Der vergessene Ursprung

Zur Transzendenz des menschlichen Daseins

Von WALTER STROLZ

Mit der Philosophie verhilt es sich in einem gewissen Sinne wie mit dem
Christentum. Wenn Pascal von Christus sagt, da er im Todeskamp{ bleibe
bis zum Ende der Zeiten, so gilt fiir die Philosophie als dem natiirlichen Ort
des menschlichen Ringens um die Wahrheit in etwa dasselbe. Wie oft schon
im Laufe der Jahrhunderte schien sie am Aussterben zu sein, wie oft schon
wurde sie gegen das praktische Leben ausgespielt und als Unruhestifterin,
als Widersacherin alles natiirlichen Lebens verflucht oder als ,,unwissen-
schaftlich® und subjektivistisch abgetan. Gewif}, sie hat auch Hohen der Er-
kenntnis erklommen, sie ist auch eingedrungen in die unsichtbaren Tiefen
des Seins, aber ihren Weg durch die Geschichte nahm sie immer wieder auch
durch furchtbare Niederlagen, die jeweils das geistige Antlitz der Zeit ent-
scheidend geformt haben. Ja hin und wieder schien es, als ob sie sich selbst
in ihrem Wesensgrund durch die Entthronung der Metaphysik aufgeben
wollte.

Aber es zeigte sich, daf} gerade die Antworten des Rationalismus und des
Positivismus auf die Schicksalsfragen des Menschen durch ihre Transzen-
denzlosigkeit iiber kurz oder lang die uralten metaphysischen Probleme ge-
radezu mit unwiderstehlicher Kraft durchbrechen lielen. Langsam dim-
mert wieder die Erkenntnis auf, daff die Philosophie mehr ist als profes-
soraler Zeitvertreib, daf} sie im Blick auf die verschiedenen Wissenschaften
nicht eine ranggleiche ist, sondern eine Wissenschaft, die allen anderen be-
griindend vorausgeht, daf} sie im Kern der Weltanschauungen und Ideologien
glitht, daf} sie bis in unseren konkreten Alltag hineinreicht und das innere
Gewicht unserer Gedanken und Taten bestimmt.

Die Ausfithrungen dieses Aufsatzes zielen dahin, den Grundakt des Geistes
in seinem Ausgriff auf das Sein im ganzen zu bedenken, um zu sehen, in
welchem Ausmaf} die Antwort auf die Seinsfrage das ganze Leben bis hinein
in seine gliicklichsten, aber auch verlorensten Stunden bestimmt. Zum ande-
ren sollen in einigen Bemerkungen zum Thema Transzendenz und Freiheit
sowie Transzendenz und Geschichtlichkeit die Moglichkeitsbedingungen der
personlichen Freiheit und des geschichtlichen Handelns erhellt werden.

Die Unausweichlichkeit der Metaphysik

Wenn man sich fragt, was den Menschen in seinem Wesen begriindet, so
gibt es nur eine Antwort: seine Geistigkeit. Sie macht das Auszeichnende
des menschlichen Daseins aus. Die Geistigkeit gehort nicht nur zur Natur
des Menschen als ein zu ihr gehoriger ,,Bestandteil, ohne den er auch sein
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konnte, sondern sie ist diese selbst, und weil es sich so verhiilt, ist der Mensch
unaufhebbar Philosoph und Metaphysiker.! So steht es gar nicht in seinem
Belieben, ein geistbestimmtes Wesen sein zu wollen oder davon abzusehen.
Der Mensch muf} fragen, was es mit dem Sein auf sich habe. Er hat kraft
seiner Grundverfassung als ,,Geist in Welt* gar nicht die Moglichkeit, sich
der Frage nach dem Sein im ganzen zu enthalten; denn wie er sich auch
winden mag, es ist ihm in aller Alltéglichkeit und in allen Verirrungen nicht
gegeben, unter sich zu fallen! Er muf erkennender und fragender Mensch
noch in der Lust der Zerstorung bleiben, darin der Geist sein ,,Un-wesen*
treibt. Metaphysik ist also zuerst und vor allem keine blof3 akademische
Beschiéftigung; denn sie liegt allem menschlichen Tun voraus- und zugrunde.
Sie ist fiir den, der sie abweist und nichts von ihr wissen will, gewifs micht
wie fiir den, der sich nur von ihr nihrt, aber sie ist dennoch, ob bejaht oder
verneint, das Element, in dem der Mensch lebt und stirbt. Ja, sie stiitzt noch
den Arm dessen, der sich gegen sie erhebt. Anerkenntnis und Empérung ent-
springen ein- und demselben Grund; der Metaphysik kann man nur von der
Metaphysik her entgegentreten.?

Welches ist nun das Grundvermégen des Geistes, das sich in dieser abso-
luten Notwendigkeit des Philosophierenmiissens anzeigt? Von woher kommt
dieser endliche Mensch dazu, nach allem iiberhaupt zu fragen, alles in Frage
zu stellen, alles zu bejahen oder alles als gleich giiltig zu erkldren oder alles
zu verneinen, um in aller Verneinung noch irgend etwas zu bejahen? Es ist
ganz einfach die mit seiner Geistigkeit gegebene Transzendenz seines Da-
seins. Der Mensch ist so in der Welt, dal’ er im Wissen um sich selbst und
die Welt beide immer schon iiberstiegen hat. Die Transzendenz bestimmt
das menschliche Dasein, ,,und zwar nicht als eine unter anderen mogliche,
zuweilen in Vollzug gesetzte Verhaltungsweise, sondern als vor aller Derhal-
tung geschehende Grundverfassung dieses Seienden.”3 Der Mensch hat also
nicht die Wahl, sein Dasein als transzendentes auf sich zu nehmen oder da-
von abzusehen. Er ist jener, dessen Denken und Handeln von vornherein von
der Transzendenz durchwaltet ist, so daf® man sagen kann, Mensch sein
heif’t: in und als Transzendenz Seiendes sein.

Jetzt aber stellt sich die Frage nach dem Worauthin dieses Uberstiegs, der
sich in der Bewegung des Geistes manifestiert und gegenstindliche Erkennt-
nis tiberhaupt erst ermoglicht, weil der Mensch dadurch, daf’ er das einzelne
Seiende in seiner Begrenztheit erkennt, diese Grenze immer schon iiber-

L Vgl. dazu Helmut Kuhn, Ist Philosophie iiberhaupt noch miglich? In: Zeitschrift fir
philosophische Forschung in Verbindung mit der ,,Allgemeinen Gesellschaft fiir Philoso-
phie in Deutschland®® herausgegeben von Georgi Schisckoff. Band VIII, Heft 1/1954.

2 Daf} alle wissenschaftliche Titigkeit von den konkretesten Tatsachenbeobachtungen
bis zur Konstruktion abstraktester Kalkiile auf metaphysischen Voraussetzungen beruht,
hat zuletzt Wolfgang Stegmiiller in seinem Buch ,Metaphysik, Wissenschaft, Skepsis®
(Sammlung, Die Universitit, Band 50, Humboldt-Verlag, Frankfurt am Main 1955) in
scharfsinniger Weise gezeigt, wenn man auch seiner Grundthese, dafy das Problem der
Metaphysik selbst ,,absolut unentscheidbar‘‘ sei, nicht zustimmen kann.

3 Martin Heidegger, Vom Wesen des Grundes. 3. Auflage 1949, S. 17.
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schritten haben muf. Dieser apriorisch erschlossene Horizont, in dessen
Weite die Gegenstinde erkannt werden, kann nun aber selbst kein Gegen-
stand mehr sein, denn dieser wiirde ja wiederum nur erfafit in einem ihn
tibersteigenden Ausgriff. Daraus ergibt sich, daf} die transzendente Dynamik
des Geistes ihr Ziel nur in einer Wirklichkeit finden kann, die absolut unbe-
grenzt, unendlich und so uniiberholbar ist, also im Sein schlechthin, das
Gott unsichtbar anzeigt.t Dafy die Transzendenz des endlichen Geistes auf
die absolute Weite der Unendlichkeit selbst ausgeht und der Mensch durch
die Moglichkeit der gegenstiindlichen Erkenntnis des Seienden schon an je-
nem teilhat, zu dem er in seinem irdischen Dasein stindig unterwegs ist, hat
schon Platon tiefsinnig erkannt und mit ihm die ganze philosophia perennis.5
,Um der nach dem Sein im ganzen Fragende zu sein, fingt der Mensch
schon beim Ziel an, weil er vom Sein im ganzen schon wissen muf}, wenn er
danach fragt, und bekennt gleichzeitig durch sein Fragen, daf er nicht das
Ziel selber ist, sondern ein endlicher Mensch,”¢ der dem Absoluten nie un-
mittelbar, sondern immer nur durch die Welt hindurch (in einer ,,conversio
ad phantasma® heifSt es bei Thomas) begegnet, dies aber nur kann, weil er
schon im Horizont des Seins im ganzen steht.

Wenn also Metaphysik fiir den Menschen unausweichlich ist und der
Mensch aller Zeiten, sei es auf den Hohen der Spekulation oder sei es noch in
den Winkeln der Verderbnis, sich ein Bild des Ganzen macht und machen
muf, dann erhebt sich die Frage, inwiefern der Mensch im lebendigen Voll-
zug seines Daseins in dieser Not fragen zu miissen, frei ist.

Transzendenz und Freiheit

Mit dem Vergessen des ontologischen Ursprungs der menschlichen Er-
kenntnis im neuzeitlichen Denken wurde auch der Ursprung der Freiheit
verschiittet. Keine Zeit sprach zwar mehr von Freiheit als die vergangene,
und doch geriet der Mensch gerade durch das Freiheitsverstindnis des Libe-
ralismus und anthropozentrischen Humanismus in eine Sklaverei, die ge-
schichtlich ohne Beispiel ist. Schon -fiir Kant war die Freiheit theoretisch
durch die Leugnung der Erkenntnis iibersinnlicher Wirklichkeit nicht mehr
erweisbar, wohl aber mufite er sie als Voraussetzung sittlicher Forderungen
einfach durch die praktische Vernunft postulieren. Allerdings zeigte sich
sehr bald, daf sich weder im Blick auf einen postulierten Gott noch durch
eine ,,Als-ob-Freiheit* eine dem Nihilismus standhaltende Ordnung begriin-
den lief5.

4 . ...Gottals Grund des Seienden erkennen bedeutet nicht: erkennen, daf® Gott (als
zuvor schon Gewufter) Grund der Dinge ist, sondern: erkennen, daf} der im Erkennen
des Seienden als Sein immer schon miterdfinete Grund das absolute Sein, d. h. Gott ist,
und so Gott erstmals erkennen.‘ (Zit. nach Karl Rahner, Geist in Welt, Zur Metaphysik
der endlichen Erkenntnis bei Thomas von Aquin. Innsbruck 1939, S. 286).

5 Vgl. Platon, Symposion 210D — 211 G; Phaidon 75 C-E und 80 A-D; Parmenides
132 A-133 A und 160 C.

6 Karl Rahner, a.a.0. S. 36.
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Auf den Wesenszusammenhang von Transzendenz und Freiheit haben erst
einige Denker unseres Jahrhunderts im Zusammenhang mit der ,,Aufer-
stehung der Metaphysik* wieder ausdriicklich hingewiesen. So hat besonders
Martin Heidegger in seinen Versuchen zur Fundamentalontologie des
menschlichen Daseins ,,die Aussetzung™ des Menschen ,,in die Entb orgenheit
des Seienden® als die vorgiingige Bedingung der Moglichkeit zur Wahl und
Entscheidung herausgestellt.” Aber er kehrt trotz des richtigen Ansatzes im
letzten doch wieder zu einem Determinismus zuriick, wenn er das ,,Seins-
denken® zu einem Denken aus der »»oeinsgeschichte” und dem ,,Seinsge-
schick® macht und damit das Sein selbst als jene Wirklichkeit, auf die der
Freiheitswille ausgerichtet ist, in geradezu mythischer Weise relativiert.s

Der Mensch ist insofern frei, als er nicht in den Dingen der Welt unter-
geht oder in sie eingemauert ist, sondern ihnen gegeniibersteht von einem
Standort aus, der trotz seiner Welthaftigkeit ein anderer, eben schon ein
durch die Transzendenz des Geistes bestimmter ist. Von diesem Ort aus er-
kennt und handelt der Mensch, indem er als ein Seiender mitten in der Welt
das Woraufhin seiner Freiheit sucht in jener absoluten, grenzenlosen Wirk-
lichkeit, der er als personaler Geist sein letztes, wahrhaft befreiendes Ja
entgegenrufen kann. Das vorgingige Seinsverstindnis erméglicht also die
freie Tat des Menschen. Es ist der Grund seines Selbstverstindnisses und
die Moglichkeitsbedingung seiner gegenstindlichen Weltbeziehung in der
Dimension von Raum und Zeit. Darin aber, dafl der Mensch nicht blof3 in der
Welt vorhanden ist wie Stein, Pflanze und Tier, sondern so, daf} er sich zu
allen Dingen immer schon ver-halten kann und muf8 und sich so von ihnen
absetzt, zeigt sich eine Notwendigkeit, die der menschlichen Freiheit voraus-
liegt. Es ist dies die notwendige, unausweichliche Selbstbejahung, die der
Mensch im Grunde seines Daseins willentlich vollzieht im Ausgriff auf das
Sein schlechthin. Genau so wie es dem Menschen nicht moglich ist, der Frage
nach dem Sein im ganzen zu entkommen, in eben demselben Sinne kann er
sich nicht nicht verhalten. Er ist dazu verurteilt, sich selbst auszulegen, und

7 Vgl. dazu Martin Heidegger, Das Wesen der Freiheit, in: Vom Wesen der Wahrheit,
S. 14—17. Die thomistische Ontologie sah die Freiheit des Menschen immer schon begriin-
det in der Transzendenz des endlichen Geistes, genauer in der Moglichkeit der Riickkunft
des Geistes zu sich selber und in dem darin geschehenden Ausgriff auf das Sein im gan-
zen.
8 Zwar weils Heidegger Tiefes iiber die Verhiillung und Entstellung dieses dem Men-
schen erschlossenen Seins im ganzen durch den Menschen zu sagen, aber das Woraufhin
der Transzendenz ist bei ihm die ,,Welt** als die entworfene Ganzheit der Moglichkeiten
des Daseins. So wird die natiirliche Weite des endlichen Geistes in seinem Ausgriff auf
das Sein schlechthin willkiirlich begrenzt und eingefangen in den Horizont von Raum und
Zeit. Heideggers ,,Sein alles Seienden*, das ,,nie west ohne das Seiende** (Was ist Meta-
physik? S. 41) geriit durch diese Determinierung, die man die Kontingenz des Ontologi-
schen nennen konnte, selbst in die Bewegung von Welt und Geschichte. Das sich selbst
entbergende und verbergende Sein konstituiert ,,die seltenen und einfachen Entsch?i-
dungen der Geschichte. Dieses Geschehen ist nach Heidegger der ,,Urstreit*, der im
Wesen der Wahrheit entfacht ist. Der Mensch ist nur die Stiitte, wo er zum Austrag
kommt. Diese Mythisierung des Seins zum ,,Seinsgeschick** zerstort nicht nur den Begriif
der Geschichte, sondern nimmt dem Menschen auch seine Freiheit dadurch, daf der
Mensch dem Geschehen der ,,Wahrheit als Urstreit* ausgeliefert wird.
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er tut dies auch noch im Selbstmord als der radikalsten Form der Verneinung;
denn gerade dadurch bezeugt er noch einmal auf erschiitternde Weise die
transzendente Struktur seines Erkennens und weist mit eigener Hand darauf
hin, da} dieses Erkennen auch immer Wille, Entscheidung und Tat ist.

Erkenntnis und Wille gehoren zusammen. Der Wille ist der Erkenntnis
nicht untergeordnet und findet nicht nachtriglich zu ihr, sondern er gehort
selbst zum Grundvermogen des Geistes; er ist die Bewegung auf die abso-
lute, grenzenlose Wertfiille, weil der Geist selbst als solcher die Begierde
auf das Sein schlechthin ist. Die der Freiheit vorausliegende Notwendigkeit,
sich verhalten zu miissen, liegt somit in der dem menschlichen Dasein natiir-
lich zukommenden Finalitiit. Der Mensch muf3 von Natur aus irgendeinen
Zweck verfolgen, und da der Mensch Geist ist, begehrt er als letztes die ab-
solute, unendliche Fiille des Seins. Diese aus der geistdurchglithten mensch-
lichen Natur aufbrechende Finalitdt kann also nicht unter die Verfiigungs-
macht der menschlichen Freiheit kommen. Und trotz dieser Notwendigkeit,
ja man muf} wohl sagen, gerade durch diese Notwendigkeit, sich selbst un-
endlich tibersteigen zu miissen, ist der Mensch im endlichen Vollzug seines
Lebens in der ihm gegenstiindlich begegnenden Welt frei; denn er kann sich
fiir diesen oder jenen Gegenstand, der immer auch ein Wert unter anderen
ist, entscheiden und so selbst das Mafy seiner Hingabe an das Absolute er-
kennend und wollend bestimmen. Aber immer steht er auch in seinen freien
Entscheidungen gegeniiber den einzelnen Gegenstinden durch seine natur-
hafte Ausrichtung auf die unendliche Fiille der Wirklichkeit in ihrem Licht,
so daf} diese seiner Freiheit vorausliegende transzendente Notwendigkeit
seine Wahl und seine Entscheidung in der Welt firbt und so noch das End-
lichste und Verginglichste, fiir das sich der Mensch entschieden hat, mit
un-endlicher Kraft gewollt wird.

Hier ist innerhalb dieser Betrachtung der Punkt erreicht, von dem aus
man einen Blick in das abgrundtiefe Drama der verlorenen Freiheit des
Menschen werfen mufy. Hier ist die Stelle, wo sich die Unausweichlichkeit
der Metaphysik und die Unméglichkeit einer neutralen Haltung gegeniiber
der Grundverfassung des Menschen, vor allem aber der Ursprung seines
Elends, konkret und leibhaftig zeigt.

Der Mensch ist Geist in Welt und Fleisch, und als solcher steht er schon
unaufhebbar im Horizont des Seins im ganzen, ist er der in seiner endlichen
Geistigkeit absolut auf Gott Verwiesene. Was der Mensch auch auf den Ab-
wegen seiner Freiheit unternimmt, indem er sie an endliche Objekte zu hiin-
gen sucht, noch in der tiefsten Verirrung und in aller ,,Seinsvergessenheit™
verriit sich ihre gottliche Spur. Der Mensch kann den Staat oder das Volk,
die Wissenschaft, die Kunst, den Fortschritt, eine Ideologie oder die Mensch-
heit an sich zum ,,Sein im ganzen® erheben und so das Relative verabsolu-
tieren. Er kann sich vom Ursprung alles Seienden durch Fehlentscheidungen
entfernen, aber er tut es immer noch als einer, der fiir das Unendliche,

28 Stimmen 158, 12 : 433
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Ewige und Unerschiitterliche geschaffen ist, so daf} die Dynamik seines Gei-
stes im geschichtlichen Hier und Jetzt nie zur Ruhe kommt. Weil der Mensch
in seinem Denken und Tun auch in seinen Fehlgritfen immer noch jener ist,
der nach der grenzenlosen, uniiberbietbaren Fiille des Seins ausgreift, ist es
ihm tiberhaupt erst moglich, sich mit einer oft so ungeheuren und erschrek-
kenden Intensitiit fiir das Endliche zu entscheiden, um am Ende des Experi-
ments, das unter Umstinden bis zur Zerstorung und zum Chaos fiihren kann,
den negativen Beweis fiir die Unendlichkeit seines Geistes zu liefern.

Diese ,,Transzendenz nach unten®, wie man sie etwas paradox auch nen-
nen konnte, diese Tragddie der menschlichen Freiheit, wurde zum leitenden
Thema der letzten Jahrhunderte. Wie keiner sonst im Abendland hat es Do-
stojewski in seinen gewaltigen Romanen nicht in metaphysischer Explika-
tion, sondern von der unmittelbaren, glihenden Erfahrung des Lebens her
im Blick auf ,,die Logik der Tatsachen® nach allen Seiten hin abgewandelt
bis zur Prophetie der nihilistischen Revolution und des Weltholschewismus.
Er hat gezeigt, was geschehen mufy, wenn der Mensch seinen Ursprung ver-
leugnet und sich im Endlichen endgiiltig einzurichten sucht in seinem fort-
brennenden Durst nach dem vollkommenen Sein.? Langeweile, Traurigkeit,
Angst und Verzweiflung steigen auf, und die Stunde ,,der neuen furchtbaren
Freiheit ist die Heraufkunft der Tyrannis und der Sklaverei, worin noch
einmal fiir den, der Augen hat zu sehen und Ohren hat zu horen, der Mensch
selbst als Emporer das vergessene, transzendente Geheimnis seines Daseins
aussagt, gerade indem er es verschweigt.1?

Der Mensch ist ,,existierende Transzendenz* und seine Freiheit ist Frei-
heit zum Grunde in dem Sinne, daf® ihre Dynamik nur in der Endgiiltigkeit
des Absoluten erfiillt wird. In seinem freien Wollen legt sich der Mensch in
der Welt bestiindig selbst aus, und man kann sagen, daf} der Mensch immer
so erscheint, wie er sich selbst durch seine Entscheidung fiir dieses oder jenes
Objekt verstanden haben will. Insofern er aber seine Freiheit nicht aus-
schwingen lifit in das Sein im ganzen, hilt er sich selbst in der tiefsten und

9 In den ,,Briidern Karamasoff® spricht Iwan im Blick auf Aljoscha in jenem tiefsin-
nigen Gesprich, das dem Kapitel ,,Emporung® vorangeht, von dieser unauslgschbaren
Flamme: ,,Gibt es einen Gott? Gibt es Unsterblichkeit? Diejenigen aber von ihnen, welche
an Gott nicht glauben, nun, die sprechen iiber Sozialismus und Anarchismus, iber die
Anderung der ganzen Menschheit durch einen neuen Staat, so daf es schlieflich auf den
reinen Teufel hinauskommt — das sind doch alles dieselben Fragen, nur vom anderen
Ende her.* Und im ,,Traum eines licherlichen Menschen* falt Dostojewski fast zur
gleichen Zeit wenige Jahre vor seinem Tod noch einmal mit einem Griff die groflen meta-
physischen Themen seines Schaffens zusammen, um die ,,Macht der Negation™ im nmensch-
lichen Geiste zu enthiillen und zu zeigen, daf der Mensch durch alle Verneinung und alle
Verbrechen hindurch das Sein im ganzen unaufhaltsam bejaht.

10 Im iibrigen wiirde eine Studie tiber den Aufstand der Surrealisten gegen das Natiir-
liche und die Proklamierung des entfesselten Chaos, vor allem eine Studie tber die ,,Trans-
zendenz nach unten‘* in der neuzeitlichen Literatur von Sade und Rimbaud zu Lautréa-
mont, Rilke und Benn, zum Satanisten Jouhandeau, Sartre, Hans Jenny Jahn und ande~
ren, die ausdriicklich das Thema der Huldigung an die Finsternis aulnehmen oder die
untermenschlichen und apersonalen Michte schnsiichtig beschwéren, einem zum BewuBi-
sein bringen, was es heift, das Sein zu vergessen oder zu verleugnen und doch sich selbst
iibersteigen zu miissen und sei es hinab bis in die Tiefen der Holle.
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natiirlichsten Bewegung seines Geistes nieder, entstellt und verkehrt er sein
Wesen notwendig. Dieses menschliche Vermogen durch frei gesetzte Taten
die Offenheit des endlichen Geistes fiir Gott verdunkeln zu kénnen, macht
den Menschen wahrhaft zu einem abgriindigen Wesen, zu einer Existenz,
von der Pascal sagte, daf sie ,ein unbegreifliches Ungeheuer® sei. In all
dem gilt es aber ein Letztes festzuhalten: in welches Elend der Mensch, sei-
nes Ursprungs vergessend, auch stiirzen mag, das Licht des Seins leuchtet
trotzdem und hat ihn gleichsam immer schon eingeholt, wenn auch als ver-
hiilltes im Modus der Finsternis!

Transzendenz und Geschichtlichkeit

Durch die Besinnung auf die Transzendenz des menschlichen Daseins ist
die Freiheit wiederum sichtbar geworden als das, was sie eh und je war: der
Selbstvollzug der Person in der endlichen Welt unter dem Horizont des Seins
schlechthin. Damit ist diese Betrachtung dort angelangt, wo sich jetzt aus-
driicklich die Frage nach dem Ursprungsgrund der Geschichtlichkeit stellt,
und zwar in dem Sinne, daf} gefragt werden muf}, welches Faktum die Exi-
stenz des Menschen zu einer geschichtlichen macht.

Die Natur ist geschichtslos. Sie wird sich der Gesetzlichkeit und Struk-
turen, die in sie gelegt sind und in ihr wirken, nicht bewuf3t; sie verzichtet
auf nichts und entschlief’t sich zu nichts, obwohl sie auch eine Entwicklung
hat. Sie ist eigentlich nur vorhanden und so am weitesten vom Bei-sich-
selbst-sein entfernt. In ihrer ganzen gewaltigen Ausdehnung bis in die dufler-
sten Fernen des Kosmos, in all ihren tausendfachen Ritseln und Wundern
bleibt sie doch wesentlich eindeutig, weil sie sich in festgelegten Bahnen
schicksallos auszuwirken hat. Von dieser Eindeutigkeit und Stabilitit her,
die zusammen mit vielen noch unentdeckten und in einem gewissen MafSe
wohl unerschlief3bar bleibenden Zonen des Weltalls besteht, muf} die Flucht
des Menschen in die ,kosmische Ordnung® wohl verstanden werden. Aber
schon in einem solchen Versuch weist sich der Mensch als ein Erkennender
aus, der nicht zur Natur gehort, obwohl er durch sein In-der-Welt-sein auch
ein Stiick von ihr ist und der gegenstindlichen Begegnung mit der Welt
diese ,,Natiirlichkeit als ein Apriori empirischer Art sogar vorausgeht.

Was ist also der Grund der Ausgesetztheit des Menschen? Warum kommt
es nie zu einer endgiiltigen heimatlichen Aufnahme dieses vor sich selbst
in einer seltsamen Unruhe flichen wollenden Wesens in der uralten Eindeu-
tigkeit der Natur? Darauf gibt es nur die Antwort, die bereits gegeben
wurde: der Mensch ist Geist in Welt und Fleisch und als solcher nicht nur
ausgesetzt in das Seiende im ganzen im Horizont von Raum und Zeit (Hei-
degger), sondern in die Grenzenlosigkeit des Seins an sich. Weil dem so ist,
gibt es fiir den Menschen kein ,,Zuriick zur Natur® und kein Untertauchen
in ihren Elementen; denn der Mensch kann nur dorthin zuriickkehren, von
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woher er kommt.11 Sein ganzes Dasein ist immer schon durchwirkt von der
Dynamik des Geistes, die auf die Unendlichkeit selbst geht, der sie entsprun-
gen ist.

Mehr denn je ist heute der Mensch, nachdem er durch den Siegeszug der
Naturwissenschaften die Weltzeit und die Weltbilder der Kosmologie ver-
lassen hat, auf sich selbst und die Frage nach seinem Woher und Wohin zu-
riickgeworfen.12 Zu Beginn der Neuzeit konnte man noch begeistert in die
sich unter dem Zugriff des Menschen auseinanderfaltende Welt blicken.
Etwas spiiter, zur Zeit Goethes und der Romantiker, war es noch leichter
méglich, sich mit naturfrommen Liedern iiber den wachsenden Abgrund
hinwegzusingen. In der Mitte des zwanzigsten Jahrhunderts jedoch ist es
kilter um die vielfach entsiegelte Natur geworden, in der der Mensch um
so weniger daheim sein kann, je mehr er sie beherrscht, um sich so selbst
iiber die Natur hinauszutreiben.

So wird die geistige Lage des modernen Menschen bestimmt durch die
Freilegung des transzendenten Grundes seines Daseins. Der Mensch fiihlt
sich auf sich allein gestellt wie nie zuvor in seiner Geschichte. Die bergende
Macht und mythisch-archaische Gewalt der Natur schwindet in dem Maf’e
als der Mensch in sie einbricht und sie so in einem gewissen Sinne entzau-
bert und depotenziert, dafiir aber um so tiefer — und vielleicht auch ent-
setzter — die {ibersteigende Kraft des Geistes spiirt. Sie ist die Moglichkeits-
bedingung fiir die Geschichtlichkeit des Menschen, so dal man sagen kann:
der Mensch ist der Ursprung der Geschichte. Die Offenheit des Menschen in
der Welt fiir das Sein im ganzen und die damit gegebene Moglichkeit zur
Wahl und Entscheidung machen das metaphysische Apriori des geschicht-
lichen Handelns aus. ,,Geschichtlichkeit konstituiert sich im menschlichen
Dasein, insofern es immer schon das Seiende, das es selbst und alles andere
ist, auf das Sein zuriicknimmt oder das flieBende Jetzt der Zeit, in dem es
selbst und alles andere sich befinden, im stehenden Jetzt der Ewigkeit ver-

11 Dagegen spricht auch nicht die mythische Naturverbundenheit des archaischen Men-
schen, dessen Transzendieren in ein mit Géttern und Didmonen erfiilltes Diesseits ging,
entsprach sie doch der BewuBtseinsstufe des Primitiven, fiir den das ,,Uber-natiirliche™
und in unserem Sinne Meta-physische noch eine Dimension innerhalb der Natur selbst
war (aber auch diesen immanenten Bezug ermdglicht jenes metaphysische Apriori, das
die Gottbezogenheit des Menschen anzeigtl). Erst im jiidischen Monotheismus und durch
die griechische Philosophie vollzog sich die Freilegung des ungegensténdlichen und nicht
welthaften Grundes der menschlichen Transzendenz. Sie ist nicht mehr riickgéngig zu
machen! Und wenn in unserer Zeit Dichter und Denker diese ,.entgétterte Welt** durch
eine ,,Riickkehr zu den mythischen Realititen‘‘ wieder besiedeln wollen, so kann diese
Bemiithung iiber einen literarischen Fluchtversuch nicht hinausgelangen. In diesem Sinne
bleibt die archaische Denk- und Glaubensweise ein endgiiltig ,,verlorener Kontinent!*

12 Hans Urs von Balthasar verfolgt in seinem vor kurzem erschienenen Buch: Die Got-
tesfrage des heutigen Menschen (Herold-Verlag, Wien 1956) in einer weitausgreifenden
geistesgeschichtlichen Analyse diese Ablgsung des Menschen aus dem kosmologischen Rah-
men und seine neue Stellung zur Natur, die nicht mehr als das bergende Ganze erfahren
wird, worin der Mensch ein ,,Teil* ist, sondern als das, woraus er als Leibwesen hervor-
stieg und was er als Geistwesen iiberschreitet. Er deutet aber mit tiefem Recht ,,die wach-
sende Unanschaulichkeit und Transzendenz des Gottesbegriffes®‘ als ein Zeichen dafiir,
daft der Gottesbegriff selbst unter den Menschen durch alle Erschiitterungen hindurch
im Wachsen ist.

436



Der vergessene Ursprung

wurzelt. Das flieffende Jetzt kann vom Menschen nur dadurch als solches
oder reflex vollzogen werden, daf} er im stehenden Jetzt seinen Ort hat
oder seine Bewegung zuriick in den Grund bis in den innersten Grund des
stehenden Jetzt hineinreicht, denn dieses ist keineswegs eine leere, starre
Abstraktion, sondern mit dem Sein identisch und so der dem flieffenden
Jetzt zwar tiberlegene, aber den Flufs und das Flieen umfassende, ermiog-
lichende und verwirklichende Grund. Das Untermenschliche bleibt deshalb
hinter dem Menschen zuriick und ist untergeschichtlich, weil es sich nicht
bis zum Sein oder zur Ewigkeit verinnerlichen kann. Daf3 der Mensch hin-
gegen diese Verinnerlichung zu leisten vermag und immer schon leistet, so-
bald er sich als Mensch verwirklicht, erhebt ihn iiber das Untermenschliche
und macht sein Wesen aus.!3

In seiner Geschichte ist also der Mensch immer auf dem Weg in jene Di-
mension, die die Geschichtlichkeit seines Daseins konstituiert: unterwegs
zum Sein im ganzen. Und Zeit als solche begreift der Mensch nur, weil er
von sich selbst her iiberzeitlich und so allererst fiihig ist, Ablaufendes zu
erkennen. Die Geschichte ist aber zugleich die einzige Moglichkeit fiir den
Menschen, ein Pilger des Absoluten zu sein. Menschliche Erkenntnis kommt
immer nur als hinnehmende durch die Welt hindurch zur absoluten Fiille
der Wirklichkeit. Sie steht also nie als endliche von vornherein ,.gegen-
standslos® in ihrem eigenen Ursprung. Darum ist die Geschichte nicht zu
umgehen. ,,Aller Aufschwung iiber die Geschichte wird zur Téuschung,
wenn wir die Geschichte verlassen. Die Grundparadoxie unserer Existenz,
pur in der Welt iiber die Welt hinaus leben zu kénnen, wiederholt sich im
geschichtlichen Bewuftsein, das sich iiber die Geschichte erhebt. Es gibt
keinen Weg um die Welt herum, sondern nur durch die Welt, keinen Weg
um die Geschichte herum, sondern nur durch die Geschichte.*14 ‘

Die Welt ist fiir den endlichen Geist die Stitte der Entscheidung, und die
Geschichte ist der Ort, wo der Mensch, ob er will oder nicht, bezeugen muf3,
in welchem Mafe er die Transzendenz seines Geistes auf das Sein schlecht-
hin bejaht. Das Faktum der Freiheit gibt der Geschichte den Charakter der
Unberechenbarkeit, so daf sie nicht zwangslidafig in absolut vorausbe-
stimmten Bahnen lduft, sondern durch die persénliche Entscheidungskraft
des Menschen diese oder jene Wendung nehmen kann. Der Mensch ist, da er
selbst Geschichtlichkeit begriindet, dem Geschehen nicht machtlos ausge-
licfert, sondern zur Gestaltung des Geschichtlichen berufen. So wird jedes
Zeitalter zum Ausdrucksfeld des menschlichen Selbstverstindnisses, das den
kommenden Geschlechtern anzeigt, wieweit die fritheren Generationen ihre
Freiheit miftbraucht oder erfiillt haben.

Fiir den endlichen Geist ist die Geschichte also die Priifstiitte seiner Frei-

18 Vgl. J. B. Lotz, Geschichtlichkeit und Ewigkeit, in: Scholastik, Vierteljahrsschrift
fiir Theologie und Philosophie. Heft IV, 1954, S. 493/94.

14 Zit. bei Karl Jaspers, Vom Ursprung und Ziel der Geschichte (S. Fischer-Ausgabe)
S. 262/63.
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heit, und sie kann dies sein, weil die Offenheit des Menschen fiir das Sein
im ganzen der Ursprung der Freiheit ist, ohne die es keine Geschichte gibt.

Es ist, als ob sich heute die gegenstindliche Welt unter dem Blick des
forschenden, immer tiefer ins Weltall vorstofenden Menschen geradezu
beuge und ihn von sich aus auf die alles Raum-Zeitliche umgreifende Di-
mension des Ungegenstiindlichen und Nicht-Seienden verweise, aus der der
Mensch zwar schon in der Frage nach dem Sein schlechthin kommt, vor der
er aber doch, wenn er ihr gleichsam so frontal wie jetzt begegnet, erschiit-
tert verstummt. Aber gerade indem er diesen Ausblick, der zunichst auf das
Nichts und die absolute Leere zu gehen scheint, aushiilt und dieser Begeg-
nung mit der Abgriindigkeit seines eigenen Daseins im ,,Sehen des Unsicht-
baren* nicht wieder durch einen Riicksprung in handfeste und mehr oder
weniger torichte Ideologien auszuweichen sucht, ist er in dieser Ferne dem
Geheimnis seines gegenwirtigen Daseins am nichsten; denn so ist er wahr-
haft offen fiir Gott, offen fiir den mit nichts Vergleichbaren, verwiesen auf
den Unbegrenzten und Unendlichen, der sich nicht nur in seinem Schweigen
finden laf3t, sondern von sich aus dieses Schweigen in freier personaler
Selbsterschlieffung durchbrochen hat, damit der Mensch seine letzte, gna-
denhafte Berufung durch jenen erfahre, vor dessen verhiilltem Antlitz er
schon stand, als er sich selbst und die Welt erstmals erkannte.

Lebendige Psychiatrie’

Von ANTON VON BRAUNMUHL

., Wer auf miithsamen Pfaden einem fernen Ziele zustrebt®, sagt der ein-
stige Miinchner Psychiater Emil Kraepelin einmal, ,,wird gut tun, von Zeit
zu Zeit seinen Blick riickwirts zu wenden. Nur zu leicht will der Mut sin-
ken, wenn alle Anstrengungen keine bemerkbare Anniherung an das Er-
strebte zu bringen scheinen, wenn im Gegenteil der Weg immer steiniger
und unsicherer wird und ungeahnte Hindernisse das Vorwirtsschreiten un-
moglich zu machen drohen. Uberblicken wir aber dann die Strecke, die wir
bis zu unserem jetzigen Standpunkt zuriickgelegt haben, so erkennen wir,
daf} unser Bemiihen doch nicht vergeblich gewesen ist, dad wir trotz aller
Hemmnisse vorwiirts gekommen und so mancher Schwierigkeit Herr ge-
worden sind, an deren Beseitigung wir frither verzagen zu miissen glaubten.*
100 Jahre sind vergangen, seit man im Jahre 1856 die Pline fiir den Bau
einer Irrenanstalt in Oberbayern vorlegte und damit eine Institution mit gro-
f’em humanitirem Auftrag schuf. Wenn der Leiter eines so groffen Nerven-
krankenhauses der Bundesrepublik in einer Uberschau die allgemein-giilti-

1 Nach einem Vortrag anliflich der 50-Jahrfeier des Nervenkrankenhauses Haar bei
Miinchen am 4. 6. 1956.
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