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versitat Stanford herausbrachte, hiitte mit seiner realitits-
flichtigen Unverbindlichkeit so auch aus Harvard oder
Columbia kommen kdnnen, ohne dafl damit schon einer ein-
zigen schwarzen Familie in New York oder hispanischen Fa-
milie in Los Angeles geholfen gewesen wire. Wer soll denn
die unendlich vielen Privatschulen bauen, unterhalten,
verwalten und — natiirlich auch das — in ihnen unterrichten?
Privatschulen fiir die 30 Millionen Schwarzen und fiir die
25 Millionen Hispanics, von denen die Masse der durch
Armut diskriminierten Schulkinder der USA kommen?

Es handelt sich bei den Vorschligen aus Stanford um akade-
mische Traumtinzerei ohne soziale Relevanz, die im Stil
einer Erweckungspredigt von dem ,,wonderful way to enter

the twenty-first century* schwédrmt. Amerika ist schon wun-
derlich in seiner Leidenschaft, sich der politischen Niichtern-
heit partiell und phasenweise zu entziehen. Die Erwecklich-
keit des Bible Belt hat irgendwie auf die an sich ehrenwerte
akademische Welt abgefarbt, deren Konferenzen, Seminare
und Veroffentlichungen sie dominiert, ohne daf das alles er-
kennbare Folgen fir die Wirklichkeit und die an dieser lei-
denden Menschen hat. Europédern ist es manchmal so, als
sollten sie den amerikanischen Freunden zurufen: Mehr von
Europa lernen und von seiner erniichternden Aufkldrung,
mehr iibernehmen von Europas bitteren geschichtlichen Er-
fahrungen, jedoch auch von seinen kleinen Trippleschritten
in Richtung sezialer Demokratie. Hermann Vogt

Kosmos, Vernunft, Glaube

Neue Biicher zur Philosophie in der heutigen Welt

Was bedeutet die 6kologische Krise fiir das Verhiltnis des Menschen zur Natur? Inwie-
fern sind die grofien Themen und Fragen der klassischen Metaphysik auch heute eine
Herausforderung fiir das Denken? Wie ist das Verhilinis von Vernunft und Glaube zu
bestimmen? Diesen Fragen sind die philosophischen Werke der letzten Jahre gewidmet,
die Walter Strolz in seinem Literaturbericht vorstellt und einordnet.

Der ganze Reichtum menschlicher Erkenntnis griindet im
Sprachvermogen. Was die fragende Vernunft in ihrer man-
nigfaltigen Seinserkundung vom Anblick des Kosmos in sei-
ner ungeheuren, unausmeBbaren Weite bis zum Selbstsein
des Fragenden erkennt, was sie an den vorgegebenen Din-
gen unterscheidet und verbindet, abgrenzt und aufhebt, was
sie begrifflich vergleichend fassen kann und in ihrer Endlich-
keit hinter allem Bestimmbaren dem Unsiiglichen iiberlas-
sen mul, ist Geschenk der Sprache. Das Erstaunen dariiber,
daB diese verschiedenen Sprach- und Erkenntniswege im
Denken iiberhaupt begehbar sind, daf sich auch darin, wie
in Dichtung und Mythos, die miichtige Transzendierungs-
kraft der Sprache im vielseitigen menschlichen Naturverhlt-
nis und im Umgang mit der geschichtlichen Uberlieferung in
zeitoffener Existenzerfahrung manifestiert, kann nie groB
genug sein. Die Sprache bleibt dem Menschen als streitbarer
Logos auch dort nicht entzogen, wo der von Nietzsche pro-
phezeite Wertezerfall als Folge des Nihilismus das philoso-
phische Denken herausfordert.

Im Verhaltnis des Menschen zur Natur ist durch die ékologi-
sche Krise eine Wende eingetreten, die auch die philosophie-
geschichtliche Forschung betrifft. Aus Sorge um die Erhal-
tung der natiirlichen Lebensgrundlagen mehren sich die
Bemiihungen, sich der Naturzugénge in fritheren Zeiten zu
erinnern, um Griinde und Ursachen heutiger Fehlentwick-
lungen schérfer zu erkennen. In dem von Lothar Schiifer und
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Elisabeth Stréker edierten Sammelband ,.Naturauffassung in
Philosophie, Wissenschaft, Technik* (Band I: Antike und
Mittelalter. Verlag Karl Alber, Freiburg — Miinchen 1993)
wird an erster Stelle die tiberragende Bedeutung der platoni-
schen und aristotelischen Philosophie fiir die Begriindung
wissenschaftlicher Methodik herausgestelit.

Versuch einer kosmischen
BewuBtseinserweiterung

Die verniinftige Rechtfertigung des Erkennbaren durch die-
se griechischen Denker im dialogischen Logos begriindet im .
Abendland erstmals eine Argumentationsstruktur und Prin-
zipienforschung von héchstem Anspruch. Platons ideenge-
leitete Wesensschau der Dinge, die das Unverinderliche
iber das Wandelbare stellt, 16st Aristoteles durch eine ent-
scheidende Hinwendung zur sinnlich wahrnehmbaren Welt
ab. Das Korperphdnomen wird bedeutungsvoll fiir seine Me-
taphysik, deren Leitkategorien nicht Geist und Natur, son-
dern Physis und Logos sind. Fiir die platonische Einsicht in
die Naturordnung sollte der Spitdialog ,, Timaios* durch sei-
ne Idee der Mathematisierung der Natur sehr einfluBreich
auf die Ausformung der neuzeitlichen Naturwissenschaft bis
in die Naturphilosophie des 20.Jhs. (z.B. bei W. Heisenberg
und C. Fr. von Weizsicker) werden. Die mythische Rede
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vom Demiurgen besagt nach der Darstellung von L. Schifer,
daB in dieser Kosmologie Herrschaft bestimmend ist und
sich bis in alle Lebensbereiche auswirkt.

H. Schneider bemiiht sich um eine differenzierte Darstellung
des technischen Handelns innerhalb der Naturauffassung im
antiken Griechenland. Er widerspricht der heute géingigen
These, daB es bei den Griechen eine Entheiligung und Ent-
zauberung der Natur nicht gegeben habe. Im beriihmten
Chorlied des Sophokles aus der ,,Antigone™ erscheint der
werktitige, rastlos ausfahrende, Stddte griindende, redefiihi-
ge, durch seine Eingriffe die Erde verdndernde Mensch.
Aber von ihm wird gesagt, dal der unausweichliche Tod, die
Gesetze des Landes und das Recht der Gotter den Weltauf-
enthalt des Menschen begrenzen. Zu den Gaben des Prome-
theus in der Dichtung des Aischylos gehdren als seine schop-
ferische Erfindung Zahl und Schrift, technische Kunstgriffe,
Schiffsbau, Sternkunde und Traumdeutung. Ein anthropo-
zentrisches Naturverhiltnis aber entspringt dieser Begabung
des Menschen mit ihrem titanischen Potential in keiner Wei-
se, denn die Erde und das All werden als Zeugen gegen die
Willkiirherrschaft des Zeus in der Hoffnung auf dessen
Wandlung in einer Frommigkeit von ungeheurer Spannweite
angerufen.

Die mittelalterliche Philosophie in dem Band ist durch Ro-
ger Bacon (1214-1292), Wilhelm von Ockham (1285-1347)
und Johannes Buridanus (1300-1358) vertreten. Es ist sehr
lehrreich, wahrzunehmen, wie in den Beitragen zu diesen
philosophischen Naturpositionen das Verhiltnis von Meta-
physik und Naturbeherrschung in den Vordergrund tritt.
Dadurch entsteht ein Kampf mit der Natur und der philoso-
phisch-theologischen Uberlieferung des Naturverstindnis-
ses. Der jetzt bevorzugte mathematische Naturzugang ver-
dringt die kontemplative Naturbeziehung. Die Analyse der
Sprache im Umgang mit der Natur fithrt zu einem folgenrei-
chen Anschauungsverlust, der sich von sich her zeigenden,
unumginglichen Natur.

Mit dem interdisziplindr zusammengestellten Sammelband
»Am FluB des Heraklit* (Neue kosmologische Perspektiven
— herausgegeben von Eberhard Sens, Frankfurt a.Main
1993) eroffnete der Insel-Verlag in seinem Hauptprogramm
Biicher zur Kosmologie. Will man den Erkenntnisgewinn
der 27 Beitrage auf einen Nenner bringen, so 148t sich sagen:
es handelt sich durchgehend um den Versuch einer kosmi-
schen BewuBtseinserweiterung, angestoen durch die dkolo-
gische Krise, die ihrerseits eine geschichtliche Folgewirkung
des metaphysischen Dualismus von Natur und Geist, Mythos
und Logos, Welt und Sprache, Subjekt und Objekt, Denken
und Andacht ist. Alle Autoren duern sich besorgt iiber den
Verlust einer ganzheitlichen Lebensperspektive in unserer
Zeit und sind bestrebt, eine naturgemife Denkweise zu in-
augurieren.

Schwerpunkte des Bandes sind kosmologische Beitrige zur
Entwicklung des Universums als eines irreversiblen Prozes-
ses zwischen Urknall und Wirmetod, die Einbettung
menschlicher Lebenszeit in Naturzusammenhidnge in Ver-

bindung mit der Destruktion ,reiner Vernunft*, Aspekte
personaler Psychologie, mystische Naturzuginge im Wech-
selspiel von Helle und Dunkel. In diese Geldndekunde eines
neuen kosmologischen BewufBtseins mischen sich auch Stim-
men aus der Ostlichen Kosmoserfahrung in den Upani-
shaden, bei Dschuang Dsi und Dogen. Hingegen kommt das
urspriingliche, jiidisch-christliche Verstandnis der Natur als
Schopfung, befreit von seinen gnostischen und neuplatoni-
schen Entstellungen, iiberhaupt nicht zur Sprache. Es fallt
ferner auf, daB in diesem Werk, wie iibrigens in zahlreichen
anderen Schriften zu einer neuen Weltsicht, ein einseitig op-
timistischer Ton vorherrscht; die Katastrophentrichtigkeit
der Natur, ihre apokalyptische Dimension, wird ausgegrenzt.

Heidegger und die Seinsvergessenheit

Die Selbstbestimmung der Philosophie im wissenschaftlich-
technischen Zeitalter innerhalb des Spannungsfeldes von
Herkunft und Zukunft ist eine unumgéngliche Aufgabe. Die
Freiheit und Wiirde des Menschen hingt wesentlich davon
ab, ob das philosophische Fragen weiterhin gedeiht und kon-
sequent geiibt wird oder im totalen Informationsbetrieb ab-
stirbt. Band zwei der Schriftenreihe der Martin-Heidegger-
Gesellschaft stellt sich dieser Thematik unter dem Leitwort
,Europa und die Philosophie* (Herausgegeben von Hans
Helmuth Gander. Schriftenreihe der Martin-Heidegger-Ge-
sellschaft, Band 2, Verlag Vittorio Klostermann, Frankfurt a.
Main 1993). Der Herausgeber der zwolf Beitridge betont in
seiner Einfiihrung, daB die Bemiithungen um ein vereintes
Europa ins Leere gehen, wenn sie nicht von einer abendlin-
dischen, interkulturellen Selbstbesinnung mitgetragen wer-
den. Das aber heif3e fiir die Philosophie, sich ihrer Geburts-
stitte im Griechentum zu erinnern, wie dies im Denken Hei-
deggers durch die urspriingliche Wiederaufnahme des
Streites um die Bestimmung des Seins des Seienden gesche-
hen ist.

Mit der Erstveroffentlichung von Heideggers Vortrag ,.Eu-
ropa und die deutsche Philosophie* in Rom im Jahre 1936
wird offenkundig, was die neu gestellte Seinsfrage fiir die
Gegenwart bedeutet. ,,Weil alles zur Entscheidung steht: die
Geschichte, die Natur, die Gotter und die Gétzen, der Stand-
ort des Menschen inmitten des Seienden und die Bedingun-
gen, Gesetze und MaBstiibe seiner Standfestigkeit, deshalb
miissen alle wesentlichen Krifte und Werkbereiche des
Menschen gleichnotwendig und gleichurspriinglich in die
Bewegung kommen.“ Die Seinsfrage als die Grundfrage der
abendlindischen Philosophie erneuern, bezeichnet Heideg-
ger dann als ,die Rettung des Abendlandes®. Kann dieser
hohe Anspruch, in welchem noch das Pathos der Rektorats-
rede aus dem Jahre 1933 nachklingt, tiberhaupt je ein-
gelost werden und gehort zur Geisteswelt Europas nicht
die jiidisch-christliche Uberlieferung ebensogut wie die
griechische?

Im vorliegenden Band wird die Frage nach der Beziehung
der Seinsfrage in ihrer menschlichen Unausweichlichkeit zur
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biblischen Offenbarung nicht exponiert. Die Hauptrichtung
der Beitrdge geht dahin, zu erldutern, was der ,Schritt
zuriick zum anderen Anfang®, die Uberwindung der Seins-
vergessenheit im Denken Heideggers besagt. Wenn das Sei-
end-Sein auf vielfiltige Weise erscheint, was ist dann der
Grundsinn von Sein, die Einheit in seiner bleibenden Viel-
deutigkeit? M. Riedel zeigt, wie die groBartige Weltoffenheit
des griechischen Denkens jede abschlieBende Seinsbestim-
mung vermeidet. Die durch die Griechen begriindete, die
Wissenschaft erméglichende, begriffliche Unterscheidungs-
kunst verfestigt sich nie zu einer einzigen, Alternativen aus-
schlieBenden Weltsicht. H. G. Gadamer sieht die Oikoume-
ne im platonischen Erbe der ,,Sprache des Gesprichs® be-
wahrt, d.h. ,,Uberzeugungen zu wecken und ein stindiges
iiber sich Hinausgreifen, das niemals erlaubt, eine Sache
ganz zu begreifen.” Kah Kyung Cho folgt west-6stlichen
Wegen im Denken Heideggers vor allem hinsichtlich der Be-
gegnung mit dem Tao-te-king. Es gelingt ihm der Nachweis
einer abendlindischen Entsprechung gegeniiber altchinesi-
scher Weisheit durch die Uberwindung des Subjekt-Objekt-
Gegensatzes.

Franz von Kutschera und Georg Picht stellen die Glaubens-
frage in ihrem Verhiltnis zur Vernunft und zum Wissen. Sie
setzen sich auf unterschiedliche Weise dem Spannungsfeld
aus, das durch die Leitbegriffe Metaphysik, Religionswissen-
schaft, Religionsphilosophie, Theologie bezeichnet werden
kann. Die Mdglichkeit einer ,rationalen Rechtfertigung
des Glaubens und seine Begriindungsprobleme beschéftigen
beide Autoren.

F.von Kutschera hat sich in seinem Buch ,,Vernunft und
Glaube® (Verlag Walter de Gruyter, Berlin — New York
1990) das Ziel gesetzt, die Maoglichkeit einer rationalen
Rechtfertigung des religiosen Glaubens® zu untersuchen.
Ohne die Reichweite der ratio, ihr Welt- und Naturverhlt-
nis ndher zu bestimmen und gegen das sog. Irrationale abzu-
grenzen, vertritt der Autor in dem, was er ,,rationale Theolo-
gie* nennt, die Position Kants. Das heiBt: eine philosophi-
sche Gotteslehre scheitert an der theoretisch-spekulativen
Nichterreichbarkeit der letzten Ursache des Seienden. Gott
als letztes, abschlieBendes Glied der Begriindungskette des
erkennenden Subjekts ist, wie Kant sagt, nur ein ,,regulatives
Prinzip der Vernunft“, ein menschlicher Notbehelf vor dem
Abgrund des Unbedingten (Kritik der reinen Vernunft
B 641; 650-652).

Der Glaube wird bei von Kutschera im Anschluf3 an Witt-
genstein als ,.ein eigenstéindiges Sprachspiel” verstanden,
welches fiir seine menschliche Bewidhrung philosophischer
Begrifflichkeit und Argumentation nicht bedarf. Glaube als
Vertrauensakt erfafit und durchdringt das ganze Mensch-
sein, er ist eine Lebensform, die zu existentiellen Entschei-
dungen fithrt. Fazit: ,,Bewihrung im Leben ist also das zen-
trale Kriterium fiir die Akzeptierbarkeit einer Religion®.
Was aber geschieht, wenn eine Religion dem Lebensver-
stindnis nicht mehr geniigt, das durch weltbildhafte Um-
briiche und geschichtliche Katastrophen ausgelost wird?
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Der Verfasser behandelt diese Frage im Blick auf das Tran-
szendenzproblem: ,,Heute kann man von einer Krise der Re-
ligion schlechthin sprechen, weil die Annahme jeder Art von
transzendenter Wirklichkeit weithin als fragwiirdig angese-
hen wird. Eine Bezugnahme auf Transzendentes wird daher
nicht mehr als Losung existentieller Probleme akzeptiert.*
In diesem Text fehlt eine klare Begriffsbestimmung in der
Unterscheidung von Welt und Transzendenz. Was aber Ju-
dentum und Christentum betrifft, so kennen diese Religio-
nen keine weltlose Transzendenz, sondern ihre Seinserfah-
rung griindet in der unaufloslichen Einheit von Schépfung
und Geschichte. Die Transzendenzfrage wird hier weder
durch eine idealistische Subjektivitiits-, noch durch eine on-
tologische Substanzphilosophie entschieden, sondern durch
das biblische Erzgebot, daB sich der Mensch kein Bild von
Gott machen soll (Ex 20, 1-5; Dtn 5, 9; 13, 3). Darin ist ein
atheistisches Reisestadium der Vernunft in der Auseinan-
dersetzung mit dem Gott der Philosophen durchaus ein-
geschlossen, wie von Pascal und Lévinas zu lernen ist.

Die Rechtfertigung religioser Hoffnung hat ihre schwerste
Probe angesichts der ununterbrochenen Leidensgeschichte
der Kreatur zu bestehen. F. von Kutschera schlieBt sein
Buch mit dem Theodizeeproblem unter besonderer Beriick-
sichtigung des Buches Hiob ab. Dem wire hinzuzufiigen,
daB im wesentlichen Unterschied zum Islam und zu den
ostlichen Religionen nur das Alte Testament die wiirdevolle
Freiheit kennt, sich gegen Gott wegen des unschuldigen
Leidens innerhalb seiner tiglich erneuerten Schopfung zu
erheben.

Die Unterscheidung von Glauben und Wissen

Mit ungleich hoherem philosophischem Anspruch stellt sich
Georg Picht ,in der Radikalitit des kritischen BewuBtseins®
der Unterscheidung von Glauben und Wissen (mit einer
Einfiihrung von Christine Link, Verlag Klett-Cotta, Stuttgart
1991). Der jetzt veréffentlichte Text geht auf eine Vorlesung
zuriick, die an der Ev.-theol. Fakultit der Universitit Hei-
delberg gehalten wurde, wo Picht auf einem eigens fiir ihn
geschaffenen Lehrstuhl fiir Religionsphilosophie von 1965
bis 1978 tatig war. Zeitoffenheit und Fraglichkeit menschli-
cher Existenz sind als elementare Grunderfahrungen nicht
zu hintergehen. Programmatisch erkliirt Picht schon in der
Einleitung: ,,Die neue Gestalt des kritischen BewuBtseins er-
gibt sich aus der Erkenntnis, daB menschliches Denken die
Wahrheit verscherzt, wenn es dem Wahn verfillt, sie zu besit-
zen, wenn also jenes Stelldichein von Fragen und Frage-
zeichen nicht mehr stattfinden kann. Mit dieser Erkenntnis
ist jede mogliche Form des Dogmatismus vernichtet. Der
Dogmatismus des Glaubens wie der Dogmatismus des Un-
glaubens, der Dogmatismus des Wissens wie der Dogmatis-
mus des Skeptizismus und nicht zuletzt der Dogmatismus der
Vernunft, die ihre Gesetze fiir ewig und unwandelbar halt.*

Der Verfasser destruiert im ersten Abschnitt das ,,Ich®, die
reine Subjektivitdt als den in sich ruhenden Ursprung der
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Prinzipien der Weltkonstitution und der Naturgesetze. Der
Sinn der Unterscheidung von Gott und Welt ist nach Picht
die durchzuhaltende Unterscheidung von Metaphysik und
Theologie: ,,Die europdische Metaphysik hat die Wahrheit
dreidimensional gedacht. Die Namen dieser drei Dimensio-
nen heiBen: Gott, Welt, Mensch. Begreift das Selbstbewuft-
sein sein eigenes Wesen als reine Subjektivitit, so kommt in
dieses Geflige eine Asymmetrie, denn der Mensch nimmt
nun nicht nur eine der Dimensionen méglicher Wahrheit, er
nimmt vielmehr das gesamte Gefiige der Dimensionalitit
der Wahrheit fiir sich in Anspruch. Aus diesem Akt der
Usurpation kann dann in letzter Konsequenz nichts anderes
als Hegels Philosophie des absoluten Geistes folgen.* Der
Zeuge und radikalste Interpret dieses Zusammenbruchs der
Ontotheologie ist Nietzsche.

Im zweiten Abschnitt seines Buches faf3t Picht die kosmolo-
gische Wende des Denkens ins Auge. Welche Folgen hat die
Entdeckung der unermeBlichen Weite des Weltraumes, in
welchem die Erde nur wie ein verlorener, kleiner Planet in
der Leere schwebt, fiir das Gottesverstindnis? Wie 14t sich
der Schopfungsbericht der Genesis mit heutiger Astrophysik
vereinbaren? Und vermag das Christentum die Menschwer-
dung Gottes gerade auf dieser Erde innerhalb einer unabge-
schlossenen Evolution als Hoffnungsgrund fiir die ganze
Schopfung zu rechtfertigen? Picht spricht vom , Rétsel des
Namens ,Gott*“, von der schwierigen Aufgabe des Denkens
den moglichen Sinn dieses Namens zu erkunden. Kosmolo-
gie und Astrophysik erzwingen in unserer Zeit eine neue Be-
sinnung auf das Wesen von Raum und Zeit, Zeit als der uni-
versale Horizont fiir alle Phiinomene.

Im biblischen Verstindnis, auf das der Verfasser nicht ein-
geht, ist der Schopfer durch seine Schopfung jeden Augen-
blick der unvergleichliche Zeitgeber (Jes 40, 18; 44, 7). Von
dieser Einsicht aus miiite die glaubensmiBige Erfahrung
seiner schopfungsvermittelten Transzendenz, weltbildkritisch
und sprachverantwortlich, die negative Theologie einbezie-
hend, ausgelegt werden.

Georg Picht schlieBt seine philosophische Untersuchung mit
einem Ausblick auf das Verhdltnis von Mythos und Offenba-
rung ab. Das Phinomen des BewuBtseins wird hier aus der
Differenz von phénomenalem und transzendentalem Zeit-
verstindnis gedeutet. Immer schon in die Welt ausgesetzt, ist
der Mensch, so wird apodiktisch erklirt, durch die Todesge-
wiBheit der Zeit entriickt. Die sprachlichen Denkformen
mythischer Welterfahrung umspielen aufhellend diese End-
lichkeit. Setzt Picht diese Einsicht aber nicht wieder auer
Kraft, wenn er die konstatierte Unverzichtbarkeit mythischer
Rede auch auf das Neue Testament bezogen wissen will und
dann doch vom ,,transzendentalen Schein mythischer Bilder*
spricht, der durch die Menschwerdung Gottes aufgehoben
sei? Wenn sich in dieser Entmythologisierung wirklich der ra-
dikalste Vollzug der Aufklidrung ereignete, wie der Verfasser
behauptet, so wiirde der inkarnatorische Wesenszug der Of-
fenbarung, Schépfung und Geschichte, Welt und Sprache,
Bilder und Zeichen ungetrennt durchdringend, verschwin-

den. Erinnert sei hier nur an die gewaltige Bilder- und Sym-
bolsprache der Johannesoffenbarung. Sie bleibt fiir den Glau-
ben auch nach dem durch die Fleischwerdung des Gottessoh-
nes (Joh 1, 14) in Jesus Christus vollzogenen Ende der Bilder
im Sinne mythischer Weltdeutung als letzter Teil der neu-
testamentlichen Heilsbotschaft giiltig, gesetzt allerdings als
ein Zeichen, dem widersprochen wird (Lk 2, 34).

Der Gegenstandsbezug der Sprache, das Verhiltnis von
Welt und Sprache, Sein und Erscheinung, Urteil und Wirk-
lichkeit gehort zu den nicht verstummenden Fragen der Phi-
losophie. Mit einem Schlag will Josef Mitterer die auf der
Grundlage der Unterscheidung Sprache-Welt sich bildende
dualisierende Redeweise aus den Angeln heben (Das Jen-
seits der Philosophie — Wider das dualistische Erkenntnis-
prinzip. Herausgegeben von Peter Engelmann [Edition Pas-
sagen|, Passagen-Verlag, Wien 1993). Die in hundert Num-
mern eingeteilte sprachanalytische Untersuchung zielt auf
den Nachweis, daB es fiir den Menschen eine vorgegebene,
auBersprachliche Welt nicht gibt, an die der Mensch von
auBen, also weltlos, herantreten konnte. Die Auffassung,
daB die Beschreibung eines Gegenstandes diesen konstitu-
iere, wird als idealisische Verirrung abgewiesen. Die nicht-
dualisierende Redeweise setzt ein sprachverschiedenes Ob-
jekt nicht voraus. ,Worin die Wirklichkeit besteht, wird
durch den Verlauf der Beschreibung bestimmt.” Wenn Welt
nur als beschriebene existiert, es also ein sprachverschiede-
nes Objekt nicht gibt, dann ist nach dem Verfasser der meta-
physische Dualismus erledigt. Ob damit auch die Frage nach
der Wahrheit, die Mitterer als subjektive Absicherung
miBversteht, hinfillig wird und an welchen verniinftigen
MaBstidben und Kriterien sich dann ein Diskurs iiber Gegen-
stinde ausrichten soll, bleibt offen.

Selbstkritik der Vernunft als
Hoffnungsperspektive

Schon in den Untersuchungen von F.von Kutschera und
G.Picht schlug die Einsicht in die Vorldufigkeit, Unabge-
schlossenheit, Geschichtlichkeit aller Denkentwiirfe ange-
sichts der Endlichkeit des Menschseins durch. Hans Michael
Baumgartner befalit sich in seiner Beitragssammlung direkt
mit der Endlichkeit der Vernunft (Endliche Vernunft — Zur
Verstindigung der Philosophie iber sich selbst. Bouvier-
Verlag, Bonn-Berlin 1991). Im Unterschied zur Kant-Kritik
Heideggers und Pichts hilt dieser Autor an den transzenden-
talen Totalititsideen Seele, Gott, Welt fest. Diese Trias wird
vorausgesetzt. Dieser Bruch aber zeigt sich gleichwohl im
Verhiltnis zwischen dem theoretisch-spekulativ nicht mehr
Bestimmbaren zur praktischen Vernunft und ihren morali-
schen Postulaten.

Was trotz dieses Dualismus in der Metaphysik Kants im Den-
ken méglich ist, zeigen schon die Titel der durch philosophi-
schen Eros gekennzeichneten Beitrige u.a.: Wozu noch Phi-
losophie?, Aufkldrung als ein Wesensmoment der Philoso-
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phie, Ereignis und Struktur: Kategorien einer geschichtlichen
Betrachtung der Vernunft, Wandlungen des Vernunftbegriffs.
Besonders sei auf den Beitrag iiber ,,Dimensionen des endli-
chen Wahrheitsgeschehens* hingewiesen. Es ist dies ein klas-
sisches Beispiel der kategorialen Bestimmung der Vernunft
in ihrer sprachlichen Verfassung, wie sie sich durch die un-
ausschopfbare Beziehung zwischen Gegenstand und Ver-
nunft, Welt und Sprache, Sinn und Form offenbart. ,,Worauf
Wahrheit fundiert ist, ist dasjenige, was ist.*

Baumgartner plddiert mit Recht fiir eine dialogische Part-
nerschaft zwischen Wissen und Glauben, weil weder Philo-
sophie noch Wissenschaft imstande sind, sich und der Welt
einen letzten, tragenden Sinn zu geben. Gerade die Selbstkri-
tik der Vernunft sei es, die eine Hoffnungsperspektive fir
den Glauben offne: ,,Innerhalb dieser Verweisungsstruktur
der Hoffnung, die die Vernunft ausmacht, hat der christliche
Offenbarungsglaube seinen legitimen Ort. Allerdings kann
er von seiten der Vernunft nicht eo ipso als die einzige und
alles erfiillende Wahrheit gelten, sondern allein als ein An-
gebot, das dem durch Vernunft bestimmten und sich bestim-
menden Subjekt, dem konkreten existierenden Menschen,
zur Entscheidung aufgegeben ist. Christlicher Glaube ist
nicht selbst ein wissenschaftliches oder philosophisches Wis-
sen mit nur anderen Evidenzgriinden, sondern eine Heraus-
forderung fiir die existentielle Entscheidung des Menschen.*

Die Beitrdge von Hans Jonas aus dem neunten Lebensjahr-
zehnt sind in Zeitfragen engagierte Denkversuche (Hans Jo-
nas, Philosophische Untersuchungen und metaphysische
Vermutungen. Insel-Verlag, Frankfurt a. Main 1992). Der
erste Teil des Sammelbandes entwirft eine Theorie des Or-
ganismus. Es ist ein Stlick naturaler Freiheitslehre, die nur
eine gemischte, keine ,reine* Vernunft kennt. Im zweiten
Teil werden Fragen der Seins- und Sittenlehre behandelt. So
wirft der Beitrag zur ontologischen Grundlegung einer Zu-
kunftsethik die Frage nach den Kriterien des menschlich
Guten im technologischen Zeitalter auf. In seinen Gedan-
kengingen entgeht der Verfasser durch die Scheidung der
Quellen der Humanitét in Geschichte und Metaphysik nicht
der Gefahr, aus einem unausgewiesenen ,ontologischen
Wissen vom Wesen* das Seinsollende abzuleiten.

Auf welche Schwierigkeiten diese These in ihrer Anwendung
stoBt, zeigt sich in der Beurteilung der neuesten Fortpflan-
zungstechniken. Die Exposition der Gottesfrage nach Ausch-
witz ist kabbalistischem Erbe verpflichtet. Gott braucht Israel
fiir seine eigene Erlosung. Im Wagnis der Schépfung verzich-
tet er auf seine Allmacht und 148t sein, was er, der Schopfer,
nicht selber ist. Jonas beansprucht den Gedanken der ,,Selbst-
entfremdung des Urgeistes” auch fiir die Deutung des kosmo-
logischen Spannungsfeldes Materie-Geist-Schépfung, ohne in
Hegels Dialektik des absoluten Wissens zuriickzufallen.

Einen hochst eigenwilligen, die platonische Wesensphiloso-
phie und ihre Anhinger in Frage stellenden Entwurf einer
Lebenskunst als Lebensteilung legt Rainer Marten vor. (Le-
benskunst. Wilhelm Fink-Verlag, Miinchen 1993). Der Ver-
fasser greift tiber die Rehabilitierung der Gefiihle und
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Gemiitskrifte in gegenwirtiger Philosophie weit hinaus. Der
Angriff auf die ,,reine” Vernunft, die Substanzontologie auf
Kosten des Eigenseins, des Fiireinander wird so vorgetragen.
»Seit Parmenides und Platon schon und noch bis zu Marx
und Husserl inszeniert die Philosophie die Tragddie des ver-
niinftigen Menschen, zu der die Postmoderne das zugehorige
Satyrspiel liefert.“ Fir ein gelingendes Leben aber komme
es darauf an, ,,daB3 der Mensch, wie er leibt, lebt und stirbt,
wie er Leben teilt und geschichtlich ist“, wieder ins Blickfeld
des philosophischen Denkens tritt. Das ,,Wesen* des Men-
schen sei in einem Allgemeinbegriff nie zu fassen, es miisse
im strengen Sinne ,eigenheitlich“ verstanden werden, un-
austauschbar, namenhaft, lebensteilig bis zum Verlassen im
Tod. Ein anonymes Seinsdenken (Heidegger) verfehle diese
Menschlichkeit ebenso wie religioser Dogmatismus.

Entwurf einer Lebenskunst

Uberraschend ist, daB fiir diesen philosophischen Entwurf
die Psalmen und das Buch Hiob wesentliche Beispiele fiir
die ,Poesie des Glaubens* sind. Dichtend widerstehe der
Glaubende den andrangenden Chaosmichten durch poeti-
sche Gestaltungskraft und Namengebung, wodurch bestétigt
werde, ,,dal jeder religiose Umgang mit Gott und Gottern,
auch der christliche, auf der poetisch-mythischen Kraft des
Menschen beruht, sich einen Gott oder gar einen Gétterhim-
mel zu (er-)dichten.” Das mag sich wie gott-loser Anthropo-
morphismus anhoren, ist es aber nicht, sondern nihert sich
vielmehr Hamanns Hochschatzung der Mythologie und Poe-
sic der Heiden. Im extremen Humanismus des Emmanuel
Lévinas sieht der Verfasser trotz der bei ihm vollzogenen
Wende vom Sein zum Anderen das Spiel der Poetisierung
diskreditiert. Das Leben teilende Fiir-einander werde in
vollige Selbstlosigkeit aufgelost, der Mensch verliere seine
angestammten Eigenheiten, indem das Verhiltnis zum An-
deren auf absolute Passivitit, Passion reduziert werde.
Rainer Marten versucht schlieflich als eigentliche Nagelpro-
be seines Entwurfs einer Lebenskunst die Armut, die Wiirde
des Armen zu rehabilitieren und Ergebenheit oder Anklage
als Bewaltigungsformen ungliicklichen Lebens darzustellen.
Es ist ihm zu widersprechen, wenn er, unschuldige Leiden
vor Augen, die Gestalt des biblischen Hiob mit totaler Un-
terwerfung verbindet. So ist es keineswegs, ganz im Gegen-
teil: Gott wird nicht entlastet, sondern Hiob erhebt durch
seine rebellischen Fragen die denkbar schirfste Anklage ge-
gen Gott. Erst nach diesem Aufstand gegen die Gottes-
finsternis wird sie in den Gottesreden (38, 1 — 43, 26) in das
allumfassende Schopfungsgeheimnis aufgehoben.
Philosophischer Ernst in Ehren — aber es ist doch darauf hin-
zuweisen, daB in dieser Lebenskunst Selbstironie und Humor
als angewandte Endlichkeit ausgespart bleiben. Lebens-
kunst, soll sie auch dort noch gelingen, wo sie den Ein-
briichen der Vergeblichkeit todesgewi} ausgesetzt ist, bedarf
der Milde und Giite als einer Bliite des Humors auf dunklem
Grund. Walter Strolz



