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Die Suche nach dem Sinn des Daseins

Wer sich mit dem Suchen nach dem Sinn menschlichen Daseins beschiftigt, wird
nicht umhinkénnen, von folgender Tatsache auszugehen: Der Mensch ist sich be-
wuflt, dafl er ein Teilchen innerhalb einer unendlichen Vielfalt von Teilen ist.
Dieses Bewufitsein fithrt thn dazu, zu versuchen, sein Teilsein zu tberwinden
und mit einem qualitativ anderen Einen in Verbindung zu treten. Die Summe die-
ser Versuche ist dann, was wir — je nachdem — Kultur oder Religion nennen.

Das Bewufitsein des Teilseins und der Versuch, in einer Welt der Vielfalt eine
diese transzendierende Einheit zu erreichen, hat eine lange Geschichte in der Ent-
wicklung der Menschheit. Am Anfang stehen die Stammesmythen, die nicht nur
erklaren wollen, wie es zu dem kam, was heute ist, sondern sich auch mit einer
einfachen Version des Themas Vielfalt und Einheit beschiftigen, nimlich mit der
Vorstellung eines urspriinglichen Einsseins von Mensch und Natur, das in Briche
ging und wiederhergestellt werden muf.

Verglichen mit Stammeskulturen bietet die antike griechische Kultur mehrere
Méglichkeiten, eine urspriingliche Einheit, deren Zerfall und eine Riickkehr zum
Ausgangspunkt darzustellen. Ich denke vor allem an die griechische Mythologie,
die sich, verglichen mit den Stammesmythologien, auf einer wesentlich héher ent-
wickelten Bewufltseinsstufe bewegt; an die Tragodie, die den handlungsmifiigen
Ablauf eines Mythos darstellt; an die Philosophie, sei es die kosmologische eines
Anaximander oder die ontologische eines Plato, wobei Vernunft in zunehmen-
dem Mafl an die Stelle von Vorstellungsvermogen und logische Analyse oder
Konstruktion an die Stelle des Ablaufs einer Erzihlung tritt.

Heilsgeschichte

Auch die biblische Geschichte von Adam und Eva handelt vom Abfall aus ei-
ner urspriinglichen Einheit und der Erfillung menschlichen Daseins, der Erfil-
lung von ,,Sinn“ in der Riickkehr zu dem, was in wesentlichen Merkmalen der ur-
spriinglichen Einheit entspricht. Hier handelt es sich allerdings weder um den
Entstehungsmythos eines Stammes noch um die mythische Erklirung unlésbarer
Probleme im Bereich der griechischen Polis, sondern um die Schopfungsgeschich-
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te der gesamten Menschheit, genauer: um einen Mythos (,story®), der uns den
Beginn der Geschichte (,history“) des Menschengeschlechts erklirt. Die ur-
spriingliche Einheit besteht hier nicht im Einssein der Hauptpersonen Adam und
Eva mit der Natur oder gar mit dem géttlichen Schopfer. Sie ist vielmehr als
Mangel an Bewufitsein, an Erkenntnis eines ,anderen® zu verstehen. Erst durch
den Ungehorsam der beiden gegen das Verbot, vom Baum der Erkenntnis zu es-
sen, wird die paradiesische Einheit bzw. Unkenntnis gebrochen und der mensch-
liche Partner als ein ,anderer oder cin ,anderes erkannt. Als Mythos ist diese
Geschichte wohl die Erklirung der Tatsachen, dafl der Mensch im Schweif seines
Angesichts sein Brot verdienen und die Frau in Schmerzen gebiren mufl.

Der Mythos von Adam und Eva enthalt nicht nur, wie alle mythischen Erzih-
lungen, eine sinnvolle Deutung eines Problems oder Geschehens; das Phinomen
der ,Stinde” verwandelt spiter in Judentum und Christentum Sinn zu Heil und
Lstory® zu »history“ bzw. zu Heilsgeschichte. Im ,, Alten® wie im ,Neuen Bund®
setzt Gott die Bedingungen, unter denen er bereit ist, dem Menschen die Riick-
kehr zum Heil, zur Verséhnung mit sich und der Welt zu gewihren.

Die jiidische Heilsgeschichte beginnt mit einem Paradoxon. Gott spricht zu
Abraham und verheifit ihm, dafl er der Stammvater vieler Geschlechter sein wird.
Gleichzeitig fordert Gott Abraham auf, seinen einzigen Sohn, der somit Vorbe-
dingung fiir die Erfiillung der Verheiflung ist, zu opfern. Abraham gehorcht und
bereitet das Opfer vor. Gott akzeptiert Abrahams Gehorsam als die Grundlage
eines ewigen Bundes mit dessen Nachkommen. Hier handelt es sich nicht, wie
spter im Christentum, um ,Erlésung® im engeren Sinn des Wortes, um Erlosung
von persénlicher Siinde, um Riickkehr zu dem Status quo ante, dem Paradies und
der Unschuld, die dem Wissen um ein ,anderes* vorhergeht, sondern um die
Einlésung eines gottlichen Versprechens, das auch davon abhingt, ob die Nach-
kommen Abrahams dem Gebot Gottes treu bleiben und seine Gesetze befolgen.

Auch die christliche Heilsgeschichte beginnt mit einem Paradoxon und einem
Opfer. Gott wird in Christus Mensch (das Paradoxon) und opfert sich, indem er
stirbt, um die Menschen, die an ihn glauben, von Tod und Siinde zu erlésen.
Abraham opfert Isaak, den Sohn der Verheiflung; hier fithrt die Opfertat zu kei-
ner unmittelbaren Erlésung, sondern ,nur® zur Verheiffung, dafl am Ende der
Tage der Messias erscheinen und dem gesamten Menschengeschlecht Frieden und
Gerechtigkeit, also ,Erlosung® von Unfrieden und Ungerechtigkeit bringen wird.
Im Christentum spielt Glaube eine entscheidende Rolle. Es ist die Person, die
durch ihren Glauben an die Wirklichkeit Christi Teil der Kirche als der Gemein-
schaft der Gliubigen wird. Mit der Menschwerdung tritt Christus in die Ge-
schichte ein. Die Geschichte von Menschwerdung, Tod und Auferstehung Christi
ist eine ,story“, die nach christlichem Glauben die Geschichte (,history“) in
Heilsgeschichte verwandelt, das heifit ihr einen heilsgeschichtlichen Sinn verleiht.

Heilsgeschichte wird jedoch nicht nur erzihlt, sondern auch in ihren zentralen
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Ereignissen in der entsprechenden Liturgie gefeiert. In den archaischen Mythen
finden wir die Distanz zwischen den Geschehnissen des Alltags und deren mythi-
scher Deutung relativ gering; in den griechischen Mythen ist der Abstand zwi-
schen menschlichem Geschehen und mythischer Deutung schon wesentlich gro-
Rer. Die Heilsgeschichte (ob judisch oder christlich) setzt ihrerseits einen
absoluten Abstand zwischen Natur oder Schopfung — einschliefilich des Men-
schen — und Gott, dem Schépfer, voraus. Gott ist, was Welt und Mensch betrifft,
transzendent. Liturgie zelebriert die Vermittlung zwischen géttlicher Transzen-
denz und menschlicher Existenz, genauer: Liturgie feiert das emnmalige Eintau-
chen des ewigen Gottes in die Zeit, in eine natirliche, zyklische Zeit, in der das
Ereignis periodisch wiederkehrt und bei jeder Wiederkehr gefeiert wird.

In der christlichen Eucharistiefeier wird das einmalige Eintauchen Christi in die
menschliche Geschichte, werden Menschwerdung, Tod und Auferstehung gegen-
wirtig. An Weihnachten, Karfreitag und Ostern werden diese Ereignisse einzeln
gefeiert. Das Judentum seinerseits feiert im Sabbat das Gedenken an Gottes
Schépfung, aber auch die Vorwegnahme der Ewigkeit, die einst auf Erden als
Friede und Gerechtigkeit durch den Messias verwirklicht werden wird. Ein Fest
wie Pessach erinnert an die Entstehung des jiidischen Volkes durch den Auszug
aus Agypten und an die Verheiflung der endzeitlichen Heimkehr.

Sowohl Kirche als auch Synagoge sind Zentren der Liturgie. Sie unterscheiden
sich voneinander unter anderem dadurch, daff die Kirche, gestiftet von Christus,
mit dem Christentum gleichzeitig ist, wihrend die Synagoge erst nach der Zersto-
rung des ersten Tempels, also erst mit dem Exil entstanden ist. Dazu kommt, daf}
die Kirche die Aufgabe hat, die Sakramente zu verwalten und die offizielle Lehr-
meinung zu verkiinden. Die Synagoge kennt keine Sakramente, sondern nur Ge-
setze, deren verbindliche Interpretation bei den orthodoxen Juden den Rabbi-
nern, bei den liberalen jedem einzelnen Juden tberlassen ist.

Transzendenz

Religion im engeren Sinn des Wortes entspricht in der westlichen Welt der
Epoche, in der der Mensch sich der gottlichen Transzendenz, das heifit des un-
endlichen Abstands Gottes von seiner Schopfung bewufit ist. Diese Epoche liegt
in etwa zwischen derjenigen, in der archaische Mythen vorherrschten, und jener,
die durch die Aufklirung und den Primat naturwissenschaftlichen Denkens ge-
kennzeichnet ist. Freilich ist nicht alles, was an Deutung und Gestaltung in der
mittleren Periode geschieht, religioser Natur; auch Dichtung und Philosophie
oder was wir iiblicherweise Kultur nennen bieten Wege der Vermittlung an zwi-
schen dem, was wir als reine Fakten wahrzunehmen glauben, und den Zusam-
menhingen, die thnen Wirklichkeit und ,,Sinn® verleihen.
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Es ist eine besondere Eigenschaft der Religionen der westlichen Welt, daf sie
das Transzendente als géttliche Person auffassen, die sich ihrerseits dem Men-
schen offenbart. Offenbarung wiederum kann in Schépfung, historischer Offen-
barung und Erl6sung geschehen. Das Judentum hat eine besondere Scheu, sich
iber Gott und somit auch iiber Offenbarung Vorstellungen zu machen. Das
Wort ,,Gott“ wird gern als eine Chiffre fiir den einen, unnennbaren Gott angese-
hen. Dabei mag es sich um eine Dialektik zwischen verborgenem und offenbar—
tem Gott handeln, die gleichsam innerhalb der Transzendenz Gottes selbst statt-
findet. Die Kabbala oder die Hassidim haben vom ,Namen® Gottes oder von der
»Schechina® (der Anwesenheit Gottes in der Welt) gesprochen, als ob es sich hier
fast um unabhingige Eigenschaften Gottes handelte, mit denen der Mensch, ohne
Gott zu nahe zu treten, umgehen kann. Denker wie Franz Rosenzweig wiederum
haben in Gottes Offenbarung nichts anderes als ein Liebesgebot gesehen, das den
Menschen zur Liebe seines Nichsten und somit zu einem Schritt in Richtung des
Eschaton, der Erfillung der Endzeit, aufruft. Im Christentum ist die Mensghwer—
dung Gottes in Christus der Hohepunkt der Offenbarung.

Im Bereich der Philosophie ist das Transzendente eher Objekt als Person oder
Subjekt. Als ,Sein® ist es ewig, unabhingig von Zeit und Zeitlichkeit. Die Be-
schiftigung mit dem ,Sein“ nennen wir Metaphysik. ,Sein ist gleichsam die
Spange, die die Fakten oder Tatsichlichkeiten zusammenhilt und zur sinnvollen
Wirklichkeit erhebt. Wahrheit wire dann die gedankliche Ubereinstimmung mit
dieser Wirklichkeit. Plato geht davon aus, dafl im Gesprichspartner die Wahrhelt
schon vorhanden ist und daf§ es nur der Dialogik-Dialektik bedarf, um diese ins
Bewufitsein hervorzurufen.

Was fiir den Christen der Glaube, ist fir Plato der Eros. Fr ist das der Ver-

nunft innewohnende Sehnen nach Wahrheit, jenem dem Menschen zuginglichen
Aspekt sinnvoller Wirklichkeit. Mythos und Logos wiederum entsprechen zwei
Fahigkeiten des Menschen: Mythos der bildhaften Erklirung der Wirklichkeit,
Logos der ,logisch®-begrifflichen Deutung. In gewissen Augenblicken philoso-
phischen Denkens finden wir beide vereint: etwa in Platos ,Phaidros®, in Schel-
lings spiteren Werken oder bei den sogenannten ,Sprachdenkern im zweiten
und dritten Jahrzehnt unseres Jahrhunderts.

Gedicht und Erzihlung

In der Dichtung entspricht die symbolische Einheit, das, was das Gedicht aus-
macht, dem ,Sein® der Metaphysik, dem Géttlichen in den monotheistischen Re-
ligionen. Die Zeile ,Blaue Luft kommt lau geflossen besteht aus fiinf Wértern,
deren lexikalische Bedeutung wir kennen. Zum Gedicht werden diese einzelnen
Worter erst, wenn wir sie in einer Weise zusammenschieben, daf} sie eine dichte-
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risch-dsthetische Gestalt annehmen, die qualitativ iiber ihre Wortlichkeit hinaus-
geht und somit eine diese transzendierende Einheit widerspiegelt. In diesem Sinn
ist das Gedicht wirklicher als seine Bestandteile. Die Wortlichkeit entspricht hier
in etwa der aristotelischen Materie oder Potentialitit, das Gedicht als Ganzes der
aristotelischen Aktualitit oder Form.

Wihrend ein Gedicht das Resultat der schopferischen Titigkeit eines Menschen
ist, seines Strebens nach Transzendenz, lafit sich auch eine umgekehrte Bewegung
feststellen, wie es zum Beispiel Eichendorff zum Ausdruck bringt: ,Schlift ein
Lied in allen Dingen / die da triumen fort und fort / und die Welt hebt an zu sin-
gen / triffst du nur das Zauberwort.“

Die Welt ist etwas von uns Vorgefundenes, das uns seinen verborgenen Sinn
offenbaren will. In der Wahrnehmung des Dichters sprechen wir die Welt an und
fordern sie auf, zur Sprache zu kommen. Deuten und Gestalten fallen hier, wie in
anderen schopferischen Bereichen, zusammen. Indem wir, was uns gegeben (oder
offenbart) ist, in seiner Vielheit deuten und damit in seiner Einheit erkennen, ge-
stalten wir gleichzeitig — als Dichter oder Maler, als Komponisten oder Architek-
ten — jene Einheit als symbolisches Abbild der allumfassenden Einheit, die wir als
transzendent erkannten.

Wihrend die Dichtung, vor allem die lyrische, eine eher zeitlose oder momen-
tane Stimmung widerspiegelt, bezieht sich die Erzihlung auf ein Geschehen in
Zeit — ganz unabhingig davon, ob dieses unmittelbar erlebt oder aus im Gedicht-
nis gelagerten oder von der Phantasie entworfenen Stiicken zusammengesetzt ist.
Erzihlung ist eher Beschreibung eines Ausschnitts erlebter oder erdachter Wirk-
lichkeit, mehr Anschauung als Empfindung, mehr Prosa als Dichtung. Die Ein-
heit oder Geschlossenheit einer Erzihlung scheint durch ihre Analogie zur Ein-
heit und Geschlossenheit der gesamten Geschichte (,history®) gegeben. Dies
eigentlich ist thre ,Moral®.

Einige Denker unseres Jahrhunderts haben neben der Erzihlung als Darstel-
lung eines Ausschnitts von Wirklichkeit an eine ,erzihlende Philosophie® ge-
dacht, die dem Gesamtgeschehen der Wirklichkeit deutend und gestaltend ge-
recht werden sollte. Das Adjektiv ,erzihlend soll an den zeitlichen Ablauf des
Geschehens erinnern. ,Erzihlende Philosophie® steht im Gegensatz zu dem, was
Denker wie Rosenzweig das ,,Alte Denken® nennen, die Philosophie von ,,Jonien
bis Jena“, die ihr Ideal in der Zeitlosigkeit oder Ewigkeit ihrer Begriffe und Aus-
sagen sah. Zeitlosigkeit oder ,Objektivitit“ bedeutet Abtrennung des Gedachten
von dem jeweiligen Denker im Gegensatz zum ,Neuen Denken®, das auf der
biographischen Einmaligkeit eines Philosophen (,mit Vor- und Zunamen®) be-
steht. Diese Einmaligkeit ist notwendig, wo es sich um Suche nach ,Sinn“ han-
delt; dieser bleibt so lange im Transzendenten verborgen, bis ihn die Not des ein-
maligen, ,existenten® Menschen dazu zwingt, sich ihm zu offenbaren.

»Erzihlende Philosophie“ ist eher Philosophieren als reine Philosophie, ein
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sich zeitlich fortbewegendes Deuten und Gestalten, das mehr dem assoziativen
Vorgehen des Dichters gleicht als dem rein logischen des ,Alten Denkens®. Des-
halb wundert es uns kaum, wenn wir Meister des Philosophierens wic Berdjajev
oder Guardini dabei entdecken, die Deutungen der Dichter philosophicrend
nachzudenken, sehen sie doch in ihnen einen hohen Grad von unmittelbar erfafi-
ter Wirklichkeit, die mit der Metaphysik anderer Zeiten in mancher Hinsicht
konkurrieren kann.

Das Wort ,Erzdhlen® erinnert uns nicht zuletzt an miindliche Tradition, an
Zuhbrer, die dem Erzihler lauschen, ihm Fragen stellen und ihn zu weiterem Er-
zihlen auffordern. Dies mag erkliren, warum die Zeit der philosophierenden
Analyse grofier Dichter auch die Periode war, in der die Philosophie des Ich und
Du, einer neuen Dialogik, ihren Héhepunkt hatte.

Was Rosenzweig und seine Freunde (in der Nachfolge Schellings) ,erzihlende
Philosophie“ nannten, wurde auch als »oprachdenken bezeichnet. Dabei soll
Sprache gegeniiber dem Denken primir sein, Grammatik und nicht Logik das
mafigebende Ordnungsprinzip darstellen. Ja, die Grammatik der Sprache und die
des Weltgeschehens entsprechen sich, etwa wie Denken und Sein sich im ,Alten
Denken® entsprachen. ,Diese doppelseitige Unmittelbarkeit der Sprache zum
Denken (eigentlich zur erzihlenden Philosophie oder zum Sprachdenken) einer-
seits und zur Wirklichkeit andererseits macht sie®, laut Rosenzweig, ,zum ausge-
zeichneten Organon der Wirklichkeitsvermittlung zwischen Denken und Sein.®

Gewif§ hat Sprache ihren eigenen Rhythmus, ihre eigene Gewalt. Dazu kommt
ihre etymologische Verfiihrungskraft. Andererseits wird sie durch den Rhythmus
des Geschehens selbst bestimmt. So meinen Eugen Rosenstock-Huessy oder
Franz Rosenzweig, dafl das Ich erst entsteht, wenn es als Du angesprochen wird.
Diese Auffassung widerspricht dem ,,Alten Denken®, das, sei es bei Descartes, sei
es bei Hegel, ein Ich als Ausgangspunkt des Denkens postuliert.

Vernunft, Bildung, Fortschritt

Wie ldflt sich das bisher Gesagte auf unsere eigene Zeit anwenden? Wie stellen
wir die Frage nach dem Sinn des Daseins heute, und welche Antworten bieten
sich an? Noch im spiten Mittelalter bildeten Offenbarung und Vernunft ein ge-
wisses Gleichgewicht. Dartiber hinaus hatten Glaube und Metaphysik analoge
Objekte: Gott und Sein galten fiir den Menschen als keinem Zweifel unterworfe-
ne Gegebenheiten. Dies dnderte sich mit der Philosophie der Spitrenaissance: Das
»c0gito ergo sum® setzte das denkende Subjekt vor das gedachte Sein, ja das Sein
wurde von unserem denkenden Selbst abgeleitet.

Die kritische Analyse der Vernunft zeigte nicht nur deren Grenzen, sondern
auch, dafl das, was der Mensch bisher als von ihm unabhingig bestechendes Ob-
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jekt oder Sein betrachtet hatte, nur ein Postulat seiner Vernunft war. Daraus folg-
te erstens, daff, wihrend bisher die Objekte der Vernunft, etwa die Platonischen
Ideen, als zeitlos und universal galten, jetzt die Vernunft selbst Universalitit be-
anspruchte. Alle Menschen galten nunmehr als mit Vernunft ausgestattet, die al-
lerdings erzieherisch zu entwickeln war. Selbst Juden, so meinten aufklirerische
Denker wie Lessing, sind Menschen und sollten als solche behandelt werden, da
ja auch sie mit Vernunft ausgestattet sind. Der Glaube an die Vernunft und ihre
Entwicklungsfihigkeit wurde somit Grundlage nicht nur einer gewissen Tole-
ranz, sondern auch eines menschheitsgeschichtlichen Fortschrittsgedankens.

Fine zweite Folge war, dafl der Primat der Metaphysik durch Asthetik und
Ethik abgel6st wurde. Seit der Renaissance waren es die klassischen Werke der
Antike gewesen, die als Idealisierungen menschlicher Gestalt universale Bedeu-
tung beanspruchten. In ihnlicher Weise wurden die Gotter Griechenlands als
Projektionen menschlicher Idealvorstellungen interpretiert, wie auch der geglaub-
te Gott der Christenheit in wachsendem Maf als eine Projektion menschlichen
Sehnens und Suchens gesehen wurde. Das universale Gesetz, das bisher als gottli-
ches Gebot das menschliche Tun bestimmt hatte, wurde nunmehr als kategori-
scher Imperativ zur universalen Maxime menschlicher Vernunft.

Auf die Zeit der Aufklirung folgte das Jahrhundert der Bildung und des natur-
wissenschaftlich begriindeten Fortschritts. Bildung war fiir das Blrgertum der
Ersatz fur die verlorene Metaphysik. Die klassischen Werke bildeten in ihrer zeit-
losen Giltigkeit die Klammer, die die streitbaren Nationen Europas wenigstens
ein halbes Jahrhundert lang zusammenhielt. Ob jene Gulugkeit auch Verbindlich-
keit im Alltag bedeutete, ob sie Menschlichkeit forderte oder nur den schongeisti-
gen Verkehr innerhalb eines gerade durch Bildung gekennzeichneten Standes,
mag dahingestellt bleiben. Jedenfalls waren gerade die Gebildeten unter den Biir-
gern nicht selten jene ,unschuldigen® Unpolitischen, denen es nicht gelingen soll-
te, den Ersten oder Zweiten Weltkrieg zu verhindern, vom ,,Dritten Reich gar
nicht zu reden.

Der Fortschrittsglaube war ein gern gesehener Zeitgenosse des Bildungsbiirger-
tums. Da war das fortschreitende, sich dialektisch entwickelnde Geschichtsbe-
wufltsein, das der Geburt des Deutschen Reichs zugrunde lag. Dabei wurde
Heilsgeschichte von Profangeschichte usurpiert bzw. Profangeschichte heilsge-
schichtlich interpretiert. Und da waren Nationalismus und Imperialismus: Natio-
nalismus, der das Eigene gegen alles andere verabsolutierte; Imperialismus, der
sich das andere, genauer: die nichteuropiischen Volker, zum eigenen wirtschaftli-
chen Vorteil einverleibte.

Fortschrittlich waren aber auch die Natur- und Sozialwissenschaften, die alle
Probleme als l6sbar erklarten. Hier trat Verstand an Stelle von Vernunft und eine
Vielfalt wirtschaftlicher und politischer Interessen an die Stelle jenes der Vernunft
einst innewohnenden Eros. Was zihlte, waren von jedem sinnvollen Zusammen-
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hang losgeléste Daten oder Abstraktionen und deren zweckrationale Nutzung im
Dienst des Fortschritts.

Von den totalitiren Ideologien zur nachideologischen Sachlichkeit

Auf die von Bildung und Fortschrittsglauben beherrschte Zeit folgte, begin-
nend mit dem Ende des Ersten Weltkriegs, die Epoche totalitirer Ideologien. Die
Dualitit von einzelnem (genauer: der Existenz des einzelnen) und Transzendenz
wurde nun im Interesse einer Art von Kontinuitit der beiden aufgehoben: das
einzelne, als einzelner oder partikulirer Aspekt der sozialen oder politischen
Wirklichkeit — im Sinn von Rasse oder Klasse —, wurde nun in exklusiver Weise
zum Kritertum totaler Ordnung, das heifft zur allumfassenden und totalitiren
Ideologie erhoben, um in der verabsolutierten Profangeschichte als Heilsersatz zu
wirken.

Waren der Garant von ,Sinn® im Bereich der Aufklirung die Vernunft oder
das Gewissen, in dem der Bildung die zeitlosen Werke, so ist der Garant der
»Wahrheit“ und Effektivitit totalitirer Ideologien der von den Massen umjubelte
»Fithrer®. Totalitire Ideologien sind unmenschlich nicht nur im alledglichen Sinn
des Wortes, sondern auch grundsitzlich, nimlich in ihrer Verneinung der Duali-
tat von Existenz und Transzendenz (die die Grundlage alles menschlichen Stre-
bens nach Sinn bzw. Kultur bedeutet).

Dem Zusammenbruch des ,Dritten Reichs folgte eine Periode nachideologi-
scher Sachlichkeit. Der Primat der Eindimensionalitit und des Funktionierens be-
steht in dieser Periode weiter fort, ebenso die Hybris, die sich nun allerdings
nicht mehr rassistisch gegen den zu vernichtenden minderwertigen Gegner wen-
det, sondern im Namen universeller Machbarkeit den absoluten Fortschritt
pflegt. Die Mitkimpfer und Mitliufer des fritheren Regimes sind nun zu Vor-
kimpfern und Mitliufern eines nominell demokratischen Systems geworden, so-
weit es sich nicht um ethnische Minderheiten oder sonstige, den sozialen Konsens
storende Gruppen handelt.

Die nachideologische Sachlichkeit ist ein niitzliches Alibi sowohl fiir die Ver-
gangenheit als auch fir die Gegenwart. Zur ehrlichen Beschiftigung mit der
»Vergangenheit® briuchte man einen Geist, der fihig und willens wire, sich ver-
antwortungsvoll (und dies hieffe auch: Verantwortung tragend) mit dem Ur-
sprung totalitirer Ideologien, aber auch des Primats des Funktionierens mit der
verhingnisvollen Kombination der beiden im Nationalsozialismus zu beschifti-
gen. Allein weder die fast ausschlieflich auf das persénliche Heil ausgerichtete
christliche Heilsgeschichte noch die jiidische Tradition des Gedenkens und der
Vorwegnahme der Verheiflung (der endzeitlichen Gerechtigkeit) besitzen Instru-
mente, den hier erwihnten Phinomenen geistig gerecht zu werden.
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Es scheint in der Natur unserer Zeit zu liegen — eben in ihrer nachideologischen
Sachlichkeit —, daf} selbst die Wohlwollenden nicht viel mehr zu tun vermégen,
als die ,,Vergangenheit® positivistisch aufzuarbeiten, sie in thren Faktizititen und
Kausalititen darzustellen und museal-objektiv aufzubewahren. Dabei hat schon
Hannah Arendt zu Recht gezeigt, dafl es unmoglich ist, etwa einen kausalen Zu-
sammenhang zwischen der Ermordung eines einzelnen Menschen und dem Tun
eines Schreibtischmarders herzustellen. Keineswegs erfolgreicher ist der Versuch
der ,Bewiltigung® des Geschehenen durch die Politik der Zionisten, die das
Schicksal der Juden durch ein staatspolitisches Modell des ausgehenden 19. Jahr-
hunderts und die Unterdriickung eines anderen Volkes losen wollen.

Die nachideologische Sachlichkeit wird durch angebliche oder wirkliche soge-
nannte Sachzwinge verstarkt. Diese Sachzwinge sind ein nitzliches Alibi gegen
vernunftgetragene, ethisch motivierte Argumente, wie sie in der ,Politik® der
griechischen Agora uiblich waren. Heute gibt der Politiker zwar vor, ,dem Volk
aufs Maul zu schauen®, seine Wiinsche zu erraten, wihrend dieses Volk, von tau-
send Einfliissen manipuliert, kaum eine eigene Meinung haben dirfte. Uberhaupt
ist Denken in Verruf geraten, sei es wegen Auschwitz, sei es, weil man glaubt, die
perfekte Denkmaschine sei nur eine Frage der Zeit. Andererseits diirfte bekannt
sein, daff Funktionieren kein isolierter oder sonstwie neutraler Begriff ist; was
funktioniert, hat sowohl Ziele als auch Nebenwirkungen. Eine Gesellschaft oder
Kultur geht nicht nur am Nichtfunktionieren zugrunde, wie in Lindern, in denen
Menschen zu Hunderttausenden verhungern, weil ein Diktator aus machtpoliti-
schen Griinden es nicht erlaubt, daf Hilfsgiiter auch in Regionen gelangen, die
ihm, aus welchen Griinden auch immer, feindlich gesinnt sind. Sie kann auch zu-
grunde gehen an Bevolkerungswachstum oder am Ausstoff von Atom- oder Koh-
lekraftwerken oder an all den anderen positiven oder negativen Errungenschaften
einer allein auf Wachstum und Fortschritt eingestellten Wirtschaft und Technolo-
gie.

Es funktioniert nicht, wenn es nur funktioniert — selbst wenn es funktionieren
wiirde. Denn der Primat des Funktionierens, wie der der Profangeschichte, ist
Ausdruck von Eindimensionalitit, von Leugnung einer der beiden Komponen-
ten, die fiir den Menschen und seine Sinnsuche wesentlich sind. Symptome der
Eindimensionalitit, genauer: der mangelnden Transzendenz, sind nicht nur die
diffuse Unzufriedenheit in allen Schichten unserer Gesellschaft, sondern Phino-
mene wie das Zusammentreffen gerade bei so vielen ,erfolgreichen Menschen
von Hektik und Langeweile, wobei Langeweile durch neue Hektik, die Hektik
der Freizeit, befriedigt werden soll. Nicht weniger typisch ist die auf den ersten
Blick iiberraschende Verwandtschaft von Fundamentalismus und Hedonismus.
Hedonismus ist die Jagd nach privatem Vergniigen, Fundamentalismus das Su-
chen nach einer oft mit modernen technischen Hilfsmitteln kreierten oder stimu-
lierten, kollektiven Gliickseligkeit in einer ekstatischen Erfahrung, die als Resul-
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tat unmittelbarer Berithrung mit einem ,heiligen® Geist vorgegeben wird.
Fundamentalismus und die Welt des Funktionierens erginzen sich: diese ist der
Bereich, der in seiner Selbstherrlichkeit ,,Offenbarung® verneint, jener der Be-
reich, in dem ,Offenbarung® Vernunft verneint (oder hchstens technischen Ver-
stand als Mittel der Manipulation zulifit).

Bei einigen Zeitgenossen fiihrt die Auflosung der Dualitit zur Betonung der
transzendenten Komponente, genauer: zur Betonung mystischer oder pseudo-
mystischer Bewufitseinsformen, zum Experimentieren mit aulereuropiischen re-
ligidsen oder philosophischen Traditionen. Der Guru ist hier der Meister oder
Garant des ,rechten Weges®.

Sinn des Daseins

In dieser Situation wird die Frage nach dem Sinn vielleicht zum erstenmal in
der abendlindischen Geschichte explizit gestellt. Bisher wurde Sinn, ob in archai-
scher oder griechischer Mythologie, in Heilsgeschichte oder Dichtung, ,existen-
tiell“ gesucht; heute erscheint Sinn als eine intellektuelle, abstrakte Frage in einem
kulturneutralen, kulturfreien Raum.

Dazu kommt, daf§ die Glaubwiirdigkeit staatlicher und vor allem kirchlicher
Institutionen, die oft jahrhundertelang als Trager oder Garanten von Sinn gegol-
ten haben, durch das Verhalten ihrer Vertreter wihrend des Naziregimes schwer
gelitten hat. Auflerdem werden Karrieren heute vor allem in Politik und Wirt-
schaft, in Management und Technologie gemacht. Dies bedeutet, daff das Gros
der Intelligenz sich aus den Geisteswissenschaften entfernt, die dazu einerseits an
Schulbetrieb, andererseits an Spezialistentum leiden. Die Sicht eines Jakob Burk-
hardt oder eines Heinrich Wolfflin ist nicht mehr gefragt. Ahnlich verhilt es sich
mit Europa: Es steht nur als Idee eines funktionierenden Wirtschaftssystems am
Hoffnungshorizont; mit Dante oder Schiller hat es recht wenig zu tun.

Und doch: Ist die Entwicklung von Mythologie zu Philosophie oder Heilsge-
schichte, von Metaphysik zu Aufklirung und von dort zu Bildungsbiirgertum,
Ideologie und nachideologischer Sachlichkeit wirklich eine Einbahnstrafle, die
keine ,Geisterfahrer zuliffc? Sind die einzigen Methoden der Riickkehr zu ei-
nem Gegebenen oder Transzendenten — zu einer Moglichkeit lebendiger, sinn-
deutender und sinngestaltender Kultur — jene Uberlebensstrategien, die sich aus
der Dialektik des ,Fortschritts®, aus den katastrophalen Grenzsituationen erge-
ben, die wir moderner Technologie und moderner Hybris verdanken?

Jede Art von Determinismus, jede Art von Kosten-Nutzen-Rechnung oder von
Wahrscheinlichkeitsrechnung scheint mir hier unangebracht, ebenso wie jede
Form von Programm oder Prognose. Wir konnen lediglich aus diesem oder je-
nem Phinomen Hoffnung schépfen. Die Denker, die schon in der ersten Hilfte

97



Friedrich Georg Friedmann

unseres Jahrhunderts ,erzihlende Philosophie“ oder ,,Sprachdenken® propagier-
ten, waren sicher von der Sterilitdt eines sich allein abstrakter Begriffe bedienen-
den Verstands tberzeugt und suchten durch neue Mythen deren Gegenpart, den
Logos (die Vernunft), zu neuem Leben wachzurufen. Haben sich in unserer Welt
anstelle unglaubwiirdig oder unaktuell gewordener Formen des Zusammenlebens
nicht neue Formen der Solidaritit entwickelt?

Man denke an die Propagierung und die Versuche der Durchsetzung von Men-
schenrechten, die kleinere Gruppen zusammen mit weltweiten Organisationen im
Interesse verfolgter Menschen betreiben. Oder an die Versuche, gegeniiber der
geschindeten Natur Bufie zu tun und sie als Grundlage unseres Lebensunterhalts
zu chren und zu pflegen. Es ist auch an jene Grenzbereiche des privaten Lebens
zu denken, in denen sich immer wieder unerwartete, wie durch Figung bestimm-
te Begegnungen ereignen; wo Vertreter einer selbstverstindlichen Menschlichkeit
all das in wunderbarer Weise ersetzen, was man fur immer verloren glaubte. Viel-
leicht sollte man sich auch jener groflen zeitgendssischen Erzihler erinnern, die
aus dem Fundus menschheitsgeschichtlicher Erfahrung die Fahigkeit zu erfahren
wiederschenken, oder der Errichtung sogenannter Sterbekliniken, die der Grau-
samkeit, der Kilte, der Anonymitit des Sterbens die Wiirde des Todes und damit
des Menschlichen entgegensetzen.

Was die Beziehungen der beiden abendlindischen Traditionen der Heilsge-
schichte — der judischen und der christlichen — zueinander betrifft, so scheint ein
theologischer oder religionsgeschichtlicher Dialog nicht mehr im Zentrum des In-
teresses zu stehen. Die Situation scheint eher der der frithen vorkonstantinischen
Zeit zu gleichen, als Juden und Judenchristen sowie Christen gewordene Heiden
sich aus je eigener existentieller Not in einer Vielfalt von Kombinationen dem
Transzendenten stellten. Fraglich bleibt nur, ob die Juden unter uns noch die
Kraft besitzen, mit dem Engel Gottes um dessen Segen zu ringen, und die Chri-
sten unter uns die Demut, um das Heil zu bitten.
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