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|. Ein diskret enthtllender Blick

Die Wahrheit ist symphonisch — fallt uns sofort ein, wenn wir an den Schweizer Theologen
und Literaturwissenschaftler Hans Urs von Balthasar (1905-1988) denken.! Wohin auch im-
mer man in seinem literarischen Werk blickt, es beeindruckt, wie seine weiten Raume, ihre
Ecken und Winkel, auch Ort lebendiger Dialoge sind und wie sie zu den unermesslichen H6-
hen des christlichen Glaubens erheben. Vor den objektiven Aspekten der Konsonanz finden
wir ihre personale Voraussetzung: Hans Urs von Balthasars urspriingliche Offenheit flir den
Dialog mit zeitgendssischen Theologen, Philosophen, Schriftstellern und Dichtern, sein un-
ermudliches Interesse an den groBen Gestalten der alten christlichen Tradition und an den
Denkern, Wissenschaftlern, Kiinstlern, und im Besonderen an den Heiligen der ihre eigene
Vernichtung riskierenden abendlandischen Geistesgeschichte. Unter den Monographien, die
versuchen, sein Leben und sein Denken darzustellen, finden wir Blicher, die ganz oder teil-
weise eine EinfUhrung in die ,Dialoge” des Schweizer Theologen sind. So widmet Elio
Guerriero ein Kapitel den Kirchenvatern, gefolgt von einem Kapitel Giber Karl Barth und Adri-
enne von Speyr. Bevor er auf die Hauptthemen der Trilogie eingeht, schildert er auch die
Einsichten, die er aus seinem ,Dialog” mit George Bernanos, der heiligen Teresa von Lisieux
und der heiligen Elisabeth von Dijon gewonnen hat. Thomas Krenski beleuchtet, wie ein be-
stimmtes Thema mit dem Dialog zusammenhangt, den er mit einer bestimmten Person
flhrt: Rudolf Allers, Erich Przywara, Paul Claudel, Henri de Lubac, Adrienne von Speyr und
Robert Rast spielen die Hauptrollen. Werner Loser skizziert in seinem Blichlein lber Baltha-
sar vierundzwanzig Dialoge, um einen Eindruck von dieser faszinierenden Sinfonie zu vermit-
teln. Manfred Lochbrunner zeichnet fiinf doppelte Portrats des Verhaltnisses des Basler
Theologe zu seinen Philosophenfreunden: Josef Pieper, Romano Guardini, Joseph Bernhart,
Alois Dempf und Gustav Siewerth dienen als Spiegel, welche Balthasars Leben und Denken
sowie die gegenseitige Bestimmung dieser beiden beleuchten.?

Aus diesem aduRerst dichten und bunten Beziehungsnetz moéchten wir einen Dialog, die
Freundschaft zwischen dem Basler Theologen und dem Regensburger Philosophen Ferdi-
nand Ulrich (1931-2020) hervorheben, der in der Forschung zu seinem Werk und seiner Wir-
kung bislang wenig Beachtung gefunden hat. Mehrere Wissenschaftler haben seine ent-
scheidende Bedeutung fiir die Theologie Balthasars hervorgehoben (J. Disse, S. Oster, D. C.
Schindler), aber nicht versucht, auf die Grundlagen einzugehen. Es gibt auch Ansatze, die auf
das Thema im Rahmen ihrer eigenen Reflexion verweisen (E. Tourpe, P. Ide, M. de la Tour)

! HANS URS VON BALTHASAR, Die Wahrheit ist symphonisch. Aspekte des christlichen Pluralismus, Johannes Ver-
lag, Einsiedeln 1972.

’ ELI0 GUERRIERO: Hans Urs von Balthasar. Eine Monographie, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 1993
(Ubers. von Carl Franz Miiller); THOMAS KRENSKI: Hans Urs von Balthasar. Das Gottesdrama, Matthias-Griinewald-
Verlag, Mainz 1995; auf Ungarisch: Krisztus minden feldl, Sik Sandor Kiadd, Budapest 2006 (ubers. von Tibor
Gorfol); WERNER LOSER SJ: Kleine Hinfiihrung zu Hans Urs von Balthasar, Herder, Freiburg-Basel-Wien 2005; MAN-
FRED LOCHBRUNNER: Hans Urs von Balthasar und seine Philosophen-Freunde, Echter Verlag GmbH, 2005.
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oder das Thema ziemlich kurz skizzieren (M. Bieler, R. Carelli, J. Betz, B. Vass), sich aber da-
mit begnligen, die relevanten Aspekte aus ihrer eigenen Sicht zu diskutieren. Die inspirieren-
de Prasenz Ulrichs in den Uberlegungen Balthasars lasst sich zudem oft nur durch das Lesen
zwischen den Zeilen erkennen. Diese Tatsache macht es fiir uns alle besonders schwierig zu
ihr durchzudringen.

Es gibt zwar einige Schlisselstellen, an denen sich der Schweizer Theologe ausdrticklich
auf einen Gedanken seines Freundes, einen persoénlichen Brief oder ein kirzeres oder lange-
res Werk bezieht?, aber es sind nur wenige. Der Einfluss Ulrichs auf das geistige Gesamtwerk
ist daher nicht auffallend, aber dennoch entscheidend, da er von grundlegender Natur ist.
Eine Klarung der Rolle des Regensburger Philosophen wirde nicht nur helfen, Balthasar ge-
nauer zu verstehen, sondern ware auch wegweisend fiir die Deutung der eigentlichen christ-
lichen Seinserfahrung, und fiir die Entwicklung einer urspriinglicheren und originaren christ-
lichen Metaphysik.

Im ersten Teil des vorliegenden Ansatzes versuchen wir, die Frage zu beantworten, wa-
rum ihr Dialog einzigartig ist. Wir reflektieren einige Aussagen Balthasars, in denen er Ulrich
explizit erwdahnt. Wir werden zunachst die Rolle der (ibernatiirlichen Offenbarung als theolo-
gische Voraussetzung oder Apriori im philosophischen Denken diskutieren. In einem zweiten
Schritt werden wir Uber das Verhaltnis zwischen philosophischer und theologischer Reflexion
nachdenken, wie es sich im Dialog zwischen Ulrich und Balthasar konkretisiert.

1.Ein Blick auf den geistigen Werdegang
des Regensburger Philosophen

Ferdinand Ulrich wurde 1931 in Odrau, nahe der Ostgrenze der heutigen Tschechischen Re-
publik, als einziges Kind seiner Eltern geboren. Er studierte zunachst Philosophie, Psycholo-
gie, Padagogik und Fundamentaltheologie an der Hochschule fiir Philosophie und Theologie
in Freising, dann setze er sein Studium an der Ludwig-Maximilians-Universitdt in Miinchen
fort. Seine philosophische Dissertation schrieb er bei Alois Dempf (iber das Verhaltnis der
Begriffe Substanz und Materie in der Philosophie von Thomas von Aquin, Duns Scotus und
Francisco Sudrez (1955).

Er habilitierte sich 1959 bei Pater Beda Thum OSB in Salzburg. Ulrich interpretierte das
erste Kapitel von Thomas von Aquins De veritate und entwickelte eine ontologisch begriin-
dete Anthropologie, die zusammen mit seiner bereits 1954 privat herausgegebenen ontolo-

® Herrlichkeit. Eine Theologische Asthetik |, 59-60; 11l/1/1, 36-37; Il/1/2, 950-953, 956-957; Theodramatik
11/1, 233, 251; 11/2, 475; 1ll, 146; IV, 74, 221-222, 361; Theologik 11, 111, 163, 166-167, 205, 252, 279; lll, 207k,
209-210; Epilog, 38-39, 59, 64, 70, 72, 95-96. Balthasar widmet Ulrich den vierten Band der Aufsatzreihe Skiz-
zen zur Theologie mit dem Titel Pneuma und Institution.

4lnwiefern ist die Konstruktion der Substanzkonstitution mafigebend fiir die Konstruktion des Materiebegrif-
fes bei Thomas von Aquin, J. Duns Scotus und Fr. Suarez? (Manuskript, Miinchen 1955), vorhanden in der Baye-
rischen Staatsbibliothek.



gischen Erstlingsschrift Sein und Wesen von Hans Urs von Balthasar 1961 im Johannes Verlag
unter dem Titel Homo abyssus. Das Wagnis der Seinsfrage verdffentlicht wurde.> Ulrichs
Grundintention war es, die Seinsauslegung Thomas von Aquins im Rahmen des Entwurfs
einer Anthropologie weiterzudenken, wobei die letzte auf Christologie und Trinitologie stets
transparent ist.

Ab 1960 war Ulrich als Professor fiir Philosophie an der Pddagogischen Hochschule in Re-
gensburg tatig, welche im Jahr 1967 in die Universitat eingegliedert wurde. Bis zu seiner
Emeritierung im Jahr 1996 hatte er dort den Lehrstuhl fiir Philosophie inne. Dartiber hinaus
unterrichtete er regelmalig an der Philosophischen Hochschule der Jesuiten in Pullach, spa-
ter in Miinchen, sowie an der Casa Balthasar in Rom.

Nach der Veroffentlichung seines Hauptwerkes entwickelte sich eine lebenslange Freund-
schaft zwischen dem Basler Theologen und dem wesentlich jlingeren Regensburger Philoso-
phen. Balthasars Ansichten Uber Aufgaben christlicher Philosophie, tiber Moglichkeit, Not-
wendigkeit, Freiheit und Seinsteilhabe die bereits in den 1930er und 1940er Jahren unter
dem Einfluss seines Pullacher Meisters Erich Przywara formuliert worden waren, reiften im
Dialog mit Ulrich weiter und flihrten zu einer Ausgestaltung dieser in der Trilogie. Die in sei-
nen Studien der Germanistik und dann der Philosophie und Theologie geborenen Ideen, die
er in seinen frilhen Werken Sein als Werden (1931), Geeinte Zwienatur (1939) und Wahrheit
der Welt (1947) skizzierte, kristallisierten sich im Verlauf eines jahrzehntelangen Dialogs mit
Ulrich heraus.

Balthasar erkannte von Beginn ihrer Freundschaft an die besondere Begabung seines
Freundes und seinen tiefen Glauben. Er ermutigte ihn immer wieder, seine Intuitionen und
Gedanken zu entfalten. Die Werke Ulrichs wurden in der Reihe Kriterien, Horizonte und Be-
ten heute im Johannes Verlag veroffentlicht. In seinen Werken reflektierte er beispielsweise
Uber das Verhaltnis von Menschwerdung und Atheismus sowie Uber die Struktur des Kinds-
eins, zu der auch die ontologisch begriindete Analyse der Beziehung zwischen Mann und
Frau gehort. Er hat auch Uber die christliche Form der Verwirklichung der Freiheit nachge-
dacht, sowohl im Zusammenhang mit der Tradition und den ontologischen Wurzeln dieses
Prozesses als auch im Zusammenhang mit der evolutionistischen Ideologie. Ulrich widmete
sich auch dem Thema Gebet als geschopflicher Grundakt, das nach Balthasar tber Jahrhun-
derte hinweg auf eine Behandlung gewartet hatte. Seit der Jahrtausendwende sind dank der
Redaktionsarbeit von Stefan Oster SDB und dem evangelischen Theologen und Philosophen
Martin Bieler seine groBeren Studien in der Schriftenreihe erschienen, bisher in sechs Ban-
den. Das wohl bemerkenswerteste Werk ist Gabe und Vergebung. Ein Beitrag zur biblischen
Ontologie, das auf tber 800 Seiten die divergent verlaufenden Wege des abendlandischen
Denkens im Licht des Gleichnisses vom verlorenen Sohn neu interpretiert und anlaRlich des

> Sein und Wesen. Spekulative Entfaltung einer anthropologischen Ontologie (Manuskript, Miinchen 1954);
Versuch einer spekulativen Entfaltung des Menschenwesens in der Seinsteilhabe (Manuskript, Salzburg 1958).
Letztere ist in der Bibliothek der Universitat Salzburg verfigbar.
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einhundertsten Geburtstag von Hans Urs von Balthasar erschienen ist.? Das im Jahr 2017 in
Passau eingerichtete Ferdinand-Ulrich-Archiv umfasst zudem seine librigen, bislang unverof-
fentlichten Reflexionen, Kommentare und Korrespondenzen.

2.0ffenbarung als theologische Voraussetzung
far philosophische Reflexion

Auf den Seiten von Unser Auftrag skizziert Balthasar die Grundlinien seines eigenen geistigen
Werdegangs. Er hebt auch die Rolle von Ulrich hervor, der zuletzt und am deutlichsten er-
wahnt wird:

»Przywaras Einfluss auf meine ersten philosophischen Versuche ist evident, auch wenn
ich spater von seiner Neigung zu einer extremen negativen Theologie abriickte und ihn
auf meine Sicht hin umzudeuten versuchte. [...] Beeindruckt von Przywaras dialektischer
Deutung von Thomas’ Realdistinktion, konnte ich den Zugang zu meinem spateren
Freund Gustav Siewerth (der freilich bitter gegen Przywara polemisiert hat) und noch
spater zu Ferdinand Ulrich finden, deren Sicht ich bis zum Schlussteil von «Herrlichkeit»
[11/1, ja bis zur «Theodramatik» so vieles verdanke. Beide, vor allem der letzte, haben mir
den Blick in eine Totalitdt der Geistesgeschichte des Abendlandes und die christlich-

theologischen Voraussetzungen fiir die neuere Philosophiegeschichte eréffnet.”’

Der Basler Theologe legt zunadchst Zeugnis ab von einer Sichtweise, die ,vor allem” die
Sichtweise Ulrichs ist und die er selbst sich durch ihn hat aneignen kdnnen. Zu bemerken ist,
dass formale Aspekte in den Vordergrund treten: Unter dem Einfluss des Regensburger Phi-
losophen werden fir Balthasar geistesgeschichtliche Zusammenhange bzw. Strukturen und
christlich-theologische Voraussetzungen moderner Philosophien wahrnehmbar. Zweifellos
wurde er durch Erich Przywara in sein christliches Denken eingefiihrt. Ab der zweiten Halfte
der 1950er Jahre spielte jedoch die Freundschaft mit dem Freiburger Thomasgelehrten Gus-
tav Siewerth bis zu dessen unerwartetem Tod im Jahr 1963 eine entscheidende Rolle. Die
Intuitionen Ulrichs wirkten seit den 1960er Jahren sowohl entlang des spekulativen Hori-

® Homo abyssus. Das Wagnis der Seinsfrage [Schriften 1], Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 21998; im
Folgenden als: HA. Englische Ubersetzung: Homo Abyssus. The Drama of the Question of Being, Humanum
Academic Press, Washington D.C. 2018 ({ibers. D. C. Schindler); Leben in der Einheit von Leben und Tod [Schrif-
ten Il] Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 1999. Erzéhlter Sinn. Ontologie der Selbstwerdung in der Bilderwelt
des Mdrchens [Schriften Ill], 2002. Logo-tokos. Der Mensch und das Wort [Schriften V], 2003. Gabe und Ver-
gebung. Ein Beitrag zur biblischen Ontologie [Schriften V], 2006. Virginitas foecunda. Krippe und Kreuz. Frucht-
bare Jungfrdulichkeit [Schriften V1], 2021.

7 HANS URS VON BALTHASAR: Unser Auftrag. Bericht und Weisung, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 22004,
39-40.



zonts von Przywara (analogia entis) als auch entlang der Thomas-Interpretation und deren
Spekulationsschwerpunkte von Siewerth (z. B. Sein als Akt) weiter.?

Werfen wir einen Blick auf die Bande der Theologischen Asthetik 1ll/1. Balthasar bewegt
sich im weitestmoglichen Horizont der geistigen Schopfungen des Menschen, die die Schon-
heit reflektieren, und enthillt so das Panorama der metaphysischen und theologischen
Wahrnehmung der Schénheit/Herrlichkeit und das geistesgeschichtliche Panorama der Be-
gegnung beider (1965). Es war sicherlich der Pullacher Meister, der ihn zu den tieferen spiri-
tuellen Dimensionen des Christentums fihrte, die weit (ber die neuscholastische Metaphy-
sik und Theologie hinausgehen und die es uns ermoglichen, einen Dialog von der Antike bis
zur Moderne zu fihren. Nicht zufallig ibt sich Balthasar in der ersten Einheit (Grundlagen) in
der ,Kunst der Aufsprengung®®, indem er den Mythos und die altgriechische Literatur be-
leuchtet, und nicht zuféllig widmet er sich dann in der zentralen Einheit (Auswirkungen) un-
ermudlich einer erstaunlichen Vielzahl von Heiligen, Ordensgriindern, Mystikern, Philoso-
phen, Schriftstellern und Dichtern. Es ist auch festzuhalten, dass Przywaras Analogia entis
(1932), die Balthasar leidenschaftlich und eingehend studierte, fir ihn von entscheidender
Bedeutung gewesen sein muss. Durch eine eigentiimlich dialektische Neuinterpretation des
metaphysischen Axioms Thomas' und dessen geistesgeschichtliche Erforschung machte
Przywara ihm die paradigmatische Bedeutung der analogia entis in der katholischen Philo-
sophie und Theologie klar. Das spekulative Denken des Pullacher Meisters in strukturellen
Rhythmen mag ihn dazu gefiihrt haben, in einem Feld gegenseitiger Spannung der Polarita-
ten sowohl Thomas von Aquins grundlegendes Axiom Uber die reale Differenz von Sein und
Wesen, die sogenannte Realunterscheidung, als auch die transzendentalen Eigenschaften
des Seins zum Ausdruck zu bringen: das Eine, das Schéne, das Gute und das Wahre.*

Was aber in den Bianden der Theologischen Asthetik Ill/1 formal die Handschrift Ulrichs
erkennen lasst und was wir bereits aus der zweiten Halfte der Formulierung erahnen kon-
nen, bezieht sich auf die theologischen Voraussetzungen der neuzeitlichen Philosophien. Die
beiden Bande des ersten Teils werden von einem Hinweis auf den Homo abyssus und einer
Paraphrase Balthasars, einer theologischen ,Transposition” seiner Hauptaussagen, einge-
rahmt.' Das Thema der in Christus kulminierenden tbernatirlichen Offenbarung als theolo-

 Mehr zu Siewerth, Ulrich und Balthasar siehe: MARTIN BIELER, Freiheit als Gabe. Ein schépfungstheologischer
Entwurf, Freiburg—Basel-Wien 1991, 261-266. BALINT VASS: Die geschichtliche Bewertung des endlichen Seins in
der Theologie Hans Urs von Balthasars, Dissertation: Ludwig-Maximilians-Universitdt, Miinchen 2009,
L’Harmattan, Budapest 2010, 99-104; JAKAB KRISZTINA FRANCISKA, Teljes lresség. Léttapasztalds és teoldgiai apriori
Ferdinand Ulrich Homo abyssus c. mivében [Leere-doch-Fiille. Die Seinserfahrung und das theologische Apriori
in Ferdinand Ulrichs ,,Homo abyssus“], Lizenziatsarbeit, PPKE HTK Budapest, 2009, 7-9.

° HANS URS VON BALTHASAR: Von den Aufgaben der katholischen Philosophie in der Zeit (1946) [Studienausgabe
4], Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 21998, 23: ,Kunst der Aufsprengung”. Im Folgenden als: KathPhil. Bei
beiden Denkern ist wahre christliche Philosophie von 2Kor 10,5 inspiriert: ,,[wir] nehmen gefangen alles Denken
[tav vonua — von Balthasar tbersetzt als «Denk-Systeme»] in den Gehorsam gegen Christus” — Siehe bei
Ulrich: HA 5-6.

% 7u Przywaras und Ulrichs Interpretation der analogia entis und ihrem Einfluss auf die Theologik siehe:
JOHN BETz: ,, The Analogia Entis in Erich Przywara and Ferdinand Ulrich: Toward a More Catholic Metaphysics”, in
Communio: International Catholic Review 46 (2019/1), 109-133.

' KathPhil 23: ,Kunst der kldrenden Transposition”.



gisches Apriori nimmt nicht nur in der abschlieBenden Diskussion der dritten Einheit (Ver-
mdchtnis und christlicher Auftrag) ein eigenes Kapitel ein, sondern ist auch das organisieren-
de Prinzip des Materials der zentralen Einheit (Auswirkungen): von der Zeit der Kirchenvater
bis zu Thomas von Aquin, von der neuzeitlichen Grundposition lber die antike Vermittlung
bis zu den wissenschaftlich-dsthetischen Haltungen, die sich in der Metaphysik des Geistes
widerspiegeln. Dies bezieht sich aber nicht nur auf theologisches Apriori im engeren Sinne.
Der Ansatz von Ulrich und Balthasar kann auch hier eher als eine Konvergenz der eigenen
Orientierungen gesehen werden. Das heiflt, was flr den Ansatz des jungen Germanisten
Balthasar von Anfang an charakteristisch ist, wird durch Ulrichs Einsichten eine kristallisierte-
re Form annehmen. Die Tiefe des gesamten geistesgeschichtlichen Panoramas als bewegtes
Lichtbild wird durch das Bemiihen des Basler Theologen, die letzten Entscheidungen wahr-
nehmbar zu machen, bespielt. Beide sind davon lberzeugt, dass es sich bei diesen Entschei-
dungen im Wesentlichen um ethische und existenzielle Griinde handelt, die den Weg des
Denkens vorbestimmen. So formuliert er es in der Einleitung zu seinem Werk, unmittelbar
nach dem Hinweis auf Ulrichs Homo Abyssus:

,Die hier entrollte Geschichte wird somit als die Geschichte einer dauernden untergriin-
digen Entscheidung dargestellt werden, die an bestimmten Stellen unausweichlich in die
Sichtbarkeit tritt. [...] Der freie denkende Geist ist es, der Geschichte macht, und seine
Tiefenentscheidungen rollen und hallen durch die Jahrhunderte fort. So ist die Geschich-

te die Apokalypse (das heit Erffnung) der Geistentscheidung fir oder wider Gott.“*

Werfen wir nun einen Blick auf die Entwicklung des Apriori-Themas bei dem Regensbur-
ger Philosophen. Wahrend der Arbeit an Homo abyssus (1954-1958) reifte Ulrichs Einsicht in
die theologischen Voraussetzungen des neuzeitlichen Seinsbegriffs und die sich daraus erge-
benden Ontologien. Insbesondere wies er auf eine doppelte Gefahr der Interpretation der
Prinzipien von Sein und Wesen (Thomas von Aquin) und des Verhaltnisses von Sein und Sei-
endem, d.h. der ontologischen Differenz (Heidegger) hin. Diese Gefahr bezeichnet er einer-
seits als ,transzendentale Kontinuitat” und andererseits als ,,metaphysische Projektion”. Als
Kontinuitat in dem Sinne, dass ein bestimmter Denker die reale Differenz der Prinzipien
letztlich aufldst; als Projektion in dem Sinne, dass der so neutralisierte Seinsbegriff in seiner
Eindeutigkeit (ens qua ens) und/oder als eigenstandige Realitat gesetzt (,,Seinsschwebe”) in
der Weise eines spekulativen Apriori sowohl das Bedenken des Horizonts des absoluten
Seins als auch die Wahrnehmung die Selbstoffenbarung Gottes bestimmt. Aus diesem Grund
kénnen viele neuzeitliche Versuche von Ulrich als sich entlang pseudo-theologischer Apriori
bewegende Spekulationen betrachtet werden, die, wenn auch in implizit, aber letztendlich
die Wahrheiten der Trinitologie missbrauchen.”

'2 HANS URs VON BALTHASAR: Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik, Bd. Ill/1: Im Raum der Metaphysik, Teil 1:
Altertum, Johannes Verlag Einsiedeln, 1965, 39.

2 HA 134-147, insbesondere das Kapitel ,Uber die verborgene Entfaltung der modernen Metaphysik*“.
Balthasar war sich vermutlich schon durch Przywara des pseudotheologischen Charakters der modernen Philo-
sophien bewusst (vgl. KathPhil 39-43). In Homo abyssus hat Ulrich die ontologischen Strukturen nachgezeich-
net, in denen sich dies realisiert und spiirbar wird: HA 1-6.
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Ubersetzt in das Sprachspiel der theologischen Asthetik Balthasars heilt das: Anstatt ein
transparentes Medium fiir die gottliche Herrlichkeit zu sein, das die urspriingliche Differenz
zwischen beiden bewahrt (Transzendentalitat), wahrend sich letztere in ersterer zu manifes-
tieren vermag (Immanenz), nimmt die weltliche, metaphysische Schonheit die Herrlichkeit
auf und l6scht sie aus, und in der Philosophie des Geistes verzerrt sie sie zudem in die Herr-
lichkeit des menschlichen, geschaffenen Geistes. Diese Gefahr, so sind Balthasar und Ulrich
Uberzeugt, kann nur dadurch abgewendet werden, dass man das metaphysische Staunen in
die Sphare des genuin theologischen Apriori der Liebe einbringt und es durch die ,Gna-
denglanz des Umsonstgeschenkten“ erstrahlen lasst.** Balthasar paraphrasiert die Intuition
des Regensburger Philosophen fiir diese Transparenz folgendermalien: ,das [Sein] lichtet
nur, indem es nichtet, das den Glanz des Gottlichen nur vermittelt, indem es vorausweist auf
die duBerste Demut des Kreuzes”. In der Leichtigkeit des Wortspiels steckt paradoxerweise
eine ergreifende Bedeutung. Der Basler Theologe fasst deren Relevanz fiir seinen eigenen
Auftrag so zusammen:

,Wire dem so, dann miisste allerdings eine metaphysische Geschichte der Asthetik ein
Ort immerwahrender fruchtbarster theologischer Entscheidungen sein, weil das Sein im
ganzen in seiner nicht festzulegenden Transparenz, je nach der Beleuchtung, die der
Mensch ihm gibt, auf Gott hin oder auf das Nichts hin durchzeigt. Auf das Nichts tberall
dort, wo der Mensch es von seiner transzendentalen Vernunft her zu meistern meint:
dann rihmen die Himmel des Menschen Ehre, und die Herrlichkeit, die sie zu preisen
schienen, erlischt. [...] Wo das Sein aber wissenschaftlich-neutral (als der trivial allbe-
kannte Begriff) gefasst wird, ist in der Tiefe die Entscheidung bereits gefallen: zum
Nichts.“*?

Wenn wir versuchen, Balthasars Zeugnis tber den Einfluss Ulrichs auf ihn in den Banden
der Theologischen Asthetik 11I/1 inhaltlich zu erhellen, geniigt es an dieser Stelle einen Blick
auf die Paraphrase des Schliisselgedankens des Homo abyssus aus der dritten Einheit seines
Werkes zu werfen:

»,Es waltet also im Wirklichen ein Geheimnis jenseits von Fiille und Armut, das sich durch
jedes der beiden zwar richtig und doch nur unzureichend ausdriickt. [...] Gottes ge-
schenktes Sein ist Fllle and Armut zugleich: Fille als Sein ohne Grenze, Armut in Gott
selber urbildlich, weil er kein An-sich-halten kennt, Armut im hingeschenkten Seinsakt,
der als Geschenkter wehrlos (weil auch hier nicht an sich haltend) den endlichen Wesen

sich ausliefert. “*®

Y TE /1, Teil 1, 39.

> Ebd. 38-39. Das Wortspiel selbst ist wohl eine Schépfung Balthasars, in der er eine christliche Transpositi-
on des Heideggerschen Grundansatzes versucht, obschon auch Ulrich gerne mit den Maoglichkeiten der Verb-
bildung spielt. Der Regensburger Philosoph verwendet in der HA in diesem Zusammenhang die Formen:
,durchnichtet”, ,vernichtet” — siehe dazu beispielsweise: HA 49-52.

®TE I1/1, Teil 2, 955-956.



Inhaltlich fliigt Ulrich dem urspriinglich dsthetischen Ansatz Balthasars der Betrachtung
nach wechselseitigen Polaritaten zwei weitere Schritte hinzu. Erstens o6ffnet er, dem
thomasischen Axiom der Schoépfung als Kommunikation des Seins folgend (creare als dare
esse), die metaphysischen Prinzipien und universalen Eigenschaften des Seins fiir die zwi-
schenmenschliche Dimension des Schenkens. Dies ermoglicht eine immer positivere Bewer-
tung der analogia entis und ihrer positiven Aspekte in den Banden der theologischen Drama-
tik und Logik — im Gegensatz zu Przywaras spater, allzu apophatischer Ausrichtung. Im zwei-
ten Schritt erfolgt eine Erweiterung der Deutung der Kommunikation des Seins als Gabe
durch das offenbarungstheologische Paradigma der christlichen Kenosis, insbesondere auf
Ulrichs Impuls. Christus macht die analogia entis personlich gegenwartig, indem er durch
seine gottliche Person deren ganze Breite umfasst: von der analogen Verwirklichung des
endlichen Seins iber die Seinsebenen der geschaffenen Wesen bis hin zum Absoluten Sein
selbst, ohne deren Differenz in seiner gottmenschlichen Wirklichkeit aufzuheben. Die Glei-
churspriinglichkeit von Armut und Reichtum, wie sie in der Verwirklichung der christologi-
schen Kenosis waltet, kommt sowohl in der Ontologie als auch in der Trinitologie zur Gel-
tung. Dies soll im zweiten Teil unseres Beitrags beleuchtet werden."’

3.Das Zusammenspiel zwischen Philosophie und Theologie
im Kontext des Dialogs zwischen
Ferdinand Ulrich und Hans Urs von Balthasar

Der Klappentext des friihen metaphysischen Meisterwerks Homo abyssus von Ulrich stellt
nichts anderes als eine Bewertung Balthasars dar. Es handelt sich um einen Auszug aus ei-
nem personlichen Brief, den er am 28. Mai 1962 an Ulrich schrieb. Sein Grundgedanke lasst
sich aber auch auf das Gesamtwerk des Regensburger Philosophen anwenden:

,Ulrichs Philosophie hat mit allen groRen schépferischen Leistungen dies gemein, dass sie
in untrennbarer Einheit mit allen anderen grolRen Intuitionen Aug in Aug steht: sie spricht
ebenso unmittelbar mit Thomas wie mit Schelling und Hegel wie mit Heidegger. Sie hat
zudem vor allen mir bekannten ontologischen Entwirfen dies voraus, dass sie Aug in Aug
steht zu den innersten Mysterien der christlichen Offenbarung steht, sie 6ffnet, ohne den
streng-philosophischen Raum zu verlassen, und damit den heillosen Dualismus zwischen

Philosophie und Theologie gliicklicher als vielleicht je bisher Giberwindet.“*®

Balthasar sieht die dualistische Auffassung der Beziehung zwischen Philosophie und Theo-
logie als hoffnungslos an, aber Ulrichs Denken ist eine beispiellose Uberwindung dieser un-
fruchtbaren Trennung. Wenn wir einen etymologischen Ansatz wahlen, deutet das von dem

7 Siehe: Epilog, 69-70, und bei Ulrich: HA 231-234.
'® STEFAN OSTER: ,Thinking Love At The Heart Of Things. The Metaphysics of Being as Love in the Work of
Ferdinand Ulrich”, in Communio: International Catholic Review 37 (2010/4) 660-700. Siehe: erste FuRnote.
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Basler Theologen verwendete Adjektiv ,heillos” darauf hin, dass eine inhdrente Einheit und
Integritat auf dem Spiel steht. Warum ist es notwendig, liber das dualistische Modell der
Beziehung zwischen diesen beiden Disziplinen hinauszugehen? Die Antwort ist im weiteren
Kontext des Verhaltnisses von natirlicher und tbernatirlicher Ordnung zu suchen, wie es
der Schweizer Theologe selbst 1946 tat, als er liber die aktuellen Aufgaben einer ausdriick-
lich katholischen Philosophie im Kontext der Debatten schrieb, die sich um die Nouvelle
Théologie entwickelten. Einerseits hielt er es fiir notwendig, in Ubereinstimmung mit der
Lehre der Konstitution Dei Filius des Ersten Vatikanischen Konzils zwischen zwei Wissensord-
nungen zu unterscheiden und dieser Unterscheidung entsprechend zwei Wissenschaften mit
eigenem Gegenstand und eigener Forschungsmethode zu setzen.'® Andererseits warnt er
vor einer Fehlinterpretation der Autonomie dieser beiden, die im Menschen selbst die Mog-
lichkeit sieht, die durch strikte Differenzierung entstandene Distanz zu Uberbriicken. Nach
dieser Auffassung ist es die eigene intellektuelle Leistung des Menschen, die die genaue Ab-
grenzung und Definition der Grenzen und der klar getrennten Kompetenzen der beiden Dis-
ziplinen oder Fachgebiete gewahrleistet. Dies konnte letztlich dazu fiihren, dass der Mensch
sich selbst zum MaRgeber des Ortes der Offenbarung aufschwingt.?’ Balthasar war der Uber-
zeugung, dass philosophisches und theologisches Denken eine relative Autonomie haben. Es
ist nicht ausreichend, sie zu unterscheiden, aber es ist ebenso wichtig, sich die gemeinsame
Schnittmenge ihrer Themenbereiche, die ganze Breite und den Reichtum der Realitat der
geschaffenen Seins vor Augen zu halten. Beide Wissenschaften dienen der Reflexion Uber die
geschaffene Welt und Uber die tatsachliche und konkrete Form der Wirklichkeit, der der
Mensch taglich begegnet. Die philosophische und die theologische Reflexion in diesem Zwi-
schenbereich sind und werden in ihrer unendlichen Suche nach den unzahligen Wahrheiten
der Ordnung der Natur mit einem unendlichen Staunen gegenseitig voneinander abhangig
sein. Sie sind dazu bestimmt, sich gegenseitig zu beleuchten und beschenken.

Hinter der Uberzeugung des Schweizer Theologen verbirgt sich die Einsicht, dass die ge-
schaffene Ordnung einen Zusammenhang in sich bergen kann, der sich dem denkenden
Geiste nur im Lichte der Offenbarung erschliet, obwohl er ihm ganz eigen ist. Balthasar
flihrt dies auf die Moglichkeit zuriick, dass der konkrete Vollzug des Denkens prinzipiell
durch personliche Siinde geschwacht werden kann und oft tatsachlich geschwacht wird. Die
Entdeckung dieser Wahrheiten und die ErschlieBung dieser in den Raum der christlichen
Offenbarung bilden das Medium fiir die Entstehung und das Leben einer originar christlichen
Philosophie.?! Einerseits kann also die Ordnung der Natur selbst ihren eigenen Reichtum

' DH 3015-3016: ,duplex ordo cognitionis”, , proprio objecto, propria methodo”. Siehe auch: KathPhil 7-9
und 13-14.

*° Fiinfzehn Jahre spater erértert Balthasar in seiner theologischen ars poetica Glaubhaft ist nur Liebe aus-
fihrlich die erwahnte Gefahr des katholischen theologischen Denkens und fasst sie unter dem Begriff ,anthro-
pologischer Reduktion” zusammen: HANS URS VON BALTHASAR: Glaubhaft ist nur Liebe, Johannes Verlag Einsiedeln,
Freiburg °2000, 19-32.

2 Glaubhaft ist nur Liebe, 92—97. Theologik. I. Wahrheit der Welt, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg
1985, XI-XIIl und XV. Im Folgenden als: TL I. Siehe auch: PuskAs ATTILA: ,Filozdfia és teoldgia parbeszéde Hans
Urs von Balthasar gondolkodasaban [Der Dialog zwischen Philosophie und Theologie im Denken Hans Urs von
Balthasars]”, in Communio: Nemzetkézi Katolikus Folydirat, XXV1 (2018/3-4), 47-66, insbesondere: 59-64.
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verlieren, wenn sie sich von der christlichen Offenbarung vollig abgrenzen oder ihre Mog-
lichkeit negieren will. In diesem Zusammenhang kann diese Hoffnungslosigkeit auch die Un-
fruchtbarkeit der Reflexion bedeuten. Andererseits, ,ohne Philosophie keine Theologie”zz,
lautet Balthasars zugespitzte und herausfordernde Maxime: ohne menschliches Denken, das
fahig ist, die letzten Fragen immer wieder zu stellen, keine menschliche Antwort auf die
SelbsterschlieRung Gottes gegeben werden kann. Letztere ist und wird also, so gesehen,
gleichermalien auf die erstere angewiesen sein.

Nach Balthasar kann die Einheit der beiden Erkenntnisordnungen und die urspriingliche
Zusammengehorigkeit des philosophischen und theologischen Forschens sowie die Integritat
ihrer Wechselbeziehung dadurch gewahrleistet werden, dass der Anfang und das standige
Element beider geistlicher Aktivitaten eine Kraft geistiger Natur ist, ein Eros, auf dessen Wir-
kungsfeld der jeweilige Denker eine Entscheidung trifft, die er verantworten muss. Diese
Antwort ist nach Balthasar die Selbsthingabe, die den Einsatz des ganzen Personlichkeit er-
fordert.”®> Die Spekulationen des Philosophen und des Theologen zielen auf einen einzigen
letzten Horizont/Weisheit ab, der als absolut und/oder personlich erfahren wird, unabhangig
davon, wo er sich bewegt: auf den Bahnen der geschaffenen menschlichen Vernunft oder
auf den tbernatirlichen Bahnen der Gnade.**

In seinem frihen Hauptwerk Homo abyssus erhellt Ferdinand Ulrich durch einen kreisen-
den, sich wiederholenden Denkstil Zusammenhange, deren schépfungstheologische, christo-
logische und trinitologische Relevanz unbestreitbar ist. Die Fahigkeit und geistlicher Sensibili-
tat dazu sind jedoch gegeben, da sich die Vernunft nicht durch spekulative Entscheidungen
dem Wort der Ubernatirlichen Offenbarung entzieht. Dieses wiirde eine Selbstoffenbarung
des dreieinen Gottes, der sich offenbaren will, sei es durch die Schopfung oder durch den
Erlosungsakt, von vornherein verunmaglichen.” Die Besonderheit und gleichzeitig auch Her-
ausforderung seines Stils besteht darin, dass er die Versuchung des Denkens thematisiert,

2TL1, Vi

%* KathPhil 16-19.

** Zum Verhiltnis von Philosophie und Theologie im Verstdandnis des Basler Theologen, siehe auch: KathPhil
13-39; Epilog, Johannes Verlag Einsiedeln, Trier 1987, 35-37; MANFRED LOCHBRUNNER: Hans Urs von Balthasar und
seine Philosophenfreunde, besonders: 189-226; PETER HENRICI: ,Zur Philosophie Hans Urs von Balthasars”, in
Hans Urs von Balthasar. Aspekte seiner Sendung, Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 2008, 75—100; GIANLUCA
FALCONI: Metafisica della soglia: sguardo sulla filosofia di Hans Urs von Balthasar, Citta Nuova, Roma 2008;
MARTIN BIELER: ,,Meta-anthropology and Christology. On the Philosophy of Hans Urs von Balthasar”, in Commun-
io: International Catholic Review 20 (1993/1) 129-46; PuskAs ATTILA: ,Filozofia és teoldgia parbeszéde Hans Urs
von Balthasar gondolkodasdban [Der Dialog zwischen Philosophie und Theologie im Denken Hans Urs von
Balthasars]”, in Communio: Nemzetkézi Katolikus Folydirat, XXV1 (2018/3-4), 47-66.

> Zur Beziehung zwischen theologischem und philosophischem Denken: FERDINAND ULRICH: ,,Das Problem ei-
ner Metaphysik in der Wiederholung”, in Salzburger Jahrbuch fiir Philosophie 5/6 (1961/62) 263-298, beson-
ders: ,,Das theologische Apriori der »Metaphysik der Wiederholung«”, 293—298; DAVID CHRISTOPHER SCHINDLER:
,Metaphysics as Praeparatio Evangelica”, in A Companion to Ferdinand Ulrich’s Homo Abyssus, Humanum Aca-
demic Press, Washington D.C. 2019, 89-112; MARTIN BIELER: ,Ferdinand Ulrich’s »Metaphysics as reenact-
ment«”, in Communio: International Catholic Review 46 (2019/1) 41-72; GABOR MAZGON: Mdridban olvasni az
frést. Ferdinand Ulrich biblikus ontoldgidja és ontologikus exegézise [Die Schrift lesen in Maria. Die biblische
Ontologie und ontologische Exegese von Ferdinand Ulrich], Dissertation (PPKE HTK), Budapest 2020, besonders
Abschnitt 3. und 4: 72-228. K. F. JAKAB: Teljes liresség [Leere-doch-Fiille], 126-152.
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seine eigenen spekulativen Entscheidungen standig reflektiert und andere Autoren mit die-
sem enthillenden Blick liest und erklart.® Die eigentliche Versuchung in seiner Konzeption
besteht in der , Hypostasierung” und ,Essentialisierung” des Seins, d.h. in der Auffassung,
dass es sich um eine selbstandige Realitdt oder einen bloBen Begriff handelt, der von den
existierenden Wesen unabhangig ist. In diesem verwirrten geistigen Milieu sind die lebendi-
gen Strahlen der Selbstoffenbarung Gottes von Briichen betroffen, die nicht nur fiir die theo-
logische, sondern auch fiir die philosophische Reflexion fatal sein kénnen. Nicht nur die
analogia entis, sondern auch die imago Trinitatis, d. h. die Eigenschaften, die Aspekte und
ihre Zusammenhange auf der Ebene des geschaffenen Seins, die einigermalen auf die Drei-
faltigkeit hinweisen, kdnnen nicht mehr wahrgenommen werden. Diese zu erspiiren, stand
von Anfang an im Vordergrund der intellektuellen Bemiihungen Balthasars. Der Salesianer-
Theologe Roberto Carelli driickt es in seiner Monographie (iber Balthasars Theologie der
Beziehung zwischen Mann und Frau so aus: Ulrichs Denkstil ist flr Balthasar von grof3er Be-
deutung, weil seine Intuitionen und Konzepte des Mysteriums der Trinitat die transparentes-
ten und kiihnsten Anndherungen an das Geheimnis der Trinitat in der zeitgendssischen Phi-
losophie sind.?’ Ulrich selbst beschreibt sein eigenes Bemiihen in der Einleitung seines onto-
logischen Hauptwerks kurz und biindig wie folgt:

,Wir dimensionieren deshalb unsere Aussagen in der Ubernatiirlichen Offenbarung nicht,
um einer pseudotheologischen Uberformung der Metaphysik das Wort zu reden, son-
dern dadurch den freien Selbstand der Philosophie aus dem Sein als Sein zu begriinden,
das heillt um die Theologumena, von denen die neuzeitliche Metaphysik durchsetzt ist,
zu enthillen; denn sie haben zur Ausléschung des Uberwesenhaften Seinsdenkens ge-
fihrt und zur Vollendung dieses Prozesses durch Hegel. [...] Der Uberstieg der Vernunft
aus dem Seienden ins Sein ist je neu erweckt durch die sich ereignende Bereitung der Na-
tur auf die Gnade hin, die nicht in der verabsolutierten Inkarnation des géttlichen Logos,
das heiRt in einer schlechthin gewesenen Ubereinkunft und Aufhebung der Natur durch
die Gnade aufgeht, genauso wie das Sein «aus den Prinzipien des Wesens resultiert»

(Thomas), aber darin seine Uberwesenhaftigkeit enthllt.“*

Im Folgenden soll die bisher diskutierte Frage auch aus der Perspektive des Lehramtes
kurz beleuchtet werden. Papst Johannes Paul Il. macht in Punkt 73 seines Enzyklika Fides et
ratio eine Uberraschende Bemerkung. Der Heilige Vater beruft sich auf die Analogie der

% STEFAN OSTER: , Of the Love that is »For Nothing«: In Honor of Ferdinand Ulrich”, in Communio: Interna-
tional Catholic Review 47 (Fall 2020), 571-571. Zu Beginn seiner Laudatio zitiert Bischof Oster aus einem Brief
von Hans Urs von Balthasar an Ulrich: ,,Wir werden lernen missen, Sie auszuhalten.” — Hier ist anzumerken,
dass Ulrichs enthiillender Blick der sehr frithen Sichtweise dhnlich ist, die der Schweizer Theologe bereits im
Rahmen seiner Dissertation im Bereich der Germanistik (1930) prasentiert hat und die in seinen spateren
Uberarbeitungen wihrend seiner Noviziat als Jesuiten (1937-1939) entscheidend blieb. Ulrichs Grundhaltung
hat Ahnlichkeiten mit der Weise, wie der junge Balthasar auf den Seiten der Apokalypse der deutschen Seele
das Verhaltnis der deutschen Schriftsteller und Dichter zu den letzten Fragen auslotet.

%" ROBERTO CARELLI: L'uomo e la donna nella teologia di Hans Urs von Balthasar, Eupress, Lugano 2007, 178;
siehe auch: 185-186; 188—-189.

2 HA 3.
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Kreisbewegung, um die richtige Beziehung zwischen theologischem und philosophischem
Denken zu veranschaulichen. Der erste Brennpunkt dieser Bewegung ist das ,in der Ge-
schichte geoffenbarte Wort Gottes”, der zweite die ,menschliche Suche nach der Wahrheit,
das heit das unter Respektierung der ihm eigenen Gesetze entwickelte Philosophieren ist.
In seiner Vision wird die elliptische Bahn der christlichen Reflexion in einzigartiger Weise
durch ein doppeltes Zentrum konstituiert. Dabei wirken das Licht der Vernunft und das Licht
der Gnade gemeinsam und in einem gemeinsamen Raum, der menschlichen Geschichte. So
wollte der Heilige Vater in Fides et ratio (iber die Intention der Konstitution Dei Filius hinaus-
gehend nicht nur zwischen den beiden Bereichen unterscheiden, sondern auch das zu er-
leuchten, wie Glaube und Vernunft , sich gegenseitig stlitzen” (DH 3019). Er versucht auch zu
zeigen, wie sie zusammenspielen. Papst Johannes Paul Il. stellt zwar fest, dass der menschli-
che Verstand, der seinen Glauben zu verstehen sucht, auf seinem Weg die korrigierende
Rolle des Lichts des Glaubens erfahrt, aber das ist nicht der Hauptpunkt seiner Botschaft. Der
negative Aspekt wird sofort durch den positiven erganzt, wenn er es so ausdriickt: ,sie [die
Vernunft] wird sogar angespornt, Wege zu erforschen, von denen sie von sich aus nicht ein-
mal vermutet hatte, sie je einschlagen zu kénnen. Aus diesem Verhaltnis zum Wort Gottes in
Form der Kreisbewegung geht die Philosophie bereichert hervor, weil die Vernunft neue und
unerwartete Horizonte entdeckt.“*’

Wie ersichtlich ist, skizziert der Heilige Vater zudem die Moglichkeit eines ausdriicklich
christlichen philosophischen Denkens. Die menschliche Rationalitdt ist demnach imstande,
unter der Wirkung des Lichts des Glaubens neue Horizonte zu eréffnen. Dabei kann sie (iber
die korrigierende Funktion des Lichts des Glaubens hinaus auch eine heuristische Rolle spie-
len. Im Licht der Gnade verwirklichen sich einerseits die eigenen Moglichkeiten und ander-
seits er6ffnen sich ,unerwartete Horizonte”. Ulrichs Denkstil, das kreisende Denken und die
Metaphysik der Wiederholung von geistigen Entscheidungen, kann als eine Form der Ver-
wirklichung dieser Horizonterweiterung gesehen werden. Es stellt sich jedoch die Frage, ob
die Horizonte jenseits der Hoffnung der menschlichen Vernunft zur durch die Gnade wieder-
hergestellten Natur oder zur Gnade im engeren Sinne gehdren? Wahrscheinlich zur beidem.

Uber die Méglichkeit, dass philosophisches Denken ein neues Licht auf theologische
Wahrheiten werfen kann, schreibt auch Balthasar beispielsweise im Epilog. Der christliche
Glaube ist dazu aufgerufen, die philosophische Grundfrage, warum es etwas gibt und nicht
nichts, lebendig zu halten. Zudem kénnen die transzendentalen Eigenschaften des Daseins,
die sich fir den Blick, der das geschaffene Dasein betrachtet, ergeben, auch Licht auf christli-
che Geheimnisse werfen. Zudem sind die Transzendentalien nach Ansicht des Schweizer
Theologen am besten fiir diese Aufgabe geeignet.*®

Es lohnt sich abschlielend, das wesentliche Spezifikum dieser ,elliptischen Reflexion”,
d.h. die gegenseitige Bestimmung ihrer Brennpunkte, auf der Ebene des Dialogs zwischen

» Heiliger PAPST JOHANNES PAUL II: Enzyklika Fides et ratio iber das Verhdltnis von Glaube und Vernunft, nr.
73. Quelle: https://www.vatican.va/content/john-paul-ii/de/encyclicals/documents/hf_jp-ii_enc_14091998
fides-et-ratio.html

30 Epilog, 36-37: ,Unsere Trilogie [...] ist auf dieser gegenseitigen Erleuchtung aufgebaut.”
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den beiden christlichen Denkern zu bedenken. Das ,gestaltlesende Denken”, um mit Jorg
Disse zu sprechen, hat auch Ulrichs Denkstil seit den 1960er Jahren gepragt. In dieser Hin-
sicht herrscht unter denjenigen, die mit ihrem geistigen Erbe eng vertraut sind, weitgehend
Einigkeit.>! Es ist deutlicher denn je, dass wir mit einer Interaktion auf der Ebene des Dialogs
zwischen Ulrich und Balthasar rechnen miissen. Daher kdnnen wir mit der Grundthese von
Roberto Carelli grundsatzlich zustimmen: ,,Ulrich ist der bestmoégliche philosophische Rah-
men fiir Balthasar (sponda filosofica), Balthasar die theologische Perspektive (sfondo theolo-
gico) von Ulrichs Denken“. Im Lichte dieser Wechselseitigkeit und offensichtlich seiner eige-
nen Erfahrung als Leser zieht Carelli auch eine liberraschende hermeneutische Schlussfolge-
rung: ,,Ulrich lesend verstehen wir Balthasar, Balthasar lesend verstehen wir Ulrich.” In der
Interpretation des Salesianer-Theologen ist ihr Werk von der ,Logik einer einzigen Sen-
dung” durchdrungen.** Die grundlegenden Aspekte dieses spirituellen Auftrages werden
jedoch im zweiten Teil unserer Studie skizziert.

In seiner Studie Uber die gestaltende Kraft des Denkens von Balthasar berichtet der evan-
gelische Theologe und Philosoph Martin Bieler eine persénlichen Erinnerung. Er betont, dass
vor allem der Basler Theologe Ulrich hochschéatzte, aber nicht ohne Grund. In einem ihrer
Gesprache erklarte Balthasar seine Begeisterung mit der folgenden Aussage. Bei jedem Ge-
danken, den er fir originell hielt, musste er gleichzeitig einsehen, dass Ulrich ihn schon vor
ihm formuliert und sogar weitergedacht und die Schlussfolgerungen frither gezogen hatte.*
Spater, wahrend seiner Doktorarbeit, konnte auch Martin Bieler personlich die Fahigkeit des
Regensburger Philosophen erfahren, unerhorte menschliche Tiefen mit den erstaunlichen
Hohen der Trinitat spekulativ zu verbinden. Seinen diskret enthiillenden Blick zu ertragen,
war wohl auch eine Aufgabe fiir Balthasar selbst.

3 »In der Tat ist es ganz offensichtlich [...], dass der Schliissel zu Ulrichs Ontologie trinitarisch ist; das Thema
der Endlichkeit wird aus einer ekklesiologischen Perspektive heraus konzipiert; die Anthropologie wird von der
Logik der evangelischen Rate befruchtet; die Philosophie des Gebets kann als Antwort auf das Thema der Sehn-
sucht gesehen werden; und das Interesse an der Erfahrung des Kindes findet sein Urbild in der Eucharistie. Was
Ulrich explizit darlegt, wird von Balthasar ohne Zégern angeeignet.” — R. CARELLI: i.m., 180. Jacques Servais,
Gdabor Mazgon, Stefan Oster, Martin Bieler, Emmanuel Tourpe, D. C. Schindler sind sich einig, dass die Dynamik
der Auspragung von Wirkungen reziprok ist. Siehe auch: JACQUES SERVAIS, ,,Balthasar: Proponent and Beneficiary
of the Thought of Ferdinand Ulrich”, in Communio: International Catholic Review 49 (2022/1) 182-217, beson-
ders 214-217.

*2 R. CARELLI, 177 und 205.

** MARTIN BIELER: ,,How Balthasar Shaped My Mind”, in How Balthasar Changed My Mind. Fifteen Scholars
Reflect on the Meaning of Balthasar for Their Own Work (ed. Rodney A. Howsare & Larry S. Chapp), The Cross-
road Publishing Company, New York 2008, 26-40.
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Il. Von frihen Konvergenzen
zur positiven Gestalt der Analogia entis

Im ersten Teil unseren Ansatzes haben wir gesehen, wie der Schweizer Theologe und der
Regensburger Philosoph Uiber die Bedeutung der ibernatiirlichen Offenbarung als theologi-
sches Apriori fur die philosophische Reflexion nachdenken. Dann haben wir auch einen Ein-
blick erfahren, wie sie die Moglichkeit des Zusammenspiels von philosophischem und theo-
logischem Denken sehen. Im Folgenden werden wir unsere Aufmerksamkeit auf den inhaltli-
che Momente und Zusammenhange fokussieren. Zunachst betrachten wir das Thema aus
einer philosophischen Perspektive. Wir werden zeigen, wie Ferdinand Ulrich und Hans Urs
von Balthasar sich dem Objekt der christlichen Metaphysik gendhert haben und wie sie lGber
den Prozess der metaphysischen Erkenntnis dachten. Dann wenden wir uns dem fundamen-
talen Axiom von Thomas von Aquin zu, dem realen Unterschied zwischen Sein (esse) und
Wesen (essentia).

1. Der eigentliche Objekt christlicher Metaphysik

Balthasars friiheste Ansichten zum eigentlichen Thema der Metaphysik finden sich in Geein-
te Zwienatur. Eine philosophische Besinnung, die entstand im Anschluss an die erweiterte
Ausgabe seiner Dissertation (1939-1941) als philosophisches Reslimee oder Einfiihrung in
das Werk.** Ulrichs friiheste Konzeption der Spekulation als kreisendes Denken, eine Selbig-
keit von , Excessus” und ,Exinanitio” (1954-1958), kristallisierte sich in dem bereits erwdhn-
ten metaphysischen Hauptwerk Homo abyssus (1961) heraus. Die Einsichten der beiden jun-
gen christlichen Denker konvergieren sehr stark. Betrachten wir zunachst die Position des
Schweizer Theologen.

Im ersten Kapitel von Geeinte Zwienatur weist der junge Balthasar darauf hin, dass im
Schema des porphyrischen Baumes, der sich mit einer umgekehrten Dynamik von den Blat-
tern zu den Wurzeln, d.h. von der Substanz zum Individuum, entfaltet, das noch nicht Ge-
wusste auf den nachsten abstrakten Gattungsbegriff (genus proximum) bezogen wird, der als
bereits gewusst angenommen ist. Dieses Schema bleibt jedoch letztlich auf der Ebene der

3 Jorg Disse entdeckte Balthasars 160-seitiges unvollendetes Manuskript 1991. Der urspriingliche Untertitel
,Erfahrung des Seins” ist durchgestrichen. Im Rahmen seiner Habilitationsschrift, die er einer Bewertung der
Philosophie Balthasars mit dem Schwerpunkt auf Fragen der Individualitdt und Singularitat widmet, analysiert
er auch ausfihrlich die friihen Einsichten, die sich in Geeinte Zwienatur dufRern, sowie eine Anfang 1933 am
Ende des Pullacher Philosophiestudiums verfasste Abschlussarbeit mit dem Titel Sein als Werden. Eine Untersu-
chung zur scholastischen Fundamentalontologie — siehe: JORG DISSE: Metaphysik der Singularitét. Eine Hinfiih-
rung am Leitfaden der Philosophie Hans Urs von Balthasars, Passagen Verlag, Wien 1996. Balthasars philoso-
phische Erstlingsschrift im Folgenden: GZ.
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Abstraktion stecken. In einer kritischen Auseinandersetzung mit diesem Ansatz argumentiert
Balthasar ausfiihrlich, dass das einzigartige, partielle und konkrete Sein, insofern es ein
Zweig desselben als absolut und allgemein postulierten Seins ist, gerade in seiner einzigarti-
gen, partiellen und konkreten Qualitit Gegenstand der Metaphysik sein muss.>> Die Indivi-
dualitat ist in der porphyrianischen Auffassung nichts anderes als ,eine an letzter Stelle zu
einer «fertigen» abstrakten Natur hinzugefiigte, konkretisierende Beschaffenheit“.*® In sei-
nem eigenen Modell jedoch ist jedes konkrete Wesen zunachst und radikal mit der Qualitat

der Individualitat durchdrungen:

&
<

(Sein)  (Sein 1) (Sein2)  (Sein 3) (Sein 4) (Sein 5) 0 (Sein 6)
(Substanz) Subst. 1 Subst. 2 Subst. 3 Subst. 4 Subst. 5

Korper K1 K2 K3 K4

Lebewesen L1 L2 L3

Sinnenwesen S'1 S2

Vernunftwesen V1

dieser Mensch

Seine Erklarung des Modells wirft nicht nur Licht auf Balthasars Verstandnis des eigentli-
chen Objekts der Metaphysik, sondern auch darauf, wie man es erkennen kann:

,«Sein 5» und «Sein 6» fallen zusammen, «Sein 4» ist das konkrete Sein des Tieres, «Sein
3» der Pflanze (die selbst in der Art von «Sein 6» individualisiert zu denken sind), «Sein
2» der anorganischen Welt. «Sein 1» und Sein tGberhaupt sind uns nur in diesen analogen
Formen und durch sie hindurch zuganglich. Wie ich «Sein 6» nur dann sehe, wenn ich die
letzte Kolonne des Schemas von unter her durchschaue, denn «Sein 6» ist eben diese
ganze Kolonne als Einzigte und untrennbare Einheit, so sehe ich auch «Sein liberhaupt»
metaphysisch (und nicht erkenntnistheoretisch) nur im Durchblick von Sein 6 - Sein 5
etc. Die Zugdnge zu jeder Seinsqualitdt und schlielRlich zur Qualitat von (weltlichem) Sein
Uberhaupt ergeben zich nur durch die jeweiligen Stufen der Wesensbestimmungen jeder

Seinsart hindurch, die in der Welt empirisch begegnen.“*’

Metaphysische Erkenntnis des Seins sei daher nur in der Existenz des Seienden moglich,
folgert der Schweizer Theologe. Die Destillation des Seins in Begriffe reduziert die metaphy-
sische Erkenntnis auf ein abstraktes Spiel von Klassifikationen. Die Definition homo est
animal rationale bestimmt das Wesen des Menschen indirekt, in Bezug auf einen zuvor fest-
gelegten Gattungsbegriff. Der durch Abstraktion gewonnene Endhorizont, das ens, von dem

* Gz 18.
* Gz 20.
3Gz 20.
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Thomas von Aquin behauptet, es trete als erstes und als quasi notissimum, d.h. als das
Selbstverstandliche®® in das Blickfeld der menschlichen Vernunft, ist letztlich neutral gegen-
Uber und distanziert von partiellen Seinsebenen. Das Licht des geschaffenen Intellekts kann
also weder das Sein des Seienden noch das Sein im Allgemeinen durchdringen.*®

Der junge Balthasar erklart diese Fehlorientierung der Reflexion damit, dass in der scho-
lastischen Ontologie die Materie das Prinzip der Individualitat war. Die Unterscheidung zwi-
schen dem Sein als spezifischem Gegenstand der Metaphysik und dem Seienden als spezifi-
schem Gegenstand der Wissenschaften fiel mit der Behauptung des Gegensatzes zwischen
Abstraktem und Konkretem, zwischen Geist und Materie zusammen. Dies hatte seiner An-
sicht nach zur Folge, dass sich die Metaphysik von der Untersuchung der sich konkret mani-
festierenden Seinsformen entfernte. Die ausschlieRliche Betonung des Abstrakten und All-
gemeinen in der klassischen Metaphysik, die noch den Ansatz der scholastischen Philosophie
durchdrang und bestimmte, bewegte sich allmahlich zum Gegenpol des Partikularen, des
Besonderen und Partiellen, dank der christlichen Offenbarung und Erfahrung des Seins, des
personlichen und konkreten Seins Gottes, d. h. eines theologischen Apriori.

Der Schweizer Theologe bezieht sich in seiner Argumentation mehrfach auf den Doctor
Angelicus, indem er zum Beispiel darauf hinweist, dass die bloRe allgemeine Erkenntnis von
ihm als eher unvollkommen angesehen wurde. Der Aquinate weist auch darauf hin, dass die
menschliche Erkenntnis, insofern sie an Gottes Schépfungsakt teilhat, nicht nach blofBer All-
gemeinheit streben darf, sondern in der Spannung zwischen Anschauung und Begriff bleiben
muss. Auf diese Weise ist sie in der Lage, die Individualitdt und Singularitdt des konkreten
Wesens zu erkennen, in dhnlicher Form wie es auch Gott vermag.*°

Das Objekt der Metaphysik ist flir den jungen Balthasar also nicht nur die abstrakte Sub-
stanzform und ihre akzidentiellen Bestimmungen. Sofern es das Sein darstellt, fallt das ge-
samte konkrete Seiende, genauer gesagt jedes konkrete Seiende, in den Bereich der Meta-
physik. Ihre Einzigartigkeit und ihre Unwiederholbarkeit hdangen paradoxerweise auch mit
ihrer Sein zusammen, und in dieser Hinsicht sind sie ebenso begrifflich unerschépflich. ,,Das
Individuelle nimmt prinzipiell den gleichen Platz in der Metaphysik ein wie das Allgemeine” —
schlieRt er.*! Balthasar will die Unterordnung zwischen dem Allgemeinen und dem Besonde-
ren, dem Universellen und dem Partikularen nicht umkehren. Er zieht eine Art Nebeneinan-
derstellung vor, indem er fir die Gleichwertigkeit der beiden Prinzipien argumentiert. Aus
dieser Perspektive steht die Metaphysik in der Tat in Opposition zu den Naturwissenschaf-
ten, insofern diese auf die Erforschung allgemeiner Gesetze abzielen. Der Schweizer Germa-
nist zieht es vor, erstere mit der Kunst zu verbinden und die Grunderfahrung beider in der
totalen Offnung des Subjekts auf den Gegenstand und den Sein des Gegenstandes zu entde-
cken. In der Analyse der klassischen Seins-Erfahrung im zweiten Kapitel des Werkes erhalt
dieses Nebeneinander eine neue Bedeutung im Sinne der Einzigartigkeit: Das Individuelle

¥ comm. in Met. 1,1. 2; De Ver. q. 1, 1; STh 1, q. 5, a. 2. Vgl. HA 9.
¥ Gz 21.

Gz 17; 22; 24.

Gz 24.
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und das Partielle werden zu den Polen, die die spezifische Qualitdt der Totalitdt des Seins
liefern und tragen. Das ,Primat” von Individualitat und Partikularitdt wird also relativ friih
artikuliert.*?

Wie wir sehen, erhebt Balthasar das Singuldre und Einzigartige nicht nur in den gleichen
Rang wie das Universelle, sondern stellt es auch in den Mittelpunkt der Metaphysik und be-
trachtet es spater als die dringendste Frage der christlichen Philosophie.** Die Metaphysik ist
in der Tat die Betrachtung des Singularen, die Rlickkehr des aus dem Sein herausgehobenen
Intellekts zum konkreten Seienden: die Suche nach der ontologischen Struktur des endlichen
Existierenden, seinen konstituierenden Prinzipien, die in immer neuen, unerschopflichen
Zusammenhangen erscheinen. Mit diesem Ansatz wird das Axiom des Thomas von Aquin, die
Realdifferenz, phanomenologisch erschlossen und zur paradigmatischen Differenz hinter
allen metaphysischen Polarititen zuriickinterpretiert. Der Hauptteil seiner Uberlegungen
besteht in der Auswertung der Seinserfahrungen, die sich in den entscheidenden Stromun-
gen und Gestalten der Philosophiegeschichte nachzeichnen lassen, einerseits im wechselsei-
tigen System der Pole von Sein (Akt) und Wesen, andererseits im System der wechselseitigen
Beziehungen zwischen den Polen der Transzendenz (GZ 27-47; 56-77) und der Immanenz (GZ
47-57; 78-89).*

Wie bei Balthasar gravitiert Ulrichs Homo abyssus von Anfang an und immer wieder im
konkreten Medium des konkret existierenden Seienden zum weitesten und begrifflich uner-
schopflichen Horizont der Seins. In der Gegenwart jenes ens, das nach Thomas von Aquin
nur die konkrete Substanz als esse habens sein kann, d.h. das Seiende, das den Seinsakt als
sein eigenes verwirklicht.** Paradoxerweise vollzieht sich die Fragestellung nach dem Sein
des Seienden unablassig auf dem Weg des Seienden, d.h. einerseits dehnt sie sich durch ihre
intellektuelle Bewegung ins Sein aus (excessus), und andererseits kehrt sie, sofern sie speku-
lativ ihrer transzendentalen Bewegung folgt, in den Bereich des Seienden zuriick (exinanitio).
Ulrich verdeutlicht diese paradoxe Dynamik durch die Analogie der Kreisbewegung: Es han-
delt sich nicht um zwei aufeinanderfolgende spekulative Phasen, sondern um die Kreisbewe-
gung von spekulativen Akten, die sich gleichzeitig ineinander vollziehen. Die Vernunft kreist
um das begrifflich nicht fixierbare, unerschépfliche ,Mitte” des Seins, ihre Kreisbahn aber
flihrt immer wieder durch die Seienden, und so stellt der ,Radius” ihrer Kreisbewegung die

* Gz 25. Vgl. J. Dissg, 133-164. Balthasar formuliert seine friihe Einsicht im Zusammenhang mit der polaren
Struktur des Einen als Transzendentem neu. Der Grundgedanke des Aquinaten bezliglich des nicht subsis-
tierenden Seins (De Pot. g. 1, a. 1), auf dessen Bedeutung Ulrich verwiesen hat, wird ein organischer Teil seiner
Argumentation in seiner theologische Dramatik: Theodramatik IV. Das Endspiel, Johannes Verlag, Einsiedeln
1983, 59-60. Im Folgenden: TD IV.

** HANs URs VON BALTHASAR: Das Ganze im Fragment. Aspekte der Geschichtstheologie [erste Erscheinung:
Benziger, Einsiedeln 1963], Johannes Verlag Einsiedeln, Freiburg 21990, 203-209; TD IV, 59-71.

* Im nichsten Unterabschnitt des 2. Kapitels von Geeinte Zwienatur, das er nicht abgeschlossen hat, analy-
siert er die klassischen metaphysischen Grundbegriffe in der Absicht, sie fir die christliche Erfahrung des Seins
zu 6ffnen. Auch das dritte Kapitel, welches den transzendentalen Eigenschaften des Seins gewidmet war, konn-
te nicht fertiggestellt werden.

*> Comm. in. Met. 12,1. 1, nr. 4.
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ontologische Differenz dar, aber ihre Bewegung endet nie in einem einzigen monotonen,
d.h. einem zu sich selbst zuriickkehrenden Kreis.*®

Den Beginn des metaphysischen Aktes des Denkens (iber das Sein beleuchtet Ulrich mit
dem Begriff ,Krisis des Seins“. Daraus lasst sich ahnen, dass er nicht nur den abstrakt-
unterscheidenden, primar logischen Akt der Urteilsbildung meint, sondern auch das selbst-
bestimmende und gestaltende Vermdgen des Willens, den Akt der Entscheidung, ganz abge-
sehen von den theologischen Konnotationen. Der junge Ulrich erweitert den ,vertikalen”
Horizont des Axioms des Aquinaten von der realen Unterscheidung zwischen esse und
essentia, wie es schon Balthasar getan hatte, und stellt es in das Licht der Differenz zwischen
dem Sein als dem vollkommensten und vollstandigsten Akt und dem bereits existierenden
konkreten Substanz. Seine Definition lautet:

»Wir nennen den «Anfang» der spekulativen Entfaltung der Differenz von Sein und Sei-
endem: Krisis des Seins, sofern in ihr die selbige Verwendung von Sein und «Nichts» in
der konkreten Substanz, die diese Bewegung immer schon als positive Setzung durch

Gott Uberholt hat, zur Entscheidung kommt.“*’

In Ulrichs Auffassung der , Krisis des Seins” ist das Sein sowohl der objektive als auch der
subjektive , Trager” dieses nicht rein logischen Aktes. Im Zuge der Krisis des Seins wird im
objektiven Sinne das entschieden (genitivus objectivus), was im subjektiven Sinne durch das
Werden des konkreten Seienden bereits entschieden ist (genitivus subjectivus). Ulrich will
sich damit vom Ansatz Hegels und Heideggers absetzen. In Thomas von Aquin findet der jun-
ge Regensburger Philosoph die Einsicht, die der selbige Verwendung von Sein und , Nichts”
einen Sinn gibt und den Geist aus dem Labyrinth des Selbstwiderspruchs herausfiihrt. Der
Doctor Angelicus formuliert es so: ,Verbi gratia esse significat aliquid simplex et completum,
sed non subsistens” (De Pot. g. 1, a. 1). Der Akt des Seins bedeutet etwas Einfaches und Voll-
kommenes, das jedoch nicht an sich selbst existiert. Es ist also die konkrete Substanz, die ein
selbstandigen subsistierenden Sein hat. Im Lichte der konkreten Substanz ist das Sein als
Sein auch ,,Nichts”. Bei Ulrich bezeichnet die Verwendung von Anfiihrungszeichen die Abwe-
senheit von Substanzialitat im Akt des Seins und in diesem Sinne sein Nichts. Das theologi-
sche Apriori dieser spekulativen Entscheidung kommt auch im positiven Setzungsakt Gottes
zum Ausdruck, der die Dimensionen des ,,gegebenen Seins” und des ,substanzlosen Seins“
nicht trennen lasst. Der Regensburger Philosoph will also den Horizont des Seins als Sein als
reine Vermittlung interpretieren, als ontologisches Geschehen der freien und verschwende-
rischen Seinsgabe aus ipsum esse subsistens, dessen letzte Zielrichtung das Sein der konkre-
ten und selbstandigen Substanz selbst ist. Das Sein an sich kann nicht als Bild der Gite Got-
tes betrachtet werden. Vielmehr ist es das an sich nicht subsistierende Sein, das als untrenn-
bare Einheit mit den Seienden betrachtet werden muss. Seine Einfachheit und Vollstandig-
keit bringen seinen Reichtum zum Ausdruck, wahrend die Tatsache, dass es ihn an sich nicht
existiert, auf seine vollige Armut hinweist.

**HA 7-19.
*"HA 49.
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Die Einsicht des Aquinaten macht Ulrich zum Paradigma seines eigenen kreisenden Seins-
denkens. Er erklart den metaphysischen Unterschied zwischen esse und essentia, Form und
Materie, Substanz und Akzidenz und den Unterschied zwischen den spekulativen Modellen
von Partizipation und Kausalitdat von diesem Ausgangspunkt aus: vom Ursprung der Differenz
zwischen Akt und Subsistenz. Wir stimmen mit Martin Bieler Uiberein, dass dies der origi-
nellste Beitrag Ulrichs zur Philosophie ist. Er 6ffnet die Metaphysik zur Anthropologie, die
spekulative Philosophie zur dialogischen Philosophie. In seinem Ansatz ist der andere
Mensch fir den geschaffenen Geist das ausgezeichnete Wesen mit einem eigenstandigen
Sein, in dessen Gegenwart die Dimensionen der Seinsgabe spirbar werden.*

Fasst man die frihen Konvergenzen von Balthasar und Ulrich zusammen, so kann man
feststellen, dass sie von dhnlichen Intuitionen lber den Gegenstand der Metaphysik und den
Vollzug des metaphysischen Erkennens inspiriert sind.*® Im Zentrum ihrer Reflexion steht das
konkrete esse habens und der Mensch, der seinen eigenen Seinsakt mafligebenderweise
verwirklicht. Die ,vertikalen” (vom konkreten Menschen als Individuum hin zum ,Sein 6)
und , horizontalen” Orientierungen des Balthasarschen Modells (,,Sein 5/6 hin zum ,,Sein als
Sein“) sowie die Realunterscheidung betrachtet im Spannungsfeld von Transzendenz und
Immanenz entsprechen den spekulativen Grundrissen, die Ulrichs kreisendes Seinsdenken
bestimmen. Beide erweitern den urspriinglichen Horizont der Realunterscheidung. Sie ver-
suchen ihre phanomenologische Neuinterpretation im Kontext einer kritischen Auseinander-
setzung mit Heideggers ontologischer Differenz, eine Neuauslegung, die offen ist fiir die Dif-
ferenz zwischen dem Schopfer und der geschaffenen Welt, d.h. fiir die schépfungstheologi-
sche Differenz. Beide entfalten das Phanomen des endlichen und kontingenten Seienden
und des endlichen Geistes als komplexe Schnittpunkte asymmetrischer Pol-Paare, die sich
gegenseitig bedingen, aber nicht aufeinander reduzierbar sind.”® Fiir den jungen Balthasar ist
also die phanomenologische Neuinterpretation der Realdifferenz der Schllssel zur Verwirkli-
chung seiner grundlegenden Intention der Integration. In den Jahrzehnten der Entstehung
der Trilogie hat er sich aus demselben Grund mehr mit der Frage der Transzendentalien und
ihrer polaren Struktur beschaftigt.

*® MARTIN BIELER: ,,»Analogia Entis as an Expression of Love according to Ferdinand Ulrich”, in The Analogy of
Being. Invention of the Antichrist or the Wisdom of God? (ed. Thomas Joseph White O.P.) William B. Eerdmans
Publishing Company, Grand Rapids, Michigan — Cambridge, U.K. 2011, 314-337, im Besonderen: 314-321. STE-
FAN OSTER: Mit-Mensch-Sein. Phdnomenologie und Ontologie der Gabe bei Ferdinand Ulrich, Verlag Karl Alber,
Freiburg—Miinchen 2004, 209-249. MARINE DE LA TOUR: Gabe im Anfang. Grundziige zur metaphysisches Denken
von Ferdinand Ulrich, Miinchener Philosophische Studien, Kohlhammer, 2016, im Besonderen: 31-58.

* Daher ihr Interesse am paradigmatischen Sein des Kindes und seiner ,,apriorischen” Seinserfahrung. F. UL-
RICH: Der Mensch als Anfang. Zur philosophischen Anthropologie der Kindheit, Johannes Verlag, Einsiedeln 1970,
im Besonderen: 47-111; HA 406-409; H. U. VON BALTHASAR: Wenn ihr nicht werdet wie dieses Kind, Johannes
Verlag Einsiedeln, Freiburg, Z1998, im Besonderen: 16-33.

% D. C. SCHINDLER: 74-95. PUSKAS ATTILA: »,Hans Urs von Balthasar filozéfiai gondolkoddsanak sajatossagai.
Kisérlet egy keresztény teoldgiai metafizika felvazoldsara [Die Grundziige des philosophischen Denkens von
Hans Urs von Balthasar. Versuch eine christlich-theologische Metaphysik zu skizzieren] ”, in Hit és gondolkodds.
Tanulmdnyok Mezei Baldzs készéntésére [Glaube und Denken. Festschrift fiir Baldzs Mezei], I'Harmattan,
Budapest 2021, 325-340, im Besonderen: 330-334.
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2.Das positive Gesicht der Analogie entis

Die Einsichten des Thomas von Aquin, insbesondere die Realunterscheidung zwischen Sein
(esse) und Wesen (essentia), sind, wie wir gesehen haben, fir Ulrich und Balthasar durch-
gangig inspirierend. Die von Erich Przywara gepragte Interpretation des jungen Schweizer
Theologen wird jedoch in seinem Dialog mit Gustav Siewerth und spater mit Ferdinand Ul-
rich neugestaltet und kristallisiert. Eliecer Pérez Haro halt in seiner Monographie (iber
Balthasars Philosophie den Denkansatz von Gustav Siewerth und Ferdinand Ulrich fiir so ein-
flussreich, dass er von einem ,,ersten” und einem ,,zweiten” Balthasar spricht. Seiner Ansicht
nach stellt der ,erste”, Przywara folgend, das Wesen (So-Sein) liber das Sein (Da-Sein), und
mit letzterem meint er den einfachen Akt des Vorhandenseins. Der ,Zweite” hingegen er-
hebt das Sein Uber die Wesen, indem er es als eine reale Wirklichkeitsfiille interpretiert. Ha-
ro ist Uberzeugt, dass dies die zuvor bei Balthasar postulierte Asymmetrie umkehrt und eine
radikale Veranderung darstellt. Wir sind jedoch der Uberzeugung, dass diese Umkehrung
eher einen Wandel in der Begriffsbildung des Basler Theologen mit sich bringt als in seiner
metaphysischen Grundhaltung, und zwar weniger radikal als Haro setzt. Wir halten es daher
nicht flir gerechtfertigt, Balthasars intellektuellen Werdegang in zwei unterschiedliche Pha-
sen zu unterteilen. Wir halten es fiir wahrscheinlicher, dass Balthasar in der zweiten Halfte
der 1950er Jahre von Gustav Siewerth und, durch dessen Vermittlung, von zeitgendssischen
franzésischen Thomasinterpreten wie Hans André neue Impulse fiir eine differenziertere
Entwicklung seines urspriinglichen Denkens erhielt. Ab den 1960er Jahren riickten die Intui-
tionen Ulrichs in den Mittelpunkt seiner Aufmerksamkeit und inspirierten ihn tber die Jahr-
zehnte der Trilogie hinweg weiter.

Ubrigens hatte sich Balthasar die Auffassung von Przywara noch nicht ganz zu eigen ge-
macht, als er wahrend seiner Jahre als Jesuitennovize die Geeinte Zwienatur und spater die
Wahrheit der Welt schrieb. In letzterer, die den Hohepunkt seines philosophischen Friih-
werks darstellt, prasentiert er bereits eine Konzeption des Daseins als unerschopfliche Fille,
aus der das konkrete Seiende als Mysterium hervorgeht — im Gegensatz zur existentia, die
als bloRe Faktizitat verstanden wird.>* Seit den 1950er Jahren distanziert sich Balthasar aus-
driicklich von der spate spekulative Haltung Przywaras, die von der apophatischen theologi-
schen Tradition allzu negativ gefarbt war und notwendigerweise in der grofRere Dissimilitudo
(maior dissimilitudo) das letzte Wort hatte.”® Im Verlauf seines Gesamtwerkes vollzieht der
Schweizer Theologe eine deutliche Bewegung hin zu einer Betrachtung des Seins als Aktfllle.
Dabei lasst sich eine ausdriickliche Beeinflussung durch das Denken Ulrichs feststellen, wel-

>t Zum Beispiel: TL I, 216-219. Balthasar selbst spricht wie Ulrich von einer Art metaphysischer Bewegung
zwischen den ,,Polen” der realen Differenz (,innerseinshafte Bewegung®“), von der aus er auch auf das Phano-
men der ontologischen Zeit ibergeht: vgl. HA 169-185.

> ELIECER PEREZ HARO: El Misterio del Ser. Una Meditacion entre filosofia y teologia en Hans Urs von Baltha-
sar, Santandreu Editor, Barcelona 1994, 117, 110-111; D. C. SCHINDLER, 78-79; J. BETz: ,The Analogia Entis in
Erich Przywara and Ferdinand Ulrich”, 117-118. EMMANUEL TOURPE argumentiert, dass der Reifungsprozess so-
wohl durch Siewerth als auch durch Ulrich durch die Philosophie und Thomas-Interpretation von Maurice Blon-
del inspiriert worden sein kdnnte: L'étre et I'amour. Un itinéraire métaphysique, Lessius 2010, 75-86.
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ches den Fokus auf die nicht subsistierende Gestalt dieses Aktes lenkt. Um ein klareres Bild
davon zu bekommen, wie dieser Einfluss wirkt, lohnt es sich, den ersten Band des ersten
Teils der Theologischen Asthetik erneut zu lesen. Wodurch ist die Denkweise Ulrichs gekenn-
zeichnet? In der Einleitung des Bandes stellt der Basler Theologe die folgende Frage:

,und koénnte es nicht sein (wie Ferdinand Ulrich es zu erwiesen sucht), dass das Endge-
heimnis der Kenosis Gottes in Christo analogisch angelegt ist im metaphysischen Ge-
heimnis des Seins: das lichtet nur, indem es nichtet, das den Glanz des Gottlichen nur
vermittelt, indem es vorausweist auf die duRerste Demut des Kreuzes?“>*

Dieser ausdriickliche Hinweis genligt uns. In einem &dsthetischen Kontext also regte Ulrich
den Basler Theologen zu einer positiven, christozentrischen und kenotischen Interpretation
der Analogia entis an. Was ist diese besondere Positivitdt und was bedeutet sie? Wir haben
gesehen, wie Ulrich den Unterschied zwischen Sein und Seiendem im Lichte der Intuition des
Aguinaten als den Unterschied zwischen Akt und Substanz entwickelt. Man kdnnte sagen,
dass das Sein ,,nichts” ist, weil es nicht aus sich selbst heraus existiert, sondern in dieser Hin-
sicht auf konkrete Wesen verwiesen ist. Einerseits ist es, weil es reine Aktualitat, Vollkom-
menheit und Vollstandigkeit ist, metaphysisch reich. Andererseits ist es, indem es ,sich” ganz
verschenkt, in dem ,seine” Substanzlosigkeit aufscheint, auch metaphysisch arm. Wir stim-
men mit Roberto Carelli Gberein, der darauf hinweist, dass die christliche und kenotische
Interpretation des Verhaltnisses von Reichtum und Armut einer der originellsten Kerne von
Ulrichs Denken ist.”* Balthasars Grundthese, dass ,die weltliche Realdistinktion [...] das
strukturelle Abbild des dreieinigen Seins“ ist>®, wird durch das Motiv von Reichtum und Ar-
mut erhellt, das Ulrich philosophisch betrachtet und beleuchtet.

Balthasar setzt also Ulrichs Intuitionen in einen dsthetischen Kontext, um lber das Ver-
haltnis von geschaffener, weltlicher Schénheit und gottlicher Herrlichkeit nachzudenken.
Ulrichs Ansatz setzt sich maximal in seiner Grundpramisse durch: Die gottliche Herrlichkeit
kann nur dann durch das weltliche Sein hindurchscheinen, wenn dessen Schonheit, d.h. das
Strahlen (splendor) seiner Proportionen (form), von innen herkommend, dieses zugleich
durchnichtet, mutatis mutandis auch ,sich selbst”, bzw. das Seiende, transparent macht.
Und in der Tat wird die imago Trinitatis von dem Schweizer Theologen in einem ersten
Schritt entlang des Paradigmas des nichtsubsistierenden Seinsaktes konzipiert. Das kenoti-
sche Verhaltnis des weltlichen, geschaffenen Seins zu den Seienden, das uns nur das Chris-
tusereignis als Ganzes erahnen lasst, erhellt in einem zweiten Schritt die positive ,Selbstent-
dullerung” des inneren Lebens Gottes. Und das kann nichts anderes sein als die kenotische
Selbsthingabe des géttlichen Wesens in den gottlichen Prozessionen.”® Balthasar sucht also
im Anschluss an Ulrich nach der Gleichurspriinglichkeit von Reichtum und Armut im Innenle-

> TE 1II/1/1, 38.

>* R. CARELLI, 185-186.

>TD IV, 65.

> Theologik Il. Wahrheit Gottes, Johannes Verlag, Einsiedeln 1985, 163. In Folgendem: TL Il
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ben Gottes einerseits und in seinem geschenkten Sein andererseits sowie in der Art und
Weise, wie jedes Wesen sein eigenes Sein verwirklicht. So schreibt er tber letzteres:

»Hier erscheint, durch die groBere Unahnlichkeit des endlichen und unendlichen Seien-
den hindurch, das positive Gesicht der Analogia Entis, das das Endliche zu Schatte, Spur,
Gleichnis, Bild des Unendlichen macht. Gerade nicht so, dass das Endliche «zuerst» als
«geschlossenes» Wesen oder Subjekt sich konstituierte (durch Einfangen und Aufspei-
chern der Parzelle von Wirklichkeit, die es vom endlichen stromenden Sein in sich auf-
fangen kann), um «sodann» (und vielleicht gar zum Runden der eigenen Vollkommen-
heit) das UberflieBende weiterzugeben. Vielmehr so, dass das Endliche, sofern es Subjekt
ist, sich bereits durch Seinlassen des Seins zu einem solchen konstituiert, kraft einer Eks-
tasis aus dem geschlossenen Eigenen, durch Enteignung und Armut also dazu befahigt,
die unendliche Armut des Seinsfiille und darin des nichtansichhaltenden Gottes erken-

nend und bejahend zu bergen.”’

Ulrichs spatere Uberlegungen werden Balthasar immer weitere Gelegenheiten bieten,
weitere philosophische Polaritaten zu finden und sie als hermeneutische Schlissel in ver-
schiedenen Bereichen des theologischen Dramatik zu verwenden. Seine Vision tragt vor al-
lem in den trinitarischen Uberlegungen Friichte, wo er die Einheit und Vielfiltigkeit des im-
manenten Wesens Gottes in der gleichurspriingliche Verwirklichung von Subjektivitat und
Relationalitdt, von Hingabe und Annahme, von Sein und Seinlassen, von Trennung und Pra-
senz, von Leben und Tod thematisiert.”® Roberto Carelli bringt es auf den Punkt, wenn er
Uber den inspirierenden Dialog der beiden sagt: ,,So wie Ulrich nicht zégert, in einem philo-
sophischen Kontext von «Kenosis» zu sprechen, so zogert Balthasar nicht, in einem theologi-
schen Kontext so etwas wie «Schmerz» von Gott zu dulSern; aber dies ist mdglich in der Kraft
des absolut positiven Zeichens, mit dem diese Worte auf trinitarischer Ebene verstanden

59

werden.””” So fligen sich die Grundmotive der ontologischen, christologischen und trinitari-

schen Reflexion in ihrem Dialog zusammen.

3.Das nichtsubsistierende Sein
im Lichte der Inkarnation des Wortes

Der Basler Theologe verfasste, wie schon in seiner Jugend mit der erweiterten germanisti-
schen Doktorarbeit und der Geeinten Zwienatur, nach seinem theologischen Hauptwerk eine
philosophische Zusammenfassung mit dem Titel Epilog. Er versuchte, die Frage nach der Be-
ziehung zwischen philosophischem und theologischem Denken, nach der Kontinuitat und

> TE I11/1/2, 956-957. Der Begriff ,Seinlassen” ist auch ein zentraler Ausdruck des Homo abyssus als Antwort
auf die Herausforderung der Heideggerschen ,Gelassenheit”: HA 31, 95, 311-12, 369-70, 387, 397 usw.

1D 11/1, 236, 251; TD I1/2, 475; TD IV, 74; 221-222.

>° R. CARELLI, 186.
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organischen Harmonie der beiden trotz ihrer Diskontinuitat und realen Verschiedenheit an-
hand einer architektonischen Analogie zu erhellen. Die Diskontinuitat dreier relativ getrenn-
ter und doch miteinander verbundener Bereiche: die dullere ,Vorhalle”, die , Schwelle” des
Doms und der innere Raum um das , Heiligtum® der christlichen Mysterien stellen die kon-
krete Art und Weise dar, wie das menschliche Fragen und Gottes selbstoffenbarende Ant-
wort durch das Werk der Inkarnation und Erlésung organisch miteinander verbunden sein
konnen. Das Paradigma des nicht subsistierenden Seins wird siebenmal ausdriicklich aufge-
griffen. Der grolRe Satz des Aquinaten, ,esse [...] simplex et completum, sed non subsistens”
(De Pot. g. 1, a. 1), durchdringt und pragt den Inhalt der Haupteinheiten von Schwelle und
Dom. Unter allen Werken Balthasars wird hier am haufigsten auf diesen spekulativen Schlis-
sel Ulrichs verwiesen. Wir kénnen auch seine Paraphrase im geschichtstheologischen
Sprachspiel unmittelbar nach dem Thomas-Zitat finden:

»,Das Ganze der Wirklichkeit existiert nur je im Fragment eines endlichen Wesens, aber

das Fragment existiert nicht, es sei denn durch das Ganze des Wirklichseins.”®°

Der Basler Theologe stellt fest, dass wir den Horizont der Seinsflille nur als nicht subsistie-
rende Fille erfahren und begreifen kénnen.®* Die Wahrnehmung und Behauptung der Diffe-
renz zwischen der Fille des Aktes und der Substanz (d.h. durch sein eigenes Wesen begrenz-
ten Seinsaktes) fangt den Intellekt einerseits in begrifflichen Grenzen ein, offenbart ihm aber
zugleich einen geheimnisvollen Differenzhorizont, in dessen Rahmen die menschliche Refle-
xion selbst fahig wird, neues Licht auf die sich selbst offenbarende Antwort des sich entau-
Rernden Gottes zu werfen. Balthasar beruft sich zu Beginn des Hauptteils Dom auf dieses
Prinzip, um die Schopfung, die Inkarnation des Wortes und die Beziehung zwischen beiden
zu beleuchten. So reflektiert er:

»Wie kann Jesus Christus von sich sagen: «lch bin die Wahrheit»? Nur indem alles weltli-
che Wahre in ihm «seinen Bestand hat» (Kol 1,17), was wiederum voraussetzt, dass die
analogia entis in ihm personiert, er im endlichen Sein die addaquate Anzeige, Hingabe und
Aussage Gottes ist. Um dieses Mysterium anzunahern, muss man zu denken versuchen:
In Gott selbst ist die totale Epiphanie, Selbsthingabe und Selbstaussage Gottes des Vaters
der als Gott mit ihm identische Sohn, in dem alles, auch jedes fiir Gott Mogliche, ausge-
sagt ist. Wenn nun Gott im Sohn (Kol 1,17) eine Fille nichtgottlicher Wesen frei hervor-
zubringen beschlieRt, kann sich im alles wesenhaft verwirklichenden Schopfungsakt (esse
completum sed non subsistens) der in Gott wesentlich «relative» und insofern «kenoti-
sche» Akt des Sohns als ein personaler (esse completum subsistens), aber in seiner Weise
ebenfalls «kenotische» Akt einfligen, um von dort das Menschengleichbild (homoioma
anthropon, Phil 2,7) anzunehmen, diesen Menschen von seiner Wirklichkeit her perso-
nierend, dabei aber nicht etwa das «esse non subsistens» ersetzend, da er sonst die gan-
ze Menschheit personiert hatte. Er erscheint somit in einem menschlichen Wesen, des-

% Epilog, 38.
® Epilog, 72.
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sen sinnliches Sich-zeigen er teilt, und dessen Wort, wenn er von Gott spricht, man ihm,

wie einem sonstigen Menschen, glauben muss.“®?

Sein Ausgangspunkt ist, wie wir gesehen haben, ein Logion, mit dem er versucht, die trini-
tarischen Bedingungen des Logions zu begreifen und zu erhellen. Der Ansatz Bonaventuras,
der im Wort den vollen Ausdruck des Vaters (expressio, verum) entdeckt, wird einerseits
durch die anderen transzendentalen Eigenschaften des Seins erganzt, andererseits durch die
begrifflichen Moglichkeiten, die die Christologien des Neuen Testaments bieten: Epiphanie
(Glanz der Schonheit/Herrlichkeit: Hebr 1,3) und Selbsthingabe (gut: Joh 10,18). So wirken
die Transzendentalen in der ewigen Geburt des Sohnes aus dem Vater. Und deshalb kann
das fleischgewordene Wort den Anspruch erheben, die Wahrheit zu sein, denn in seiner In-
karnation bleibt seine absolute Ubereinstimmung mit dem Vater inmitten der Gegebenhei-
ten der endlichen Daseinsweise erhalten. Die Analogie, die durch seine gottliche Person er-
moglicht wird, ist sonnenklar. Doch Balthasar bleibt nicht dabei stehen. In einem zweiten
Schritt versucht er, den gemeinsamen Schépfungsakt im Kontext der ewigen Geburt so zu
begreifen, um dass dabei eine Anndherung an das Geheimnis der Inkarnation geschieht. Da-
bei beruft er sich auf das Paradigma des Aquinaten. In seiner Deutung beschreibt das so ver-
standene esse den gemeinsamen Schopfungsakt. Die erste Bedingung fiir die wirkliche Exis-
tenz und das wirkliche Anderssein des geschaffenen endlichen Seins ist, dass Gott den Akt
des Seins vollstandig gibt. Dies driickt sich darin aus, dass der Akt des Gegebenen ,zwar”
einfach und vollstandig, ,,zugleich” aber nicht in sich selbst existiert, d.h. nicht dieselbe un-
endliche Subsistenz hat wie der Schopfer: esse completum sed non subsistens. Im Anschluss
an Ulrich spricht Balthasar in anderen Zusammenhangen immer wieder von , Trennung”,
sowohl im Verhéltnis zwischen Vater und Sohn als auch zwischen Schépfer und Geschépf.>

Als zweite Bedingung spekuliert er iber die Ubereinstimmung oder den Zusammenhang
zwischen dem gemeinsamen Akt und dem personlichen Akt des Wortes, wobei letzterer
primdr in der Eigenschaft des esse completum subsistens verstanden wird. Eine weitere Be-
dingung fir die Subsistenz und Selbstheit (ens in se) des endlichen Wesens des Geschopfes
besteht nach Ansicht des Basler Theologen darin, dass der Sohn im Akt des Seins gleichsam
seine eigene trinitarische Eigenstandigkeit hinzuflgt, jene ,relative” Selbstheit (ens ab alio),
kraft derer das Geschopf seine eigene Subsistenz in und nach seinem eigenen endlichen Sein
haben kann. An dieser Stelle kann festgestellt werden, dass Kenosis fiir Balthasar in erster
Linie im Sinne von Relationalitadt verstanden wird: Relationalitdt bestimmt die Bedeutung des
kenotischen Charakters. Auch wenn Balthasar hier nichts dazu sagt, folgt aus seinem Gedan-

Ill

kengang organisch, dass auch die geschaffene Autonomie ,relational” und ,kenotisch” sein

F\’]USS.64

®2 Epilog, 69-70.

® Theodramatik Ill. Die Handlung, Johannes Verlag, Einsiedeln 1980, 302 (in Folgendem: TD lll), TD IV 74;
221-222.

® Balthasar geht darauf ndher ein, z.B. in der Erérterung der Freiheit des Menschen im Zusammenhang mit
ihrem Gabecharakter: TD Ill, 125-135; 342-357. In der dialogischen Philosophie von Ferdinand Ulrich wird der
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In der abschlieBenden Reflexion der Meditation fiihrt uns derselbe spekulative Schwung
weiter zum Geheimnis der Inkarnation des Wortes, ohne das Paradigma des Aquinaten aus
den Augen zu verlieren. Wie ein musikalischer Auftakt hebt der Basler Theologe die wichtigs-
te Konsequenz der Dimension des esse completum non subsistens hervor. Der Verlauf der
Reflexion entfaltet sich dann in seinem Wirkungsfeld bis zur letzten Zeile des Epilogs. Wenn
der Sohn Mensch wird, folgt er der ,Kenosis“, dem Akt des geschenkten Seins an konkrete,
endliche und individuelle Wesen. Er nimmt nicht deren Platz ein und Uberspringt ihn auch
nicht. Das heillt, er nimmt nicht das abstrakte Wesen des Menschen, sondern eine konkrete
und endliche menschliche Existenz in seiner eigenen gottlichen Person an.

Balthasar unterstreicht die reale Fahigkeit zur sinnlichen AuBerung gegeniiber den doketi-
schen und/oder gnostischen Missverstandnissen. Diese ist bei Wesen geistiger Natur die
Grundlage der ontologischen Wahrheit im Akt des Selbstausdrucks. Das ist der Grund, wa-
rum der Mensch in Jesus, wenn er das Wort spricht, seine Worte vor allem mit dem Vertrau-
en und damit der Uberzeugungskraft des menschlichen Ausdrucks spricht. Das christologi-
sche Modell die ,Logos-Sarx” der alexandrinischen Schule und der ireneische Ausdruck der
»Sarkosis” verfehlen das geheimnisvolle Phdanomen nicht, wenn sie den Begriff des Leibes in
einem biblischen und ganzheitlichen Sinn verwenden und damit den endlichen, konkreten
und kontingenten Menschen bezeichnen. Auch der konkrete Mensch ist durch das sich stan-
dig verandernde Hier und Jetzt der Verganglichkeit unterworfen. Balthasar gelingt diese
Sicht ,,von unten”, indem er den Schoépfungs- und den Inkarnationsakt in enger Beziehung
zueinander sieht und im Lichte des esse completum non subsistens interpretiert. Der Sohn,
sich dem absolut freien und verschwenderischen Akt der Schépfung als Seinsmitteilung frei
einfiigend, wird Mensch. In seiner gottlichen Person ist Jesus auch fahig, die Totalitat der
Wirklichkeit des endlichen Menschen, seine Geschichtlichkeit in einer sich selbst entaullern-
den Weise zu verwirklichen, das heif3t: zu leben. Zudem betont der Basler Theologe, wenn
auch nicht am Ende dieser Passage, so doch kurz danach, dass die Wahrheit dieser endlichen
Existenz notwendigerweise das Aufhoren der Moglichkeit des sinnlichen Selbstausdrucks,
also den Tod, impliziert. Entlang dieser Einsicht ist der positivste Sinn der Analogia entis in
Balthasars Theologie zu spiren.

Wir haben nur versucht, den reichen Dialog zwischen Hans Urs von Balthasar und Ferdi-
nand Ulrich zu skizzieren. Im ersten Teil unserer Studie haben wir formale Aspekte erértert,
wahrend wir uns im zweiten Teil auf die inhaltliche Anndherung, insbesondere die der
Schoépfungstheologie, konzentriert haben. Der Dialog zwischen Ulrich und Balthasar zeichnet
sich durch ihre einzigartigen Personlichkeiten und Sichtweisen aus. Eine genauere Betrach-
tung des Denkens des Regensburger Philosophen offenbart die Tiefen des Werkes des Basler
Theologen und gibt ein klareres Bild von ihm. Ulrichs inspirierender Einfluss ldsst sich in vie-
len Bereichen zu ermessen, wie etwa in der Struktur des kindlichen Wesens, im christlichen
Verstandnis des Denkens und der Freiheit, in der Frage der Kenosis, in der Existenz der Kir-

Begriff des Selbst als inhdrentes Ich-Du-Verhéltnis in einer weiteren Interpretation des Kierkegaardschen
Selbstverstandnisses formuliert: Gegenwart der Freiheit, Johannes Verlag, Einsiedeln 1974, 92-98.
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che, im Verhaltnis zwischen der Universalkirche und den Teilkirchen, in der christlichen Kon-
templation, im Verstandnis der Gotteserfahrung und in der Méglichkeit des Dialogs mit ostli-
chen Religionsphilosophien, usw.

Wir stimmen mit Martin Bieler Gberein, der sagt, dass der Sauerteig von Ulrichs Denken
die ganze Trilogie durchdringt, nicht nur TE 111/1, TD | und TL II-111.°°> Doch so beweiskriftig
diese eigentlimlich pragende spekulative Prasenz auch sein mag, so komplex ist die Aufgabe,
dafiir eine angemessene Hermeneutik zu finden. Denn wenn zwei zumindest rdumlich von-
einander zu unterscheidende Kieferstamme in einem einzigen Feuer brennen, erfolgt eine
allmahliche Auflésung ihrer Grenzen, bis diese im Prozess ihrer Vernichtung schlieRlich zu-
sammenfallen. lhre Glutnester sich vereinigen. Bei ihrer Entflammung, die zumindest zeitlich
genau erfasst werden kann, springt eine Vielzahl von Funken aus der Flamme, die die Holz-
scheite vereint. Die gliihenden Bahnen sind unbestreitbar fragmentiert, doch ihr Weg zeugt
von der vereinigenden Kraft der Flamme, von der gliihenden, in unserem Fall eucharisti-
schen und personlichen Mitte, die ihr Ursprung ist. Welcher Betrachter kann mit absoluter
Sicherheit verifizieren, von welchem Holzscheit ein Funken seinen Ursprung nahm? Ist es
sinnvoll, die Frage so zu stellen, das heil3t, ist es zweckmaRig, im liberwaltigenden Glanz des
Phdanomens nach dem ,,Urheber” der jeweiligen Funken zu suchen?

% MARTIN BIELER: ,Einleitung”, in Homo abyssus. Das Wagnis der Seinsfrage, Johannes Verlag Einsiedeln,
Freiburg °1998, XIV.
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