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Camus). Wenn der Mensch seine eigene Natur,
Geschichte, Kultur, sein Schicksal zu verstehen
versucht, iibernimmt er selbst grole Verantwor-
tung fiir die ganze Menschheit. Im Namen der
Solidaritat gilt: »Man kann sich schdmen, allein
gliicklich zu sein« (»Die Pest«), im Namen der
Solidaritat soll man fiir die anderen Verantwor-
tung tragen. Die Geborgenheit/Sicherheit ergibt
sich aus der Solidaritéit der Menschlichkeit (Natur,
Kultur), die Partizipation als Zeichen der Solidari-
tat fithrt zu Heiligkeit.

Der Autor gibt im Anschluf an Camus folgende
Definition des Gliicks: »Gliick beginnt deshalb
damit, daf jemand sich nicht mehr schamt, weil er
nicht fiir sich allein sein Gliick macht« (253). Das
Gliick 148t sich — nach Camus — sehr schwer
erreichen, jedoch erfahrt der Mensch durch es
seine Wiirde; es ist ein aristokratisches Gliick, nur
fiir wenige, nur fiir auserwahlte Menschen.

Kierkegaard und Camus beginnen mit dhnli-
chen Voraussetzungen. Kierkegaard 148t sich vom
Gottlichen besiegen; er findet das Beispiel des
»Gliickes« im Schicksal Christi. Camus hingegen
weist das Gottliche zuriick und {iberwindet die
Absurditit des Lebens in der solidarischen Ethik.

Ein Beitrag von besonderer Bedeutung ist jener
von P. Engelhardt: Wer ist fiir das Gliick verant-
wortlich? Seinen Ausgangspunkt bilden die Briefe
der Deutschen Bischdfe vom 7. 5. 1976 und 22. 9.
1977, in denen diese von den politischen Méachten
den Schutz der gesellschaftlichen Werte und des
menschlichen Gliicks verlangen. Gesagt wird, da3
in umfassendem Sinn Gliick eine Sinnerfiillung
des menschlichen Lebens ist. Die politische Auf-
gabe ist die Wahrung, Gewdhrleistung und Ver-
besserung der »Chancen des menschlichen Gliik-
kes«, der richtigen Verhaltnisse vom einzelnem
und Gemeinschaft (Prinzip der Solidaritdt und
Gemeinwohl); vor allem sollte die Freiheit und
die Wiirde des Menschen respektiert werden. Die
Bischofe berufen sich in ihren Formulierungen
wesentlich auf Thomas von Aquin. Vertreter der
politischen Macht behaupten, dal sie sich nur um
Lebensqualitdt der Menschen kiimmern kénnten
und sollten, nicht aber um Sinnorientierungen,
Werthaltungen und sittliche Grundwerte. Diese
Position stammt von Mill (Giinther Bien, Das
Gliick, die »erste Freude« und die menschliche
Natur) und vor allem von Kant.

Kant gibt wverschiedene Definitionen von
Gliick, die vom Ziel der Handlung des Menschen
(pragmatisches, moralisches, politisches) abhén-
gen und Zufriedenheit, Seelenruhe, Vollkommen-
heit, Selbstidentitdt heiffen. Die politische Macht
muf drei Prinzipien respektieren:
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Freiheit — ist zu verstehen als »ein Verhéltnis
freier Menschen, als »Privatsache« (im liberalen
Sinn), als die Aufgabe zu partizipieren;

Gleichheit — soll durch Gesetz garantiert wer-
den und ist zu verstehen als »gleiche Chancen« in
der Selbstbestimmung des Gliickes, in der eigenen
Entwicklung; .

Selbstandigkeit — ist vor allem ein Vollzug der
Freiheit und Gleichheit im Konkreten; sie wird
immer wieder bestimmt durch Partizipation (Soli-
daritit, Briiderlichkeit, Freundschaft).

Engelhardt kommt zu einer wichtigen Konklu-
sion: Thomas von Aquin ist immer aktuell, weil
von ihm ausgehend bestimmte Gesellschaftsfor-
men und politische Vorginge kritisiert und abge-
lehnt werden kénnen; er bleibt wirksamer Denk-
hintergrund. Weil das moderne Ethos stark von
Kant beeinfluf$t ist, kann Thomas zu einer pro-
duktiven Diskussion fithren. In der pluralistischen
Welt, die weder Thomas noch Kant vorhergese-
hen haben, in der die Freiheit der Menschen eine
so groRe Rolle spielt und zur Identitdtsgewinnung
fiihrt (Kant), darf »privates Gliick« nicht abge-
schafft werden. Die politische Macht ist dafiir
verantwortlich, menschliche Geborgenheit zu
schaffen, d.h. die Bedingungen, in denen sich
jeder Mensch als Person bestimmen kann. Diese
Bedingungen sind durch verantwortliche Partizi-
pation aller zu finden, um das »private Gliick«
jedes Menschen, jeder Familie, jeder Gruppe zu
gestalten. Die politische Macht soll die Partizipa-
tion unterstiitzen und sich von ihr auch korrigie-
ren lassen.

Abschliefend sei noch auf einen Beitrag iiber
die phidnomenologische Analyse der alltaglichen
Entscheidungen hingewiesen, in denen sich der
Mensch selbst transzendiert und den Sinn des
eigenen Lebens zu finden versucht: Gebert Mey-
er, Das Alltagswissen und die Kriterien des ge-
gliickten Lebens.

Bronistaw Siericzak, Krakéw

Schmucker-von Koch, Joseph E., Autonomie
und Transzendenz. Untersuchungen zur Reli-
gionsphilosophie Romano Guardinis, Matthias-
Griinewald-Verlag, Mainz 1985, 174 S., Kt.,
DM 32,—.

Seinen »Untersuchungen zur Religionsphiloso-
phie Guardinis« stellt Vf. einige Bemerkungen
zum Begriff der Autonomie als einem Zentralbe-
griff der philosophischen und politischen Diskus-
sion der Gegenwart und der Neuzeit voraus und
schafft so einen Rahmen fiir seine Darstellung der
zentralen Gedanken des Philosophierens Guar-
dinis.
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Das Denken des Anregers und Geleiters der
katholischen Jugendbewegung, des gefeierten
Predigers, erschlief3t er von dessen Sicht der Neu-
zeit her. Freilich geht er dabei weniger von dem
Biichlein: »Das Ende der Neuzeit« (1950) aus,
sondern beriicksichtigt Schriften aus der ganzen
Schaffenszeit Guardinis. Sehr selten wird iiber
Guardini hinausgegriffen und das eine oder ande-
re aus der neueren Geistesgeschichte erwahnt. Im
ersten Teil (15—42) wird das neuzeitliche Denken
in seiner »Selbstverschliefung der Welt«, dem
Verstdndnis einer autonomen Natur und dem
»Begriff des autonomen Personlichkeits-Sub-
jekts« und einer »autonomen Kultur« vorgestellt
und dann die Verkehrung der Wahrheit durch
Autonomie betrachtet. Im Scheitern der Neuzeit
wird die Chance einer geschichtlichen Wende ge-
sehen.

Im zweiten Teil geht es um eine Uberwindung
des autonomen Begriffs durch Selbstreflektion
(43—66). Zunachst wird neuzeitliches Denken mit
Begriff und Intuition in der Antike und im Mittel-
alter verglichen und ein Verlust der »Schau« fest-
gestellt. Das intuitive Moment der Erkenntnis soll
wiederhergestellt werden. Dieses setzt die Selbst-
hingabe des Menschen voraus. Sie wird in ihrer
Endlichkeit und in ihrer Geschichtlichkeit be-
trachtet. Die Bedeutung der Askese fiir den Er-
kenntnisvollzug wird angedeutet. Im Teil III
(67—125) werden Wege beschritten, auf denen
sich Transzendenz erschlieft. Dabei wird neuzeit-
liche Erfahrung des Nichts einer Erfahrung des
Nichts angesichts des Absoluten oder Gottes ge-
geniibergestellt und dann das Geheimnis der
Wirklichkeit erschlossen. Von ihm her zeigt sich
die »Nicht-Notwendigkeit der Welt«. Unter dem
Thema Natur und Freiheit wird nach der zurei-
chenden Begriindung in verschiedenen Bereichen
gefragt und die Briicke gebaut zur Sicht des An-
wesens der Wirklichkeit in der Erfahrung der
Transzendenz. Gefordert wird die »wahrhaft ko-
pernikanische Wende«. Das Seiende gibt in seiner
Begrenztheit und Hinfilligkeit Fragen auf, »die es
von seinem eigenen Bestand her nicht beantwor-
ten kann und die nur im Sich-Zeigen umfassenden
Sinnes, dem Geschenk gnadenhaften Sich-Off-
nens der Wirklichkeit auf ihren Sinngrund hin
eine Anwort finden kénnen« (106). Das Denken
wird in seiner Machtlosigkeit des verfligenden
Ausgreifens sichtbar. Es muf sich als vernehmen-
des Denken, als »Schau« verstehen. »Die Wirk-
lichkeit als solche und im Ganzen tritt nur im
Geheimnis des umfassenden Sinngrundes zu uns
her, alles Seiende erscheint nur im Geheimnis, im
Sich-Zeigen des absoluten Sinngrundes, der die
letzte Gewdhr des Seins ist« (108). Wie dieses
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Hervortreten der Wirklichkeit aus dem Geheim-
nis unverfiigharen Sinnes intuitiv vernommen
werden kann, wird in der Betrachtung des Orga-
nismus und im Blick auf den Menschen gezeigt.
Medien der Vergegenwirtigung der Transzen-
denz sind Bilder, Kunstwerke und die religiose
Sprache.

In einem letzten Teil (126-166) iiber »Trans-
zendenz und humane Praxis« werden Folgerun-
gen gezogen fiir das Verstandnis des Menschen
und seines Handelns angesichts der Transzen-
denz. Der Mensch ist sittlich handelnde Person in
einer Freiheit, deren Triger im Geist gesehen
wird. Diese menschliche Freiheit ist endliche Frei-
heit. Sie verwehrt dem Menschen ein rein natur-
haftes Leben und ein Verfallen an die Sachen. Des
weiteren werden Gefahren der sittlichen Freiheit
beschrieben und Gott als der Grund der Freiheit
erkannt. Gott erscheint dann auch als Mal8 und
Orientierung des sittlichen Handelns. Er spricht
im Gewissen zum Menschen. Freilich kann das
Gewissen oberflachlich oder stumpf werden, in
einer Uberfeinerung das Maf verlieren oder sich
von den eigenen Wiinschen leiten lassen. Der
Mensch, der sich der Transzendenz der unbeding-
ten Wirklichkeit Gottes offnet, schiitzt sich vor
solcher Entstellung des Gewissens. Der wahrge-
nommene Gottesbezug erweist eine daseinsver-
wandelnde Macht. Dem Ganzen angefiigt werden
noch Warnungen »vor einer Apotheose der Ge-
meinschaft«. Sie sind in unseren Tagen sicher zu
bedenken. Beigefiigt ist ein Literaturverzeichnis,
das leider nicht die Erstauflagen der Werke Guar-
dinis benennt.

Vf. hat weniger versucht, Guardini im Reifen
seiner Gedanken zu beobachten und seine Bezii-
ge zu anderem Denken herauszuarbeiten; er ist
vielmehr gleichsam voll in das Philosophieren
Guardinis eingetaucht. Er tut dies unter dem Ge-
sichtspunkt von Guardinis Verstdndnis der Neu-
zeit und ihres Strebens nach Autonomie und der
Entgegenstellung eines Denkens von der Trans-
zendenz her. Begriindungen, wie sie sich bei Gu-
ardini finden, werden dargestellt, aber nicht des
Niheren befragt.

Es gelingt VI. auf diese Weise, Guardinis reli-
gionsphilosophisches Denken in seinem Kern und
in seiner Kraft vorzustellen. Andererseits wird
nicht erschlossen, auf welchen Wegen und unter
welchen Beziigen Guardini zu diesem Philoso-
phieren fand und wie es sich in den verschiedenen
Phasen seines Lebens gestaltete. Das Ganze die-
ses Denkens steht da in einer ruhigen Sicherheit.
Vom Zaudern und Suchen, wie es in selbstbiogra-
phischen Stiicken Guardinis aufscheint, die nach
seinem Tod verdffentlicht wurden, ist nichts an-
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wesend. Guardinis Sicht der Neuzeit und der
Philosophen dieser Zeit wird nicht iiberpriift, son-
dern einfach hingenommen. Zeitgenossen Guar-
dinis, die andere Zugédnge zur Neuzeit und Wege
zur Transzendenz suchen, werden teilweise sehr
kurz abgetan. Zwar gibt die Arbeit einen treffli-
chen Einblick, wer aber Untersuchungen erwartet
oder einen Uberblick zu Guardini sucht, wird
dieses Buch enttduscht aus der Hand legen.
Philipp Schéfer, Passau

Elders, Leo ]., Die Metaphysik des Thomas von
Aquin in historischer Perspektive. 1. Teil: Das ens
commune, Verlag Anton Pustet, Salzburg — Miin-
chen 1985 (Salzburger Studien zur Philosophie,
Bd. 16), 256 S., Br., DM 39,80.

Als Ergebnis zwanzigjahrigen Quellenstudiums
und Lehrtétigkeit in Tokio, Rom und Rolduc (um
nur einige Orte zu nennen) entwickelt Leo Elders,
systematisch die Grundstrukturen darstellend, in
einem ersten Teil (der zweite Teil als Gotteslehre
wird bald folgen), die Metaphysik des Thomas
von Aquin. Es gelingt ihm, das ens commune als
Gegenstand der Metaphysik so lebendig in die
Auseinandersetzung mit den grofen Vertretern
der Antike, des Mittelalters und der Neuzeit zu
bringen, da man die thomistische Seinslehre
nicht nur als eine historisch reizvolle Position
kennenlernt, sondern vor die entscheidende
Wahrheitsfrage gestellt wird. Die Konzentration
auf die wichtigsten Quellen, die in wesentlicher
Pragnanz ausschnitthaft vorgestellt werden, ma-
chen die thomistische Metaphysik als Zusammen-
fassung und christliche Antwort auf die aporeti-
sche Zuspitzung der antiken Problematik einsich-
tig. Z.B. kann ohne christliche Offenbarung die
Frage nach der Herkunft der sterblichen Materie
oder der Individualitit der Person gar nicht ge-
klart werden. »Im Christentum erst nimmt das
geschaffene Sein ... einen zentralen Platz ein.«
(133). Erst das Christentum ldBt das Seiende als
Seiendes bedenken und Thomas sagen: »Das Sei-
ende als Seiendes hat Gott selbst zur Ursache.«
(134; Thomas in VI Metaph., lectio 3, n. 1220).

Heideggers wiederholte Grundfrage: Warum
eigentlich nicht nichts ist — wird damit abgewie-
sen, und wie Elders scharfsinnig bemerkt, gar
nicht stellbar ohne den verneinten christlichen
Hintergrund. So macht Elders deutlich, daR sich
die christliche Metaphysik nicht als shélzernes
Eisen« (Heidegger) erweist, vielmehr den Héhe-
punkt der »natiirlichen Metaphysik« darstellt,
durch den auch erst die neuzeitlichen naturphilo-
sophischen Probleme der Quanten- und Relativi-
titsphysik (beziehungsweise Darwinschen Biolo-
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gie) losbar werden. Auch umgekehrt gilt, daR erst
durch Negation der im christlichen Schdpfungsge-
danken verankerten Metaphysik der européische
Nihilismus méglich wurde.

Das Einmalige der Eldersschen Thomasinter-
pretation, die uns Thomas im kritischen Gesprich
mit seinen Vorgingern und wesentlichen Zeitge-
nossen unmittelbar begegnen 14B8t, scheint mir
diese Verkniipfung von historischer Fragestellung
und iiberzeitlicher Wahrheitsfindung auf dem
Hintergrund christlicher Offenbarung zu sein. Die
Elderssche Darstellung der Metaphysik des HI.
Thomas lehrt uns nicht nur, das Sein der Welt-
haft-Seienden in seiner Grundstrucktur verstehen,
das Geschaffensein der Dinge in ihrer nicht aus-
lotbaren Wahrheit, Giite und Schénheit lobprei-
sen; sie stellt gleichzeitig einen Leitfaden durch
die Geschichte des Denkens dar, der die Entschei-
dung zur Wahrheit in dem schier unentrinnbaren
Dickicht der philosophischen Extreme und
Schulmeinungen freilegt.

Diese bei aller historischen Vielfaltigkeit und
Subtilitit auf den einen Grund der Wahrheit
dringende Systematik der Eldersschen Arbeit legt
mir den Vergleich zu Gustav Siewerths »Schicksal
der Metaphysik von Thomas zu Heidegger« nahe.
Auch hier wird, dhnlich wie bei Elders, die Meta-
physik des HI. Thomas als Gipfel der Wahrheits-
findung — auf den hin bzw. von dem her sich die
Philosophie als Geschichte der Wahrheitssuche
bzw. Verweigerung begreifen lift — verstanden,
nur mit dem entscheidenden Unterschied, daf
Siewerth, geblendet durch neothomistische Posi-
tionen, wie sie ausgehend von Maréchal {iber
Gilson, Rahner, Lotz, Max Miiller vertreten wer-
den, gerade zu der gegenteiligen Beurteilung des
Schicksals der Metaphysik kommt und zum Bei-
spiel mit Hilfe von Heideggers Existentialphiloso-
phie eine zeitgendssische Thomasinterpretation
gewihrleisten wollte.

In klarer Abweisung dieser heutigen Thomas-
darstellungen und ihrer irrtiimlichen »Weiterent-
wicklungen« der thomistischen Gedankenginge
auf Kant, Hegel und Heidegger hin stellt Leo
Elders uns vor die Quelle der unverfilschten Tho-
mastexte und schlieft von hierher, gemessen am
Grundsatz der Identitit und des Widerspruchs,
die dialektischen Systeme der Neuzeit aus. Be-
sonders hervorzuheben ist die konsequente Be-
riicksichtigung der Metaphysikkommentare des
HI. Thomas. Auch hier geht Elders einen neuen
Weg.

Nach der prinzipiellen Empfehlung des Elders-
buches sei eine kurze inhaltliche Ubersicht mit
der exemplarischen Skizzierung eines Themas ge-
stattet.



