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Brods joodse Kafka

Het is bekend dat de theologische lezing van Kafka begonnen is met Max Brod.
De interpretatie die hij ontwikkelt in het nawoord voor de posthume editie van Das
Schlof in 1926 vormt daar het beste en vaakst geciteerde voorbeeld van. In zijn
verdediging van een religieuze Kafka aarzelt hij niet allerlei biografische
elementen aan te halen — waar hij als naaste vriend van de overleden schrijver
natuurlijk een monopolie op had, om zijn lezing te staven. Dit gebeurt echter op
een manier die op z’n minst dubieus genoemd kan worden — en die overigens erg
verschilt van de andere biografieén die Brod schreef (bijvoorbeeld zijn biografie
van Heinrich Heine, die een indrukwekkende en wetenschappelijk uitstekend
onderbouwde studie van de biografie en de literatuur van Heine vormt.).

Volgens Max Brod vinden we in Kafka’s literatuur een aanvoelen van een
geestelijke dimensie, die met menselijk verstand niet te begrijpen valt, een vorm
van het absolute, die als door een sluier wordt verborgen. Kafka verschijnt in deze
visie als een bemiddelaar tussen het absolute en het aardse. De religie waar Brod
het over heeft in deze beschrijving blijft eerder abstract en zelfs universeel. Pas in
zijn biografie van 1937 zal Brod de concrete joodse dimensie van Kafka’s religie
verder invullen, zonder overigens aan het universele karakter af te doen. De Brief
an den Vater bijvoorbeeld, beschouwt Brod als een document dat de religieuze
ontwikkeling van Kafka en de veranderingen in die tijd weergeeft. Hij citeert
Kafka wanneer die het jodendom dat hij van zijn vader meekreeg onvoldoende
vond om een sterke band tussen hen te scheppen: “het was denkbaar, dat wij
tweeén elkaar in het jodendom zouden hebben gevonden of zelfs dat wij van
daaruit eensgezind zouden zijn opgetrokken. Maar wat was dat voor een soort
jodendom, dat ik van u meekreeg!™® Volgens Brod speelde Kafka’s verlangen
verantwoording af te leggen aan zijn familie een centrale rol in zijn literatuur. Die
Verwandlung, Das Urteil, Der Heizer,... zijn hier voorbeelden van. De problemen
die Kafka ervoer in zijn familieleven maakten ook deel uit van zijn religieuze
worsteling, aldus Brod. Kafka’s religiositeit moet volgens Brod begrepen worden
vanuit dit tragische element in zijn leven: het ontbreken van een familieleven en
een actieve bijdrage aan de samenleving, dat Kafka trachtte te overwinnen door
zijn literatuur. “Hij leed in stilte.” Hij schreef, “als een vorm van gebed.”*Kafka’s
werk als ambtenaar was een ‘last’ die elke dag zwaarder werd, iets ‘ondraaglijks’.
Een aardse belemmering op de “hem geschonken genade”.> Brod begrijpt Kafka’s
lijden ook als verbonden met zijn literatuur. Wanneer Kafka telkens weer zijn
geweten op de proef stelt, en daarbij telkens weer een verschrikkelijk lijden moet
dragen, ziet Brod daarin de oorsprong van zijn beste teksten. Want tegenover de
last van zijn arbeid als ambtenaar staat de literaire arbeid, die een “opstijgen ten
hemel” voor Katka zou zijn. In zijn schrijven kon ‘Franz’ in een staat van
vervoering geraken, meer nog, het schrijven is zijn ‘mandaat.” Geen louter literair
mandaat, haast Brod zich eraan toe te voegen. Van meet af aan staat achter het
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schrijver van de hoop, en wie hem als schrijver van de theologie van de crisis ziet,
mist volgens Brod de essentie van zijn werk. Met zijn kleine vonkje verstand,
wilskracht en ethisch inzicht is de mens niet de speelbal van krachten, die sterker
zijn dan hijzelf, de mens is niet enkel aan genade of ongenade overgeleverd, het
“oude probleem van Job.” “De mens kan niet leven zonder een voortdurend
vertrouwen op iets onverwoestbaars in hemzelf,” citeert Brod Kafka. Maar dit
onverwoestbare kan verborgen blijven, méér nog, gaat het citaat van Kafka verder,
“Een van de uitdrukkingsmogelijkheden voor dit verborgen blijven is het geloof
in een persoonlijke God.” Brod citeert graag de aforismen van Kafka. Deze korte
teksten werden geschreven in 1917 in Zurdu, nadat Kafka van zijn ziekte had
gehoord. “Kafka twist, zoals eens Job deed, met God over recht en onrecht. Hij
twist over de zondeval, de verjaging uit het paradijs. Wat leert hij? Dat de taak van
de mens ligt in de activiteit in dienst van het goede. Er zijn nu eenmaal waarheden
waar niet aan valt te tornen. Er is een wereld van het absolute, maar wij, mensen,
zijn te zwak om deze wereld te bereiken.” Soms sluipt er een zekere naiviteit in
Brods beschrijving van Kafka’s visie op de wereld. Zo vermeldt hij het “bloeiende
meisjeslichaam” dat aan het slot van Die Verwandlung “boven het kadaver van de
held uit het verhaal te glanzen aanvangt” als voorbeeld van Kafka’s liefde voor al
wat levenskracht in zich heeft, voor “alles wat mild en goed is”, voor het “werk
op het land,” voor “natuurlijke eenvoud en het streven in Kkinderlijke
onbevangenheid naar vreugde, geluk, welzijn, lichamelijke zowel als zedelijke
kracht- uit principe dus iets als de bedoelingen van een zachtaardige God bij de
schepping der wereld”.

Het spreekt vanzelf dat er heel wat over dergelijke simplificaties kan worden
gezegd ... Eerst moeten we ons echter de vraag stellen naar het jodendom zoals
Brod dat zag. Enkel vanuit een breder begrip van de manier waarop Brod het
jodendom begreep kan zijn portret van een joodse, zionistische Kafka worden
begrepen.

Brods jodendom

Als we Brods visie op het jodendom van naderbij bekijken, merken we dat daarin
ideeén en beelden voorkomen die we niet direct met het jodendom zouden
associ€ren. In 1921 publiceert Brod zijn Heidentum, Christentum, Judentum: Ein
Bekenntnisbuch. Daarin zet hij zijn ideeén over religie systematisch uiteen. Dit
bekentenisboek — dat volgens een recensie van Rosenzweig geboren was uit de
ervaring van de oorlog — valt de dominante cultuur van het oorlogszieke Europa
aan als een mengsel van heidendom en christendom.!® Van het moderne
heidendom heeft Europa zijn verheerlijking van de menselijke natuur
overgenomen — inclusief de gewelddadige instincten — en van het christendom
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daarin speelt, merken we een grote invloed van het protestantse wereldbeeld. De
god van Brod lijkt bij nader inzien heel erg op de Deus Absconditus van het
protestantisme: afwezig, en net wegens zijn afwezigheid veroordeelt hij de mens
tot eindeloze arbeid. Het jodendom vormt volgens Brod een gulden middenweg
tussen christelijke wereldverachting enerzijds en heidense wereldverering
anderzijds. Daar waar de christen élk kwaad zal aanvaarden in naam van een hoger
zieleheil en de heiden élk kwaad zal bevechten, zal de jood een onderscheid maken
tussen een ‘edel’ en ‘onedel” kwaad. Het eerste zal hij als deel van het Menselijk
Tekort accepteren, het tweede zal hij bestrijden. Het is precies dit strijden tegen
onedel kwaad dat volgens Brod het pad naar het ware heil is. Maar die gulden
middenweg houdt geenzins een realisering van God in deze wereld in, integendeel.
We kunnen het absolute niet in het relatieve realiseren, of de volgende wereld in
deze wereld. Goddelijkheid daalt nooit af in onze wereld.” Dit is de negatieve
keerzijde van Brods theologie: een volledige afwezigheid van God. Waar is dan
de transcendentie in deze religie? Die kan enkel nog gevonden worden in louter
singuliere momenten van goddelijke ‘inspiratie.’

Brods theologie speelt ook een belangrijke rol in zijn zionisme. In de traditie
van het culturele zionisme van Ahad Ha’am zag Brod voor Palestina een
belangrijke rol weggelegd. Door een staat op te richten die als eerste staat ooit
gebaseerd was op het strijden tegen onedel kwaad (zoals sociale ongelijkheid
enzovoort), zou de hele wereld een voorbeeld krijgen om zich aan te spiegelen.
Dankzij dit voorbeeld zou uiteindelijk elke staat tegen het onedele kwaad strijden.
Hier bevindt zich een belangrijk element van universalisme in Brods visie. Het
ware universalisme is niet het christendom, zegt Brod, maar het jodendom. Het
christendom mag dan de eerste universele heilsbeweging geweest zijn, maar het
jodendom in zijn 20%eeuwse zionistische vorm is de eerste om werkelijk in dat
doel te slagen. Het christendom is dan ook niet de vervulling van een joods idee,
het is hoogstens een kleine, relatief onbelangrijke episode binnen de joodse
ontwikkeling.' Ondanks de universele rijkweidte van deze filosofie heeft Brod
dus voor het jodendom een belangrijke taak weggelegd: om als eerste volk met
zichzelf te beginnen, sociale onrechtvaardigheid bestrijden, en daardoor het
concept van de natie zuiveren. Joden moeten “het juk van het hemelrijk” (“das
Joch des Himmelreiches™), opnemen, de tegenslagen van het leven bevechten en
verder vooral geduldig wachten tot alle volkeren haar volgen. “Alle joodse
geestelijkheid is gericht op het universele®.!®

Kafka’s jodendom
Om Brods analyse van Kafka te begrijpen moeten we ons nu de vraag stellen hoe

joods Kafka nu werkelijk was. Wat opleiding en cultuur betreft, was Kafka alvast
volledig geassimileerd in zijn Duitse omgeving, zijn mentale leven speelde zich in
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voor de christelijke Kierkegaard — echter niet een reden was om zich van de wereld
af te wenden.

In zijn houding ten aanzien van zijn religieuze identiteit als schrijver
doorloopt Kafka een evolutie, waar Brod te weinig rekening mee houdt. Zo is er
een belangrijke evolutie tussen een verhaal als Das Urteil, dat vertrekt van de
onmogelijkheid om als zoon te antwoorden op de uitspraken van de vader, wegens
persoonlijke gebreken, en de literatuur die Kafka schreef na 1917, waar die
onmogelijkheid meer begrepen wordt vanuit de gebreken van zijn omgeving. Het
kantelpunt van die evolutie centreert zich rond 1917-18. Nadat Kafka eind 1917
werd gediagnosticeerd met tuberculose, trok hij naar het dorp Ziirau in Noord-
West Bohemen voor een ziekteverlof. Zijn ziekte gaf hem een gevoel van
persoonlijke urgentie, en deed hem zichzelf nog meer scrupuleus in vraag stellen
dan hij reeds gewend was. Hij besefte plots hoe ijdel het was om voortdurend zijn
eigen mislukkingen aan zichzelf toe te schrijven, en begint zijn falen in termen
van zijn gemeenschap te begrijpen. Als een geassimileerde, Europese jood, zonder
veel religieuze opvoeding beschikt hij nu eenmaal niet over voldoende grond
onder zijn voeten om een eigen bestaan uit te bouwen. Zoals Ritchie Robertson
schrijft “volledig ontdaan van de bescherming van een religieuze gemeenschap,
dient hij er een van nul af aan op te bouwen'® In november 1917 ziet de Balfour
Decleration het licht (wat Kafka nergens vermeldt, terwijl het toch een bijzondere
gebeurtenis voor elke zionist was), de Britse overheid verbindt zich ertoe een
nationaal thuis voor de joden in Palestina te creéren. De mogelijkheden voor de
joden om een thuis in Israél op te bouwen werden plots erg reéel. Bovendien
speelden er in de eerste wereldoorlog sowieso al heel wat messiaanse
verwachtingen mee. Buber had de oorlog verwelkomd als een zeldzame
gelegenheid voor de regeneratie van de mensheid en voor het vormen van een ware
gemeenschap.'® Kafka was bekend met Buber wegens diens lezingen in Praag in
de jaren voor de oorlog. Een andere — nog weinig onderzochte — bron voor Kafka’s
religieuze ideeén was het toenmalige protestantisme (in tegenstelling tot het
katholicisme, dat weinig in de mode was bij Praagse intellectuelen van die tijd).
In oktober 1917 las Kafka in Die Neue Rundschau het artikel Luther und der
Protestantismus van Ernst Troeltsch.?® In dit artikel wordt het protestantisme
verdedigd wegens de rol die het gespeeld heeft in de transformatie van het
middeleeuwse theocratische christendom in een modemne, op moderne
Bijbelkritick gebaseerde godsdienst die in een seculiere samenleving kan
standhouden. Kafka neemt deze logica over in verschillende van de brieven die hij
in Zurau schrijft. Zijn Bijbellectuur van die tijd, en de kritische manier waarop hij
in zijn correspondentie omgaat met Bijbelse figuren als Abraham tonen een zekere
correspondentie met de ideeén van Troeltsch. De keuze voor Abraham is niet
toevallig, en vaak wordt deze keuze toegeschreven aan Kafka’s lectuur van
Kierkegaard’s Vrees en Beven. Maar daarmee wordt het probleem hoogstens
verplaatst. We moeten begrijpen dat Abraham erg populair was in bepaalde







173

Noten :
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21 “Die vergingliche Welt reicht fiir Abrahams Vorsorglichkeit nicht aus, deshalb
beschliefit er mit ihr in die Ewigkeit auszuwandemn.” Hochzeitsvorbereitungen auf dem
Lande und andere Prosa aus dem NachlaB, ed. Brod, M., (Frankfurt, 1953), p. 125.

22 Ibid. p. 125.

23 In het boek uit 1921 vinden we nog de beschrijving ‘bleigrauen Fluten’, terwijl we in de
Engelse vertaling uit 1970 de beschrijving ‘swept away in leaden grey clouds’. Het
oorspronkelijke citaat luidt: “Noch fiir ein anderes bleibt der Fall Kierkegaards denkwiirdig,
dieser Fall, in dem die Schechinah, der Glanz des Diesseitswunders, voriibergehend
auftaucht, dann aber in bleigrauen Fluten weggeschwemmt wird und in Schmerzen ohne
Mabl, Er sagt ein Wort iiber die auBerordentliche Seltenheit des Dies-seitswunders” Brod,
M., Heidentum, Christentum, Judentum: Ein Bekenntnisbuch, 1921, p. 316. In dit boek
herneemt Brod vele ideeén die hij eerder ontwikkeld heeft, oa. mbt. Kierkegaard, zoals we
terugvinden in zijn artikel over Kierkegaard in de Neue Rundschau van april 1921.




