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JHeldeggers Engagement fiir den Natlonalsozialismus

Im April 1933 ibernahm Heidegger das Amt des Rektors der Freiburger
Universitét, von dem er genau ein Jahr spéter zuriicktrat. Wihrend seiner
Rektoratszeit wirkte er an der sUmgestaltunge der Universitit im Sinne
der Nationalsozialisten mit und hielt zahlreiche Reden, in denen er sich
zum »Fithrerprinzipe bekannte - so vor allem die beriihmt-beriichtigte
Rektoratsrede iiber die »Selbstbehauptung der deutschen Universitéts, in
der er den »Wissensdienst« auf eine Stufe mit dem Arbeits- und Wehr-

dienst stelite.
Nach seinem Riicktritt vom Rektorat unterlieB er derartige Beitréige zur
nationalsozialistischen Propaganda und zog sich ganz auf das Gebiet der
Philosophie zurlick. Heidegger schien sich innerlich vom National-
sozialismus distanziert zu haben. Uber Ursachen und Tragweite seines

Sinneswandels wird bis heute heftig diskutiert; insbesondere wurde
kritisiert, dass Heidegger sich auch nach dem Krieg niemals ausdriicklich
von seinem Engagement fiir den Nationalsozialismus distanziert habe.

Mobilmachung einer entfessclten Technik, so verstand er ihn etwa in seinen
Nictzsche-Vorlesungen der Vorkriegs- und Kricgsjahre als den deutlichsten
Ausdruck der »Seinsvergessenheite.

Nach Kriegsende wurde Heidegger von den franzésischen Existenzia.
listen als Vorliufer ihres eigenen Denkens populir gemacht. Allerdings hat
er 1946 in seinem »Brief tiber den Humanismus« die existenzialistische
Interpretation von »Scin und Zeit« als cin Missverstindnis zuriickgewiesen,
Heidegger sah im Existenzialismus Sartres eine Reduktion der Wirklichkeit
auf den Selbstentwurf des radikal freien Menschen. Thm selbst ging es schon
etwa ab 1930, der Zeit seiner so genannten »Kehree, nicht mehr um die
Betrachtung des menschlichen Dascins als solchen, sondern um das Beden-

ken des »Seinsgeschicks«: Was hat es zu bedeuten, dass der Mensch von
dem schlechthin Unverfiigbaren, nimlich vom »Seine,

in Anspruch genommen wird?
Diese Fragestellung brachte Heidegger dazu, schon in

den Fiinfzigerjahren iiber Grenzen technischer Mach-
barkeit nachzudenken. Die moderne Atomtechnologie
deutete cr als Ausdruck des epochalen Geschehens, in
dem alles Wirkliche zum Gegenstand eines berechnen-
den und herstellenden Zugriffs wird. In seiner Spit-
philosophic betonte er immer wieder, dass Wissen-
schaft und Technik fiir sich allein niemals tiber das
menschliche Verhiltnis zur Wirklichkeit bestimmen
kénnen. Sein cigenes Denken brach von Grund auf mit
der Ansicht, Wissenschaft sei die einzig angemessene

Seit Mitte der DreiBigerjahre setzte sich Heidegger immer wieder in
Vorlesungen, Vortrigen und Aufsitzen mit Hélderlin auseinander.
Hélderlins Gedichte auslegend, versuchte Heidegger, das Wesen der
Dichtung zu begreifen und das Verhiltnis von Dichten und Denken zu
bestimmen (Pastell von Franz Karl Hiemer, 1792; Marbach am Neckar,

Schiller-Nationalmuseum).
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For ier Wirklichkeitsaneignung. Dass
wit Methoden immer etwas als frag-
Jos miissen, mit dem sie rechnend
o¢ d opericren konnen, brachte
H die provozierende Formel: »Die
v :nkt nicht.« Gegen die Alleinherr-
s rischen Weltverhiltnisses setzte der

ar auf cin »besinnliches« Denken,

e

v

Jdas die Nihe zu Dichtung und Kunst sucht. So
wurde insbesondere der Dichter Hélderlin zu einer
sentralen Figur seines Denkens. In dessen spiten

Hymnen sah Heidegger poetische Verdichtungen
ciner iiber das Technische hinausfihrenden Wirklichkeitsbezichung. Auch

Jas Schaffen van Goghs und das Spitwerk Cézannes begriff er als wesens-
verwandt.

Heidegger hinterlicB ein umfangreiches Werk, das nach Abschluss der
Gesamtausgabe mehr als 100 Binde umfassen wird. Die vielfiltigen
Wirkungen seines Denkens sind kaum noch zu iiberblicken. Uber die
Fachphilosophie hinaus hat Heidegger cinen immenscn Einfluss auf die
Theologie beider Konfessionen und die Literaturwissenschaften, aber auch
auf vicle Schriftsteller, Dichter und bildende Kiinstler ausgeiibt. Seine
beharrliche Weigerung, wissenschafiliche Objektivitit und Rationalitit als
Norm allen Wissens gelten zu lassen, hat ihn zu einem bleibenden Bezugs-
punkt zeitgendssischer Wissenschafts- und Kulturkritik werden lassen.
Neokonservative Autoren fithlen sich von seiner Distanz zum demokra-
tisch-egalitiren Denken angezogen, wihrend eben diese Distanz zusam-
men mit Heideggers Parteinahme fiir den Nationalsozialismus anderen
zum Anlass entschicdencr Ablehnung wird. Dic polarisicrende Wirkung
von Leben und Werk ist wohl der auffilligste Aspekt seiner enormen
Wirkungsgeschichte, die in diesem Jahrhundert nur noch mit der von

M.

Ludwig Wittgenstein verglichen werden kann.

Der Subjckt-Objeke-Dualismus: Fiir cin neues Verstindnis der Natur

er Streit iber die kulturgeschichtliche Bedeutung des Subjeke-Objekt-

D Dualismus bricht immer wicder auf. Bei allen ernst zu nehmenden

Interpreten herrscht jedoch Einigkeit iiber die herausragende Rolle, die bei-
den Kategorien fiir die »Entzauberung der Natur« (Max Weber) im Zuge
der abendlindischen Rationalisierung zukommt. Historisch gehort der
Prozess der Selbsterkenntnis des Menschen als Subjekt der geistesgeschicht-
lichen Aufklirung und der Emanzipation des Menschen aus feudaler
Abhingigkeit und Unmiindigkeit an. Die damit verkniipfte, revolutionire
Vorstellung bestand darin, den Menschen nicht nur als schopferisches

in seinem Aufsatz »Der
Ursprung des Kunst-
werks« zieht Heidegger
van Goghs Gemalde
nDie Schuhe« als Bei-
spiel heran, um den
Unterschied zwischen
einem Kunstwerk und
einem Natur- oder
Gebrauchsgegenstand
herauszustellen. Er ver-
sucht zu zeigen, dass
das Kunstwerk eine eige-
ne Welt erschlieBt und
die Wahrheit »ins Werk
setzts (1886; Amsterdam,
Rijksmuseum Vincent
Van Gogh).
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Die Subjektphilosophie sieht im Bewusstsein eine Form der Selbstpe.
ziiglichkeit, die durch das Selbstwissen (an und fiir sich) erzeugt wirg
wahrend das »An-Sich« des Objekts im »Sein fiir ein Anderesu besteh;,
Formallogisch ldsst sich die Identitét des Selbst nur als Tautologje
oder als Paradoxon beschreiben. Paradoxien dieser Art prégen auch
die Bildwelt Maurits Cornelis Eschers {sZeichnent, 1948).

Wesen anzusehen. Der Mensch erfindet sich und seine
Welt. Er ist sich seiner selbst »an und fiir sich« bewusst,
Das Objekt dagegen erhilt seine gegenstindliche
Bestimmung »an sich« durch das Subjeke, dem es passiv
rentgegenstehte. Diese Deutung einer fundamentalen
Differenz zwischen Subjekt und Objekt verinderte auch das Verhiltnis der
Menschen untereinander: Der Mensch als Subjekt kann rechtens niche
mehr Eigentum, nicht Objekt eines anderen sein. Mit dem Subjektbegriff
ist somit auch eine sich auf alle Menschen beziehende Vorstellung von
Wiirde und Freiheit im Sinne des Selbstscins verbunden, die den Menschen
als cin Einzelwesen unabhingig von seiner Zugehérigkeit zu Staat, Stand,
Familie, Religion, Geschlecht und Rasse auffasst.

Oftmals wird Descartes fir die Dualismen der abendlindischen Ge-
schichte: Subjekt — Objekt, Geist - Materie, Scele - Leib, Innenwelt - Au-
Renwelt verantwortlich gemacht. Auf dem Gebiet der Neurophysiologie -
fihrende Forscher behaupten immer wieder, die kartesianischen Dualis-
men zugunsten eines einheitlichen Modells zur Erklirung der Funktions-
weise des Gehirns iiberwunden zu haben - sind dessen Uberlegungen nach
wie vor aktuell. Bewusstscin wird hier als Begleitphiinomen betrachtet, das
sich Kiinftiges ~ so die Erwartung — durch die Analyse von elektronischen
Prozessen, Nervenzellen, ncuronalen Netzen, Transmittern und Neuro-
peptiden aufkliren und auflésen wird. Die Frage: »Was tun wir, wenn wir
denken?« vereint Chemiker, Biologen, Neurologen, Mediziner, Psycho-
logen, Linguisten, Evolutionstheoretiker, Kybernetiker, Kognitionsforscher,
Mathematiker, Computerexperten zu einem
interdiszipliniren Programm. Gemeinsam mit
sprachanalytischen Philosophen in der Tradi-
tion Ludwig Wittgensteins wollen sie zeigen,
dass kausale Modelle der Selbstorganisation,
des Chaos, der Evolution oder der quanten-

Dem aristotelischen Naturbegriff und seiner den Menschen
einbeziehenden kosmologischen Einheit des Seins und
des Denkens stellte Descartes den nach Gewissheit fragen-
den Menschen entgegen, fiir den nicht die Existenz der
AuBenwelt unbezweifelbar ist, sondern sein eigenes den-
kendes Ich (geozentrisches Weltbild aus der »Harmonia
Macrocosmica« von Christoph Cellarius, 1660).
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mechanischen Rechennetzwerke eines Tages die-
jenigen Terminologien der Alltagssprache, die auf
Bewusstsein referieren, als unangemessenc und unwis-
senschaftliche Ausdrucksweise entlarven und ersetzen
werden., Wihrend dicse Forscher (stellvertretend fiir
vicle John Eccles) Descartes’ Forschungsinteressen der
Objektivierung und rationalen Konstruktion des
Menschen und seiner Welt weiterfithren, ibersehen
sic jedoch, dass Descartes auch gezeigt hat, dass das
Wesen des »Ich denke« nicht objektivierbar und kau-
sal determiniert, sondern selbstreflexiv ist. Daher ist
jede Form des naturwissenschaftlichen Reduktionis-
mus zur Deutung des denkenden Subjekts unan-
gemessen,

Auf der naturwissenschaftlichen Theorie der Selbst-
organisation des menschlichen Gehirns baut der radi-
kale Konstruktivismus auf und vermittelt ein solipsis-
tisch-skeptisches Weltbild. Lebende Systeme wic das
Gehirn seien rekursiv geschlossene Einheiten, die auf
Kognitionen beruhen und alles, was sic fiir ihre Repro-
duktion benstigen, selbst produzierten. Sie teilten
keine Sichtweisen und kein Wissen mit anderen
Systemen. Bedeutungen verweisen auf interne Bezie-

Ist das Gehirn ein Computer?
Neurophysiologen und Computerwissenschaft-
ler treiben neue Computergenerationen durch
die Erforschung des Gehirns voran, Der zu-
kiinftigen Informationsgesellschaft allein durch
elektronische Datenverarbeitung eine objek-
tive Basis zu geben und dadurch Subjektivitat
auszuschalten, erweist sich jedoch als »un-
informiertes Ideologie (Holzstich aus einem
sLehrbuch der Phrenologie« von 1864).

hungen, auferhalb derer sic keinen Sinn ergeben. Die Konstruktivisten
verncinen daher auch die Annahme eines universalgeschichtlichen Fort-
schritts, einer universell giiltigen Vernunft, einer allgemein verbindlichen
Wahrheit und dic Existenz einer gemeinsamen Welt als Gegenstand der
Verantwortung aller Menschen. Woher weil ich, dass ich mir nicht nur
cinbilde, diesen Text zu schreiben, und dass ein Leser den Text versteht,
wie »ich« glaube, den Text zu verstchen? Konstruktivisten beantworten
Jicses im Geiste Descartes’ gestellte Problem  damit, dass es keine
Gewissheiten cines Subjekts gibt, die ein weiteres Subjckt aus nicht zufilli-
gen Griinden teilt. In der Soziologie hat Niklas Luhmann den Ansatz sich

sclbst organisierender geschlossener System-
welten auf die Gesellschaft iibertragen und

erklirt, diese funktioniere ohne Bewusstsein
und ohne Subjekt.

GroBtechnische Anlagen - hier ein Blick auf die Leuna-
Werke bei Merseburg {1926) - sind Zeichen einer unge-
hemmten Industrialisierung ohne Riicksicht auf Naturzer-
stérung und ihre spezifischen Risiken, Neuere Konzepte
setzen auf die sNachhaltigkeit« der Wirtschatt.
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‘Gegen die nEntzwelung« der Welt

Die Romantiker tibten Kritik an der Subjekt-Objekt-
Spaitung und sahen darin einen Ausdruck der Entzweiung
und des Verlustes einer ganzheitlichen Lebensperspektive,
Man befiirchtete, dass im Interesse der Rationalisierung
sukzessiv alle Bereiche des Lebens objektiviert wiirden,
Dagegen entwarfen sie Ideale einer nicht fragmentierten,
vergangenen Zeit, der dsthetischen Alltagsgestaltung und
des Genies, das in seinem kiinstlerischen Schaffen sganz
bei sich selbst istt.

Im Unterschied zur Aufkldrung, die die menschlichen Be-
lange durch den Gebrauch des Verstandes miindiger Sub-
jekte zu l6sen versprach, favorisierte die Romantik vor al-
lem die nichtargumentativen Formen der Weltdeutung wie
zum Beispiel die Malerei, Literatur, Poesie, Marchen und
Mythen. lllusiondre Welten einer geheimnisvollen wilden
Natur wie hier in Karl Blechens »Felslandschaft mit Ménch«
symbolisierten Gegenentwiirfe zu der kritisierten Deforma-

die Spielarten des modernen Rationalismus, insbesondere
die zunehmende Verwissenschaftlichung und Industrialisie-

tion der inneren und duBeren Natur des Menschen durch

rung der Lebenswelten (1825; Berlin, Nationalgalerie).

In der Ausarbeitung sciner Erkenntnistheorie hatte Kant die Physik Isaac
Newtons vor Augen, dic von einem durchgingig determinierten matericl-
len, »scelenlosen« Universum ausging und dic zwischen dem forschenden
Physiker und der zu erforschenden Realitit strike trennte. In dieser Version
des Subjckt-Objekt-Modells ~ das neutrale gleichgiiltige Forschersubjeke
auf der cinen und dic objektivierte starre Natur auf der anderen Seite -
wird seit Goethe vor allem der Grund fiir Naturzerstdrung und -ver-
nichtung ausgemacht. Im 20. Jahrhundert brach sich jedoch mit der
Quantentheoric cin neues Naturverstindnis Bahn, das nicht mehr durch-
gingig an ciner beobachtungsunabhiingigen Auflenwele festhielt. In der
Kopenhagener Deutung der Quantentheorie wird dargelegt, dass die Be-
rechnungen der Quanten lediglich zu statistischen Ergebnissen mit
Wahrscheinlichkeitswert fithren, Das Beobachtersubjekt und dessen Mess-
verfahren sclbst werden als konstitutiv fiir die beobachteten Objekte
angeschen. Dic Physiker stechen demmnach. nicht mehr auflerhalb der
physikalischen Wele, die sic analysieren. Dic dualistischen Begriffe Masse
und Encrgie, Korpuskel und Welle gelten gleichermaflen als  be-
schreibungsrelevant.

Dic New-Age-Philosophic hat Anstrengungen unternommen, die
Physik des 20. Jahrhunderts in cine Metaphysik zu transformieren. Dabei
wird durch cine ganzheitliche (holistische) Weltsicht und esoterische
Spiritualitit ein »teilnechmendes Universum« (Frithjof Capra) unterstellt, in
dem alle Dualismen in einem cinheitlichen » Gesetz« aufgeldst werden. Die
»Urheber« dieser Bewegung, zumeist Wissenschaftspublizisten, kniipfen an
fernsstliche Religionen und Symbole wic den »Tanz des Gottes Shiva« als
Quelle der mikro- und makrokosmischen Dynamik an. Dic New-Age-Be-
wegung ist nur ein Beispicl fiir die Entstchung einer »naturwissenschaftlich
unterfiitterten« Religion des 20. Jahrhunderts, die die Naturwissenschaften
benutzen, um Aussagen, dic jenseits des wissenschaftlichen Geltungs-
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percichs liegen, als scheinbar gesichert darzustellen. Naturalistische Fehl-
«chliisse, wie zum Beispiel die Ableitung menschlicher Handlungsmaximen
aus Erfahrungstatsachen, prigen das gesamte Unternehmen. Nicht durch
Miindigkeit soll sich das Individuum des New-Age-Zeitalters auszeichnen,
sondern durch Konformitit mit den Gesetzen der Natur, zu der es jedoch

pur durch die Interpretation der »Experten-Priester« Zugang
hat. Der Sozialphilosoph Jitrgen Habermas ironisiere solche
naturreligiosen Konstruktionen als vergebliche Versuche der
,Wiedervereinigung mit der Natur« um den »Preis der
Wiederverzauberunge der Subjekte. Wird darauf verzichtet,
auf rationale Weise nachvollzichbar Urteile zu fillen, so erfolgt
ein Riickfall in eine voraufklirerische Weltsicht, in der der
Mensch die auf seinem Urteilsvermdgen beruhende Zustindig-
Leit fiir diese Welt abgibt. In der Fihigkeit des Einzelnen, selbst
su denken und die Urteile anderer auf ihre Rationalitit hin zu
iiberpriifen, hat Kant dic zentrale Forderung der Aufklirung

In Hinblick auf die Problematik des
modernen Individuums, das massiven
inneren und duficren Zwingen aus-
gesetzt ist, kommentiert Adorno auf
unnachahmliche Weise den Subjekt-
begriff Kants:

Frei sind die Subjekee, nach kantischem
Modell, soweit, wie sie ihrer selbst bewnsst,
it sich identisch sind, und in solcher
dentitiit auch wieder unfrei, weil sie in den
Regungen, die sic iiberwaltigen — nichts
anderes ist die Nichtidentitdt des Subjekes
mit sich =, atch des Zwangscharakeers der
Identitat ledig werden,

geschen.

Im deutschen Idealismus erreicht die Subjcktphilosophie ihren Hohe-
punkt. Fichte und Hegel betonen, dass das Wesen des Subjekts darin
besteht, sich selbst zu denken. Dieses Selbstbewusstscin ist von existenziel-
ler Bedeutung. In den Subjekten als den »konkret Allgemeinen« reflek-
tieren sich die historischen Stufen, die soziokulturellen Institutionen und
das gesellschaftliche Wissen. Damit kann nach Hegel das Subjekt scine
Freiheit als »bei sich selbst sein« nur innerhalb der Bezichung auf andere
Subjekte entwickeln. Hierin liegt die bis heute maBgebliche intersubjek-
tivititstheoretische Wende der Bewusstseins- und Subjekephilosophie, die
dann bei Karl Otto Apel und Jiirgen Habermas sprach- und kommunika-
tionstheoretisch aufgefasst wird. Das individuclle Subjeke erfihrt sich als Ich
iiber dic Ancrkennung eines anderen Ich. Die Lebensgeschichte des Sub-
jekts in der Moderne ist nicht nur Ausdruck seiner Selbstgleichheit, son-
Jdern auch der Distanz- und Differenzerfahrung mit sich selbst und mit an-
deren. Dic Frage: »Wer bin ich?« verweist das Subjekt auf seine Geschichte.

Hegels entwicklungs- und intersubjekti-
vititstheoretische Bestimmung  des  Subjeke-
begriffs hat dic Geistes-, Kultur- und Sozial-
wissenschaften des 19, und 20. Jahrhunderts
stark geprigt. Amerikanische Pragmatisten und
Sozialpsychologen sahen in Hegel den Uber-
winder des Dualismus von Subjekt und Objek,
von Geist und Natur. Sie zeigen, dass Geist aus
sozialen Handlungen erwichst. Hier ist George
Herbert Mead zu nennen. Jede spezifische

Wer bin Ich? Das mo-
derne Subjekt ist durch
seine Identitat mit sich
selbst im Fluss der Zeit
gekennzeichnet. Diese
\dentitdt ist jedoch nicht
natiirtich, sondern refle-
xiv, als Spiegelung aufzu-
fassen. Das Ich deutet
sich aufgrund seiner Vor-
stellungen von sich.

Subjekt-Objekt-Interaktion ist symbolisch ver-
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Der Subjekt-Objekt-Dualismus und die nDialektik
der Aufkldrungu
Vor allem die Frankfurter Schule hat in ihren sozialphilo-
sophischen Arbeiten vor und nach dem Holocaust die
verhéngnisvollen Konsequenzen des Subjekt-Objekt-
Dualismus fokussiert. In ihrer sDiatektik der Aufkldrungt
deuten Horkheimer und Adorno den »Ausgang des
Menschen aus seiner selbst verschuldeten Unmiindig-
keits (Kant) als Emanzipation von Zwingen, die ihm
bislang als natural und natiirlich erschienen. Als
Subjekt, das die Natur seinen Zwecken unterwirft,
bedient der Mensch sich der instrumentellen Vernunft,
die das Wissen und die Techniken des Machbaren
umfasst und als raufgeklarter Weltdeutung gilt, Die
Vorstellung, dass alles beherrschbar ist, wird von
Horkheimer und Adorno dabei selbst als Mythos ent-
larvt: »Aufkldrung schidgt in Mythologie zuriick.« Jeder
Versuch, so Horkheimer und Adorno, den Naturzwang zu
brechen, gerate umso tiefer in den Naturzwang hinein,
Das Foto von Adorno (links), Horkheimer {rechts) und
Herbert Marcuse (Mitte) entstand anldsslich des
15. Deutschen Soziologentags in Heidelberg 1964.

mittelt, vor allem durch die gesprochene
Sprache. Soziales Handeln, Objcktbildung ung
Individuierung sind Dimensionen eines ejp.
heitlichen  historischen  Geschehens. De;
Dualismus zwischen Subjekt und Objeke s
somit bereits innerhalb der Symbolstruktur dey
Kommunikation aufgehoben, bevor er iiber.
haupt in der individuellen Sclbstwahrnchmung
bewusst wird. Das Selbstbewusstsein des Sup.
jekts ist fiir Mead ein reflexiver Prozess, der
dadurch zustande kommt, dass das Individuum
sich selbst zum Gegenstand macht. Dieses
sich selbst objektivierende Selbstbewusstsein
des Subjekts ist Voraussetzung fiir ein autono-
mes, verantwortliches Handeln. Mead geht
davon aus, dass diese Freiheit des Subjekts
nicht angeboren, sondern Resultat von Ent-
wicklung und Erziehung ist. Insbesondere in
der Sozialisationsforschung (Erik Erikson) und
der Entwicklungspsychologie (Jean Piaget)
wird davon ausgegangen, dass die ontogeneti-
sche Entwicklung des Individuums Autonomie
zum Zicl hat. Dicse Autonomie, die sich im
Verhalten gegeniiber den Mitmenschen, den
Institutionen und der Objekewelt zeigt, liegt

weder im Ausagicren (hedonistischer) »natiirlicher« Begierden noch im
(konventionellen) rollenkonformen Handeln begriindet, sondern in der
Urteilsbildung und Handlungsorientierung auf der Grundlage von univer-
sellen Prinzipien (Menschenwiirde, Gleichheit, Gerechtigkeit), die die
Subjektivitit der Mitmenschen einbezichen.

Fiir Hegel ist Natur das Andere des Geistes. Sie spiegelt auf nicht be-
wusste Weisce die Geschichte des Menschen, die Kultur, die gesellschaftli-
chen Verhiltnisse, die Politik und die Okonomie wider. Die Natur, mit der
wir konfrontiert sind, ist immer schon gedeutete und bearbeitete Natur,
wenn nicht sogar: technisch reproduzierte Natur. In modernen Industrie-
gescllschaften hat Natur mannigfaltige Objektbedeutungen, die mit den
Lebensperspektiven der Menschen unauthebbar verkniipft sind - als Roh-
stoff, als Encrgiequellen, als Material, als Grund, als Ackerland, als Garten,
als Park, als Wald und so weiter. Wissenschaftlicher wie industricller
Fortschrite fithren zur Erwartung, Okonomie und Okologie seien mit-
einander in Einklang zu bringen. Wege, die der Komplexitit und
Vernetzung der Probleme gerecht werden, setzen daher nicht weniger, son-
dern mehr Rationalitit und Wissenschaftlichkeit voraus. Da es sowohl in
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Zur Ichvorstetlung gehdren sowohl die Selbstentfremdung, die
suche nach sich selbst wie auch die Gemeinsamkeit mit anderen.
in nZeligk (1983) schuf der amerikanische Filmregisseur Woody
Allen die Figur eines menschlichen »Chamileonse, das im Span-
nungsfeld zwischen gesellschaftlicher ldentitidt und Anpassung
so weit geht, dass es die physischen Eigenschaften der es umge-

penden Menschen annimmt.

der Okonomic als auch in der Okologie immer um
die dufere und innerc Natur als Teil der Lebenswelt
von Menschen geht, helfen abstrakte Antworten auf
die Fragen nach der Grenze und der Richtung des

Fortschritts der Naturbeherrschung nicht weiter. Diese Probleme, die letzt-
lich Fragen nach der Eudaimonie, dem guten Leben, aufwerfen, kénnen
pur von mindigen Subjekten, die sich als solche ihrer Verantwortung
bewusst sind, verniinftig gelost werden, C.B.

Dialektik der Aufkliirung - Dic Gesellschaftskritik

der Frankfurter Schule

Seitjc« - 50 beginnt die »Dialektik der Aufklirung« von Max Horkheimer
und Theodor W. Adorno — »hat Aufklirung im umfassendsten Sinn
fortschreitenden Denkens das Ziel verfolgt, von den Menschen die Furcht
zu nehmen und sie als Herren einzusetzen. Aber die vollends aufgeklirte
Erde strahlt im Zeichen triumphalen Unheils.« Um die Erklirung dieser
Diskrepanz ging es den Autoren in ihrem Buch. Entsprechend heiflt es in
der Vorrede: »Was wir uns vorgesetzt hatten, war tatsichlich nicht weniger
als die Erkenntnis, warum die Menschheit, anstatt in einen wahrhaft
menschlichen Zustand einzutreten, in eine neuc Art von Barbarei versinkt.«

Als Sohn eines Textilfabrikanten hatte Max
Horkheimer (links) eigenttich die vaterli-
chen Unternehmen weiterfiihren sollen.
Hachdem er aber als Juniorchef mit dem
sozialen Elend der Arbeiterschaft konfron-
iiert worden war, wandte er sich der
skritischen Theorie der Gesellschafte zu.

Schon in seiner Kindheit fasste Theodor
W. Adorno (rechts) eine grofie Neigung
zur Musik. 1925 ging er nach Wien, um
Unterricht bei Alban Berg in Komposition
und Klavier zu nehmen. Nach seiner
Riickkehr widmete er sich neben der
Musiktheorie zunehmend der Philosophie
und Sozialforschung.
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