinglich mit
demjenigen des Kosmos, der Ordnung der Welt, zusammenhing. Die Erkenntnis der
wahren Ordnung der Wirklichkeit war fir die Griechen ein Vernechmen des Schonen.
In Wahrheit ist die Welt geordnet, schon und gut (vgl. Gadamer 1999, 105).

Bald schon wird die den Menschen umgebende Welt aber auch im antiken Griechen-
land nicht mehr als unmittelbar geordnet und schon empfunden. Platon ist es, der mit
seiner Zweiweltenlehre die Wirklichkeit in gegensitzliche Bereiche aufteilt. Diesseits:
die sinnlich vermittelte alltigliche Lebenswelt, die Welt der Veranderung, Verginglich-
keit, Unsicherheit (der Wahrnehmung), T4uschung und des blofen Scheins; jenseits:
die intelligible Welt der wirklichen, wahren, unverinderlichen Dinge, die Platon mit ei-
nem von ihm geprégten terminus technicus ,Jdeen” nennt. Diese sind nichts Subjektives,
nicht Vorstellungen im Kopf des Einzelnen, sondern das eigentlich Seiende, die wirkliche
Wirklichkeit, denen gegeniiber die sinnlichen Gegenstinde nur ,, Abbilder” darstellen.
Ein Beispiel mag verdeutlichen, was Platons These ist.

Nehmen wir einen Kreis. Was ist ein Kreis? Wo begegne ich Kreisen? Nun konnte
man meinen, wir seien iiberall von Kreisen umgeben. Ich muss mich nur umsehen. Mei-
ne Armbanduhr ist kreisformig. Der Sockel meiner Schreibtischlampe ist kreisformig.
Meine Brillengliser sind kreisformig. In meiner Schreibtischschublade liegt vielleicht ein
Apfel: der ist kreisformig. Und ein Kreis ist, was alle diese runden Dinge gemeinsam ha-
ben. Ich muss also nur von allen Unterschieden abstrahieren und gewinne induktiv den
abstrakten Begriff des Kreises. Platon widerspricht. Ihm zufolge lisst sich der Begriff des
Kreises nicht induktiv mit Hilfe von Abstraktion aus dem Vergleich sinnlich erfahrbarer
einzelner kreisférmiger Gegenstinde gewinnen, weil wir immer schon wissen miissen,
was kreisformig bedeutet, um kreistérmige Gegenstinde zu vergleichen. Wenn wir nicht
schon ein Wissen davon hitten, was kreisformig bedeutet, wiirden wir beim Versuch den
Begriff des Kreises zu finden unter Umstidnden lauter viereckige Dinge iibereienderlegen.

Johannes Hirschberger fiihrt aus:

Du kannst gar nie Sinneswahrnehmungen erstmals haben, ohne schon von
vornherein dabei geistige Inhalte mit eingehen zu lassen und zu verwenden,
die nicht aus der Erfahrung stammen. Wenn wir z.B., heifit es im Phaidon,
zwei Holzer miteinander vergleichen, dann finden wir, dafl sie zwar nie ganz

gleich sind, aber doch dem Begriff der Gleichheit mehr oder weniger nahe-
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kommen. Was geschah bei diesen Vergleichen? Wir bezogen unsere Vor-
stellungen von den einzelnen Hélzern auf die Idee der Gleichheit und ha-
ben sie dadurch gemessen, beurteilt, geordnet. Wir hitten gar nicht daran
denken konnen, die zwei Holzer vergleichend zusammenzubringen, hitten
wir nicht schon von vornherein die Idee der Gleichheit an sich gehabe. [...]
Der Theaitet zihlt als weitere apriorische GewufStheiten auf: Identitit, Ver-
schiedenheit, Gegensatz, Einheit, Zahlenbestimmtheit, Gerades und Un-
gerades. Wir sehen, es sind Grundbegriffe allen Erkennens tiberhaupt, was
Platon hier anfithrt. Du kannst den Abstraktionsprozef§ tiberhaupt nicht
beginnen, ohne schon vorher um Identitit, Gleichheit, Ahnlichkeit, Ein-
heit, Vielheit usw. zu wissen, weil sonst ein Vergleichen, der erste Schritt der
Abstraktion, gar nicht in Gang kommen kann. Um vergleichen zu kénnen,
muf$ man ja bereits wissen um das Eine und Viele, Identische und Andere.

Wie kénnten wir sonst eine Vorstellung von einer anderen unterscheiden?

(Hirschberger 1980, 1, 92)

Die sinnlichen kreisformigen Gegenstinde unserer Wahrnehmung, erinnern uns also nur
an die vorgingige Idee, die wir immer schon kennen. Platon spricht von ,Wiedererin-
nerung", oder ,Wiedererkennen® (anamnesis). ,,Aber was ist Wiedererkennen? Widerer-
kennen ist nicht: etwas noch einmal erkennen. [...] In Wiedererkenntnis liegt immer, dafl
man jetzt eigentlicher erkennt, als man in der Augenblicksbefangenheit der Erstbegeg-
nung vermochte. Wiedererkennen sicht das Bleibende aus dem Fliichtigen heraus. Das
ist nun die eigentliche Funktion des Symbols und des Symbolgehalts* (Gadamer 1999,
137).

Der Kreis, den wir immer schon kennen miissen, der uns a priori, d.h. vor jeder sinn-
lichen Erfahrung, immer schon gegeben sein muss, wenn uns kreisf6rmige Dinge begeg-
nen konnen sollen, ist selbst aber kein sinnliches Ding, sondern eine nur dem Denken
zugingliche Idee, ein Allgemeinbegriff und d.h. bei Platon: objektive Wirklichkeit. Der
wirklich existierende Kreis ist der dem Denken gegebene Kreis, dieser ist der Begriff, die
Definition, die Idee des Kreises; etwa: Eine Linie deren Punkte alle gleich weit von einem
Mittelpunkt entfern sind. Diesen idealen, d.h. bei Platon objektiven Kreis, gibt es nur ein-
mal und auf diesen beziehen wir uns, wenn wir vom Kreis reden. Wihrend die sinnlichen
Dinge jedem von uns jeweils anders erscheinen und wir in der sinnlichen Welt also nie
wirklich vom Selben reden kénnen, sondern jeder in seiner eigenen Welt lebt, vom ande-
ren isoliert ist, ist die Welt der Idee unsere gemeinsame Welt. Nur in der Welt der Ideen
ist Gemeinschaft moglich.

Obschon die sinnlich gegebene Welt also grundsatzlich das Reich der Unwahrheit, des

weniger Seienden, des Schlechten und Falschen ist, und Platon Kunstwerke in der Po/i-
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teia nochmals niedriger ansetzt, weil sie als Abbilder (Kunstwerke) der Abbilder (Sin-
nendinge) der Wirklichkeit (Ideen) noch weiter von der Wahrheit entfernt sind, als die
sinnlichen Gegenstinde, erortert er im Symposion und im Phaidros die in sich gestaffelte
Erfahrungdes Sinnlich-Schénen als erste Etappe auf dem Weg zur Erkenntnis der wahren

Idee des Schonen. Im Symposion erklart Diotima dem jungen Sokrates:

Denn das bedeutet den rechten Weg zu den Dingen der Liebe gehen oder
von einem anderen Gefithrt werden, daff man, mit diesen schonen Dingen
hier beginnend, um jenes Schoénen willen immer weiter hinaufsteigt, wie
auf Stufen: von einem schonen Leibe zu zweien und von zweien zu allen
schonen Leibern, und von den schénen Leibern zu den schénen Einrich-
tungen [Institutionen] zu den schénen Wissenschaften, bis man dann von
den Wissenschaften aus zu jener Wissenschaft gelangt, die die Wissenschaft
von nichts anderem als von jenem Schonen selbst ist, und er schliefSlich das

erkennt, was das Schone selbst ist. (Phaidros 211c¢)

Auch wenn es auf den ersten Blick so scheinen mag, redet Platons Diotima hier keinem
Induktionsschluss das Wort, denn die Erkenntnis der Idee des Schonen ist nicht das Er-
gebnis eines Abzichens der Besonderheiten des Einzelnen, um so zu einer immer grofSe-
ren Allgemeinheit zu gelangen, sondern was Diotima beschreibt ist der faktische Weg,
den man als Mensch gehen muss, um zu erkennen, was man immer schon wusste (vgl.
Brocker 1999, 145-168). Der Weg vom Einzelnen zum Allgemeinen, vom Sinnlichen
zur Idee, den Diotima erliutert, beschreibt — wie im Ubrigen auch Platons Hoblengleich-
nis — nicht die Genese der Idee, des Allgemeinbegriffs, sondern nur den faktischen Weg
zu dessen Erkenntnis. Der Aufstieg aus dem Sinnlichen lasst den Begriff nicht entstehen;
vielmehr kann ich zum Allgemeinen nur aufsteigen, weil es immer schon existiert. Es geht
also nicht um das ontologische Werden der Idee, sondern um den Weg wie ich zu ihrer
Erkenntnis gelange.

Im Phaidyos erzihlt Platon den Mythos vom Aufstieg der befiederten Seele zum ,,iiber-
himmlischen Ort® an dem sie zwischen den Wiedergeburten die Ideen schaut (vgl. Bro-
cker 1990, 522—559). Wenn nun ein Verliebter hier unten den Geliebten erblickt, so be-
ginnen der Seele des Liebenden wieder Federn zu wachsen, was schmerzhaft ist, wie ,fiir
die Zahnenden die Schmerzen an ihren Zihnen sind, wenn diese eben hervorwachsen®
(Phaidros, 251b), und zu einem Verhalten fiihrt, das den Mitmenschen als Art Wahn-
sinn erscheint, in Wahrheit aber ein Anzeichen der Anniherungan die Ideen ist. Walter
Brocker erklart: ,Das Schone ist nach Hegel das sinnliche Scheinen der Idee. Diese Be-
stimmung Hegels stammt unmittelbar aus dem ,Phaidros’. Das Schéne ist die platonische

Vermittlung zwischen dem Intelligiblen und dem Sinnlichen. Nirgends sonst in Platons
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Schriften gibt es eine so innige Verbindung von Diesseits und Jenseits wie im ,Phaidros*

(Brocker 1990, 545; vgl. Hegel 1983). Bei Platon heift es:

Wenn man sich beim Anblick der Schonheit hienieden an jene wahre Schon-
heit erinnert, so bekommt man Fliigel, und wenn man dann neu befiedert
ist und auffliegen mochte, dazu aber nicht imstande ist, sondern wie ein Vo-
gel hinaufschaut und sich um die Dinge hier unten nicht kitmmert, so gibt
das Anlaf8 zu der Beschuldigung, man befinde sich im Zustand des Wahn-
sinns. (Phaidros, 250a)

Wer aber eben wieder geweiht ist und wer die damaligen Dinge vielfach
geschaut hat: wenn der ein gottihnliches Angesicht, als ein vollkommenes
Abbild der Schonheit, oder die (entsprechende) Erscheinung eines Leibes
sieht, so erfaflt ihn zuerst ein Schauder, und es befillt ihn etwas von den
Angsten von Damals. (Phaidros 251b)

Martin G. Weif§

3

Auch Gadamer ist das so verstandene Sinnlich-Schéne ein Fingerzeig in Richtung der
Welt der Ideen, der Wahrheit und des Guten, ein Aufleuchten der wahren Welt im Fal-

schen:

Was wir aus dieser Geschichte als wichtigsten Hinweis entnehmen, ist, daf§
das Wesen des Schénen gerade nicht darin besteht, der Wirklichkeit nur
gegeniiber und entgegengesetzt zu sein, sondern daf§ Schonheit, wie unver-
hofft sie auch begegnen mag, wie eine Biirgschaft ist, daf§ in aller Unord-
nungdes Wirklichen, in all ihren Unvollkommenheiten, Bosheiten, Schief-
heiten, Einseitigkeiten, verhdngnisvollen Verwirrungen dennoch das Wah-

re nicht unerreichbar in der Ferne liegt, sondern uns begegnet. (Gadamer

1999, 106)

Transzendentalien

Der Zusammenhang zwischen dem Schénen, dem Guten und dem Wahren findet sich

auch in der Transzendentalienlehre des Thomas von Aquin. Wihrend sich die Frage nach

dem Wesen eines Seienden, also die Frage danach, was etwas ist, seit Aristoteles damit be-

antworten lisst, dass man das Seiende definiert, d.h. dadurch, dass man den artbildenden

Unterschied und die nichsthohere Gattung angibt (omnis definitio fit per genus proxi-

mum et differentia specifica), ist das beim Sein nicht méglich. Ich kann zwar das Seien-

de Mensch als vernunfibegabtes (artspezifischer Unterschied) Lebewesen (nichsthohere

Gattung) bestimmen, beim Sein aber gibt es keine hohere Gattung und keinen artspezi-

fischen Unterschied. Wie kann dann ausgesagt, bzw. auch nur gedacht werden, was Sein
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ist? Thomas beantwortet diese Frage damit, dass er zunachst festhilt, dass iiber das Sein
tatsichlich keine pridikativen Aussagen méglich sind. Trotzdem verstehen wir ,,seiend*
irgcndwie. Was aber verstehen wir, was meinen wir, wenn wir ,,seiend” sagen, wenn wir
davon sprechen, etwas sei? Sein ist ja keine Eigenschaft an einem Seienden, wie jede ande-
re. Sokrates ist nicht seiend, wie er behaart, oder vernunftbegabt ist. Er ist nicht bloffiflig,
hisslich, klein und dann auch noch seiend. Trotzdem sagen wir von Sokrates er sei. Was
meinen wir damit? Thomas antwortet, dass wir das, was wir meinen, wenn wir vom Sein
sprechen, immer nur indireke aussagen kénnen.

Es gibt transzendentale Bestimmungen, die immer alle mitgemeint sind, wenn wir sa-
gen etwas sei seiend. Diese Bestimmungen, die erhellen, was wir mit Sein meinen, sind
die Transzendentalien. Sie heifen so, weil sie jede kategoriale Bestimmung des Seienden

iiberschreiten, d.h. transzendieren.

Gemeint sind mit diesen Bestimmungen Aspekte und Weisen des Seins, die
in dem Wort ens [seiend] zwar nicht zum Ausdruck kommen, aber trotz-
dem mit seiend generell gegeben sind. [...] Die Transzendentalien folgen
unmittelbar und notwendig aus dem Wesen des Seins und tibergreifen des-
halb mit diesem alle Grenzen, Gegensitze und Seinsweisen. Selbst sind sie
nicht vom Sein umgriffen, sondern mit dem Sein identisch und deshalb mit
ihm konvertibel [...]. (Heinzmann 1994, 38)

Obwohl in der Forschung umstritten ist, ob Thomas das pulchrum, d.h. das Schone, zu
den Transzendentalien zihlt und an der klassischen Stelle in De veritate das Schone nicht
vorkommt, ist die Hinzunahme des Schénen zu den Transzendentalien alles andere als
abwegig (vgl. Thomas von Aquin 1986). Demnach lisst sich mit Thomas sagen: ezns et
res, unum, aliquid, verum, bonum, pulchrum convertuntur. Seiend und etwas, eins, ande-
res, wahr, gut, schon fallen in eins. Die Transzendentalien erliutern gleichsam die Be-
deutung von ,seiend”. Wenn ich ,seiend” (ens) sage, meine ich etwas(-sein) (res), eines
(-sein) (unum), anders(-sein) (aliquid), wahr(-sein) (verum), gut(-sein) (bonum) und
schon(-sein) (pulchrum). Was heifit das? Im Anschluss an Thomas, aber nicht streng tho-
masisch — Thomas begreift besonders das aliquid und das bonum anders (vgl. Heinzmann
1994, 37f.) —, lasst sich sagen: 1. Zu sagen, dass etwas ist, heif$t zu sagen, dass es etwas ist.
Es ist ein bestimmtes Seiendes, eine res. 2. Etwas kann aber nur etwas (Bestimmtes) sein,
wenn es von Anderem verschieden ist, wenn es sich von anderem unterscheidet, d.h. wenn
es ein Anderes (aliquid) ist. Spinoza wird spiter schreiben: Ommnis definitio es negatio, jede
Bestimmung ist Negation. Zu sagen, dass etwas etwas Bestimmtes ist, heifit gleichzeitig
zu sagen, dass es alles Andere nicht ist; und zu sagen, dass etwas etwas Bestimmtes nicht

ist, ist eine Aussage dariiber, was etwas ist. Wenn es nur ein Seiendes gibe, wire es alles
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und von nichts unterschieden, auch nicht von irgendwelchen Eigenschaften, ja es hitte
keinerlei Eigenschaften und wire buchstablich Nichts. Etwas zu sein, bedeutet notwen-
dig etwas Anderes nicht zu sein und etwas nicht zu sein bedeutet etwas zu sein. Identitat
gibt es nur in Differenz und Differenz nur in Identitit; Hegel wird darauf zuriickkom-
men.

3. Wenn ich sage, dass etwas ist, sage ich, dass es wahr ist, insofern es denkbar ist, mit
dem Denken tibereinstimmen kann; gemif} der von Thomas tibernommenen Aristoteli-
schen Definition der Wahrheit als adequatio rei et intellectus. Was sein kann, kann erkannt
werden, kann wahr sein. 4. Wenn ich sage, dass etwas ist, sage ich, dass es gut ist, weil je-
des Sein von Gott kommt und grundsitzlich jedes Sein besser ist als Nichtsein (mzelior sic
esse, quam non esse). 5. Wenn ich sage, dass etwas ist, sage ich, dass es schon ist, denn je-
des Seiende verweist auf die Gutheit und Vollkommenheit der géttlichen Ordnung, bzw.
der ewigen Ideen im Geiste Gottes, wohin sich die Platonischen Ideen im Mittelalter zu-
riickgezogen haben.

Das Schone wird so zum Teleport-Medaillon zur Wahrheit, um im Zelda-Jargon zu
sprechen. Da das Spiel Zelda aber selbst schon ist, nimmt es nicht wunder, dass das Spiel
auch wabhr ist, d.h. Wahrheiten enthilt, also wahre Einsichten in die Wirklichkeit und
das wirkliche Leben. Das Spiel sagt die Wahrheit, wenn es sagt, was ist und was nicht ist,
gemif Aristoteles’ berithmter Bestimmung wahrer und falscher Rede in der Mezaphysik:
»Zu sagen namlich, das Seiende sei nicht oder das Nicht-Seiende sei, ist falsch, dagegen
zu sagen, das Seiende sei und das Nicht-Seiende sei niche, ist wahr! (Met., 1011b 26-
27) Die Wahrheiten iiber das Leben, die das Spiel unserem Vergil eréffnet, sind durchaus

bedenkenswert:

Vor mir liegt eine ganze Welt voller Versprechen. Und so vieles ist noch
unerreichbar. Denn noch muss ich wachsen, muss lernen. [...] Es gibt so
vieles in dieser Welt, was auf den ersten Blick keinen Zweck hat. [...] Das
ist iberhaupt das Wunderbare [...]: Manchmal ist es voller Tiefe und Ernst,
manchmal ist es ein Spiel fir kleine Kinder. [...] Die Welt entsteht nicht
durch Betrachtung, sondern durch Handlung. [...] Alles dauert. Alles kann
schiefgehen. [...] Entschleunigung ist wichtig. [...] Auch ich brauche meine
Zeit, um zu lernen, Umwege zu nehmen oder Abkiirzungen zu finden, die
dann doch keine sind. [...] Auch deswegen ist es schon [...]. Weil ich weif3:
Es wird auch am Ende dieser Reise noch so viel da sein, was ich nicht gese-

hen habe. [...] Irgendwann wird es vorbei sein — viel zu schnell [...]. (Stillich

2023,53)
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