DAS ANLIEGEN DER EXISTENTIALPHILOSOPHIE

Dr. Jakob Hommes, Dozent an der Universitdt Freiburg i. Br.

Das Anliegen der Existentialphilosophie besteht, kurz voraufgesagt,
darin, daB hier die ,Heimkunft’ des Menschen gedacht wird, daf man also
den Menschen als Fremdling befindet, als in eine ,Entfremdung” gestoBen,
als auBerhalb seines eigentlichen Seins geraten. Wer wollte leugnen, daB hier
ein Grundgefiihl des heutigen Menschen vertreten wird?

Das Sein ist die Heimat des Menschen, das ist die Botschaft Heideggers:
.Das Wesen der Heimat ist aber zugleich in der Absicht genannt, die Hei-
matlosigkeit des neuzeitlichen Menschen aus dem Wesen der Geschichte des
Seins her zu denken.”!) Das bedeutet: Im Sein selbst hat sich etwas ereignet,
was die Heimatlosigkeit des Menschen zur Folge hat. Die Geschichte, das Ge-
schehen des Seins, geschieht in unserem Weltzeitalter so, dai dadurch der
Mensch heimatlos ist. Was Hélderlin gedichtet hat, die Ueberwindung der
Heimatlosigkeit oder die ,Heimkunft’ des neuzeitlichen Menschen, das hat
die Existentialphilosophie zu denken begonnen.?)

Auch Jaspers redet von der beim Menschen des technischen Zeitalters
eingetretenen ,Entfernung von der Natur und neuen Nihe zur Natur”.?)
«Technik bringt nicht nur in die Ndhe einer in den Kategorien der Physik
erforschten Natur. Durch Technik entsteht fiir uns eine neue Welt und er-
wachsen neue menschliche Mdéglichkeiten des Daseins in der Welt, und darin
einer neuen Néihe zur Natur.“*) So denkt auch Jaspers ,die Grundlegung
einer spielenden Beherrschung der Materie, um zu reinen Erfahrungen des
Sublimen zu kommen. Aber das alles ist heute noch seltene Ausnahme".®)

.Reine Erfahrung des Sublimen” in einem als Gegenwdartigkeit des Alls
getdtigten herrscherlichen Spiel! ,Die neue Né&he zur Natur und allen Din-
gen fordert auBer der Geschicklichkeit eine Souverdnitit des Menschen, der
in diesem Naturfremden mit seiner Anschauungskraft durchdringend Gegen-
wartigkeit schafft .aus dem Ganzen, das nicht unmittelbar da ist.“®) Hier
spiiren wir schon den Kern der existentialphilosophischen Botschaft: Der
Mensch des technischen Zeitalters hat die Moglichkeit einer neuen Nahe zur
Natur, dieser selben Natur, die ihn von ihm selbst hinweg zu entfremden
droht. Diese neue N&he zur Natur aber, wie die Existentialphilosophie sie als
menschliche Moglichkeit aufweist, besteht darin, daB der Mensch, in der An-
schauung des Ganzen, dieses Naturfremde souverédn zu durchdringen vermag:
«Die Entwiirfe der Phantasie sind zugleich wie Aufforderungen an das
Menschsein, ihrer Herr zu werden.*”) Genauer gesagt: der Mensch muf sel-
ber erst das Ganze seines Lebens, in dem er seinen Ursprung hat, gegen-
wdértig machen und dadurch die Fremdheit der Natur tiberwinden. ,Eines
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ist gewiB: die Technik ist im Begriff, mit dem gesamten Arbeitsdasein des
Menschen den Menschen selbst zu verwandgln . . . Gibt es nicht einen Ur-
sprung des Menschen, der sdilieflich alles Technische unter seine Bedingung
stellt, statt daB der Mensch Sklave der Technik wird?"®)

Dies also ist das gemeinsame Anliegen von Jaspers und Heidegger:
Der Positivismus hat mit seiner Weltverlorenheit den Menschen elend ge-
macht, elend, d. h. heimatlos. Aber nicht nur der Positivismus hat den Men-
schen der Entfremdung preisgegeben, sondern ebenso der Idealismus, die
ganze neuzeitliche Entwicklung — sagt Heidegger; er versteht aber darunter
die ganze Geschichte des Denkens seit Platon und Aristoteles, genauer seit
der Herrschaft der ,Metaphysik”, d. h. der gegenstdndlichen Fassung des
Seins. Mit der Existentialphilosophie bricht, nach ihrer Meinung, die 3.
Epoche im Denken der Menschheit an, die wieder vor diesem Zeitalter der
.Metaphysik” ansetzt, bei der All-Einheit des Menschen mit dem Kosmos,
wie sie von den altgriechischen Philosophen, besonders von Heraklit gedacht
worden ist.

.Ueberwindung der Metaphysik” und der in ihr verfestigten ,Heimat-
losigkeit des Menschen* — das ist, negativ ausgedriickt, der Heideggersche
Grundgedanke. Die von ihm mit Karl Marx beklagte ,Entfremdung” des
Menschen®) taucht schon in ,Sein und Zeit” an entscheidender Stelle auf:
,Das verfallene In-der-Welt-sein ist als versuchend-beruhigendes zugleich
entfremdend,’) d. h. das Dasein oder das menschliche Innere, genauer das
innerste Tatige und Leidende des Menschen, wird durch die Entfremdung
seiner ,Eigentlichkeit und Méglichkeit” beraubt; die Entfremdung ,drangt es
in seine Uneigentlichkeit, in eine mogliche Seinsart seiner selbst. Die ver-
suchend-beruhigende Entiremdung des Verfallens fiihrt in ihrer eigenen Be-
wegtheit dazu, daB sich das Dasein in ihm selbst verfingt.") Im Da-sein,
im Da des Seins, das der Mensch ist, und damit auch im Sein selbst stimmt
es nicht nach der Existentialphilosophie; Heidegger stellt darin eine grund-
satzliche Uneigentlichkeit, Verfallenheit und damit Entfremdung fest.

Um diese ,versuchend-beruhigende Entiremdung des Verfallens" zu ver-
stehen, miissen wir das darin versdumte Positive, die eigentliche Moglich-
keit des als Dasein gefaBten menschlichen Innern bedenken. Damit zielen
wir dann bereits auf das Zentrum der Existentialphilosophie. Wir sagten,
sie denke die Heimkunft des Menschen, und sie ist in der Tat als eine Art
restitutio hominis in suum integrum anzusehen.

Schon um sich als Fremdling, als fern der Heimat zu finden, mub dem
Menschen auf seiner Irrbahn stets ein Wissen um sein Daheim aufgehen.
Dieses Wissen um sein Eigentliches liegt darin, daf dem Menschen in sei-
nem Leben seine eigentliche Méglichkeit aufleuchtet, daB in ihm das Ver-
langen nach seinem Daheim aufbricht. Als ein transzendentales Heimweh
und Heimwartsstreben des Menschen kénnen wir die Heideggersche ,Sorge”
und iiberhaupt das Drangen zur Existenz und den existentiellen ,Entschluf”
definieren, freilich als Blick und Streben des Menschen aus der Fremde her-
aus in die Heimat. Dieses Bild, das, wohlgemerkt, von der Existentialphilo-
sophie selber geprigt ist, kann uns helfen, von dem schweren Panzer der
existentialphilosophischen Terminologie uns so viel wie mdglich freizu-
machen und ihre Grundgedanken schlicht wiederzugeben.

Worin also besteht nach der Existentialphilosophie die Heimatlosigkeit
des Menschen? Menschliches Leben ist grundlegend stets Gebrauch eines
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Dinges. Im Gebrauch eines Dinges, und, vor allem im gemeinschaftlichen
Gebrauch der Dinge, kann es geschehen, daB der Mensch voéllig nur dahin-
treibt, anstatt selber sich zu bestimmen. Diese ,Verfallenheijt” gibt es zwei-
fellos im menschlichen Leben; Heidegger iibt damit zunichst eine durchaus
berechtigte Kritik unseres menschlichen vielfach so &uBerlich und menschen-
unwiirdig gelebten Lebens. Aber seien wir auf der Hut hinsichtlich dessen,
was aus dieser tatsdchlichen Unselbstandigkeit ‘des menschlichen Lebens ge-
folgert wird, Damit ist doch zun&chst nur eine &sthetische Kritik am mensch-
lichen Leben geiibt. GewiB, diese Unentschlossenheit und mangelnde Selbst-
bestimmung kann auch sittlich bedeutungsvoll werden. Aber zunichst ist
die Existenz als die Entschlossenheit des Selbermachens des Menschen eine
dsthetische Kategorie: in ihr formuliert der Mensch seine Scham, mit der er
vor sich selbst bestehen will, und seine Ehre, mit der er als ein taugliches
Wesen sich erweist; denn diese liegt vor allem in der inneren Einheit, Ge-
schlossenheit und Ganzheit seiner Lebensfithrung. ,Existenz" meint die Ent-
schlossenheit zu dem, was uns aus uns selbst heraus fesselt, erhebt, erfreut
und begliickt. Wo immer ein Begeisterter steht, ist die Mitte der Welt. Die
Existenz definiert Heidegger als das akstatische Innestehen in der Wahi-
heit des Seins;") wir kdnnen in einer abkiirzenden Vorldufigkeit definieren:
Existenz ist Begeisterung. Das Sein besitzt den Menschen, dieser wendet sich
ihm ekstatisch zu, und das ist die ,Existenz”’. Doch miissen wir genauer
werden,

Die Preisgabe dieser menschlichen Selbstbestimmung und der Entschlos-
senheit der Lebensfilhrung bedeutet fiir Heidegger durchaus noch nicht die
ganze ,Verfallenheit" des Menschen, Diese geht vielmehr in ihrem Haupt-
bestand viel tiefer. Hinter jener vordergriindigen und iiberwindbaren. ,Ver-
fallenheit der Lebensfiihrung wird fir Heidegger eine grundsitzliche und
daher im ganzen uniiberwindbare ,Verfallenheit” des menschlichen Wesens
sichtbar, wie sie von der natiirlichen Lebensbetrachtung nicht empfunden
wird. Heidegger und die ganze Existentialphilosophie tragen sozusagen eine
Brille — dieses Bild stammt von unserem groBen Landsmann Nikolaus von
Cues, ") und es hat bei ihm eine ganz dhnliche methodologische Bedeutung
—, eine Brille, durch die hindurch sie das menschliche Leben und Wesen auf
eine Art sehen, die eine v{llige Herumdrehung der gewdhnlichen Betrach-
tung der Wirklichkeit und der Stellung und Haltung des Menschen zu ihr
bedeutet. Worin besteht nun diese von der Existentialphilosophie gelehrte
~Umwertung aller Werte" oder, um mit ibr selbst zu reden, ,Verdnderung
des SeinsbewuBtseins und der inneren Haltung zu den Dingen”?'?)

Im tatsdchlichen Leben, und zwar auch in jener Lebensfiihrung des Men-
schen, die nach unserem natiirlichen Begriff sittlich geordnet und entschlos-
sen ist, wird durch diese existentialphilosophische Brille hindurch eine
elementare Unordnung, ja ein Verhdngnis, sichtbar, das, was Heidegger als
~Geworfenheit” kennzeichnet. Er versteht darunter alles das im menschlichen
Leben, was nicht des Menschen eigener ,Entwurf” hervorgebracht hat, mit-
hin alles ,Je-schon-sein”, in welchem der Mensch sich findet, und dazu ge-
hort alles das, was wir Jaspers das ,Naturfremde” nennen hérten. Nicht
Entwurf”, sondern ,Geworfenheit” ist im menschlichen Leben alles das,
was der Mensch nicht von sich selbst aus, nicht durch sein Selbersein oder
sein Selbermachen ist. (Anm.: Wir werden sogleich sehen, daB das nicht
genau ausgedriickt ist; denn fiir die Existentialphilosophie ist es nicht der
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Mensch, der im menschlichen Leben etwas macht, sondern allein das Sein.
Aber Mensch und Sein liegen fiir die Existentialphilosophie nicht weit aus-
einander.) .

Existenz ist ein Ideal, dem Menschen von der Existentialphilosophie
aufgerichtet aus der Erkenntnis seines eigentlichen Seinkénnens heraus; der
Mensch soll diese Moglichkeit, ganz nur er selber oder von sich aus zu sein,
ergreifen, er hat ,sich selbst zu wéhlen”. Was ist dieses ,Sichselbstwihlen®”
des Menschen, das die Existentialphilosophie unter dem Namen der ,Exi-
stenz” von ihm fordert?

Vergegenwiértigen wir uns die Grundstrukiur des menschlichen Wesens:
einerseits das Selbermachen des Menschen, sein Dazutun zu seinem Leben,
seine Lebensfiihrung oder Seinskunst, die Initiative also, mit welcher er das
ihm gegebene Leben aufgreift und auszufiihren bestrebt ist; andererseits
sein Leben in dieser Gegebenheit und noch ohne sein Dazutun. Homo ipse
se agit, durch sein Selbersein fiihrt der Mensch sein Leben.

Wie ist das Verhdltnis dieser beiden Faktoren des menschlichen Seins?
Der menschlichen Lebensfiithrung oder Seinskunst ist die objektive Wirk-
lichkeit des menschlichen Lebens oder das, was auch ohne sein Dazutun
ihm geschieht, in die Hand gegeben. Wie die &uBere Hand das ,Werkzeug
aller Werkzeuge” oder das, was in der menschlichen Erscheinung das eigent-
lich Werkende oder Machende ist, so kann die menschliche Selbstheit als
seine innere Hand oder als das innerste Werkende oder Machende des Men-
schen bezeichnet werden: die Handlung des Menschen als das szocovy, das Da-
zutun des Menschen zu seinem Lebensgeschehen. Dieses Bild von der inne-
ren Hand tragen wir nicht in die Existentialphilosophie hinein, sondern im
Grunde gibt es uns Heidegger selbst, wenn er von der ,Zuhandenheit" der
vom Menschen in den Gebrauch genommenen Dinge, oder wie er sagt, des
dem Dasein innerweltlich zuhandenen Seienden redet. Heidegger selber
nimmt das Bild aus der Sprache, die ja vom ,Handeln” redet.

Diese innere Hand des Menschen nun beherrscht in der Existential-
philosophie das ganze Denken, bei Heidegger unter dem Namen ,Dasein”,
bei Jaspers als ,Vernunft”. Die innere Hand des Menschen oder seine
Selbstheit,” d. h. sein Selbermachen oder das, bei dem der Mensch er selber
ist, wird von der Existentialphilosophie als eine intentionale ,Form aller
Formen*, forma formarum, eidog &ldwv, angesehen. Dies steht zunichst ganz
in Uebereinstimmung mit unserer aristotelisch-thomistischen Philosophie.
Das ,In-der-Welt-sein" des Daseins und die ,Existenz* kénnen nur begriffen
werden von der eigentlimlichen Stellung aus, \die der Form in dem von ihr
durchwalteten Stoff zukommt. Erinnern wir uns hier z. B. an die klassische
Kennzeichnung bei Aristoteles, Ueber die Seele, III, 5, wo ja auch der vovg
sowohl als das erscheint, was alles macht, wie als das, was zu allem wird,
und wo sich dieses ‘Werdende oder der erleidende Gedanke zu dem Machen-
den verhdlt wie der Stoff zur Form bzw. wie das Material zu der ihn be-
arbeitenden Kunst. Um es vorweg zu sagen: Das ,Sein” der Existential-
philosophie ist nichts anderes als dieses Machende, das mowzi#6v des Aristo-
teles, sofern man dieses wow)rindy des vovg mit seinem Analogon in der sinn-
lichen Wahrnehmung zusammennimmt. Das Hineinstehen des Menschen in
dieses Sein aber, die Existenz, ist jene dem Menschen durch das Einwohnen
des rrotnTndvermdglichte herrscherliche Durchdringung des ,Naturfremden®,
durch die Jaspers im menschlichen Akt das Ganze gegenwértig werden liBt.
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Das Ganze oder das Sein wird gegenwartig in der Existenz -— was
heiBit das? Mit dem eben zitierten aristotelischen Begriffsschema kénnen wir
sagen: In der Existenz wird vom Menschen das Ganze oder das, was alles
macht, erlitten. Auch in der aristotelisch-thomistischen Philosophie bildet das
Selbersein des Menschen, sein Dazutun zu seinem Leben, eine Form aller
Formen, eine ,Sammlung” des Seins alles Seienden. Aristotelisch-thomistisch
ausgedriickt:'H ywy 1¢ 6vie mog gore metvea'®), anima quodammodo omnia
est. Wir missen uns den tiefen Sinn dieser aristotelisch-thomistischen Lehre
iiber das Wesen der ,intellektualen Natur” vergegenwartigen. Da das Wort
»Intellekt” abgegriffen und fiir den Ausdruck dieser tiefgriindigen Erkenntnis
ungeeignet geworden ist, iibersetze ich dabei intellectus und intellectualitas
mit ,Innerlichkeit”; das ist der eigentliche von der Existentialphilosophie
wieder belebte Sinn von ,Denken”. ,Die innerlichen Wesen haben zum Gan-
zen eine gréBere Nihe (affinitatem) als die anderen ‘Wesen, denn jede inner-
liche Substanz ist in gewisser Weise alles, insofern sie mit ihrer Innerlich-
keit (suo intellectu) alles Seiende in sich begreift (totius entis comprehensiva
est), wdhrend jede andere Substanz nur eine bestimmte Einzelteilhabe am
Seienden hat (particularem solam entis participationem habet).'¥) Ziehen wir
hier noch ‘jenen anderen tiefgriindigen Satz der aristotelisch-thomistischen
Philosophie heran, daB die Seele das ist, was mit jedem Seienden eins zu
werden bestimmt ist (quod natum est convenire cum omni ente)'*) und jenen
weiteren Satz, der noch tiefer in das Geheimnis des Menschseins hinein-
leuchtet, daB ndmlich das von der Innerlichkeit des Menschen wirklich durch-
lebte Seiende (intelligibile in actu) und die so betdtigte Innerlichkeit des
Menschen (intellectus in actu) eines und dasselbe sind: so haben wir von
dem kostbarsten Gedankengut unserer aristotelisch-thomistischen Philosophie
aus einen unmittelbaren Zugang zu den tragenden existentialphilosophischen
Begriffen der Existenz und des Seins als des Ganzen, in dem finnestehend
der Mensch ,existiert’: Der Mensch ist Sachwalter des Ganzen des Seins;
dieses vertritt er gegeniiber jedem ihm begegnenden Seienden.

In sein Innerstes muB der Mensch zuriidkgehen, damit das Ganze in
seinem Handeln gegenwértig werde — das ist, immer noch in einer gewis-
sen Vorldufigkeit ausgedriickt, der Grundgedanke der Existentialphilosophie.
Indem der Mensch sich mit seiner Betrachtung und Haltung in sein Innerstes
zuriickversetzt, indem er ,sich erinnert” — und eben das ist die Existenz —,
wird ihm das Ganze gegenwdrtig, das die Existentialphilosophie das Sein
selbst nennt. Wir miissen hier, bei dem fast unmoglichen Beginnen, das
Anliegen der Existentialphilosophie auf wissenschaftliche Weise in einer
einzigen Stunde zu wiirdigen, einen abgekiirzten Weg, einen ,heimlichen”
Pfad einschlagen. Wie wird der Mensch in sein Innerstes versetzt — in
dieses sein Innerstes, das da in der Tat ist: ein Eins und All von allem
Seienden, das dem Menschen zu begegnen vermag? Diese ,Erinnerung” des
Menschen finden wir verkérpert in jenem Wesenszug des Menschen, der
aller Dichtung und Kunst iiberhaupt zugrunde liegt und kraft dessen unsere
Seele immerfort auf der ,Wanderung” oder ein sich sehnendes Wesen fst.
Das begreift jeder, freilich um so leichter, je jiinger ein Mensch, und d. h.
je musischer und vielleicht auch, um so fraulicher er ist.

Als den ,Treffpunkt zweier Seelen” definiert Charles Du Bos, der ka-
tholisché Kunstphilosoph, das Wesen der Dichtung und damit der Kunst
iiberhaupt,’®) — dieser Herrlichkeit des Menschen, die sich in der mensch-
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lichen Darstellung des Seins der Dinge offenbart und in welcher der Mensch
selig zu sich selbst kommt. Der Dichter, der spricht, fiithle sich dabei als ,die
notwendige Ergdnzung seiner Zuhorer”,'® wie ja auch umgekehrt der Dich-
ter und Kiinstler erst im Aussprechen dessen, was er spiirt, ganz desselben
habhaft wird. Das Wort, .die Sprache ist das Haus des Seins”, sagt Heideg-
ger,””} und auch Jaspers 148t die Sprachphilosophie gehen ,auf den Grund
unseres Seins, wo im Ursprung Sein und Denken und Wahrheit mit der
Sprache in Einem gegenwdrtig sind“.™®) _

Was aber Dichter und Kiinstler dem Menschen schenken, das muB ele-
mentar und ansatzweise in jedem Menschen, der sie verstehen soll, schon
da sein. Was also geschieht in diesem Grundvorgang der menschlichen Seele,
den die Existentialphilosophie die ,Existenz’ nennt, also in seiner Inner-
lichkeit, in welcher z. B. durch das Wort der Dichtung die Seele des Men-
schen zum Ausdruck kommt, ihm, zu seiner Beseligung, sein Innerstes er-
bliiht?

In ihrem Innern treffen sich die Seelen, ihr Innerstes bildet das Ziel
ihrer Sehnsucht und ihrer ,Wanderung”. ,Mittels ihrer Worte haben die
Menschen das beriihrt, was sie nicht versiehen koénnen, und was sie gleich-
wohl nicht zu vergessen vermogen. Werden wir Mut genug haben, um ge-
heimnisvoll zu sagen, dafi diese Menschen ihre eigene Seele beriihrt haben?
Es gibt nichts, was die Menschen weniger begreifen als ihre Seele, und an
das sie leidenschaftlicher erinnert werden méciten — so Middleton Murry
in seinem Werk iiber Keats und Shakespeare.')

Diese Wesensbeschreibungen der Kunst bringen in konzentrierter Weise
das wesentliche Anliegen der Existentialphilosophie zum Ausdruck, den
innerlichen, strahlenden Aufgang des Menschen, jenes heimliche Ziel aller
seiner Wege und Miihen, eben das, was diese Philosophie dann als das ,Er-
eignis des Seins” vor Augen stellt*) und als.,Heimkunft" des Menschen
preist. In diesem Ereignis oder dem Da des Seins kommt dem einzelnen
sein innerster Lebensgehalt zu, das, was dem einzelnen Menschen von Natur
in allem, womit er sich beschaftigt, Gestalt gewinnt oder sich offenbart, was
sich im Menschen an den Tag bringen will, d. h. was in ihm ist und doch
stets erst auf ihn zukommt. Dieses sein Eigenes kommt dem Menschen durch
die ,Erinnerung” in das ,Né&chste”, namlich sein Innerstes; aber sie ist ebenso
Wanderung auf sein Fernstes hin. Die Existenz als das ,Ereignis des Seins”
ist ebenso Vergangenheit wie Zukunft; in diesem Sinne faft Heidegger das
Sein des Daseins oder des menschlichen Innern als ,Zeitlichkeit*.?)

Dies ist das Werk, das die grofien Dichter an uns tun: sie sagen uns
Dinge, .an die wir uns so leidenschaftlich erinnern, als ob es den Tod be-
deuten miiBte, wenn wir sie vergadBen“.”) Spiiren wir hier die Glut der
Existenz, dieser ,Liebe zum Sein“! Sollte es nicht méglich sein, in ihr die Glut
der Liebe zum Héchsten Gut wiederzufinden?

Dieses Wesen der Innerlichkeit, also den Vorgang der Erinnerung, spricht
Heidegger mit Platon als ,Wiedererinnerung” an und gibt ihn als den fun-
damentalontologischen Grundakt aus,®) d. h. als die grundlegende Hinwen-
dung des Menschen zum Sein, zu dem ,Sein”, das als sein Wesensgrund,
als sein Eigentliches in ihm steht, in ihm sein Da hat oder vielmehr sein
Da gewinnen will, gewinnen zur Beseligung des Menschen, gewinnen durch
die Ganzwerdung des Menschen, durch dessen Hineinstehen in das Sein als
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in das Ganze, das noch nicht besteht, das vielmehr dem Menschen in seinem
Innersten als kostliche Zukunft winkt.

»Schldft ein Lied in allen Dingen,

Die ‘da trdumen fort und fort,

Und die Welt hebt an zu singen,

Find’'st Du nur das Zauberwort.” (Eichendorff)

Mit diesem Bilde konnen wir zunéchst sagen: Das Sein ist fiir die Exi-
stentialphilosophie der Gesang der Dlnge, — in welchem Sinn, das.miissen
wir nunmehr ndher sehen.

Mit unserer fliichtigen Entfaltung des dichterischen Grundmotivs der
Romantik haben wir das Wesentliche auch des existentialphilosophischen
Anliegens beriihrt: In ihr sucht der Mensch seine ,Heimkunft“, das ihn
beseligende Erblithen seiner selbst, die ,Freude zum Freudigsten®, wie
Heidegger in den ,Erlduterungen zu Hoélderlins Dichtung” sagt, er offenbart
damit den glithenden Sinn all seiner sonst so nfichtern anmutenden und in
der Tat hochst abstrakten Analysen.

‘Als ,Denken”, als ,Denken des Seins”, als ,Erfahrung des Seins” kenn-
zeichnet die Existentialphilosophie diesen ihren Grundakt. ‘Was ist, so muf}
nun die entscheidende Frage lauten, die wir an die Existentialphilosophie zu
stellen haben, — was ist dieses von ihr mit einer wahren Inbrunst, ja mit
einer Art religi6ésen Ergriffenheit genannte ,Sein"?

Das Sein, so deuteten wir schon an, wird von der Existentialphilosophie
als das Ganze gewlirdigt, als jene ,Form der Formen", die der Mensch als
sein Innerstes in sich findet, — Form der Formen, d. h. eben jenes Ganze,
das nach Jaspers dem Menschen in der Existenz gegenwiértig wird, zur
Gegenwaértigkeit gebracht werden soll. Auch von der aristotelisch-thomisti-
schen Philosophie aus, so haben wir gesehen, kénnen, nein miissen wir die-
sem gewaltigen Zug der Innerlichkeit, wie der 'Entschlossenheit zum Gan-
zen, 'der den heutigen Menschen ergriffen hat und der sich in der Existential-
philosophie theoretisch formuliert, zundchst folgen. Auch uns ist, wenn wir
uns auf unser Eigeniliches besinnen, diese Sehweise nicht fremd, die in der
Wirklichkeit des menschlichen Lebens und der Welt eine Form sich empor-
ringen sieht, das Innerste des Menschen namlich als Form im Stoff des
menschlichen Lebens und der Welt. Mit diesem Affekt der zu sich selbst
drangenden Form oder einfach der seligen Selbstheit stehen wir im Zentrum
des existentialphilosophischen Gedankens. In seine Atmosphédre werden wir
versetzt 'durch den Vorschlag, den Charles Du.Bos mit dem romantischen
Dichter Keats macht: ,Nennet die Welt . . . das Tal, in dem sich die See-
len formen*. Héren wir gut hin: Das Tal, das Beschattende, die Niederung,
das Dunkel; christliche Vorstellungen vom ,Tal der Trénen” werden wach
und nehmen uns Christen unwilikiirlich gefangen, Aber wir werden doch
auch zur Vorsicht gemahnt durch diese augenfallige Verkleinerung der Welt
und des irdischen Lebens, zur Vorsicht gegeniiber einer mystizistischen Ein-
seitigkeit, die dem Extrem der positivistischen Verlorenheit des Menschen
in die Welt genau entgegengesetzt, aber wohl ebenso gefdhrlich ist wie
dieses.

Die Welt als ,Tal”, in dem sich die Seelen formen! In der formenden
Durchdringung eines Naturfremden zielt die Form auf sich selbst, und da-
durch wird fiir Jaspers das Ganze gegenwdrtig! Als Form steht auch bei
Heidegger das Dasein, die menschliche Handlung, in der Wirklichkeit des
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menschlichen Lebens und der Dinge. Form sein, als Form ein Material durch-
wesen und dabei in dieses Innere, die Form, zurickstehen, um in diesem
Innersten und Néchsten zugleich das ferne Zjel der Wanderung zu ergreifen
— das ist die Seinsweise des Daseins, dieses Seienden, dem es in seinem
Sein nur um dieses sein Sein selbst geht; das ist die ,Existenz”, formuliert
im Sinne eines Ideals, als ,Ereignis des Seins“. Von da aus verstehen wir,
was die existentialphilosophische These von der ,Entfremdung” und von
der ,versuchend-beruhigenden Verfallenheit* des menschlichen Innern meint.
.Entfremdung” meint das, was durch die Existenz ausgeschaltet wird.

Wie geschieht die ,Existenz”? Was heifit: das menschliche Leben ,exi-
stential” auslegen? Die existentialphilosophische Brille sich aufsetzen be-
deutet: das Innerste des Menschen, die Selbstheit, ,formalisieren”, wie
Heidegger sagt. Die in der Welt sich findende menschliche Form, die .Seele”
des Menschen, muB nach der Existentialphilosophie sich selbst ergreifen;
wohlgemerkt: sich selbst, also nicht das von ihr Gegriffengehaltene, die
objektive menschliche Lebenswirklichkeit, so wie diese ihr, dem menschlichen
Innern gegeniibersteht und in die Hand gegeben ist; 'sondern sich selbst,
streng als solche Form, genau nur als das Greifende selbst genommen. Wir
miissen diesen Vorgang der Formalisierung trotz seiner Widernatiirlichkeit
und Gewaltsamkeit zu vollziehen suchen, um zu erkennen, was diese von
der Existentialphilosophie dem Menschen auferlegte ,Selbstwahl” bedeutet;
in ihr hat sich das menschliche Innerste, das ja eine Form ist, an sich selbst
zu halten, und eben durch diese ,Erinnerung” werde das Ganze gegen-
wartig, geschehe das Kommen des Seins.

Formalisierung! In sich selbst ist diese innere Hand des Menschen ja
rein formal, d. h. sie ist nicht das, was der Mensch handelnd lebt, sondern
das, mittels dessen er sein Leben lebt und handelt. Im Blick auf diese for-
male Struktur der menschlichen Seinskunst verstehen wir, warum die Exi-
stentialphilosophie den Weg des Menschen zum Sein und seinen Aufstieg
vom menschlichen Leben in die Existenz, d. h. zum ekstatischen Innestehen
des Menschen in der Wahrheit des Seins, als Formalisierung des mensch-
lichen Lebens kennzeichnet. Heidegger redet auch von der ,existentialen Aus-
lequng” der menschlichen Beziehung auf ein Objekt. Menschliches Leben ist
ja, so sagten wir, grundlegend immer Beziehung des menschlichen Subjekts
auf ein Objekt, schlicht gesagt: Gebrauch eines Dinges. ‘Auch das Denken ist
im Grunde nichts anderes. als theoretischer Gebrauch eines Dinges. Die Be-
ziehung auf den Mitmenschen aber ist stets Gemeinschaft im Gebrauch der
Dinge. Zur Existenz wird dieses menschliche Leben oder der Gebrauch eines
Dinges dadurch, daB es sich existentialisiert, daB es sich ,existential aus-
legt”, daB es sich .formalisiert”. Statt dessen kann man, mit einem gewis-
sen Vorbehalt, auch sagen: der Mensch begreift den eigenen Vollzug sei-
nes Lebens als das Eigentliche des Lebens, als das Sein schlechthin, Das
menschliche Innere, von Heidegger als Dasein gefaBt, hat sich selbst, also
die menschliche Lebensfiihrung oder Seinskunst selbst, als das ,exempla-
rische Seiende” anzusehen, d. h. als 'das, von dem der Sinn von Sein ab-
zulesen ist.®) Zum Sein kommt man nur durch die Erinnerung, sagt Heideg-
ger; der fundamental-ontologische Grundakt, d. h. die erste ausdriickliche
Hinwendung zum Sein, sei ,Wiedererinnerung”.?®) Als Aufstieg des Men-
schen zum Sein selbst wird der Zuriickstand des menschlichen Lebens in sich
selbst herein gewertet, jener ,Schritt-zuriick”,*) mit dem das nach dem Sein
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fragende Subjekt in das ‘eigene Fragen zuriickgeht. Noli foras ire, in te
ipsum redi, in interiore homine habitat veritas, diesen Augustinischen Geist
atmet die Existentialphilosophie; veritas, Wahrheit ist dabei im platoni-
schen Sinn als Eigentlichkeit zu verstehen, als das eigentliche Sein oder
als das Sein selbst (e?77, 7§ ovota), in dem alles Seiende ,seiender* wird,
sagt auch Heidegger. _’

Wahrheit als Eigentlichkeit, ,Wiedererinnerung®, Schritt-zuriick: bei
Heidegger und der ganzen Existentialphilosophie haben wir es mit den Bri-
dern der Platon und Plotin, des hl. Augustinus und der neuplatonischen My-
stik zu tun, — wenn nicht mit deren Briidern, so doch wenigstens mit deren
Vettern. Aber wir miissen von feindlichen Briidern reden, und diese Feind-
schaft bei aller Verwandischaft gilt es nun zu ergriinden.

Sie deutet sich uns schon darin an, daf in der Existentialphilosophie als
das Eigentliche oder als das Sein selbst und mithin als die Heimat der Seele
der innere Wesensgrund des Menschen selbst genommen wird. Gleichwohl
bedeutet das in der Existenz liegende Seinsversténdnis nicht nur ,Erinne-
rung”, sondern es blickt ebenso in die Zukunft. An sich selbst nimmt sich
hier der Mensch fiir das zu denkende Sein ein Beispiel, ein ,Exempel”, das
Sein ist seine Aufgabe; der Gegenstand der Erinnerung, das Sein, ist zugleich
das Ziel seiner ,schaffenden Sehnsucht.“®)

Wahrheit als Eigentlichkeit! Dieser Theorie der Wahrheit gegeniber
miissen wir uns schon hier an der Wurzel der existentialphilosophischen
Grundbegriffe dariiber klarwerden, was fiir den Menschen ,Wahrheit" be-
deuten muf: Der Mensch strebt danach, in seinem Leben die Wahrheit seines
Seins festzuhalten; in der Wahrheit sieht er sein Heil. In dieser Allgemein-
heit ist das so in aller Philosophie, Nach der aristotelisch-thomistischen Philo-
sophie besteht dieses Ringen des Menschen um die Wahrheit darin, daB der
Mensch die von seiner inneren Hand gegriffen gehaltene und betédtigte Wirk-
lichkeit als das ausfiihrt, was sie ist. Oder einfach: daB der Mensch, in seinem
sein Sein auslibenden Handeln, dieses sein dem Handeln vorgegebene Sein
nicht revolutioniert, sondern bewahrt, daB er das handelt, was er wirklich
ist, kurz: daB er ,die Wahrheit tut”. Wahrheit bedeutet seinsgerechtes und
nicht seinswidriges Leben,

Die Wahrheit aber ,wird euch frei machen”, sagt die Bibel, und alle,
die als Lehrer auftreten, sprechen es ihr nach. Aber in einem ganz beson-
deren Sinn bildet die Lehre von der Wahrheit als der Freiheit das Wesen
der Existentialphilosophie. Die Existentialphilosophie und die aristotelisch-
thomistische Philosophie reden hierin zwei weithin verschiedene Sprachen,
und oft hat es den Anschein, als ob wir uns iliberhaupt nicht mehr mitein-
ander verstandigen kénnten. Wie also sieht die Existentialphilosophie dieses
«Freiwerden des Menschen”, das die Wahrheit mit sich bringt?

Fiir sie ist das Innerste den Menschen, dieses an sich selbst rein formale
Wesen, etwas, das urspriinglich in sich selbst steht; die innere Hand des
Menschen findet sich hier in der Wirklichkeit des Lebens, die sie gegriffen
halt, sozusagen auBerhalb ihrer selbst, sie filhlt sich aus sich selbst hinaus
verloren, und zwar sieht sie sich in dem Grade ,uneigentlich* geworden, als
der Mensch das, was er mit seinem Innern gegriffen halt, in diese innere
Hand hereinbekommen, in sie herein gegeben bekommen hat; und eben
dieser Umstand, das der Mensch nicht radikal von sich selber her west, be-
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deutet fiir die Existentialphilosophie die ,Geworfenheit” des ,In-der-Welt-
seins”, d. h. das Ausbleiben des eigenen Welt- und Lebensentwurfs, die
innerste ,Verfallenheit” oder den ,Absturz” des Menschen, diese nicht mehr
-nur aus menschlichem Versagen entstehende, sondern zu seinem Wesen ge-
horende Verfallenheit oder Geworfenheit. ,Das Dasein”, so erldutert Heideg-
ger das Ausbleiben der ,Selbstwahl” und tiberhaupt die menschliche Bedingt-
heit, ,das Dasein (also das menschliche Innerste) stiirzt aus ihm selbst in es
selbst” — ,aus ihm selbst” d. h. aus seinem eigenen Seinkénnen heraus;
»in es selbst” d. h. in seine Uneigentlichkeit, es ,verfdngt sich in sich selbst”,
es stiirzt) ,in die Bodenlosigkeit und Nichtigkeit der Uneigentlichkeit als
Alltaglichkeit . . . Dieses stindige LosreiBen von der Eigentlichkeit und
immer Vortauschen derselben, ineins mit dem HineinreiBen in das Man
charakterisiert die Bewegtheit des Verfallens als ,Wirbel” . . . Der Wirbel
offenbart zugleich den Wurf- und Bewegtheitscharakter der Geworfenheit”.*)
Auf diesen Sturz des Daseins in das ,Man”, auf das Man als Uneigenitlich-
keit, Nichtigkeit, Verdunklung usf. kommen wir sogleich noch zuriick; zu-
ndchst iiber die Geworfenheit {iberhaupt.

Geworfenheit als Fremdbewegtheit — das ist der ominése Aspekt des
menschlichen Lebens, der die Existentialphilosophie nicht zur Ruhe kommen
1468t und sie zu einer vollig neuen Sicht und Bestimmung des Seins treibt.
Fiir sie begreift die Lebensfiihrung des Menschen oder seine Seinskunst sich
selbst als das Sein, wenigstens als das, worin und woraus das Sein sich bil-
det, ,sich denkt”. Dagegen erscheint hier dem Menschen das von ihm ge-
fiilhrte menschliche Leben in seiner dem Handeln vorgegebenen Wirklichkeit
als Verdunkelung und Veruneigentlichung dieses Seins selbst, das er in sei-
ner menschlichen Lebenskunst hervortreten oder sich ,herstellen” sieht. In
dieser Wirklichkeit des Lebens sei die sie fiithrende Lebenskunst aus ihrem
Eigentlichen hinausgeraten oder in der ,Fremde’, in der ,Irre”, wie Heideg-
ger mit Holderlin sagt.

Daraus ergibt sich nun der Sinn der Heideggerschen Rede von der
menschlichen ,Entfremdung”, die zugleich eine Versuchung des mensch-
lichen Innern von ihm selbst hinweg sei und eine Beruhigung dieses mensch-
lichen Innern in dem, worein es sich eingelassen, hineingestellt, ,geworfen”
findet: ,Das verfallende In-der-Welt-sein ist als versuchend-beruhigendes zu-
gleich entfremdend®.®) Den Gegenstand dieser Versuchung bildet also fiir
das menschliche Innere die Beruhigung, die ihm winkt, wenn es sich auf
diese Fremdbewegtheit einldft, anstatt sich ihr nach Moglichkeit zu ent-
ziehen,

Aus sich selbst hinausgeraten findet sich nach der Existentialphilosophie
das menschliche Innere im Gegriffenhalten der Wirklichkeit, und darum fiihlt
diese innere Hand des Menschen neben der beschriebenen Versuchung,
neben dieser Abtrift ihres eigentlichen Wesens, doch auch das ihr gleich ur-
spriingliche Streben in sich selbst zuriidtzustehen, also durch die ,Selbstwahl”
oder durch den ,Schritt-zuriick”, wie Heidegger sagt,™) in ihr Eigentliches zu-
riickzugehen, in ihr Ansich sozusagen — obwohl es dieses nicht gibt —, und
die Existenz ist nichts anderes als die systematische Form dieser ,Instdndig-
keit", die festgeprdgte Weise des ekstatischen Innestehens in der Wahrheit
des Seins. Existenz ist Selbstbefreiung des Menschen in dem Sinne, daB als
die Freiheit die Wahrheit des eigenen Innern gilt, die Wahrheit als Eigent-
lichkeit des Selberseins, wie sie nach Jaspers dem Menschen méglich ist
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ynur iiber die Freiheit der Selbstvergewisserung”.*) Aber diese existentielle
Selbtsvergewisserung bedeutet zugleich Zuriidktauchen des Subjekts oder
. Ichs in dessen eigenen Ursprung, das Sein, das ihm als das Ganze von Sub-
jekt und Objekt, von Ich und Nicht-ich erscheint.

Hier beginnt sich der Unterschied zwischen der existentialphilosophischen
und der platonischen wie auch noch romantischen Sehweise abzuzeichnen,
— die letztere hatte sich uns vorgestellt in dem Bild von der Welt als dem.
Tal, darin sich die Seelen formen. Nicht mehr wird als das Sein selbst das in
sich stehende substantielle ewige Sein der Ideen gewertet; und auch nicht
mehr 'wird aus einem in sich stehenden substantiellen Subjekt oder Ich das
in sich stehende substantielle Objekt abgeleitet, sondern Subjekt und Objekt
unterstehen dem einen sie beide verbindenden Sein selbst, und dieses Sein
selbst ist in keiner Weise mehr eine Substanz, sondern nur ein immerwédh-

. rendes Geschehen und eine immer nur vor Augen stehende Aufgabe. Wir
kommen sogleich darauf zuriick.

Worin also besteht der springende Unterschied zwischen der ex1stent1a1--
philosophischen und der aristotelisch-thomistischen Theorie der Wahrheit?
Die aristotelisch-thomistische Philosophie sieht als Wahrheit die Ueberein-
stimmung des menschlichen Denkens und Handelns mit der Wirklichkeit; die
Existentialphilosophie sieht als die Wahrheit des mensdilichen Lebens des-
sen ,Eigentlichkeit® und d. h. dessen absolute Selbstbestimmtheit oder
«Uebereinstimmung” mit sich selbst an: die menschliche Lebensfiihrung miisse
sich selbst wéhlen, sich auf ihr formales Wesen oder ihre Selbstentscheidung
zurlickziehen und dadurch von dem materiellen Gehalt der Lebensfiihrung
oder von dem, was die innere Hand des Menschen gegriffen hilt, abstrahie-
ren, sich freimachen; sie miisse, um diese Fremdbewegtheit und damit ,Ent-
fremdung” zu iberwinden, aus sich selbst, d. h. aus diesem ihr gegebenen
Sein als solchem, hinausstehen (,Eksistenz”) und in sich selbst zuriickstehen
(,Instdndigkeit”), in sich selbst zurilidk als in das Eigentliche des menschlichen
Lebens. In' dieser ,Selbstwahl” oder ,Selbstvergewisserung” werde dann
das Ganze oder das ,Umgreifende” gegenwdértig, das Sein als die Heimat:
des Menschen.

Das Sein als die Heimat des Menschen! Das heilt als das, was der
Mensch mit jeder Faser seines Wesens ersehnt, an das er sich so leiden-
schaftlich erinnert, daB seiner zu vergessen den Tod bedeuten miilte. Wir
hatten gefragt: Was ist das Sein? Und glaubten zunédchst, wenn auch mit
einem gewissen Vorbehalt, sagen zu koénnen: Das Sein ist das Selbersein
des Menschen, das Innerste des Menschen selber. Aber warum muB sich dann
der Mensch danach erst noch sehnen? Warum liegt es noch vor ihm in der
Zukunft als Ziel seiner ,schaffenden Sehnsucht”? Wir miissen uns in der Tat
ein wenig korrigieren. Das menschliche Selbersein, das, was Heidegger das
Dasein nennt, ist als solches noch nicht das Sein schlechthin, sondern nur das
Da des Seins; es ist und vor allem soll es sein der Hervortritt, die Offenbar-
keit, die Lichtung oder die Wahrheit des Seins. Das Sein selber jedodh, das
im menschlichen Selbersein hervortritt, wird dem Menschen als sein Inner-
stes zuteil, es wird ihm in ,Huld" gewdhrt, geschenkt. Wir miissen jetzt zu-
sehen, in welchem Sinne das Sein ebenso das ist, woran -oder wohinein sich
der Mensch ,erinnert”, wie ‘das, was auf ihn zukommt, und das er ersehnt
und erwandern mufi. Warum ist dem Menschen das Sein das Nachste wie
das Fernste zugleich?®)
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Kurz gesagt: Der Mensch ist ein Einzelwesen, das Sein aber "ist das
:Ganze, das in der Subjekt-Objekt-Beziehung Subjekt und Objekt miteinander
verbindet, was als Eines und Ganzes in beiden west, mithin in die beiden
sozusagen ,auseinandergebrochen” ist und sich jetzt wieder in sich selbst
sammelt, als das ,Umgreifende’ von Subjekt und Objekt. Dieses Eine und
Ganze, das Jaspers und Heidegger als das Sein ansprechen, ersteht insofern
erst in und aus der menschlichen Beziehung auf ein Objekt bzw. in und aus
der im Gebrauch der Dinge gelibten menschlichen Gemeinschaft. Hier deutet
sich der sozialistische Charakter der Existentialphilosophie an: Existentialisie-
rung ist Sozialisierung. Aber es ist gegeniiber dem Marxismus eine Soziali-
sierung ganz neuer und eigener Art, ein gewisser adsthetisch-religioser Ganz-
heitsdrang. Wir werden das sogleich genauer sehen. Zundchst ist uns. dies
wichtig: Das Sein ist nicht eine in sich ruhende Substanz, sondern es ge-
schieht nur immerfort. In der Instdndigkeit der Existenz steht der Mensch
immer iiber sich selbst hinaus. Der Mensch ist ja in der Tat eine nach innen
zu oder in sich selbt herein endlose GréBe, und von da aus verstehen wir,
wenn nach der Existentialphilosophie der Mensch aus seiner Einzelheit her-
aus liber sich selbst hinaus west, hinein in das, was ihm ,durch Vernunft auf-
geht”, wie Jaspers sagt, oder in ,das Freudigste’ bei Heidegger.®)

Wir miissen, um die Fiille dessen zu sehen, was die Existentialphilosophie
als das Sein denkt, an dieser ,Instdndigkeit’ der Existenz noch mehr das
positive Wesen herausarbeiten, das durch die geschilderten negativen We-

sensziige — Enthaltung von .. ., ,Opfer”, ,Herausstand”, ,Schritt-zuriick”
usf. — nur geschiitzt, nur abgeschirmt wird.
Abgeschirmt -— wovor? Nun vor dem, was in der Existenz zuriickge-

lassen wird oder aus dem der Mensch heraussteht. Heraus aber steht der
Mensch in der Existenz aus der Einzelhaftigkeit seiner Lebenswirklichkeit.
Und damit ist auch sichtbar, was sich in der Existenz vor der Einzelhaftig-
keit abschirmt: es ist das Sein, das in der Existenz als das Ganze gegen-
wartig wird. Der Zuriickgang des Menschen in sein Inneres, in die eigene
Seins- und Lebenskunst, fiihrt zur Sammlung und Einigung des menschlichen
Subjekts mit dem ihm begegnenden Seienden; er ist die Wiedervereinigung
des Menschen als eines Teiles mit dem Ganzen, dem er zugehdrt, und aus
dem er in seiner Einzelheit immer irgendwie sich ,herausgestiirzt” findet.
Wir haben bereits einen Zugang zu diesem existentialphilosophischen Grund-
gedanken; denn auch wir haben ja, aus unseren aristotelisch-thomistischen
Grundbegriffen heraus, das Selbersein des Menschen als einen gewissen Ur-
grund und als eine Allheit des Seins alles begegnenden Seienden erkannt.
So verstehen wir die Kennzeichnung der Existenz bei Jaspers: ,Es erwéchst
ein universales Mitleben, das aufgeschlossene Sichangehenlassen”.*) Im Sein
des begegnenden Seienden erleidet der Mensch selig das eigene Selbersein,
so zwar, daB dabei dem Menschen das eigene Innere auf ihn selbst zukommt
und vor ihn selbst hin sich leuchtend darstellt. Eben dies, was dem Men-
schen so ,aufgeht”, woran er sich angesichts des begegnenden Seienden er-
innert, und dem er doch als seinem Zukiinftigen erst sehnsiichtig entgegen-
harrt, — als ob es den Tod bedeuten miifite, seiner zu vergessen: das ist
fliir die Existentialphilosophie das Sein, die Existenz als die Hinwendung
zu ibm ist jene ,reine Erfahrung des Sublimen", von der Jaspers als von
der durch die Technik vermittelten neuen Méglichkeit des Menschen spricht.
Wir haben also in diesem ,Denken des Seins“ die asthetische Selbstwahr-
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nehmung der menschlichen Wesensmacht zu erblicken, wie sie dem Men-
schen sozusagen als Wiirze in die Suppe des Lebens hineingegeben ist, d. h.
die ihn auf allen seinen ‘Wegen antreibt.

Diese &sthetische Haltung zu den Dingen und zu allem Seienden kommt
in der Tat auf eine Selbstwahrnehmung hinaus. Es ist eine Selbstwahrneh-
mung ganz eigener Art, eher eine selber nicht titige Wesensentfaltung, ge-
tragen von der Sehnsucht, der Liebe, dem Entfaltungsdrang, und sie ist von
wesentlich kontemplativem Charakter. Welche Anstrengung auch immer das
Spiel und gar das kiinstlerische Schaffen mit sich bringen, diese mihevolle
Tatigkeit zielt doch nur auf die Wegrdumung dessen, was dem Aufgang der
Gestalt verdunkelnd im Wege steht, wdhrend das Innerste, worauf es zu-
letzt allein ankommt, der strahlende Aufgang des eigenen Selberseins, dem
Menschen im Umgang mit dem ihm begegnenden Seienden sich schenkt:
-ein Weg ans Unerbetene, nicht zu Erbittende”.*®) Die ,Liebe zum Sein” ist
das Gefiihl, das der Teil fiir sein Ganzes, das der Mensch fiir das Sein hegt.
Dieses ,Anwesen” zum Sein vollbringt der Mensch z. B. im kontemplativ-
spielerischen Handhaben der Dinge, d. h. bei seinem Gebrauch eines Dinges
beschrankt er sich darauf, dessen Sein als Medium seines menschlichen Ei-
genseins oder der eigenen Seins- und Lebenskunst zu nehmen und daher
im Spiegel der Kréfte des Dinges die eigene schaffende Wesensmacht zu
erleben; auf diese Weise betiitigt der Mensch die Allheitlichkeit seines ‘We-
sens, dessen Darstellbarkeit durch alles Seiende, das ihm begegnet.

Eben diese ,Liebe zum Sein”, die zum Da ‘des Seins oder der mensch-
lichen Ganzheit aller Dinge treibt, meint Heidegger mit der AusschlieBlich-
keit, mit welcher es nach ihm dem Dasein in seinem Sein ausschlieBlich um
dieses selbst, um das eigene Seinkénnen geht.*} Denn nur in dieser ab-
straktiven Freiheit des menschlichen Innern von der objektiven Wirklichkeit
als solcher und in dieser reinen Formalitdt, d. h. vélligen Inhalts- und We-
senlosigkeit geschieht es dem Menschen, daB ihm die ,Entfremdung” schwin-
det, d. h, daB er nicht mehr der Wirklichkeit der Dinge als solcher von ihm
getrennter und ihm fremder Wirklichkeit sich hingibt, sondern nur noch dem -
Hervorkommen seiner selbst im Spiegel dieser Dinge beiwohnt.

Heidegger spricht hier davon, daB dem Menschen 'das Sein, die alle
Fremdheit Uberwindende Heimat, in der Sprache aufgehe. Am Wesen der
Dichtung haben wir gesehen, was das bedeutet. ' Im Wort der Dichtung
stelit sich ebenso das Sein der besprochenen Dinge wie das Selbersein des
Sprechenden selbst dar. In der Sprache kommen die Seelen vor sich selbst
hin, tritt der einzelnen Seele ihr Inneres wahrnehmbar und in beseligendem
Aufstrahl vor Augen. ,Sprache” meint also hier nicht blo8 das Geredete als
solches, auch nicht das Gedachte als solches, sondern allgemein alle mensch-
liche Seinskunst als solche, wie sie dem Menschen im Gebrauch der Dinge
und ebenso im Denken, dem theoretischen Gebrauch der Dinge durch Selbst-
wahrnehmung, oder, mit Jaspers zu reden, ,durch Vernunft aufgeht”. Viel-
leicht etwas umsténdlich, aber genau konnen wir also die Sprache, dieses
~Haus des Seins“, bestimmen als die menschliche ‘GefaBtheit und Gebraucht-
heit alles Seienden, insofern sie ein Erweis der Wesensmacht der inneren
Hand als solcher ist, mithin als die eigenmenschliche ,Gekonntheit” des
menschlichen Lebens, — Heidegger nennt sie das ,eigenste Seinkénnen
des Daseins”, Jaspers spricht eleganter von dem, was ,uns gelingt“. Aber
um das Entscheidende im Wesen der Existentialphilosophie zu sehen, diir-
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fen wir diese menschliche ars oder ,Gekonntheit” des menschlichen Lebens
und der Dinge, in der dem Menschen das eigene Selbersein aufgeht, in kei-
ner Weise unmittelbar als die ganze technische Kunstfertigkeit selbst ver-
stehen; sondern wir miissen diese ars, diese der Lebenstechnik zugrunde
liegende techne, um das darin hervortretende ,Sein” zu gewahren, ganz und
gar auf sich selbst zuriickgehen lassen, in jener ,Instdndigkeit” der Existenz,
die wir als Selbstseligkeit der menschlichen Wesensmacht und der sie ent-
faltenden menschlichen Kunstfertigkeit bestimmen koénnen.

Nur dieser dsthetischen und d. h. vollig zwecdkfreien und in diesem Sinn
irrealen, der Realitdt als solcher abgewandten Selbstobhut des Menschen
wird jener strahlende Aufgang des menschlichen Selberseins zuteil. Die Exi-
stentialphilosophie spricht dieses Selbersein des Menschen als das ,Wesen”
des Seins im Menschen oder als den Bezug des Seins zum Wesen des Men-
schen an, und wir verstehen von hier aus, daB fiir sie nicht mehr der Mensch,
sondern nur noch das Sein das ist, was im menschlichen Leben alles machi:
,Das Sein ist die Hut, die den Menschen in seinem existenten Wesen der-
gestalt zu ihrer Wahrheit behiitet, dab sie die Existenz in der Sprache be-
haust; darum ist die Sprache zumal das Haus des Seins und die Behausung
des Menschenwesens."®) Das Selbersein des Menschen in seiner sprachlichen
Entfaltung, d. h. in seinem dsthetischen und kiinstlerischen Ausdruck im
Stoff der Dinge ist die Wahrheit des Seins, d. h. die Eigentlichkeit des Seins,
aber auch die Offenbarkeit des Seins, das worin das Sein an den Tag tritt,
die Lichtung des Seins usf.

Dieses dsthetische Wesen der Existenz ist auch der eigentliche Sinn
dessen, daB Heidegger als das letzte ,Wozu" aller menschlichen Werke nicht
mehr den Menschen bezeichnet, sondern das Dasein, d. h. das auf sich selbst
gestellte menschliche Innere, das dem Menschen im Schaffen aufgehende
menschliche Selbersein. Das Zuhandene ist zuhanden nur fiir die &sthetische
Selbstdarstellung des Menschen, d. h. fiir das innerste menschliche Selber-
sein, dessen strahlender Aufgang allen Umgang des Menschen mit den Din-
gen zuinnerst begleitet und vorantreibt. Zwar der innersten Hand des
Menschen, aber nicht zum Aufbau des menschlichen Lebens iiberhaupt ist
das Zuhandene zuhanden, sondern nur zur ,Selbstbewufitheit” dieser inner-
sten Hand des Menschen. DaBl ein Ding zuhanden ist bedeutet, daB in sei-
nem Gebrauch das menschliche Eigenwesen oder das Dazutun des Menschen
zu seinem Leben sich entfaltet. Die Zuhandenheit des in der Welt begegnen-
den Seienden ist also zundchst nichts anderes als das an den Dingen, was
dem é&sthetischen Verhiltnis des Menschen zu diesen Dingen entspricht.

Denselben zunéchst rein asthetischen Sinn offenbart die Forderung von
Jaspers, der Mensch habe, um zu existieren, das Seiende oder die Dinge
nicht mehr gegenstdndlich zu nehmen, sondern ungegenstandlich nur als
Symbol,®*) nur. als ,Chiffre”; die Gegenstindlichkeit des gegenstdndlichen
Seienden miisse der Mensch gewissermafien ,verdampfen” lassen, erst dann
werde in den Dingen sichtbar die Transzendenz, das Eine und Ganze aus
Subjekt und Objekt, dieses Ganze, auf das hin das Subjekt iiber jedes ein-
zelne Seiende hinweg aufsteigt, das Seiende ,transzendiert”. Erst in der Un-
gegenstidndlichkeit des in der Welt angetroffenen gegenstédndlichen Seienden,
in jener Haltung zu den Dingen, bei der diese selber zu einem Ausdruck
des menschlichen Innern werden, verndhmen wir die ,Sprache” des Seins.*)
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Dies also ist der ,Ruck des SeinsbewuBtseins* oder die Umschaltung,
die der Mensdh in seiner Haltung zur Welt vornehmen muB, um in der
Existenz das Sein zu erfahren: daB er im Auffassen und Handhaben der
Dinge ,denke” und d. h. die eigene innerste Lebendigkeit durch die Dinge
verkérpert und die Dinge durch die eigene Lebendigkeit dargestellt erfahre.
Das Sein, das hier im ZusammenfluB von menschlichem Selbst und gegen-
stdndlicher Wirklichkeit erfahren wird, kennzeichnet Heidegger als ein eigen-
artiges .Zwischen", das Subjekt und Objekt miteinander verbinde.")

In derselben Richtung wie diese symbolhaft-chiffremdBige Ungegenstédnd-
lichkeit des Gegenstdndlichen ist auch die ,Kommunikation” zu denken, zu der
sich die von den Menschen im Gebrauch der Dinge getdtigte Gemeinschaft
in der existentiellen Haltung wandelt. Auch diese menschliche Gemeinschaft,
die den Gebrauch der Dinge durchherrscht, stellt eine Weise der Uneigent-
lichkeit, der Hinausgeworfenheit -des Menschen aus seinem Eigentlichen bzw.
der Gebanntheit, Unfreiheit oder Unwahrheit des Seins dar. Auch aus seiner
Zerstreutheit in die einzelnen Menschen, die gemeinschaftlich die Dinge ge-
‘brauchen, muB sich das Sein, diese kdstliche Innenfrucht des menschlichen
Gebrauchs der Dinge, zuriickholen bzw. es mull sich als in die einzelnen
Menschen hinein zerstreut begreifen und daher, um in sich selbst zuriick-
-zukommen, die menschliche Gemeinschaft, in die es auseinandersteht, aufzu-
heben suchen — aufzuheben als Gemeinschaft, d. h. diese Gemeinschaft
.ebenso zu konzentrieren wie zu entméchtigen, insofern es nimlich in der
‘Existenz nur noch darum gehen darf, die Alltadglichkeit des Man, wie Hei-
degger sagt, oder das schlichte Miteinander der Menschen als ,Geworfen-
heit"” oder als Flucht des Eigentlichen vor sich selbst zu begreifen und inso-
fern zu tiberwinden: ,Das Selbst des alltdglichen Daseins”, so stellt Hei-
-degger fest, ,ist das Man-selbst, das wir von dem eigentlichen, d. h. eigens
-ergriffenen Selbst unterscheiden. Als Man-selbst ist das jeweilige Dasein
in das Man zerstreut und mubB sich erst finden. Diese Zerstreuung charakteri-
siert das ,Subjekt” der Seinsart, die wir als das besorgende Aufgehen in
-der nichstbegegnenden Welt kennen.”*?) Auch dieses Mit-sein, das fiir das
‘menschliche Innere konstitutiv ist, diese zweite Weise der Geworfenheit
-oder des Nicht-selber-seins, verlangt somit nach einer gewissen Ueberwin-
«dung in der Existenz, und es wird in seiner’ Uneigentlichkeit entlarvt und
angegangen durch die ,Entschlossenheit”, die Heidegger kennzeichnet als
.das unverstellte Begegnenlassen dessen, was sie handelnd ergreift”.*¥) Um
ein reines Dasein oder Da des Seins zu werden oder zum Ereignis der
‘menschlichen Ganzheit aller Dinge zu gelangen, muB sich das mensch-
liche Selbst wie aus seiner zweckhaften Wirklichkeit oder ,Vorhandenheit”
:50 auch aus seinem alltiglichen ,Mitsein” herausreiBen. Der fundamental-
ontologische Grundakt ist ja nicht bloB ,Wiedererinnerung”, sondern in
‘ihm ,entreifit” sich das Innere der es verhullenden W1rk11chke1t oder der
‘Unwahrheit des Seins.

Ebenso bedeutet bei Jaspers die zur Existenz gehorende Kommunlka-
‘tion durchaus nicht nur Gemeinschaft, sondern eine gewisse Ueberwindung
der Gemeinschaft, insofern diese Gemeinschaft ja stets auch Zerstreuung des
Einen und Ganzen in die vielen Subjekte ist und daher zu dieser in ihr sich
andeutenden Einheit zuriickdrangt. Das Sein, d. h. also das auf den Men-
:schen zukommende und ihn innerlich zu seiner Beseligung umfangende
‘Ganze aller Dinge, erscheint bei Jaspers als der Urgrund dessen, was auf
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dem Weg zu diesem Sein ,transzendiert” ist, mithin auch des menschlichen
Lebens selbst: ,Ich bin nicht nur faktisch nicht fiir mich allein, sondern kann
nicht einmal ich selbst als ich allein werden, ohne aus dem Sein mit anderen
flir mich hervorzugehen.”*) In dem an den Dingen sich entfaltenden Selber-
sein des Menschen, an das sich der Mensch in der Existenz erinnert, kommt
nach der Existentialphilosophie das Sein oder der strahlende Aufgang des
menschlichen Eigenseins auf den Menschen zu und begriindet ihn als Men-
schen. Wir erkennen darin den wesentlich sozialistischen Charakter der
Existentialphilosophie: fiir sie ist beim Menschen als Menschen ,das Sein
und das In-Kommunikation-sein dasselbe“;*) der Mensch wird zum Men-
schen erst durch die Gemeinschaft,

Auch hier also erscheint das Sein selbst als das Eine und Ganze, das sich
wie aus dem menschlichen Selbersein und dem Sein der Dinge so auch aus
dem Zusammenleben der einzelnen Menschen erst ergibt. So miissen wir
nun das Sein bestimmen als jenes Eine und Ganze, das im gemeinschaft~
lichen Gebrauch der Dinge sich zu sich selbst zuriickzuholen strebt, auch wenn
es weiterhin ,auseinandergebrochen” bleibt, insofern es in das Sein der
gebrauchten Dinge einerseits auseinandersteht und wiederum, auf eine be-
sondere Weise, in die Vielheit der die Dinge als quasi unus homo gebrau-
chenden Menschen zerstreut ist.

Dementsprechend erweitert sich nun auch das Wesen der Existenz: in
ihr geschieht das Sein, d. h. die dem Menschen strahlend aufgehende eigen-
menschliche Gekonntheit des menschlichen Lebens; sie geht dem Menschen
auf als die Herrlichkeit seiner Wesensmacht ebenso im Gebrauch der Dinge
wie in der diesen Gebrauch der Dinge beherrschenden menschlichen Gemein-
schaft. In beiden offenbart sich, bringt sich ans Licht das Sein als die eigen-
menschliche Gekonntheit beider. An den gebrauchten Dingen wie an den
dabei liebend gehaltenen Mitmenschen geht dem Menschen die eigenmensch-
liche Gekonntheit seines Lebens deshalb strahlend auf, weil in ihr sich die
Einheit, d. h. die Riickkehr aus der Zerstreuung, des menschlichen Selber-
seins mit dem Sein der Dinge und mit dem Leben der Mitmenschen voll-
bringt.

In dem ,Denken des Seins” (Heidegger) oder im ,philosophischen Glau-
ben” (Jaspers) kommt das Seih selbst als das ,Umgreifende” zu seinem Da,
tritt das Selbersein des Menschen in seinen leuchtenden Aufgang, In diesem:
seinem Da, im Dasein oder dem in der Existenz verwandelten, nidmlich in
sein Eigentliches zuriickgewandten Menschen feiert das Sein in aller ,Zer-
brochenheit des Daseinsganzen” (Jaspers), d: h. in aller Auseinandergebro-
chenheit und Zerstreutheit, seine Urstind, und das ist zugleich die selige
Selbstbegegnung des Menschen: ,0O selige Natur! Ich weil nicht, wie mir
geschieht, wenn ich mein Auge erhebe vor deiner Schéne. Aber alle Lust
des Himmels ist in den Trdnen, die ich weine vor dir, der Geliebte vor der
Geliebten.”*) Dieser lyrische Hymnus Hélderlins driickt am stdrksten die
Grundstimmung und das eigentliche Wesen der Existentialphilosophie aus.
Indem der Mensch in dem ,Naturfremden” die Gegenstadndlichkeit verdamp-
fen 146t, d. h. unmittelbar sich mit ihm eins macht oder sein Sein als Er-
scheinung des eigenen menschlichen Selberseins auffaBt, bringt er darin das
eigene Selbersein ans Licht, insofern dieses ja als ein Urgrund und eine All-
heit im Sein dieses Seienden sich entfaltet sieht, und er bringt in der Natur
dieses sein Selbersein nicht nur ans Licht, d. h. zur Offenbarkeit oder Wahr-
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heit, sondern in dem so als eigenes Selbersein des Menschen offenbar ge-
wordenen Sein der Naturdinge findet und umarmt der Mensch selig sich
selbst. Denn dies ist das Sein, das, im Menschen wesend, in der Natur sich
wiederfindet und durch die ,Liebe zum Sein” ihm anhadngt, anwest: das Sel-
bersein des Menschen in der polaren Zwei-Einheit des ,sich selbst denken-
den Seins”.) In diesem, die menschliche Innerlichkeit kennzeichnenden
Sichselbstdenken des Seins kommt der Mensch zu dem ,Frieden alles Frie-
dens, der hoher ist denn alle Vernunft; den wiederzugeben und mit der
Natur zu vereinigen, zu einem unendlichen Ganzen, das ist das Ziel all un-
seres Strebens”.*) _

Selige Selbstbegegnung des Menschen als ,Ereignis des Seins”! Das in
seiner Einzelheit ,Unzuléngliche, hier wird's Ereignis”; das in jedem Seien-
den aufscheinende und mit ausgesprochene, aber in sich selbst unaussprech-
liche Sein, ,das Unbeschreibliche, hier ist es getan” — und wir koénnen,
nach dem, was wir iliber den rein kontemplativ empfangenden Charakter der
Existenz oder der Erfahrung des Seins gesagt haben, mit Goethe schliefen:
.Das ewig Weibliche zieht uns hinan“.?®) Die Existentialphilosophie ist m. E.
zutiefst ein weibliches Denken, in ihr zieht wieder das Mutterrecht herauf,
das ,Reich der Miitter” mit seiner Gottheit, der ,GroBen Mutter" oder dem:
Allweib”, Im ,Ereignis des Seins“ geht der heutige Mensch Goethes ,Gang
zu den Miittern” zu Ende. Die empfangende Seele tritt hier wieder ihre
Herrschaft an. Was uns Goethe soeben als das Unbeschreibliche, d. h. das
in sich selbst unaussprechlich Bezeichnete, die Nacht, die Mutter Erde, dem
gebdrenden Grund aller Dinge, das nennt Heidegger das ,namenlose Sein”
oder ,das Geheimnis”: ,Soll der Mensch noch einmal in die Nihe des Seins:
finden, dann muB er zuvor lernen, im Namenlosen zu existieren”.’®) Die
,Existenz im Namenlosen” ist nichts anderes als die ,Liebe zum Sein“, das
Hinhéren auf dessen ,lautlose Stimme”, d. h. das Offenstehen fiir den die
Fiille und Seligkeit des Menschseins ausmachenden Hervortritt der eigen-
menschlichen Seinskunst aus ihm selbst. Die Kunde von ihm, dem Sein, das.
im Selbersein, dieser notwendigen inneren Begleitung alles Denkens und
Handelns des Menschen, sich ereignet, kann daher schlieBlich ebenfalls nur:
.ein wortloses Lied — ein Saitenspiel —* sein, sagt Heidegger mit Hoélderlin::

»Ihm nach, ihr meine Saiten! Es lebt mit ihm
mein Lied, und wie die Quelle dem Strome folgt,
wohin er denkt, so mul} ich fort und

folge dem Sicheren auf der Irrbahn“.™)

»50 muB ich fort" — dichterischer Ausdruck dessen, was Heidegger ge-
danklich als das ,abschiedliche Wesen* des Daseins und der Existenz und
als die ,ontologische Differenz des Seins vom Seienden” bestimmt.’2)

Es liegt nahe, hier an die ,Abgeschiedenheit” der Mystiker zu denken,.
aber wir miissen streng im Auge behalten, daB es sich bei dem ,Sein* der
Existentialphilosophie durchaus nicht um das Ganze der Wirklichkeit, son-
dern nur um die eigenmenschliche Gekonntheit des menschlichen Lebens:
und der Dinge handelt, diese dem Menschen an den gebrauchten Dingen.
wie an den in der Gemeinschaft gehaltenen Mitmenschen strahlend auf-
gehende Selbstherrlichkeit des Menschen. Dieses ,Sein“, an das sich der
Mensch ebenso erinnert wie es auf ihn zukommt, ist in keiner Weise eine:
in sich bestehende Substanz, die den Menschen in sich aufndhme, und in
der der Mensch, darin aufgehend, seine Heimstatt, d. h. sich selbst, sein vol-



192 Jakob Hommes

les Selbersein, gewanne. Sondern dieses ,Sein”, das nach der Existential-
philosophie dem Menschen leuchtend aufgeht, geschieht nur immer, und es
geschieht nur in der Tat des Menschen, welcher die Dinge gebraucht und
dabei mit den Mitmenschen zusammenspielt, als die nicht tatig herbeizufiih-
rende, sondern sich schenkende Beigabe oder innerliche Frucht dieser Tat.

Wir miissen zum Schluf kommen: Zur Kennzeichnung der Atmosphére,
die in der Existentialphilosophie herrscht, haben wir jenes romantische Bild
beschworen von der Welt oder dem Leben als dem Tal, in dem sich die See-
len formen, Wir mochten dieses Bild, obwohl sich seine Anwendbarkeit auf
die Existentialphilosophie vor unseren Augen mehr und mehr verdiinnt hat,
auch jetzt noch nicht aufgeben, sondern es dahin ergénzen, dafl fiir die Ro-
mantik aus diesem Grundvorgang des menschlichen Lebens hervorgeht ,das
Kind, das lesen kann®.’®) Auch dieser zweite Teil des romantischen Bildes
kehrt in der Existentialphilosophie wieder. Fiir Jaspers bedeutet der philo-
sophische Glaube, der auf die urspriingliche Einheit des Umgreifenden zu-
riickgeht, ,das urspriinglich gegenwirtige Lesen der Chiffreschrift”.’®) Uralte
Motive klingen in diesem Bild auf, fiir uns vor allem verbunden mit dem
Denken Platons, der ja auch in der Welt wie in einem Buch lesen will, lesen
aus diesem Buch der Welt das eigentliche Sein, das Sein selbst; ihm miisse
der Mensch durch eine ,Umwendung seiner ganzen Seele” sich 6ffnen, offen-
stehen in der ,Liebe”. ,E5 ist der Eros, dem das Sein sich zeigt, in dem es
sich in Symbolen zugleich verschleiert und offenbart. Das Bedeuten der
Symbole ist die Seinsgegenwart des Wirklichen.” Das sind nicht Worte Pla-
tons, aber es konnten fast seine Worte sein, auch wenn sie von. Jaspers
stammen.®) \ \

Wie bei Platon, so ist auch bei Heidegger und Jaspers, und zwar bei
beiden in der Nachfolge IHolderdins, das Sein das Schéne, d. h. der im
menschlichen Leben geschehende leuchiende Aufgang des menschlichen ‘Sel-
berseins. Alles begegnende Seiende gilt dabei nur als eine ,Wiedererinne-
rung” an dieses Selbersein, das dem Menschen in der Beschiftigung mit
diesem Seienden strahlend aufgeht. Heidegger setzt freilich dieses fiir allen
Platonismus so kennzeichnende Wort ,Wiedererinnerung” in Anfithrungs-
zeichen, und damit deutet er die grundlegende Verschiedenheit an, die, bei
aller Verwandtschaft, zwischen der Existentialphilosophie und dem Plato-
nismus waltet und die wir genau ins Auge fassen miissen. Sie kommt in der
.eXistentialen Schirfe” zum Ausdruck, mit welcher die Existentialphilo-
sophie die Existenz oder das ,Ereignis des Seins’ im Menschen geschehen
1aBt. Fiir den Platonismus geht dem Menschen das eigentliche Sein ber den
Dingen und f{iber ihm selbst, an einem topos hyperuranios auf. Die Seele,
aus dieser ihrer Prédexistenz her mit den Ideen oder dem wahrhaft Seienden
vertraut, bricht jetzt, durch die Dinge an diese ihre einstige Heimat ge-
mahnt, aus dem Leibe und der sichtbaren Welt auf, um in das ferne Vater-
land zuriickzufliegen. In der Existentialphilosophie dagegen ist das Sein,
dieses Fernste der Zukunft und zugleich das Ndchste der Erinnerung, klar
als das Selbersein des Menschen erkannt, und darum &ndert hier auch die
« Wiedererinnerung” ihren Charakter: in den Dingen erlebt und erleidet der
Mensch, ,existierend”, das eigentliche Sein oder die Wahrheit des Seins,
d. h. das in der Gestalt der Dinge wiedererkannte eigene Selbersein, Auf
diese Weise tdtigt der Mensch sein Leben nur noch auch ihm selbst her,
‘bedingt er es somit nur noch selber oder lebt es als ein Unbedingtes: ,Das
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Unbedingte . . . . bricht aus der Transzendenz in diese Welt auf dem
Wege iiber unsere Freiheit.”®®) Das Sein geht dem Menschen in der Ver-
nunft auf, der Mensch findet zu ihm und west ihm an ,nur iiber die Freiheit
der Selbstvergewisserung*.®)

Das ,Sein selbst” als die Heimat des Menschen ist in der Existential-
philosophie nicht mehr wie bei Platon eine dem Menschen und der Welt
jenseitige Substanz, in die der Mensch sich zurlickzuschwingen und der an-
hdngend er sein Eigentliches zu gewinnen hétte, sondern dieses ,Seinselbst”
ist hier ganz nur das an den Dingen und den Mitmenschen aufgehende in-
nerste Selbersein des Menschen selbst. Aber auch dieses Selbersein oder
die ,Seele’ des Menschen ist hier nicht mehr, wie noch in der Romantik,
ein substantiales und personales Wesen, wie ja auch die Dinge hier ihrer
Substantialitdt oder ihres dem menschlichen Handeln vorgegebenen Selb-
standes in der Existenz verlustig gegangen sind: ,Das Personhafte verfehlt
und verbaut zugleich das Wesende der seinsgeschichtlichen Existenz nicht
weniger als das Gegenstandliche."™) Als den Weg zu dieser Existenz haben
wir ja kennengelernt die ,existentiale Auslegung" des menschlichen Lebens
oder die ,Formalisierung” der Subjekt-Objekt-Beziehung, und diese bedeu-
tet ebenso einerseits die Entobjektivierung des Objektes oder dessen Ent-
michtigung zu einem ,Zuhandenen” wie andererseits die Entsubjektivierung
des Subjektes oder dessen Zuriickfithrung auf das Dasein, d. h. auf das Da
des Seins oder auf die Stdtte, wo sich das Sein ereignet — das Sein, d. h.
die im Aufgang des menschlichen Selberseins geschehende Einheit und Ganz-
heit, die als solche Subjekt und Objekt ebenso wie die verschiedenen Sub-
jekte, die gemeinschaftlich die Dinge gebrauchen, ,umgreift’. Zu diesem sei-
nem Ganzen, dem Sein selbst, findet der Mensch in der Existentialphilo-
sophie nicht wie in ein an sich bestehendes substantiales Ganzes, das den
Menschen in sich aufndhme und ihm die Heimstatt gewdhrte; sondern hier
erscheint als das Ganze, dem der Mensch ekstatisch innezustehen habe, ein-
zig der im menschlichen Leben geschehende Aufglanz des menschlichen
Selberseins und damit des Seins der Dinge.

Eben diese ,existentielle Schidrfe“, mit welcher das menschliche Leben
auf dieses innerste Geschehen des Seins zuriickgefiihrt wird und der Mensch
nur noch als ,das Wesende der seinsgeschichtlichen Existenz"®) erscheint,
d. h. daB in seiner Existenz das Sein geschieht, bedeutet nun aber auch, daf
der Mensch bei allem Erblicken seiner Heimat oder trotz allem Angehen
seines Eigentlichen dennoch nicht zu einer wirklichen ,Heimkunft” gelangt,
daB er vielmehr immer nur in die Ndhe der Wahrheit des Seins kommt: Als
«Wanderer in die Nachbarschaft des Seins“,*") ,heimisch werden in der N&he
zam Ursprung”,®) das ist die .Heimkunft", die die Existentialphilosophie
denkt. ,Nadhbarschaft des Seins”, ,Nidhe zum Ursprung”, d. h. zu dem Sein
selbst, das zwar dem Menschen in dessen Selbersein wie ein gelobtes Land
aufgeht, das ihm jedoch  immerfort nur eine ,sparende Né&he zum Ur-
sprung“®) gestattet. Die existentialphilosophische Sehnsucht und Wanderung
kommt wesensmiBig nie an ihr Ziel; in seiner ,schaffenden Sehnsucht” hat
der Mensch zwar einen Blick in sein Daheim und einen Geschmack von
dessen Seligkeit; aber dieser sein sehnsiichiiger Ausblick und sein -brennen-
der Durst sind ewig unstillbar,

Den Grund fiir diese zutiefst unerléste Deutung des menschlichen Le-
bens sehen wir im Wesen der ,Existenz” und des darin erfahrenen ,Seins
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selbst”. Wir konnen hier diesen Weg der Existentialphilosophie nicht aus-
filhrlicher darstellen, sondern miissen unser Bild derselben etwas gewalt-
sam abrunden. Aber die ganze Art, in der wir die existentialphilosophischen
Grundbegriffe vor Augen gefiihrit haben, erlaubt uns, abschlieBend einige
grundsdtzliche Feststellungen zu treffen, die uns den weltanschaulichen Cha-
rakter der Existentialphilosophie umreifien.

Als das Sein selbst oder als das Ganze, das in der Existenz gegenwirtig
wird, erscheint hier in keiner Weise der go6ttliche Inbegriff aller Wirklich-
keit, das Ipsum esse subsistens unserer aristotelisch-thomistischen Gottes-
lehre, sondern einzig die menschlich-geschépfliche forma formarum, nicht
der géttliche Urinbegriff des Seins, sondern nur der gottebenbildliche Nach-
Inbegriff des Seins alles Seienden, d. h. das im menschlichen Leben sich
entfaltende Selbersein des Menschen, wie es diesem an den Dingen und
Mitmenschen ' in seinem Leben aufgeht. In der Existentialphilosophie von
Jaspers und Heidegger erinnert sich der Mensch nicht nur iiberhaupt in
sein inneres Wesen und 1aBt er dieses sein Wesen auf sich zukommen; son-
dern diesen Gegenstand seiner Erinnerung und dieses Ziel seiner sehn-
slichtigen Wanderung bildet in der Existentialphilosophie einzig und allein
das an Dingen und Mitmenschen entfaltete eigenmenschliche Wesen des
Menschen oder sein eigenes Dazutun zu seinem Leben. Indem der Mensch
sich mit dem Sein der Dinge und mit dem Leben seiner Mitmenschen einigt,
sich in aller fortwdhrenden Auseinandergebrochenheit und Zerstreutheit doch
auch wieder zum urspriinglichen Einen und Ganzen zusammenbringt, voll-
zieht er nur die eigenmenschlich-dsthetische Uebereinstimmung und AN-Ein-
heit des Menschen mit allem, was lebt und Sein hat.

So bedeutet — wir miissen das um der wissenschaftlichen wie der
weltanschaulichen Klarheit willen deutlich feststellen — die .existentiale
Scharfe” der Existenz einen férmlichen AusschluB der transzendenten, d. h.
welt- und menschenjenseitigen Gottheit aus dem Gesichts- und Lebenskreis
des Menschen. Zwar liegt in der von der Existentialphilosophie entfalteten
mystisch-romantischen Naturseligkeit Hélderlins nicht nur eine d&sthetische
Inbrunst, sondern auch so etwas wie eine religidse Andacht. ,Eines zu
sein mit Allem, das ist Leben der Gottheit, das ist der Himmel des Men-
schen. Eines zu sein mit allem, was lebt, in seliger Selbstvergessenheit wie-
derzukehren ins All der Natur, das ist der Gipfel der Gedanken und Freu-
den, das ist die heilige Bergeshéhe, der Ort der ewigen Ruhe."®) Aber diese
in der ,Existenz” beschlossene ,Andacht” ist nur andédchtig-selige Feier des
eigenmenschlichen Wesens.

An diesem Punkt, wo wir Hoélderlin die selige All-Einheit des Menschen
mit allem Seienden hymnisch zur Religiositat erheben sehen, féallt die Ent-
scheidung iiber den tieferen Charakter der Existentialphilosophie und muf
sich endgiiltig unsere Haltung zu ihr bestimmen, Zwar ist auch fiir die
Existentialphilosophie der é&sthetische Sinn der Existenz, dieser ,Erfahrung
des Seins”, nicht deren einziger Sinn. Die eigentliche Bedeutung erhdlt die-
ses ,Denken des Seins“ oder der ,philosophische Glaube* und die ,Liebe
zum Sein" erst als ,Andacht zum Sein* und als die Hingabe an das ,Hei-
lige”, an das Unbedingte, an die Gottheit. Das Sein wird uns von Heidegger
als das Heilige hingestellt. Falsche Aussagen iiber ,Es” werden als ,Blasphe-
mien” bezeichnet;*®) Jaspers nennt das Sein direki als die Gottheit. Als
Teilhabe des Menschen am Werden des Gottlichen in ihm erscheint der
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Existentialphilosophie die ,Liebe zum Sein”, die in der Existenz geschehende
«Lichtung des Seins“. Die Befreiung des menschlichen Denkens und Handelns
von der ,verbergenden” Wirklichkeit stellt sich hier dar als der Hervortritt
der Gottheit und als Ereignis des Ewigen im Schaffen des Menschen, ,Die
Wirklichkeit der Liebe ist wie eine Sprache Gottes."%)

Mit dem ,Denken des Seins” erhdlt aber auch das damit verbundene
.Opfer’ und die ganze gewaltsame ,Ausschliefilichkeit” der Hinwendung
zum Sein als dem ,allein zu Bedenkenden” einen neuen fiiber das Aesthe-
tische hinausgehenden religiésen Sinn. Das ,Vollbringen* des Sinnes der
menschlichen Handlung wird zum ,Darbringen” des Seins im ,Opfer”, das
der ,Huld" des sich gewihrenden Seins antwortet. Das ,Denken des Seins*
wird als Dank an das Sein ausgelegt, als anddchtige Achtsamkeit auf die
lautlose Stimme des Seins gefordert. Es ist kein Zweifel: die die Existenz
kennzeichnende Innerlichkeit und ,Instindigkeit” wird hier nicht nur als
eine Art gnostische Askese, sondern auch als Religiositdt aufgefaBt. Zur ge-
forderten Sirenge der Enthaltung tritt die weihevoll-sakrale Kunde von dem
Einen und Einzigen, das es vom Menschen zu bedenken gelte. Ja, wir kén-
nen sagen, daB wir bei dieser inneren Durdiselung, Erthéhung und Weihe
des menschlichen Gebrauchs der Dinge, wie sie von der Existentialphiloso-
phie, im Gegensatz zum historischen Materialismus eines K. Marx, als
«Existenz” gefordert wird, erst vor dem eigentlichen Anliegen der Existen-
tialphilosophie stehen. Aber es ist uns auch klargeworden, daB die ,Wirk-
lichkeit der Liebe”, in der Jaspers ,eine Sprache Gottes" vernimmt, nichts
anderes ist als der Zuriickschwung des Menschen in die eigenmenschliche
ars oder Gekonntheit des Lebens und der Wirklichkeit tiberhaupt. Die ,An-
dacht” an das Sein, die Achthabe auf die ,lautlose Stimme” des Seins, die
Darbringung des  Seins im ,Opfer”, das der ,Huld” des sich gewidhrenden
Seins antwortet = all das ist im Grunde nur die and&chtig-selige Feier
des dem Menschen aufgehenden eigenmenschlichen Seins, von der Existen-
tialphilosophie selber freilich als ,Sich-selbst-denken des Seins” bezeich-
net. So sehen wir — ich wiederhole es — in dem Wettlauf, den wir mit
der Existentialphilosophie um die Seele des heutigen Menschen laufen,
diese hier ab- und zuriickbiegen, dorthin, von wo wir gemeinsam aufge-
brochen waren, in die Innerlichkeit des Menschen selbst zuriick, in die
eigenmenschliche Herrlichkeit und die démmernde Eigenseligkeit des Men-
schen, diesseits und abseits von der Herrlichkeit und Urseligkeit des leben-
digen Gottes. Dies ist der eigentliche Sinn des existentialphilosophischen
Affektes gegen die ,Metaphysik”, d. h. gegen die Gegenstdndlichkeit des
Seins, oder ihrer Forderung, das gegenstdndliche Seiende ungegensténdlich
oder nur als Symbol oder Chifire, d. h. als Ausdruck des eigenen Selber-
seins des Menschen zu nehmen. Mit sicherem Instinkt kennzeichnet die
Existentialphilosophie diese von ihr fiir Uberwunden erkldrte ,Metaphysik"
— und das ist vor allem unsere aristotelisch-thomistische Philosophie, von
Jaspers als ,Katholizitdt" gegeifielt — als ,theologisch” in dem Sinne, dafB
hier hinter dem in seiner Gegenstdndlichkeit genommenen Seienden und
also in summo rerum vertice, die Majestdt des transzendenten Gottes, der
ersten Ursache aller Dinge, gedacht wird. -

Ich muB hier abbrechen; ich tue es mit zwei Thesen. Die eine 1st eine
ké&mpferische These, entgegengestellt den Unklarheiten, mit denen christliche
Anhénger der Exkistentialphilosophie deren eigentlichen Charakter ver-

13*
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nebeln; aber diese These formuliere nicht ich allein, sondern die Existen-
tialphilosophie selber stellt sie auf: ,Es sind radikal geschiedene Weisen
des Menschseins, die ihren Weg in der Katholizitdt oder in der Vernunft
suchen”,*) — so Jaspers: ,Katholizitat" bedeutet dabei die objektivistische
Metaphysik, ,Vernunft” die Existentialphilosophie. Und wiederum erklart
Jaspers: ,Das Eintreten der Vernunft in absolute Geschichtlichkeit wird der
radikale Gegenpol zu den katholischen Methoden”;*} ,katholische Methoden
und kommunitative Methoden"%) stehen in einem unverséhnlichen Gegen-
satz. Dies mogen jene Anhinger von Heidegger und Jaspers als Auskunit
der Existentialphilosophie selber zur Kenntnis nehmen, welche deren Den-
ken als mit dem christlichen Objektivismus und Gottesbegriff vereinbar
ansehen.

Die andere These betrifit uns selbst in unserem Verhdltnis zur Exi-
stentialphilosophie, und ich mdchte sie die ,These der Liebe” nennen, aber
nicht nur in dem Sinne eines verséhnlichen Eingehens auf das existential-
philosophische Anliegen, sondern die Existentialphilosophie selber hérten
wir ja als ,Liebe zum Sein“ sich kennzeichnen. In der Tat miissen wir
sie als einen lauten Ruf, um nicht zu sagen Aufschrei des menschlichen
Herzens verstehen, als Protest der Seele gegen die sie erstickende Objekt-
verfallenheit dieses unseres so duBerlich gewordenen Lebens, als ein Aui-
lodern der menschlichen ,Freude zum Freudigsten” wider die umfassende
Stoffgebundenheit, welche ja stets auch ein MiBverstdndnis und MiBbrauch
des Menschen ist. Nach der positivistischen Aushoéhlung und Verédung des
menschlichen Lebens beginnt die Existentialphilosophie wieder das hohe
Lied der Innerlichkeit zu singen, und das bedeutet: die ,Heimkunft’ des
Menschen zu denken. Wir miissen uns fragen, ob nicht auch wir Neuscho-
lastiker ein wenig mitgemacht haben jene Weltverlorenheit und Stoffselig-
keit des Empirismus und Positivismus, ob nicht auch unser Begriff der Ur-
sache und damit unsere ganze Darstellung der Gottesbeweise — ich wie-
derhole: nicht unsere Gottesbeweise selber, sondern unsere Darstellung der
Gottesbeweise — etwas von dem Geiste atmen, den Heidegger kdmpferisch
als ,Machtspruch von auBen” angeht. Gott ist uns ja nicht auBen und fern
wie irgendein geschopfliches Wesen uns auBlen ist, und er steht uns nicht
so gegeniiber wie ein Mensch uns als ein anderer gegeniibersteht. Nietzsches
Atheismus und die existentialphilosophische Feindschaft gegen unsere ,Me-
taphysik® und ,Theologie” haben in diesem elementaren MiBverstindnis
ihren Grund. Sondern Gott ist uns auch innerlicher als wir selbst uns sind.
GewiB, unsere Anbetung Gottes beruht in ihrem vollen Wesen auf der
Anerkenntnis der Tatsache, daff Gott im Sein der Dinge und der Mitmen-
schen uns auch objektiv gegeniibertritt. Aber es gilt doch auch das Wort
des Apostels: ,In Thm leben wir, bewegen wir uns und sind wir”. Philo-
sophisch ausgedriickt: Gott ist nicht etwas, was sich auf uns legt, dafl wir
meinen, zu ersticken; Gott entfremdet uns nicht, sondern er ruft uns, in jedem
begegnenden Seienden 1adt er uns ein, mit Ihm und in Ihm wir selber zu
sein. Auch wir christlichen Aristoteliker kénnen daher dem Anliegen un-
serer Zeit nur dadurch genugtun, daB wir den die Gotteserkenntnis tragen-
den Begriff der Ursache und tiberhaupt unseren objektivistischen Begriff
der Wahrheit und des Seins gleichwohl in der Innerlichkeit, der Freiheit
oder dem Selbersein des Menschen wurzeln lassen — wie wir dies als das
tiefste Wesen der aristotelisch-thomistischen Philosophie angedeutet haben.
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Wir miissen zwar Gott an seinem wahren Ort, und d. h. in summo rerum
vertice, aufweisen, aber wir miissen auch zeigen, daB dieser Ort Gottes
zugleich in der innersten Innerlichkeit unserer selbst liegt.

Ich bedaure, diese Frage nicht in wissenschaftlicher Begriindung weiter
erértern zu konnen. Ich wollte sie aber dennoch wenigstens anriihren, um
dadurch ein wenig beizutragen dazu, da8 unser Verhéltnis zur Existential-
philosophie in die rechte Atmosphdre komme. Auch wir christlichen Ari-
stoteliker, die wir gegen den modernen subjektivistischen Mystizismus die
Gegensténdlichkeit der Wahrheit, die Transzendenz, d. h. Welt- und Men-
schenjenseitigkeit Gottes und die Objektivitdt des Ewigen Gesetzes vertei-
digen, kénnen von der Existentialphilosophie gar vieles lernen, d. h. wir
milssen mit ihr jenen inneren Bereich im menschlichen Leben wieder zum
Aufleuchten bringen, den wir die Herrlichkeit des Menschen nennen kénnen. .
Das ist m. E. die unerldBliche Bedingung fiir das Wirken in der heutigen
Menschheit. In der Existentialphilosophie glaube ich eine geistige Welt-
macht heraufziehen zu sehen, und wir werden unserer Aufgabe nicht ge-
recht, wenn wir nicht ihr Anliegen aufspiiren und mit ihr um die Seele des
heutigen Menschen ringen. Und wenn wir uns auch gegen die existential-
philosophische Verabsolutierung dieser Herrlichkeit des Menschen, also ge-
gen die ausschlieBliche ,Selbstherrlichkeit” des Menschen stellen miissen,
so wollen wir dabei doch auch neu sehen zu lernen uns bemiihen dieses
heute mit Urgewalt sich geltend machende Begehren und Recht des mensch-
lichen Herzens, seine ,Freude zum Freudigsten”, dieses Selberseinwollen,
in dem allein uns aufgeht, was es heiBt, daB Gott selig ist.

Dieses freilich ist die Grundfeste unserer Lebensauffassung, daf das
Sein-wollen nicht umsonst ist, daB es einen in sich seligen Gott gibt, und
daB er uns zu Teilhabern seiner Herrlichkeit berufen hat. Wir miissen dieses
Anliegen der Existentialphilosophie, den Drang des Menschen zur Gliick-
seligkeit unsererseits aufgreifen und dem modernen Menschen zeigen, daB
die Existentialphilosophie es gar nicht zu erfiilllen vermag: denn fiir sie,
die keinen in sich wesenden seligen Gott kennt, kann ja der Mensch nicht
endgiiltig heimkommen oder selig werden. Fiir uns aber liegt darin, daB
Gott selig ist, die Mé&glichkeit, daB auch der Mensch heimzukommen, selig
zu werden vermag. Wir allein denken in Wahrheit die ,Heimkunft’ des
Menschen — dieses innere Licht und die heilige Liebe und Freude, von der
jedenfalls die thomistische Theorie des menschlichen Denkens und Lebens
erstrahlt und ergliiht, wenn sie dem Menschen, kraft des lumen naturale,
in den Dingen und in den Mitmenschen aufleuchten sieht: lumen vultus Tui,
Domine, das Licht Deines Antlitzes, o Herr!
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Summary

The existential philosophy thimks the "Heimkunft” of man, i. e. the return of man's
innermost being to itself, which has lost itself out of itself in "metaphysics”, that means
in the objective countenance of being. Man’s innermost being, 1. e. his efficiency, appears
here as the "being” ilself that gives its sense to everything that exists. It rises radiantly
to man in his acting; he looks for it full of longing in his thought, standing back into
himself transcendentally or existentially. ("Existenz”, "Instédndigkeit”). This new in-
wardness is so radical with Heidegger and Jaspers as to excluding every thought of a
transcendental tiod and acknowledging at best something divine manifesting itself in man’s
work where it becomes "offenbar” or ”sich lichtet”, Thus the existential philosophy
appears as the theoretical formulation of the new aesthetical-religious socialism.

Résumé

La philosophie existentielle pense «die Heimkunft» de 'homme, c’est-a-dire le retour
a lui-méme du cenire humain, qui s’est perdu hors de lui-méme dans la «<métaphysique»,
c'est-a-dire dans la facon objective de I'dtre. Le centre de I'homme, c’est sa productivité,
parait ici comme <l’étre> lui-méme qui préte son sens a tout ce qui est. Dans son acti-
vité, il rayonne devant 'homme; '’homme méditatif s’y livre plein de désir en se retirant
en lui-méme d’une maniére tran-cendantale ou existentielle («<Existenz», Instédndigkeits).
Cette nouvelle intimité est si radicale chez Heidegger et Jaspers qu’elle exclut toute pen-
sée & un Dieu transcendant et reconnait au plus quelque chose de divin, qu devient
<offenbar» ou <sich lichtets dans la production humaine. Ainsi la philosophie exis-
tentielle parait comme la forme théorique du nouveau socialisme esthétique-religieux.



