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Versohnte Endlichkeit aus der Hoffnung von Kunst und Religion’

Gerhard Larcher, Graz

1. Prolegomena
Zur Aktualitdt der Frage nach dem endlichen Menschen

In der gegenwirtigen Moderne gibt es seit einiger Zeit eine neue Debatte um
»~den Menschen“ im Kollektivsingular. Was vor kurzem fiir bestimmte philoso-
phische Positionen oder etwa fiir politische Theologien noch eher verpont war,
da vermeintlich zu abstrakt, zu ungeschichtlich, zu ideologieanfillig, scheint nun
interessanterweise wieder zu einem vorrangig angezielten Erkenntnisgegenstand
zu werden: der ,Mensch an sich® als singulare tantum mit seinen diversen, uni-
versalen Zuschreibungen vom ,,biologischen Méngelwesen® bis hin zum ,,Abbild
Gottes“?. Dies ist bemerkenswert, da schon in der neueren philosophischen
Diskussion weder ein a priori konstruiertes Selbst- und Subjekt-Sein des Men-
schen mehr selbstverstandlich war, noch ein Projekt zur dynamischen Einholung
eines solchen Selbst ohne Aspekte der Pluralitit, Relativitit und Alteritit mehr
denkbar schien®. Und besonders sind es die zahlreichen, z.T. sehr innovativen,
aber auch sehr kontroversen Fragestellungen und Ergebnisse aus den Einzelwis-
senschaften der letzten 20 Jahre — von den ,hard-core“ Natur- und Bio-Wissen-
schaften, iiber die Hirnforschung, die Neuro-Wissenschafien, die Humangenetik
bis hin zu den Gender-Studies, die irritieren. Dazu kommen Fragen der Korper-
technologie (z.B. maschinelle Korperextensionen), der Cyborgs, der kiinstlichen
Intelligenz, welche die ,,scientific community“, vor allem Philosophen und sons-
tige Geistes- bzw. Humanwissenschaftler, und die politischen Verantwortungs-
trager heute geradezu notigen, die iiberkommenen anthropologischen Auskiinfte

1 Im Folgenden wird (stark gekiirzt) die thesenhafte Anlage miindlicher Referate im Rah-
men der Salzburger Hochschulwoche beibehalten (2.-8. August 2010, Gesamtthema
»Endlich! Leben und iiberleben®).

2 Vgl exemplarisch das siebenbindige Sammelwerk von Schmidinger, Heinrich/Sedmak,
Clemens (Hg.), Der Mensch - ein animal rationale? Vernunft — Kognition — Intelligenz,
Darmstadt 2004; dies. (Hg.), Der Mensch - ein zoon politikon? Gemeinschaft — Offent-
lichkeit — Macht, Darmstadt 2005; dies. (Hg.), Der Mensch - ein freies Wesen?, Darm-
stadt 2005; dies. (Hg.), Der Mensch — ein ,animal symbolicum“? Sprache - Dialog —
Ritual, Darmstadt 2007; dies. (Hg.), Der Mensch - ein kreatives Wesen? Kunst — Tech-
nik ~ Innovation, Darmstadt 2008; dies. (Hg.), Der Mensch - ein Mingelwesen? End-
lichkeit — Kompensation — Entwicklung, Darmstadt 2009; dies. (Hg.), Der Mensch - ein
Abbild Gottes? Geschdpf ~ Krone der Schopfung — Mitschopfer, Darmstadt 2010.

3 Vgl. exemplarisch Ricoeur, Paul, Das Selbst als ein anderer, Miinchen 1996.
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iiber den Menschen, etwa beziiglich seines freien Willens, seines moralischen
Subjekt-Seins, seiner Kreativitit etc., in Erinnerung zu rufen bzw. neu zu iiber-
denken®. Dabei ist vorrangig mit der implizierten, natur- bzw. biowissenschaft-
lich gestiitzten These einer scheinbar unproblematischen, naturalistischen Ge-
samtperspektive faktischer Endlichkeit als kleinstem gemeinsamem, anthropolo-
gischem Nenner umzugehen. Diese reduktionistische Sicht wurde von Teilen der
»scientific community“ gegeniiber fritheren Konzeptionen von Endlichkeit mit
ihren metaphysischen Konnotationen und Anspriichen als befreiend und entlas-
tend empfunden. Das traditionale, anthropologische Wissen von Philosophie und
Theologie um den Menschen als Wesen der Transzendenz, d.h. einer einmaligen
unendlichen Sinnbestimmung (,ich habe dich bei deinem Namen gerufen“; Jes
43,1), essentiell gepréigt von einer unsterblichen Seele — ontologisch als ,,anima
forma corporis“, und erkenntnismetaphysisch als ,,quodam modo omnia“ - er-
schien wie aus einem vorwissenschaftlichen, mythischen Zeitalter heriiberrei-
chend zu pathetisch antiquiert bzw. philosophisch zu kompliziert und wurde des-
halb eher iiberhért oder verdringt.

Dennoch oder gerade darum kommt es aber gegenwirtig zu einer erkennbar
neuen Konjunktur interdisziplindren Nachdenkens iiber den einen Menschen als
»zoon“, nicht nur ,logon echon®, sondern iiber seine genuine Verfasstheit als
endliches Wesen in einem sehr konkreten empirischen Korper mit vielféltigen
Fihigkeiten dartiber hinaus, z.B. als ,,animal symbolicum®, als ,,zoon politikon“
etc. Insofern es dabei nicht nur um eidetische Wesensbetrachtungen oder funkti-
onale Anthropologien im Schatten rein soziologischer, politologischer, jedenfalls
unmittelbar gesellschaftsrelevanter Fragestellungen geht, ist die aktuale anthro-
pologische Besinnungswelle durchaus eine methodische und inhaltliche Chance,
die alte kantische Frage ,Was ist der Mensch?“ als finale und umfassende Leit-
frage nach dem Durchlaufen der Erkenntniswege der theoretischen Vernunft
(Was kann ich wissen?), der praktischen Vernunft (Was soll ich tun?), in religi-
onsphilosophischem Horizont (Was diirfen wir hoffen?) neu zu stellen. Diese
neue alte Frage nach dem Menschen wollen wir im thematischen Rahmen dieser
Hochschulwochen besonders als Frage nach der Moglichkeit ,,verséhnte(r) End-
lichkeit aus der Hoffnung von Kunst und Religion“ aufwerfen. Dies soll im
Rahmen religionsphilosophischer bzw. fundamentaltheologischer Reflexionen im
Blick auf die religiose Erfahrung und die analoge, genuin #sthetische Erfahrung
in/mit den produktiven und reproduktiven Kiinsten (fiir uns vor allem in den bil-

4 Diese neue Diskussionslage wird z.B. beriicksichtigt bei Quitterer, Josef/Runggaldier,
Edmund, Der neue Naturalismus. Eine Herausforderung an das christliche Menschen-
bild, Stuttgart 1999; Miiller, Klaus, Glauben - Fragen — Denken. III Selbstbezichung
und Gottesfrage, Miinster 2010, bes. Teil A: Anthropologie; vgl. auch die in Anm. 2
genannten Autoren und Themen.
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denden Kiinsten) geschehen. Dabei steht weniger die Thematisierung jedes der
beiden Bereiche fiir sich vor Augen, als vielmehr die Erorterung beider in ihrem
Zusammenwirken, ausgehend von einer Phanomenologie der alltéiglichen Praxis
des Menschen.

Fiir die konkretere Auswahl und Bearbeitung des Themas waren da ferner
zwei bestimmte Jubiliums-Anlisse von Bedeutung, die vorweg noch kurz be-
nannt seien: einmal der 2011 anstehende 150. Geburtstag eines der bedeutends-
ten katholischen Philosophen der neueren Moderne, der wie kaum ein anderer
die Frage nach dem Menschen aus der Dynamik von dessen elementarem Wollen
und Handeln heraus als phianomenologische, religionsphilosophische und ontolo-
gische zum Thema gemacht hat; und zum anderen die Festspiel-Location ,,Salz-
burg® im 90. Jubildumsjahr ihres Bestehens, welche selbst eine Art #sthetischer
Utopie als eine Einheit von ,Idealstadt*, Spiritualitit und Kunst verkorpert.

Salzburg als dsthetische ,, Idealstadr “

Wo sollte der Ruf nach einer #sthetischen Thematisierung von Endlichkeit im
Lichte von Kunst und Religion, letztlich im Sinne der Bergung bzw. Versohnung
dieser Endlichkeit, tiberzeugender erklingen als in dieser, nach ihren fiirsterzbi-
schoflichen Planern konzipierten, von Renaissance und Barock gepriigten,
asthetischen ,Idealstadt“? Zwar mag in ihrer Geschichte oft eher der Geist von
Macchiavellis Il Principe® in Dom und Residenzpaldsten geherrscht haben,
denn der eines der Communio der Ortskirche dienenden Erzbischofs. Ein Kir-
chenfiirst, wie z.B. Wolf Dietrich von Raitenau, konnte da fiir seine Pline eines
Rom, nordlich der Alpen, bekanntlich die halbe mittelalterliche Altstadt nieder-
reiBen lassen. Dennoch, vor diesem Hintergrund der historischen, #sthetisch re-
prisentativen Uberhdhung von Erzbischofssitz und Biirgerschaft, hat diese Stadt
durch den katholischen Literaten Hugo von Hofmannsthal und den jiidischen
Kulturtheoretiker und Regisseur Max Reinhard nach den Schrecken des ersten
Weltkriegs noch einmal ganz anders den Gedanken eines idealen Gemeinwesens
bekriftigt, ndmlich durch die Festspielidee, die mit dem Jahr 2010 zum 90. Mal
konkret umgesetzt wird. Damit verbindet sich im Zusammenklang der Kiinste
mit ihren heute aufgefiihrten, traditionalen, klassischen, modernen und zeitge-
nossischen Werken auch eine Art Kritik an der Moderne als geschlossenem Im-
manenzzusammenhang. In diesem Sinne war die &sthetische Utopie des Fest-
spielprojektes Salzburg von den Anfingen an gegen die moralische und soziale
Verelendung zahlloser Menschen gerichtet, die bitter ihre Endlichkeit in den
Schrecken und Folgen des Ersten Weltkrieges erfahren hatten. Die ganze Stadt
sollte zur kathartischen Biihne werden, ausgehend vom legendaren Mysterien-
spiel des , Jedermann“ im barocken Welttheater-Typus. Dabei war der darin er-
kennbare Katholizismus Hofmannsthals eher ein antimoderner, moderner Katho-
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lizismus, insofern er mit den Mitteln der Kunst eine scharfe Zivilisationskritik
formulierte, dennoch aber nicht im pauschal verurteilenden Apologetikschema
der offiziellen, antimodernistischen Theologie stecken blieb, sondern im Dialog
mit den Kiinstlern bzw. mit den Kiinsten als geistigen Seismographen die Hand
am Puls der Zeit behielt. Es gab also auch innerkatholisch schon in der Auf-
merksamkeit auf Kunst durchaus die Moglichkeit bereits um die Jahrhundert-
wende 1900 und danach kritisch auf der Hohe der Zeit zu sein, ohne deshalb
modernistisch zu werden®.

Eine wegweisende philosophische Position

Zugleich noch ein paar Stichworte vorweg zur religionsphilosophisch - funda-
mentaltheologischen Hauptausrichtung dieses Beitrages in der Linie unserer Be-
zugnahme auf den 150. Geburtstag eines bedeutenden Philosophen®. ,,Oui ou
non, la vie humaine a-t-elle un sens et I’homme a-t-il une destinée?* — mit diesen
Elementarfragen wie Hammerschlidgen pochte der gesuchte, vor ziemlich genau
150 Jahren geborene Philosoph an die ehernen Tore der klassischen, wissen-
schaftstheoretischen und philosophischen Moderne im Frankreich zu Ende des
19. Jahrhunderts. Dieses geistige Lager war einerseits, seit den Zeiten A. Com-
tes mit seinem Drei-Stadien-Gesetz iiberschrieben mit den programmatischen
Slogans ,,Positivismus®, ., Naturalismus“, ,Evolution®, ,Immanenz, und hatte
andererseits in einer - avant la lettre — schon fast dekonstruktivistischen Geistes-
haltung wie im sogen. ,Dilettantismus® bzw. ,,Pessimismus“ den Tod des alteu-
ropdischen Subjekts und seiner transzendenten, religitsen Sinnverankerung ange-
sichts eines heranriickenden, positivistischen Zeitalters proklamiert. Dieses
mentale Lager sollte nun also von unserem noch kaum bekannten, jungen, seinen
Katholizismus offen praktizierenden Philosophen aus der Provinz (Dijon) her-
ausgefordert werden durch die Publikation seiner groBen Doktoratsthese
»L’Action. Essay d’une critique de la vie et d’une science de la pratique“ (1893)
und zwar im Namen einer durchgehenden, inventorischen Dynamik des Wollens
bzw. einer Sinn-Geladenheit menschlicher Praxis, die metaphysische Bedeutung
gewinnt. Dadurch fordert er auf, elementarer und zugleich offener und hoher
vom Menschen zu denken und zu sprechen, z.B. von diesem als moralisch ver-
bindlichem und verantwortlichem Subjekt iiberhaupt. Ganz anders jedenfalls als
der reduktionistische, wissenschaftliche und weltanschauliche ,common sense®
seiner Zeit (und unserer Tage) es erlaubte, wobei freilich als forderlicher Kon-

5 Man vergleiche eine analoge kulturelle Reaktion auf den Ersten Weltkrieg in der
dadaistischen Bewegung des Katholiken Hugo Ball in Ziirich.
6  Den es in einem allgemeinen ,,Ratespiel* im Rahmen der Vorlesung zu benennen galt.
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text auch der groBfe wissenschaftsphilosophische Paradigmenwechsel um die
Jahrhundertwende, wie bei H. Bergson, E. Boutroux, H. Poincaré u.a., gesehen
werden muss. Es handelt sich also bei dieser beispielhaften Position, deren 150.
Geburtstag 2011 begangen wird, um den 1861 in Dijon geborenen Maurice
Blondel (+1949). Man diirfte ihn eigentlich nicht erwahnen, ohne zugleich auch
darauf hinzuweisen, dass er als einer der bedeutendsten, katholischen Philoso-
phen in dem Zeitraum zwischen I. und II. Vatikanum auch ein wichtiger (indi-
rekter) Wegbereiter der die Kirche definitiv fiir die Moderne 6ffnenden konzilia-
ren Versammlung war.

2. Provokationen und Paradoxien der Endlichkeit

Neuere anthropologische Diskussionsbeitrige kreisen in der Regel nicht um den
Menschen in seiner genuin kreatiirlichen Endlichkeit, welche aus sich heraus be-
reits als Verweis auf eine letzte Sinnbestimmung hin verstanden werden konnte
und durch die es erst um des Menschen wahre Freiheit und Erfiillung ginge.
Weil dies in der Regel sich nicht so verhilt, deshalb ist fiir eine zu entwickelnde,
fundamentaltheologisch relevante Anthropologie aus dem Geiste Blondels phiano-
menologisch beim Wollen bzw. bei der Praxis des Menschen anzusetzen und zu-
nichst von einer philosophischen Mindestvorgabe auszugehen, die vielleicht alle
teilen konnen; einer Mindestannahme, namlich, dass der Mensch als einmaliges
Subjekt (nicht als abstraktes cogito), als schon inchoativ mit sich vertraute und
sich selbst gewisse Gegebenheit, zugleich ein naturales, kognitives und soziales
Wesen eines prinzipiell unbegrenzten Begehrens und Wollens ist - wie der ,,vo-
lonté voulante® bei Blondel, des ,.élan vital“ bei Bergson, des ,désir de I’étre®
bei Ricoeur. Vor dem Hintergrund einer solchen elementaren Spannung, die sich
in einer dynamischen Erfahrungsgeschichte realisiert und von ,, Uberschusserfah-
rungen“’ durchwirkt und vorangetrieben wird, verspiirt der Mensch spontan ei-
nen mehrfachen Stachel der Endlichkeit in seinem Fleisch. Diesen kann er sich
eingestehen, zum Anlass eines Ijber—sich—hinaus—Fragens, aber auch der Ver-
dringung nehmen. Er lasst sich exemplarisch etwa folgendermaBen ausdifferen-
zieren:

7  Fiir das Stichwort der ,Uberschusserfahrung® vgl. insbes. das Schriftum des Grazer
Philosophen Peter Strasser, exemplarisch ders., Die einfachen Dinge des Lebens, Miin-
chen/Paderborn 2009.
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Woher? Wohin? Warum? - Faktizitét und Sinnverlangen

Als erstes ist auf dem Grund der mehr oder weniger reflektierten Lebenspraxis
eines/r Jeden der Stachel der ,Faktizitdt“, der Vorgegebenheit des eigenen Da-
seins als Gebiirtigkeit und Todverfallenheit bzw. als ungeklartes Woher, Wohin
und vor allem Warum der menschlichen Existenz zu verspiiren. Diese aus einer
ontologischen Differenzerfahrung resultierenden Elementarfragen enthalten
Probleme, die nicht punktuell und nur theoretisch ein-fiir-allemal zur Beantwor-
tung aufgetragen sind, sondern die uns ein Leben lang schon prireflexiv als vi-
rulente Aufgaben unausweichlich zufallen und umtreiben; und die jedenfalls eine
Provokation fiir das Selbstverstindnis auch und gerade moderner Subjektivitit in
ihrer reklamierten, autonomen Selbstbestimmung verkorpern. Von daher hat
z.B. auch das unerschopfliche Faszinosum einer archetypischen Jedermann-In-
szenierung vor dem Salzburger Dom mit ihren charakteristischen Figuren im
»opiel vom Sterben des reichen Mannes* seinen fundierenden Sitz im Leben
(,,Wie, ausgesandt nach mir?*). Und deshalb erdffnen sich auch als Verdrin-
gungs- bzw. Fluchtstrategien wie in Kierkegaards ,Krankheit zum Tode“ mit
den Haltungen des ,,Verzweifelt sich-selbst-los-Werdens® - oder des ,,Verzwei-
felt man selbst sein-Wollens“ Fluchtwege in die Endlichkeit alltiglicher Zer-
streuung und Betriebsamkeit (wie fiir ,Jedermann® in der Gesellschaft des
»~Mammon®, des ,guten Gesell“, der ,Buhlschaft“ etc.) oder in einen ironisie-
renden Asthetizismus bzw. in eine Haltung der verbissenen Selbstbehauptung
hinein.

Im Dynamismus des Erkenntnisprozesses

Ferner ist da die Irritation der Kontingenz von Erkenntnis und Freiheit im Dyna-
mismus einer gleichwohl iiberschiefend unabschliefbaren Erfahrungsgeschichte
des menschlichen Willens und Bewusstseins. Begrenztheit, Perspektivitat, Uber-
holbarkeit sind Indizes der Endlichkeit in jeder Phase des experimentellen, aus
Praxis hervorgehenden und auf neue Praxis zielenden Erkenntnisprozesses.
Ebenso ist fiir diesen eine elementare Haltung der Rezeptivitidt konstitutiv, wes-
halb er trotz oder wegen des Dynamismus seiner ihn vorantreibenden Spontane-
itat durch verschiedene Dimensionen von Wirklichkeitserfahrung hindurch nie-
mals in einem sich selbst durchsichtigen absoluten Wissen ins Ziel kommen
kann. Hegel hatte ein solches fiir seine ,,Phinomenologie des Geistes“ (1807)
noch in Anspruch genommen. Der Erkenntnisprozess kann aber auch nicht ein-
fach dogmatisch abgebrochen werden und muss das Problem der Totalitit auf-
werfen. Blondel selbst hatte diese Fragestellung im Schlusskapitel seiner schon
erwihnten Hauptschrift ,L’Action” von 1893 nach einem exemplarischen, en-
zyklopadischen Durchgang durch die Praxis- und Wissensgebiete des Menschen
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in einer ganzheitlichen Letztoption, die Pascals Wetteinsatz oder Kierkegaards
Sprung #hnelt, als ontologische Affirmation (der Liebe) angezielt. Als mogliche
Vermeidungs- oder Fluchtversuche bieten sich auch hier camouflierend an: ein
potentiell unabschlieBbarer Fallibilismus wie im Kritischen Rationalismus unse-
rer Tage oder - falls die Alternative eines positivistischen Szientismus nicht
ernsthaft in Frage kommt - ein wissenschaftlich methodischer Anarchismus bzw.
gleichfalls ein ironisierender Asthetizismus.

Ethische bzw. personale Uberschusserfahrungen

Als ein dritter Stachel im Fleisch der Endlichkeit zeigt sich der Anspruch der In-
terpersonalitit mit seinen implizierten, moralischen bzw. ethischen Normen fiir
das sittliche Subjekt — von der asymmetrischen Inanspruchnahme durch die un-
mittelbare Evidenz und Autoritit eines ethischen Appells aus dem Antlitz des lei-
denden Nichsten (vgl. E. Levinas), liber generelle Prozesse zwischenmenschli-
cher Anerkennung bis hin zu den groBen, regelgeleiteten Interaktionen gesell-
schaftlich sittlicher Vernunft. Der zugrundeliegende Sollens- und Freiheits-An-
spruch als evidentes Faktum der praktischen Vernunft (Kant) besteht trotz physi-
scher und moralischer Kontingenz, Situationen der Fehlbarkeit und tatsachlicher
Schuldverstrickung und trotz moralischer Uberforderung des sittlichen Subjektes,
vor allem angesichts des Phinomens des Bosen, in einem dramatischen, indivi-
duell wie menschheitsgeschichtlich unauflosbaren Prozess. Wiederum legen sich
Fluchtversuche vor dem Leben mit dieser irritierenden Paradoxie nahe in Rich-
tung eines moralischen Agnostizismus, eines subtilen Egoismus oder in einen ra-
dikalen ethischen Dezisionismus hinein, etwa als terroristischen Amoklauf.

3. Leben mit der offenen Wunde der Existenz auf Hoffnung hin

Mit dieser Einsicht in eine vom Menschen her unaufhebbar spannungsvolle End-
lichkeit mit den ihr durchaus zugehorigen, alltiglichen ,Uberschusserfahrun-
gen“, wie z.B. lieben und geliebt werden, wahrhaftig und solidarisch fiireinander
einstehen, Schonheit bzw. Kunst erfahren — ausgehend also von jener Endlich-
keitssituation, welche aus sich alleine heraus aporetisch bleiben muss, da wir ihr
nie ganz entsprechen, uns ihr aber auch nicht entziehen konnen und zu der wir
innerhalb unserer begrenzten Lebenszeit irgendwie Stellung nehmen miissen —
iiberkreuzt sich von Anfang an ein hartndckiger Anschein von normativer Sinn-
bestimmung und anfinglicher Zustimmung; und zwar von der Sache selbst her,
ohne dass wir viel dazu tun miissten. Blondel spricht hier von einem unabweis-
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baren ,,il y a quelque chose“, dem im Verlauf seiner Phinomenologie der ,ac-
tion“ unbedingt Raum zu geben sei®. Das entspricht dem, was Ricoeur in seiner
Philosophie des Willens eine ,anfingliche Zustimmung® (,affirmation origi-
naire*)? im dynamischen Prozess des ,, Verlangens nach Sein“ (,,désir de 1’étre”)
nennt. Je intensiver sich diese paradoxale Verfasstheit des Subjektes in dessen
Erfahrungsprozessen abzeichnet, umso mehr gilt es, mit solch offener Wunde
der endlichen Existenz leben zu lernen. Dies bedeutet, die schon erwihnten, al-
ternativen Fluchtversuche zu vermeiden bzw. sie kritisch konstruktiv zu reflek-
tieren, um sie damit aufzulosen. Auf alle Falle ist impliziert, das endliche
Menschsein nicht etwa im Sinne eines Gottes ,,Logos“ (Freud) fiir vollig auf-
kliarbar zu halten. Dazu gehért auch, es nicht im Sinne platter naturalistischer
Reduktionen zu definieren (frither: ,,der Mensch ist, was er isst“ (Feuerbach);
heute: ,er ist nichts anderes als seine Gene“), noch Menschsein im Sinne ,,ideo-
logischer* Endlichkeit in ein monistisches, gar in ein totalitires System aufzuhe-
ben (Marx, Lenin), worin es nur ein verschwindendes, dialektisches Moment
wire, oder schlieBlich in einer Grundeinstellung der Absurditat, wie A. Camus’
Sisyphus, jene Wunde der Existenz heroisch zu ignorieren und ein befremdliches
Gliick im ,,Verachten der Gotter und im Hass auf den Tod“ zu empfinden. Im
Grunde kime es da ldngerfristig nur zu einem durch die paradoxen Irritationen
des Lebens iiberforderten Zustand des endlichen Subjekts als eines ,,ungliickli-
chen Bewusstseins“ im Hegelschen Sinne, zuriickgeworfen auf sich selbst, ohne
erkennbaren Vermittlungsbezug zur erahnten Totalitit. Um hier weiterzukom-
men, hitte es dann wirklich konsequent an sich zu verzweifeln, wie der Hegel-
kritiker Kierkegaard meint.

Also, nur iiber eine Haltung restloser Offenheit fiir das begegnende Andere,
d.h. einer Offenheit auch fiir den Appell- und Versprechenscharakter von sinn-
lich begegnender (leibhaft, symbolisch, &sthetisch, personal verfasster) Wirk-
lichkeit, wird sich die konsequente, vorbehaltlose Annahme von Endlichkeit als
zu einem moglicherweise authentischen, sinnerfiillten Daseinsvollzug gehorig
erweisen. Und dies umso mehr, wenn in der Konsequenz jener Annahme - ange-
sichts der schon erkennbar aufgebrochenen, inneren Spannungen der ,,condition
humaine“ mit ihren Uberschusserfahrungen - man sachgerecht vom endlichen
Menschen zugleich als von einem Wesen potentiell unbedingter Freiheitsbega-
bung und prinzipiell unendlicher Sinnoffenheit sprechen kann. Dabei muss es —
wie schon gesagt — nicht um groBe dramatische Ereignisse gehen, sondern viel-

8  Blondel, Maurice, L’ Action. Essai d’une critique de la vie et d’une science de la pra-
tique, 1893, neuabgedruckt Paris 1950, 40ff. Der ganze umfangreiche Teil III von
,L’Action“ dient dieser Absicht.

9 Ricoeur, Paul, Négativité et affirmation originaire, in: ders., Histoire et verité, Paris
1955, 336-360; zum Stichwort des ,consentement® vgl. auch ders., Philosophie de la
volonté. Le Volontaire et I’Involontaire, Aubier 1967, bes. 319-452.
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leicht nur um die kleinen, unspektakuliren Transzendenzen, oder besser:
» Itansdeszendenzen®, die einfachen und doch so schweren Dinge des Lebens
(P. Strasser). Als Wesen, das diese Fihigkeiten im Sinne einer Grundentschei-
dung in der weiteren Dynamik und Dramatik des Lebens aktuiert durch interper-
sonale und sozial kommunikative Handlungsbereiche hindurch, iiber die der
Wirtschaft, Arbeitswelt, Politik und Kultur, bis hin zu jenen von Weltanschau-
ung und Religion, realisiert es sich allerdings nicht als Wille zur Macht oder zum
Aufbau eines Ubermenschen wie bei Nietzsche. Blondel sieht vielmehr in der
iiberschiefenden Dynamik des Lebens, deren Ausdruck die sich anreichernde
»volonté voulante® ist, eine Anzeige von Unendlichkeit, die zu einer definitiven
Option der Liebe herausfordert - trotz oder gerade wegen der gegenldufigen Re-
alititen von Tod, Leid und Schuld. Fir den endlichen Menschen als
»krumme(m) Holz® (Kant) mit Bestimmung zu ,aufrechtem Gang“ (Bloch)
schlieBt dies einen Entwurf von Hoffnungspostulaten und auch ein poetisch-visu-
elles Sensorium dafiir ein; und ebenso fiir das Vernehmen-konnen einer mogli-
chen, unbedingten SinnerschlieBung als Gabe (Marion) unter den Bedingungen
unserer sinnlichen Endlichkeit, also im Korper, in sozialer Interaktion, im Auf-
bau von Kultur etc. Dieses AuBerste menschlicher Sinnbestimmung - Blondel
spricht formal von ,L’Unique nécessaire“'® — als dem Menschen ,absolut
notwendig und absolut unverfiighar“, wire als Verdanktes zu denken. Es be-
zeichnete die prinzipielle Durchbruchsstelle der religiosen Erfahrungsdimension
bzw. der religiosen Haltung inmitten des Endlichen, wie auch prinzipiell die der
hereinwirkenden Dimension des Asthetischen, welche beide Dimensionen im
Sinnbestimmungsprozess des endlichen Menschen ja sinnlich erfahrbar sein miis-
sen. Vor dem Hintergrund der anfinglichen Zustimmung und der Begrenztheit
unserer Lebenssinnentscheidungsmoglichkeiten kann man nach Blondel jene
konkrete, letztgiiltige Sinnoption nicht beliebig aufschieben oder dahingestellt
sein lassen. Und er mochte inhaltlich mittels einer zustimmenden Option eine
sich mitteilende Versohnung erhoffen; dergestalt, dass es einen unendlichen
Mittler unter den Bedingungen der Endlichkeit geben moge, der das Endliche
umfingt und erlést. Durch diese affirmative Grundentscheidung teilte sich dem
Subjekt in einer Haltung restloser Hingabe der Sinn von Sein als Liebe und
Schonheit mit. Denn mit dieser Option beriihren wir nach Blondels universaler
Christozentrik den inkarnierten Emmanuel als den kenotischen Schopfungsmittler
und heiligen dadurch die Sinnlichkeit, wie Blondel in einer seiner Notizen zur
Asthetik vermerkt."!

10  Vgl. Blondel, L’Action 339ff.
11  Babolin, Sante, L’estetica di Maurice Blondel. Una scienza normativa della sensibilita
con estratti dei manoscritti sull’estetica di M. Blondel, Roma 1974, 222.
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4. Zur Rolle der Kunst in der Grundspannung zwischen (tragischer) Endlichkeit
und Hoffnungs-Zeichen méglicher Verséhnung

Mit dem erreichten Reflexionsstand des Nachdenkens iiber den endlichen Men-
schen ist nun zu realisieren, dass gleichsam als weiterer Reflexionsimpuls zusam-
men mit Aspekten philosophischer und fundamentaltheologischer Anthropologie
wie selbstverstindlich dsthetische Gesichtspunkte ins Spiel gekommen sind. Da-
mit konnen die Kunst bzw. die Kiinste auf den Plan treten; wenn schon nicht di-
rekt selbst als Mediatoren, so doch zumindest als Zeichen der Unterbrechung
und des Offenhaltens jener Fragen letzter Sinnbestimmung, vielleicht auch als
prasentischer Vorschein von Indizien moglicher symbolischer Sinnantworten. Es
ist also die Kunst, oder besser: es sind die Kiinste, in unserem Fall vor allem die
bildenden und darstellenden Kiinste oder — etwas weiter gefasst - die ,visual
arts“ und - fiir Salzburg als asthetische Idealstadt besonders wichtig — das Thea-
ter (Schauspiel, Oper) sowie die Musik, die jene paradoxe, aus sich unversohnt
tragische Situation des Menschen authellen und auf Mdglichkeiten eines versoh-
nenden Wirklichkeitsgewinnes hin symbolisch durchspielen konnen. Um dabei
jene besondere und aktuelle Tragweite der Kiinste recht zu verstehen, muss man
eine zeitdiagnostische Beobachtung einschieben: die Kiinste werden gegenwartig
gerne angesichts eines allgemeinen Ideologiedefizites und einer dominierenden
dsthetischen Unterstromung in der realisierten Moderne in ihrer Fahigkeit zu
vermitteln entweder philosophisch hochgepuscht im Sinne von Nietzsches Dik-
tum, dass ,,nur als dsthetisches Phdnomen ... uns das Dasein immer noch ertrég-
lich ist'> bzw. dass ,,wir ... die Kunst [haben], damit wir an der Wahrheit nicht
zugrunde gehen“"; oder sie werden populir mit steilen Sinnerwartungen belegt,
wie dies schlaglichtartig etwa die Programmatik der Festrede von E. Heidenreich
bei den Salzburger Festspielen 2008 verdeutlicht: ,,Wir vergehen. Die Liebe er-
lischt. Der Tod raumt ab. Die Geschichten, die Bilder, die Musik bleiben, er-
zihlen von uns durch die Jahrhunderte, durch die Jahrtausende ...; es ist die
Kunst, die das Menschsein rettet. Es ist die Kunst, die uns hilt, trostet, die die
einzige Gewissheit im Unbegreiflichen ist.“'* Angesichts solcher Heilsanspriiche
werden die Kiinste — gerade auch von Theologen - in eben jener, ihnen an sich
zukommenden, wichtigen subjekttheoretischen und ontologischen Mediatoren-
funktion oft verkannt oder unterschitzt, nicht zuletzt deshalb, weil sie angeblich
nur behiibschend seien und an der allgemeinen medialen Verschleierung partizi-
pierten. Dabei handelte es sich hier beim Thema ,,Kiinste“ fiir die (Fundamental-
)Theologie u. E. um nichts weniger als um die sogenannten ,loci alieni“. Diese

12 Frohliche Wissenschaft 107, 3. 464.
13 NF VIII, 3, 16, 296.
14 Kleine Zeitung, 29. Juli 2008.
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wiren in der Auseinandersetzung mit M. Cano neben Vernunft und Geschichte —
die wichtigsten sikularen Entdeckungs- und Fundorte fiir die inhaltliche Konsti-
tution theologischer Rede in unserer Zeit'®>. Auf den ersten Blick erscheint diese
Einbeziehung der Kiinste, was die Theologie betrifft, tatsichlich fiir diese wie
die Gefahr einer metabasis eis allo genos, weg von der scheinbaren Sicherheit
rationaler Theologumena und deren diskursiven schlussfolgernden Ableitungen.
Dass eine solche Einstellung im Ernstfall der Offenbarungs- und Glaubensver-
mittlung die entscheidende Rolle von Bildern, Zeichen und korperlichen Pathos-
gesten im Zeugnis verkennt, welches ja mehr als bloB extrinsezistisches Glaub-
wiirdigkeitszeichen sein will, wird heute langsam bewusst.

Es kann hier im Rahmen dieser Vorlesung nun nicht unsere primire Auf-
gabe sein, die Rolle von Bildern, Zeichen und Zeugnisgesten hermeneutisch im
Einzelnen fiir den theologischen Gebrauch aufzubereiten. Doch ist vorweg zu
bedenken, dass nicht nur seit der Wissenschaftsgeschichte um die Jahrhundert-
wende 1900 und den neueren wissenschafts-theoretischen Entwicklungen (bis
herauf zu Popper, Feyerabend, Kuhn u.a.) eben methodisch vieles maglich ge-
worden ist, sondern dass es auch grundsitzlich eine eigene vermittelnde Rolle
der Imaginatio bzw. der Einbildungskraft im entscheidenden, dynamischen Ori-
entierungsprozess des endlichen Subjektes zwischen theoretischer und praktischer
Vernunft, zwischen praktischer Vernunft und ihren Hoffnungspostulationen oder
in Blondelschen Termini: zwischen »prospection® und ,reflexion® in der ,ac-
tion“ zu sehen gilt'®. Was durch jenes oben angesprochene poetisch-visuelle
Sensorium etwa als ,hochstes Gut® (,L‘Unique Necessaire“)!” bei Blondel in-
haltlich imaginiert wird, nimlich konsequente, liebende Anerkennung in der
Gestalt eines Mittlers — P. Strasser spricht von ,bedingungslose(r) Liebe“'® -
wird zugleich in das Vollzugspotenzial der Existenz, in deren Aufnahme- und
Entscheidungsfahigkeit hinein umgelegt. Insofern es bei dieser synthetisierenden
Kraft zuh6chst um einen inneren ésthetischen Sinn geht, darf man entsprechend
die Stirke der Kiinste darin sehen, dass diese mittels ihrer symbolisch generier-
ten Bildsprache in Komposition, Farbe und Form bzw. in Dramaturgie und Re-

15 Vgl. dazu Korner, Bernhard, Melchior Cano. De locis theologicis. Ein Beitrag zur
theologischen Erkenntnislehre, Graz 1994.

16  Blondel geht erkenntnistheoretisch bzw. hermeneutisch davon aus, dass die prospection
den Ausgriff des Handelns imaginativ-intuitiv anleitet, wihrend die Reflexion die Ent-
scheidung nachtriglich aufhellt; vgl. dazu Blondel, Maurice, Histoire et Dogme. Les
lacunes philosophique de I’exégese moderne, in: ders., Oeuvres complétes 2, Paris 1997,
390-453 (deutsche Ubers.: Geschichte und Dogma. Regensburg 2011); ders., Le point
de départ de la recherche philosophiqué, in: APhC 151 (1906) 337-360; 152 (1906) 225-
250.

17  Vgl. Blondel, L’Action 339ff.

18  Strasser, Peter, Was ist Gliick? Uber das Gefiihl lebendig zu sein, Miinchen 2011, bes.
161-183.
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giearbeit die innere Spannweite des Menschseins iiber den Begriff und das be-
griffliche Postulat hinaus thematisieren und damit offenhalten kénnen; d.h. ein
Bewusstsein dessen zu provozieren vermogen, was aussteht, und diesem Be-
wusstsein es ermoglichen, daraufhin wach zu bleiben bzw. es, wenn es sich
zeigt, evtl. anzueignen.

Die Kiinste sind es also vorrangig, die das durch Natur- und Humanwissen-
schaften dem Menschen fix verpasste Label ,Endlichkeit* niher bestimmen und
diese Endlichkeit zugleich unterlaufen und aufsprengen konnen; d.h. eine au-
thentische Lebensform von Endlichkeit aus dem Bezug zu einem Offenen, zum
Unendlichen heraus pri- und metareflexiv verstehen lassen, eine gesteigerte
Wirklichkeitsdichte und -wahrnehmung (Blondel spricht von einer Ontologie
zweiter Potenz) implizierend. Mit dem P. Handke der Salzburger Jahre kdnnte
man hinzufiigen: ,das gegliickte Leben, wie es der Dichter phantasiert, und die
Erlosung gehoren zusammen“'®. ,Ja, aufatmen die Dinge!* ,Jetzt kann ich sa-
gen, was »das Sein« ist: der Freudenstoff; Sein“.20 Die eigene Endlichkeit nicht
als resignierend verzweifelndes, ungliickliches Bewusstsein erfahren zu miissen,
sondern als potentiell versohnbare, realsymbolisch schon antizipierbare Wirk-
lichkeit annehmen zu konnen, héngt also mit jener aus der Annidherung zwischen
den Kiinsten und der Religion(sphilosophie) zuvor schon als real mdglich er-
hofften Letztbestimmung bzw. ,Eschatologie“ der endlichen Subjektivitit zu-
sammen. Beide, Kunst und Religion, bediirfen einander auf dieses Ziel hin, wo
es um Aneignung der Hoffnungspostulate im hochsten Gut und um Entgegen-
nahme von moglicher freier SinnerschlieBung geht, um keine verkiirzten Losun-
gen zuzulassen.

5. Kunst und Religion als kommunizierende Gefdfe im Medium des HI. Geistes

Es ist eine Erfahrung besonders unserer Zeit, dass die autonomen Kiinste, wie
hier in Salzburg zur Festspielzeit unter den diesjahrigen ,Jahresregenten“ ,,Dio-
nysos“ und ,,Odipus“ und dem Evergreen ,Jedermann® jene schon angespro-
chene Grundspannung zwischen einer vom Menschen her unauflosbaren, tragi-
schen Endlichkeit und einem unendlichen Hoffnungshorizont sowie einem Vor-
schein der Erfahrung moglicher Verséhnung zu ihrem bevorzugten Thema ma-
chen. Die isthetische Erfahrung des endlichen Menschen auf Hoffnung hin als

19 Den Hinweis auf Peter Handke verdanke ich meinem Grazer Kollegen Peter Strasser.
Vgl. ders., Sich mit dem Salbei freuen. Das Subjekt der Dichtung bei Peter Handke.
Unverd6ff. Ms., 12.

20  P. Handke, Phantasien der Wiederholung. Frankfurt a.M. 1983, 86 u. 89; zit. bei Stras-
ser, Was ist Gliick.
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potentiell versohnende und verséhnbare anzusprechen, erweist sich dabei als be-
sonders fruchtbar von Hofmannsthals und Reinhards Konzept der Vermittlung
einzelner gezeigter bzw. aufgefiihrter Kunstwerke und der Festspielstadt als ide-
alem Rezeptions- und Lebensraum insgesamt her. Musik, Bildende Kunst,
Schauspiel oder Oper vermdgen in der Programmatik von Festspielen einerseits
genau wie ein Spiegel oder scharf wie ein Seziermesser unsere menschliche
Endlichkeit gegeniiber fragwiirdigen Projektionen bzw. fragwiirdigen Uberhd-
hungen freizulegen; z.B. gegeniiber einer Vergotzung des Geldes als Gott (im
Jedermann), einem Eigensinn der Macht (Odipus auf Kolonnos), gegen eine
Veruntreuung des Lebens (Nietzsche/Dionysos). Indem sie diese kritische Arbeit
tun, helfen die autonomen Kiinste andererseits de facto mit, das Proprium der
Religion - die Alteritit, die sich erfahrbar gemacht hat - zu schiitzen; ebenso
dadurch, dass sie Hoffnungsbilder der Religion in sprachlicher und visueller
Schonheit autonom rekonfigurieren (wie beim ,,Jedermann®) und zu einer spiri-
tuellen Lebensform offener Endlichkeit in deren Horizont ermutigen. Eine solche
Spiritualitit als Lebenshaltung schopfte dann als #sthetische ebenso wie die reli-
giose Grundhaltung - kommunizierenden GefiBen dhnlich - schon aus gemein-
samem Grunde; in meiner fundamentaltheologischen Sicht aus dem Grunde des
universal ,,iiber alles Fleisch* ausgegossenen Geistes (Joel 3,1-5), ,der Herr ist
und lebendig macht“ (Apostolicum) und pfingstlich durch alle Sprachen dieser
Welt vernehmbar wird (Apg 2,1-13). Dieser heilsgeschichtlich universale Geist
(»qui ex patre filoque procedit®) ist es auch, der noch Justins, des friihen Apolo-
geten, Konzept eines ausgestreuten logos (logos spermatikos) fiir heute verstind-
lich machen kann, weil er diese Logoi auch noch in Anonymform ,einzusam-
meln“ vermag. Von hier aus konnte man ebenso unseren Hauptgewihrsmann M.
Blondel, um seiner christozentrisch fundierten theologischen Asthetik willen,
noch einmal aufrufen. Denn durch die bei ihm angesprochene Option als ontolo-
gische Affirmation teilt sich dem Subjekt in der Lebenshingabe restloser Offen-
heit der Sinn von Sein als Liebe und Schénheit mit. Mit dieser Option beriihren
wir - christozentrisch gedacht - den kenotisch inkarnierten Emmanuel und ver-
wandeln dadurch Materie, Sinnlichkeit, Korperlichkeit wie Blondel in seiner ab-
schlieBenden Notiz zur Asthetik vermerkt; diese ldsst er in den Sonnengesang
des Franziskus ausmiinden als in eine beispielhafte , Einheit von Mystik, Gebet
und dsthetischer Praxis*“*.

Die Kiinstler und ihre Werke konnen also - unbeschadet ihrer Fragmentari-
tat und Sikularitit — auch im Horizont der Gegenwart Hoffnungsbilder entwerfen
helfen und zu einer Spiritualitéit versdhnter Lebensformen hinfithren. Dabei kann
auch die Form der Lebenspraxis als Lebenskunst (fiir Kiinstler und Rezeptor)
schon versohnte Endlichkeit bedeuten, ja Anonymform der Priisenz des HI. Geis-

21  Babolin, L’estetica 222.
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tes in der Christusnachfolge in #uBerster Kenosisgestalt, selbst angesichts des
Tragischen, sein. So vermag z.B. ein ganzes kiinstlerisches Lebenswerk eine of-
fene Spur auszuziehen, welche schlielich ,das Kreuz“ umschreibt, ,das den
Sinn ergeben konnte“, wie das z.B. A. Rainer einmal iiber die innere Konse-
quenz seiner Werkgeschichte gesagt hat.



