ERKENNTNISTHEORIE, METAPHYSIK USW.

scher Background ist hierzu erforderlich eine Verbindung von Transzendental- und
Existenzialpragmatik, d. h. die Verkniipfung einer Theorie un-endlicher Vernunft im
Zeichen von Verstindlichkeit, Richtigkeit und Wahrhaftigkeit und eine Theorie endli-
cher Existierkunst im Zeichen der Unteilbarkeit (des je eigenen Geschicks), der Schuld
und der Sterblichkeit.

E. fiihrt das nicht im einzelnen aus, sondern verweist auf eine gréfiere Untersu-
chung, die er hieriiber vorbereitet und die zweifellos schon deshalb von grofiem Inter-
esse sein diirfte, weil sie die Vermittlung zweier Traditionen zu leisten verspricht, die
gegenwirtig zusammenhanglos nebeneinanderstehen: der Tradition existenziellen
Denkens und der Tradition neuzeitlichen Vernunftdenkens. Dafl diese Vermittlung
aber erforderlich ist, ist spitestens seit der Heraufkunft eines neuen Irrationalismus
keine Frage. Im tibrigen macht es den Reiz von E.s Denken aus, dafl die von ihm ange-
strebte Synthese von Existenzialpragmatik und Transzendentalpragmatik nicht nur
eine Kritk von Heideggers quasi-methodischem Solipsismus beinhaltet, sondern auch
eine Kritik von Apels quasi-platonischem Intellektualismus. So gesehen spiegelt sich in
E.s Denken ein Sttick deutscher Nachkriegsphilosophie, die sowohl von Heidegger wie
auch von Apel (bzw. Habermas) nachhaltig beeinfluflt wurde, ohne dafl sie doch bei
beiden Denktraditionen einfach stehenbleiben kénnte. H.-L.OrL16 S.].

TRANSCENDENCE AND THE SACRED. Hrsg. Alan M. Olson / Leroy S. Rouner (Boston
University Studies in Philosophy and Religion 2). Notre Dame/London: University
of Notre Dame Press 1981. XV/230 S.

_ Teil 1 dieser interkulturell angelegten Studien zur Religionsphilosophie enthilt
Uberlegungen zur Methode Vergleichender Philosophie, festgemacht am Fragekom-
plex des Bandes: wie wird Transzendenz, wie das Heilige und wie wird ihre Beziehung
in verschiedensten philosophischen Systemen westlicher wie &stlich-asiatischer Prove-
nienz gedacht (17-79). H. Smith versucht die westliche Philosophie insgesamt als
~grofie Religion® herauszustellen, derart, dafl sie als eine der wesentlichen spirituellen
Quellen des Okzidents neben Judentum, Christentum und Islam erscheint. Dazu ver-
bindet er Gedanken der griechischen Philosophie mit ihrem (vermeintlichen) Gegen-
stiick im jiana-Yoga vedantischer und buddhistischer Prigung. S. nimmt den
methodischen Standpunkt ein, daf es nicht um Gedankenimport bzw. -export gehe,
sondern um eine hermeneutische Sensibilisierung fiir das in der eigenen Tradition Vor-
handene. Gnostische Gehalte stehen in seiner Analyse naturgemifl im Vordergrund,
wie sie sich in den Kategorien Gemeinschaft, das unbedingt Angehende, das Selbst,
Theophanie und Intuition als spirituell relevant darstellen. S. erhellt diese Kategorien
sehr ansprechend unter der Perspektive einer Integration von begrifflicher Arbeit und
meditativer Weisheit (19-39). — P. Slater entwirft eine relativistische Methode zum Ver-
stehen des Prozesses des Transzendierens und der Bedeutung des Heiligen in verschie-
denen Religionen, eine Methode, in der der Erfahrungsbezug von Aussagen vor das
objektivierende Sachverstehen gestellt wird. Transzendenz und das Heilige miissen
nach S. prozessual erlebnisbezogen, im Sinne einer Konversion oder Transformation
des der Transzendenz oder dem Heiligen begegnenden Menschen gedeutet werden
und dies auch im interreligiosen Dialog (40-57). — Dieser Ansatz wird von E. Wyscho-
grad zivilisationstheoretisch prazisiert. Ohne Beriicksichtigung der Lebens- und Denk-
bedingungen der jeweiligen Zivilisation, bleibt die Frage nach Transzendenz und dem
Heiligen spekulativ leer; allein dieser Bezug bringt den lebensweltlichen Kontext vor
Augen, in dem die jeweilige religitse Praxis und die zu ihr gehérende Philosophie wur-
zelt. W. macht in diesem Zusammenhang auf die durch die jeweilige Methode vorgege-
benen Grenzen des philosophischen Vergleichs aufmerksam — eine Selbstkritik, die
tiberaus gewiirdigt werden muf (59-79).

Teil 2 befafle sich mit Aussagen tiber Transzendenz und das Heilige im Brahmanis-
mus, Buddhismus und in der Gnosis (80-158). I Arapura nihert sich dem hinduisti-
schen und buddhistischen Verstindnis der Letztwirklichkeit bewuftseinszustandsori-
entiert an. Sowohl Hinduismus als auch Buddhismus gehen im allgemeinen (leider lific
sich A. nicht auf konkrete Gemeinschaften oder herausragende Vertreter ein) von der
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im Wachbewufitseinszustand gemachten Erfahrung des Abgrund aus, der sich zwi-
schen der Immanenz des Hier und Jetzt und der Transzendenz oder dem Heiligen auf-
tut. Sie lehren, dafl dieser Abgrund nur tiberwunden werden kann durch die Entfaltung
des Bewufitseins zu einem héchsten Zustand vollkommener Integration. Jedoch unter-
scheiden sich Hinduismus und Buddhismus hinsichtlich der Letztwirklichkeit, die in
diesem hochsten Zustand realisiert wird: fiir den Hinduismus ist es das ,transzendente
Brahman® fiir den Buddhismus die ,transzendente Leere”. A. argumentiert mit apolo-
getischem Interesse fiir das Brahman als Letztwirklichkeit und analogisiert es mit dem
platonischen Verstindnis des ,,logos® (83-99). — R. Thurman umreifit das Verstindnis
von Transzendenz und dem Heiligen im Mahayana Buddhismus des Mittleren Pfades.
Er stellc den Diamant, der Klarheit und Differenziertheit ausstrahlt, und die Lotos-
bliite, die fiir konkrete Unmittelbarkeit steht, als Metaphern fiir Transzendenz und das
Heilige in den Mittelpunkt seiner Ausfithrungen. Keine metaphysische Anstrengung,
sondern allein die Erfahrung von Mitgefithl kann beide lebendige Wirklichkeit werden
lassen (100-114). — R. Lee expliziert den Standpunkt des japanischen Kamakura
Buddhismus: ein streng nicht-dualistisches Konzept, demgemiff Transzendenz und
das Heilige zwei Manifestationsweisen ein und derselben Wirklichkeit sind, die sich
aufgrund verschiedener sozialer und psychologischer Gegebenheiten und Notwendig-
keiten in den Differenzierungs- und Integrationsprozessen des Lebens herausbilden. L.
rekonstruiert deshalb die Art und Weise wie sich die Begriffe ,, Transzendenz® und ,das
Heilige® innerhalb des Kamakura Buddhismus gewandelt haben historisch und sozio-
logisch. Er zeigt dabei wie auflerphilosophische und aufiertheologische Einfliisse, die
von den vergleichenden Wissenschaften oft unbemerkt bleiben, den Verstindniswan-
del bestimmen (115-135). — P. Perkins arbeitet iiber Selbst-Transzendenz und das Nu-
minose in der Gnosis. Sie stellt heraus, dafl die gnostische Bewegung schliefllich Opfer
der eigenen Vorgehensweise wurde, die Urspriinglichkeit des Seins mit Metaphern zu
verschleiern (138-158).

Teil 3 besteht aus Essays, die den Willen, den Geist und die Tat als Modi des Tran-
szendierens im Lichte westlicher Philosophien vorstellen. L. S. Rouner konzentriert
sich auf die Dynamik der personlichen Erfahrung als Mittel, um festgefahrene Ansich-
ten und religiose Vollziige im Transzendenzverstindnis des orthodoxen Protestantis-
mus zu iiberwinden (161-175). — /. N. Findlay beschreibt eindrucksvoll seinen eigenen
Weg tiber familiire Beeinflussungen, Theosophie, Idealismus, den kritischen Einfluf§
von Russell und Wittgenstein zu seiner derzeitigen Position, die durch Brentano, Mei-
nong und Husserl geprigt worden ist. Erfahrung und geistige Anerkennung von Abso-
lutem und Transzendenz wird paradigmatisch vermittelt durch Manifestationen des
Absoluten in Gestalten wie Buddha, Sokrates oder Jesus und schlagen sich in Wert-
theorien nieder (176-192). — H. G. Gadamer befaflc sich mit der religiosen Dimension
bei Heidegger, die sich zeigt, nachdem Sprach- und Begriffsarbeit als letztlich der
Transzendenz und dem Heiligen unangemessen durchschaut ist. G. hebt die Gemein-
samkeiten zwischen Heidegger und Luther hervor, hinsichtlich der Implikationen eines
deus absconditus. Nach Heidegger sind Transzendenz und das Heilige antizipatorisch
zu verstehen und nicht als urspriingliche Gegebenheiten (193-207). — Das Buch
schliefft mit Ausfithrungen von F. G. Lawrence zur , Transzendenz als Unterbrechung”
ab. Eine an der politischen Theologie von J. B. Metz orientierte Bestimmung des My-
steriums, im Sinne orthopraktischer Eingriffe in die individuelle und kollektive Lebens-
geschichte und Lebenswelt, die eine Transformation des Ichs zu konkreter sozialer
Aktion, zu Dienst in Demut bewirken.

Das Buch deckt insgesamt die wesentlichen Moglichkeiten geschichtsbewufiter und
zeitgemifler Probleme wie Stellungnahmen zum Komplex Transzendenz und das Hei-
lige ab. Besonders hervorzuheben ist das Methodenbewufitsein, das alle Arbeiten be-
stimmt: es gilt nicht, Religion zu erkliren, sondern sie im reflektiert erlebten
Mitvollzug zu finden. F. T. GoTTwALD
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