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Adorno heidegger pdf

Heidegger ist eine Weiterleitung auf diesen Artikel. Weitere Bedeutungen sind unter Heidegger (Begriffsklarung) aufgefihrt. Martin Heidegger (1960) Martin Heidegger (* 26. September 1889 in Mel3kirch; T 26. Mai 1976 in Freiburg im Breisgau) war ein deutscher Philosoph. Er stand in der Tradition der Phanomenologie vornehmlich
Edmund Husserls, der Lebensphilosophie insbesondere Wilhelm Diltheys sowie der Existenzdeutung Sgren Kierkegaards, die er in einer neuen Ontologie Uberwinden wollte. Die wichtigsten Ziele Heideggers waren die Kritik der abendlandischen Philosophie und die denkerische Grundlegung fir ein neues Weltverstandnis. 1926 entstand
sein erstes Hauptwerk Sein und Zeit, das die philosophische Richtung der Fundamentalontologie begriindete (publiziert 1927). Ab Mitte 1930 begann Heidegger mit einer Gesamtinterpretation der abendlandischen Philosophiegeschichte. Dazu untersuchte er die Werke bedeutender Philosophen unter phanomenologischen,
hermeneutischen und ontologischen Gesichtspunkten und versuchte so, deren ,unbedachte* Voraussetzungen und Vorurteile freizulegen. Alle bisherigen philosophischen Entwiirfe vertraten laut Heidegger eine einseitige Auffassung der Welt — eine Einseitigkeit, die er als Merkmal jeder Metaphysik ansah. Diese metaphysische
Weltauffassung gipfelte aus Heideggers Sicht in der modernen Technik. Mit diesem Begriff verband er nicht allein, wie sonst Ublich, ein neutrales Mittel zum Erreichen von Zwecken. Vielmehr versuchte er zu zeigen, dass mit der Technik auch eine veranderte Auffassung der Welt einhergehe. So wird nach Heidegger durch die Technik die
Erde vornehmlich unter dem Gesichtspunkt der Nutzbarmachung in den Blick gebracht. Wegen ihrer globalen Verbreitung und der damit verbundenen schonungslosen ,Vernutzung* natirlicher Ressourcen sah Heidegger in der Technik eine unabweisbare Gefahr. Gedenktafel fir den Ehrenblrger der Stadt am Heidegger-Haus in
MeRkirch Der Technik stellte er die Kunst gegenlber und erarbeitete ab Ende der 1930er Jahre u. a. anhand von Hdélderlins Dichtungen Alternativen zu einem rein technischen Weltbezug. In spaten Texten ab 1950 widmete er sich verstarkt Fragen der Sprache. Deren geschichtlich gewachsener Beziehungsreichtum soll metaphysische
Einseitigkeiten vermeiden. Heidegger versuchte, den Menschen nicht mehr als Zentrum der Welt zu denken, sondern im Gesamtzusammenhang einer Welt, die er ,,Geviert” nannte. Anstatt Gber die Erde zu herrschen, soll der Mensch in ihr als sterblicher Gast wohnen und sie schonen. Eine breite Rezeption machte Heidegger zu einem
der einflussreichsten Philosophen des 20. Jahrhunderts. Gleichwohl ist sein Werk inhaltlich umstritten. Vornehmlich ist sein nationalsozialistisches Engagement bis heute Gegenstand kontroverser Debatten. Heidegger war von 1933 bis 1945 Mitglied der NSDAP und 1934 eines der Griindungsmitglieder des von Hans Frank geleiteten
Ausschusses fiir Rechtsphilosophie der nationalsozialistischen Akademie fir Deutsches Recht. Durch die Publikation der Schwarzen Hefte 2014/2015 als Teil seines Gesamtwerks wurden u. a. bisher unbekannte antisemitische AuRerungen offentlich. Leben und Werk Kindheit, Jugend und Studium Das Geburtshaus von Martin (und wohl
auch Fritz) Heidegger in MeRRkirch Martin Heidegger kam am 26. September 1889 als erstes Kind der Eheleute Friedrich und Johanna Heidegger[1] (geb. Kempf aus Géggingen) in Mel3kirch (Baden) zur Welt. 1892 wurde seine Schwester Maria geboren, 1894 sein Bruder Friedrich (Fritz). Der Vater war Kufermeister und versah an der
ortlichen katholischen Kirche das Amt des Mesners. Die Familie lebte in einfachen, aber wohlgeordneten Verhéltnissen. Die tief glaubigen Eltern bemihten sich trotz knapper Geldmittel um eine mdglichst gute Ausbildung ihrer Kinder und lieRen dartiber hinaus die Séhne schon frih in den Ministranten-Dienst berufen. Héhere Bildung
jenseits der Gemeindeschule schien unerreichbar, bis der Ortspfarrer Camillo Brandhuber 1903 auf die Begabung Martins aufmerksam wurde und ihm ein Stipendium fir das Konradihaus in Konstanz, ein erzbischoéfliches Studienheim zur Heranbildung zukinftiger Geistlicher, und den Besuch des Gymnasiums ermdglichte. Ab 1906 lebte
Heidegger am bischoéflichen Seminar in Freiburg und absolvierte das Gymnasium. Nach seinem Abitur trat er im September 1909 in Feldkirch (Vorarlberg) als Novize in den Jesuitenorden ein, verliel3 das Kloster aber wegen Herzbeschwerden schon nach einem Monat wieder.[2] Stattdessen wurde er Priesterseminarist und begann das
Studium der Theologie und Philosophie an der Universitat Freiburg. Heidegger verdffentlichte erste Artikel und Kommentare. Der Hausarzt des Collegium Borromaeum, Heinrich Gassert, konstatierte am 16. Februar 1911 bei dem Theologiestudenten Martin Heidegger nervise Herzbeschwerden asthmatischer Natur, welche Gassert zu
dem Vorschlag an den Konviktsdirektor veranlassten, Heidegger solle nach seiner Heimat entlassen werden, um einige Wochen ,vollstdndige Ruhe zu haben®.[3] Daraufhin wurde Heidegger jedoch fur das gesamte Sommersemester 1911 beurlaubt, und es wurde ihm angeraten, ganz auf das Theologiestudium zu verzichten. Heidegger
folgte diesem Rat, gab 1911 das Theologiestudium ganz auf und erganzte die Philosophie mit Mathematik, Geschichte und Naturwissenschaften. Da in dieser Zeit an philosophischen Seminaren vor allem der Neukantianismus und eine durch ihn gepragte Ablehnung der vor-kantischen Ontologie vorherrschten, war Heideggers friiher
Bildungsweg durch seine Bindung an den Katholizismus eher atypisch. Zwei Texte pragten Heidegger in dieser Zeit: Franz Brentanos Schrift Von der mannigfachen Bedeutung des Seienden nach Aristoteles und Vom Sein. Abril3 der Ontologie des Freiburger Dogmatikers Carl Braig, dessen Vorlesungen er besuchte. Daraus entstand ein
fruchtbares Spannungsverhaltnis zur scholastischen Tradition. Heidegger urteilte spéater, dass er ohne seine theologische Herkunft nicht auf seinen Weg des Denkens gebracht worden ware.[4] Im Herbst 2014 wurde mitgeteilt, dass das Deutsche Literaturarchiv Marbach 572 bisher unveroffentlichte Briefe und 36 Postkarten aus dem
Schriftwechsel mit seinem Bruder Fritz erworben habe. Im Sommer dieses Jahres hatte das Literaturarchiv 70 Briefe Heideggers und seiner Gattin an seine Eltern aus den Jahren 1907 bis 1927 erhalten. Heidegger hatte dem Archiv bereits einen Grof3teil seines Nachlasses selbst Ubergeben.[5] Familie & Beziehungen 1917 heiratete
Heidegger Elfride Petri (1893-1992).[6] Sie war Protestantin; am 21. Marz 1917 traute Engelbert Krebs die beiden in der Universitatskapelle des Freiburger Minsters nach katholischem Ritus, und vier Tage spater heirateten sie in Wiesbaden evangelisch.[7] Im Januar 1919 kam der erste Sohn Jérg (T 2019), im August 1920 Hermann (T
2020) zur Welt: Sein leiblicher Vater war der Arzt Friedrich Caesar, ein Jugendfreund Elfrides, worlber Martin Heidegger in Kenntnis gesetzt war,[8] was jedoch erst 2005 mit der Veroffentlichung der Briefe Martin Heideggers an seine Frau ans Tageslicht kam.[9] Die beiden lebten offensichtlich eine so genannte offene Ehe.[10] Heidegger
hatte eine Affare mit der Padagogin Elisabeth Blochmann, mit der er einen Briefwechsel unterhielt tiber ihre Berufsentlassung aufgrund ihrer judischen Herkunft nach der ,Machtergreifung” der Nationalsozialisten 1933. Sie war eine Freundin und friihere Klassenkameradin Elfride Heideggers. Ab Februar 1925 verband Heidegger eine
Liebesbeziehung mit seiner achtzehnjahrigen, ebenfalls judischen Studentin Hannah Arendt. Briefe von ihm an sie und ihre Notizen Uber diese Beziehung wurden in ihrem Nachlass gefunden, wahrend Briefe von ihr an ihn nicht erhalten sind. Aus seiner friilhen Korrespondenz mit der Studentin geht hervor, welche Vorstellung er von einer
universitar gebildeten Frau hatte: ,Mannliches Fragen lerne Ehrfurcht an schlichter Hingabe; einseitige Beschéftigung lerne Weltweite an der urspriinglichen Ganzheit fraulichen Seins.“[11] Am 24. April desselben Jahres schrieb er: ,Zerrissenheit und Verzweiflung vermag nie so etwas zu zeitigen wie Deine dienende Liebe in meiner
Arbeit.” Die Beziehung war ungleichgewichtig: Da Heidegger weder seine Stellung noch seine Ehe geféahrden wollte, bestimmte er Ort und Zeit ihrer Treffen; die Kontakte mussten im Geheimen ablaufen. Erst nach beider Tod wurde die Liebesbeziehung bekannt. Zum Wintersemester 1925/26 ging Arendt auf Heideggers Rat hin nach
Heidelberg, um bei Karl Jaspers zu studieren. Es kam noch zu einzelnen Treffen, bis Heidegger 1928 die Beziehung beendete.[12] Die Beziehung hatte fur Heidegger allerdings lebenslange Bedeutung, auch wenn es immer wieder zu langen Zeiten ohne Kontakte kam, so vor allem von 1933 bis 1950. Jedoch hat er in keinem seiner
Werke Bezug auf die Verotffentlichungen Hannah Arendts genommen und ist auch im privaten Briefwechsel mit keinem Wort auf ihre Arbeiten eingegangen, die sie ihm jeweils zugesandt hatte. Bruder Fritz Der beste Kenner der Schriften und Gedankengange Martin Heideggers war sein finf Jahre jingerer Bruder Fritz. Dieser
transkribierte alle zu Lebzeiten seines Bruders verdffentlichten Texte von dessen schwer lesbharen Manuskripten in entsprechende Typoskripte.[13] Frihe Schaffenszeit Blick auf MeRRkirch (2012): In der Bildmitte die Kirche St. Martin, in der Heideggers Vater das Amt des Mesners versah. Im MelRkircher Schloss informiert heute ein
Museum Uber Leben, Freunde und Familie und die Heimat Heideggers. 1913 wurde Heidegger mit der Arbeit Die Lehre vom Urteil im Psychologismus zum Doktor der Philosophie bei Artur Schneider promoviert. Im Freiburger Kartellverband katholischer deutscher Studentenvereine war er bis zu seiner Einberufung zum Wehrdienst sehr
aktiv und beteiligte sich regelmafiig an den woéchentlichen Treffen. 1915 hielt er dort einen Vortrag Uber den Wahrheitsbegriff in der modernen Philosophie. Schon 1915 folgte seine Habilitation bei Heinrich Finke und Heinrich Rickert als Zweitgutachter mit der Schrift Die Kategorien- und Bedeutungslehre des Duns Scotus und dem Vortrag
Der Zeitbegriff in der Geschichtswissenschaft. Heidegger bezog sich in seiner Habilitationsschrift einerseits auf die Kategorienlehre Duns Scotus'’, andererseits auf die Schrift Grammatica Speculativa — spater Thomas von Erfurt und nicht Scotus zugeschrieben — einen Traktat Gber Typen sprachlicher Ausdrucksweisen und ihnen
entsprechende ontologische Kategorien. Hier zeigt sich ein friilhes Interesse Heideggers an dem Verhaltnis von Sein und Sprache. Heidegger versucht hier, die mittelalterliche Philosophie mit den begrifflichen und methodischen Mitteln des modernen Denkens, vor allem der Phanomenologie, fur die Gegenwart fruchtbar zu machen. Der
Erste Weltkrieg unterbrach seine akademische Laufbahn. Heidegger wurde 1915 einberufen und den Diensten fir Post und Wetterbeobachtung zugewiesen. Fir Kampfeinsdtze war er nicht tauglich; die Ausmusterung erfolgte 1918. Mit Edmund Husserl kam 1916 der fiihrende Ph&nomenologe an die Universitat Freiburg. Er trat die
Nachfolge Rickerts an. Heidegger wurde ab 1919 als Assistent (Nachfolger von Edith Stein) und Privatdozent zu seinem engsten Vertrauten. Husserl gewéhrte ihm Einblicke in seine Forschung, und Heidegger hob riickblickend den Gewinn hervor, den dieses enge Verhaltnis fir ihn hatte. Ab 1920 begann der freundschaftliche
Briefwechsel mit dem Philosophen Karl Jaspers. Um eine aul3erordentliche Professur in Marburg erhalten zu kénnen, erstellte Heidegger 1922 fir Paul Natorp die Skizze eines Aristoteles-Buchs, den sogenannten Natorp-Bericht, der viele Gedanken aus Sein und Zeit vorwegnahm. Heidegger bezeichnete seine Philosophie, die hier
gerade im Entstehen war, als ausdriicklich atheistisch, erklarte jedoch zugleich in einer FuB3note: Eine Philosophie, die sich als faktische Lebensauslegung verstehe, miisse auch wissen, dass dies eine ,Handaufhebung gegen Gott" bedeute.[14] In der Zeit der Weimarer Republik brach Heidegger mit dem ,System des Katholizismus* und
widmete sich ausschlie3lich der Philosophie.[15] Blick von Heideggers Hutte tber das Todtnauer Land Heidegger war durch die tiefe Verwurzelung im stiddeutschen Landleben gepragt. Von Freiburg aus entdeckte er fur sich den Stdschwarzwald. In der Landschaft zwischen Feldberg und Belchen sah er eine intakte Natur, gesundes
Klima und idyllische Dérfer. In Todtnauberg kaufte Elfride Heidegger von ihren letzten Ersparnissen ein Grundstiick und liel3 nach eigenen Planen von dem Zimmermeister und Bauern Pius Schweitzer eine Hiitte erbauen, die am 9. August 1922 bezogen werden konnte und erst 1931 einen Stromanschluss erhielt. Dort schrieb Heidegger
zahlreiche seiner Werke. Mit den hektischen Grol3stadten konnte er sich sein ganzes Leben lang nicht anfreunden.[16] ,Meine ganze Arbeit [...] ist von der Welt dieser Berge und Bauern getragen und gefihrt. [...] sobald ich wieder hinaufkomme, drangt sich schon in den ersten Stunden des Hittendaseins die ganze Welt der friiheren
Fragen heran, und zwar in der Pragung, in der ich sie verlieR. Ich werde einfach in die Eigenschwingung der Arbeit versetzt und bin ihres verborgenen Gesetzes im Grunde nicht machtig.“[17] Wahrend einer aul3erordentlichen Professur an der Universitat Marburg von 1923 bis 1927 freundete er sich mit dem Theologen Rudolf Bultmann
an. Unter den Studenten galt Heidegger bereits als herausragender Lehrer. Zu seinen Schilern zahlten Karl Léwith, Gerhard Kriger und Wilhelm Szilasi. Auch die junge Hannah Arendt horte Vorlesungen bei ihm, ebenso ihr spaterer erster Ehemann Ginther Anders und deren gemeinsamer Freund Hans Jonas.[18] Sie erinnerte sich in
einem Rundfunkbeitrag 1969 an die Faszination, die damals von seiner Lehrtatigkeit ausging: ,Heideggers Ruhm ist alter als die Veroffentlichung von Sein und Zeit [...] Kollegnachschriften [gingen] von Hand zu Hand [... und] der Name reiste durch ganz Deutschland wie das Gerticht vom heimlichen Konig. [...] Das Gerlcht, das [die
Studierenden] nach Freiburg zu dem Privatdozenten und etwas spater nach Marburg lockte, besagte, dass es einen gibt, der die Sache, die Husserl proklamiert hatte, wirklich erreicht.“[19] 1927 erschien sein Aufsehen erregendes Hauptwerk Sein und Zeit. Das Buch wurde als eigensténdiger Band in der von Edmund Husserl
herausgegebenen Reihe Jahrbuch fiir Philosophie und phanomenologische Forschung veroéffentlicht. Die durch die Gesamtausgabe zuganglichen friihen Vorlesungen machen die Entstehungsgeschichte von Sein und Zeit sehr genau nachvollziehbar. Es zeigt sich, dass schon friih die fiir Sein und Zeit wesentlichen Grundgedanken im
Werk Heideggers hervortreten. 1928 wurde er in Freiburg Nachfolger auf Husserls Lehrstuhl. Seine Antrittsvorlesung hielt er Gber das Thema: Was ist Metaphysik? Daneben sorgten seine Vorlesungen sowie die Davoser Disputation mit Ernst Cassirer Uber Immanuel Kant anléasslich der Il. Internationalen Hochschulkurse 1929 fur die
Bekanntheit Heideggers. Nationalsozialismus Dieser Abschnitt behandelt die historischen Geschehnisse in der Zeit des Nationalsozialismus. Fir Heideggers Verhaltnis zum Nationalsozialismus siehe den Artikel — Martin Heidegger und der Nationalsozialismus. Albert-Ludwigs-Universitat Freiburg, hier war Heidegger von 1933 bis 1934
Rektor. Nach der Machtergreifung 1933 beteiligte sich Heidegger mit Enthusiasmus an dem, was er als nationalsozialistische Revolution begriff. Am 21. April 1933 wurde er Rektor der Freiburger Universitat. Fir das Amt wurde er von seinem Vorganger Wilhelm von Méllendorff vorgeschlagen, der als Sozialdemokrat unhaltbar geworden
und einen Tag zuvor — vermutlich auf Druck des NS-Regimes — zurlickgetreten war. Heidegger, der bereits 1932 die NSDAP gewahlt hatte, trat ihr am 1. Mai 1933 bei (Mitgliedsnummer 3.125.894)[20] und blieb bis Kriegsende Mitglied. In seiner Rektoratsrede vom 27. Mai 1933 mit dem Titel Die Selbstbehauptung der Deutschen
Universitat fand sich das Wort von der ,Grof3e und Herrlichkeit dieses Aufbruchs”. Die Rede war nationalsozialistisch konnotiert und hat bis heute viel negatives Aufsehen erregt: Heidegger forderte darin eine grundlegende Erneuerung der Universitat. Sie solle, mit der Philosophie als Zentrum, ihre Ganzheit wiedergewinnen, &hnlich wie in
der Antike. Das Verhaltnis von Professoren und Studenten solle dem von ,Fuhrern“ und ,Gefolgschaft entsprechen. Ferner betonte er die Notwendigkeit der Bindung an die sogenannte ,Volksgemeinschaft und die wichtige Rolle der Universitat bei der Ausbildung von kulturellen Fihrern des Volkes. Wéahrend seines Rektorats beteiligte
sich Heidegger an NS-Propaganda und Gleichschaltungspolitik der ,Bewegung” und hielt eine Rede zur Blicherverbrennung, die er abzuhalten in Freiburg allerdings nach eigenen Angaben untersagte. Wahrend Heideggers Rektorat wurden judische Kollegen an der Universitat Freiburg wie der Chemiker Georg von Hevesy und der
Altphilologe Eduard Fraenkel ebenso entlassen wie Jonas Cohn, Wolfgang Michael sowie Heideggers Assistent Werner Gottfried Brock.[21] Nach eigener Aussage untersagte er an der Universitat die Aufhangung des ,Judenplakats”. Doch er unternahm nichts, um die zunehmenden antisemitischen Ressentiments an der Universitat
einzudammen. Er denunzierte zwei Kollegen, Eduard Baumgarten, mit dem er 1931 einen fachlichen Streit gehabt hatte, und Hermann Staudinger als wenig Uberzeugte Nationalsozialisten.[22] Heidegger veranstaltete 1933 in Todtnauberg ein Wissenschaftslager fur Dozenten und Assistenten, denen die ,nationalsozialistische
Umwalzung des Hochschulwesens” nahergebracht werden sollte. Am 11. November 1933 unterzeichnete er in Leipzig das Bekenntnis der deutschen Professoren zu Adolf Hitler und hielt auf der Veranstaltung eine Hauptrede.[23] Den Wahlaufruf Deutsche Wissenschaftler hinter Adolf Hitler vom 19. August 1934 unterzeichnete er
ebenfalls. Sicht auf Hutte und Hang mit Bach Am 27. April 1934 trat Heidegger vom Amt des Rektors zurlick, da seine Hochschulpolitik weder an der Universitat noch bei der Partei gentigend Unterstiitzung fand. Der Grund war nicht (wie er dies spater selbst darstellte), dass er die nationalsozialistische Hochschulpolitik nicht mittragen
wollte, vielmehr ging ihm diese nicht weit genug: Heidegger plante eine zentrale Dozentenakademie in Berlin. Alle zukinftigen deutschen Hochschullehrer sollten in dieser Akademie philosophisch geschult werden. Der nationalsozialistische Marburger Psychologe Erich Jaensch schrieb dazu ein Gutachten, in dem er Martin Heidegger als
.einen der groRten Wirrkopfe und ausgefallensten Eigenbrétler* bezeichnete, ,die wir im Hochschulleben haben®.[24] Heideggers ehrgeizige Plane scheiterten, und er zog sich aus der nationalsozialistischen Hochschulpolitik zurick. Eine Vorlesung, welche unter dem Titel Der Staat und die Wissenschaft geplant war und zu der fihrende
Parteimitglieder mit einer gewissen Erwartungshaltung angereist waren, wurde kurzerhand abgesagt. Heidegger zum Auditorium: ,Ich lese Logik.“ Dariiber hinaus berichtete Heidegger, er sei nach seinem Rucktritt vom Rektorat von der Partei Uberwacht worden, und einige seiner Schriften seien nicht mehr im Handel erhaltlich gewesen
oder nur noch unter der Ladentheke ohne Titelblatt verkauft worden.[25] Im Mai 1934 war Heidegger gemeinsam mit Carl August Emge und Alfred Rosenberg Grindungsmitglied des Ausschusses fir Rechtsphilosophie bei der von Hans Frank geleiteten nationalsozialistischen Akademie fiir Deutsches Recht und gehorte dem Ausschuss
bis mindestens 1936 an.[26] Von 1935 his 1942 war Heidegger Mitglied im Wissenschaftlichen Ausschuss des Nietzsche-Archivs. Er trat jedoch 1942 ohne ndhere Angabe von Grinden aus. Seine Kritik an der Historisch-Kritischen Ausgabe, die er dort hétte betreuen sollen, hat er spater in seinem zweibandigen Nietzsche-Buch deutlich
dargestellt. Im November 1944 wurde er im Rahmen des Volkssturms zur Schanzarbeit[27] eingezogen, doch durch die Intervention der Universitat schon im Dezember wieder entlassen. Nach Bombenangriffen auf Mel3kirch brachte Heidegger seine Manuskripte nach Bietingen. Die Philosophische Fakultat der Freiburger Universitét
wurde voriibergehend nach Burg Wildenstein ausgelagert, wo Heidegger das Ende des Krieges erlebte. Im Rahmen des Entnazifizierungsverfahrens hatte die philosophische Fakultat der Universitat Freiburg im September 1945 ein Gutachten gefertigt, das sich flr eine Emeritierung Heideggers mit beschrankter Lehrbefugnis aussprach.
Dagegen protestierte das Mitglied der Bereinigungskommission Adolf Lampe wie auch Walter Eucken und Franz Béhm, und so wurde der Fall am 1. Dezember 1945 erneut aufgenommen. Heidegger lie3 daraufhin ein Gutachten von Karl Jaspers anfragen, das dieser am 22. Dezember 1945 in Briefform verfasste. Jaspers hielt Heidegger
aber durch dessen Verstrickung in den Nationalsozialismus als Teil des Lehrkdrpers fur untragbar und schlug ,die Suspension vom Lehramt fiir einige Jahre* vor. Am 19. Januar 1946 beschloss der Senat auf dieser Grundlage und auf der des neuen Kommissionsgutachtens des Vorsitzenden Constantin von Dietze den Entzug der
Lehrbefugnis. Am 5. Oktober 1946 stellte auch die franzésische Militérregierung klar, dass Heidegger weder lehren noch an irgendwelchen Veranstaltungen der Universitat teilnehmen dirfe.[28][29] Das Lehrverbot endete am 26. September 1951 mit Heideggers Emeritierung. Die Rezeption von Heideggers Werken ist aber bis heute
durch seine NS-Vergangenheit, durch sein spateres Schweigen dazu und durch diverse antisemitische AuRerungen in den Schwarzen Heften schwer belastet. Spate Jahre 1946 erlitt Heidegger einen korperlichen und seelischen Zusammenbruch und wurde von Victor Freiherr von Gebsattel behandelt. Nachdem er sich wieder erholt
hatte, nahm Jean Beaufret mit einem Brief Kontakt zu ihm auf. Darin stellte er Heidegger die Frage, wie nach den Ereignissen des Zweiten Weltkriegs dem Wort Humanismus noch ein Sinn gegeben werden kdnne. Heidegger antwortete mit dem Brief Giber den »Humanismus«, der auf groRe Resonanz stiel3: Heidegger war zurlick auf der
philosophischen Biihne. Ernst Jinger, dessen Buch Der Arbeiter Heidegger stark gepragt hatte (er ibernahm den Begriff der ,totalen Mobilisierung” in den Beitragen), kam 1949 zu Besuch nach Todtnauberg. Mit der Emeritierung erhielt Heidegger seine Rechte als Professor zurtick. Sogleich kiindigte er eine Vorlesung an und las im
Wintersemester erstmals wieder in der Freiburger Universitat. Seine Vorlesungen hatten gro3en Zulauf und l6sten, wie auch seine Schriften, ein breites Echo aus. Nebenbei hielt er Vortrdge im kleineren Rahmen, so zum Beispiel 1950 in der Bayerischen Akademie der Wissenschaften tber ,Das Ding" und 1951 bei den Darmstadter
Gesprachen des Deutschen Werkbundes zum Thema ,Bauen — Wohnen — Denken®. 1953 stellte Heidegger vor der Bayerischen Akademie der Schénen Kiinste die ,Frage nach der Technik®, und 1955 hielt er bei der Conradin-Kreutzer-Feier in MeRRkirch den Vortrag ,Gelassenheit. 1947 wurde Heidegger vom Ziircher Psychotherapeuten
Medard Boss kontaktiert, woraus eine lebenslange Freundschaft erwuchs. Er hielt die ,Zollikoner Seminare“[30] im Hause von Medard Boss von 1959 bis 1969, wovon ausgehend der Schweizer Psychiater eine an Heideggers Analytik des Daseins angelehnte Daseinsanalyse entwickelte. 1955 lernte René Char den deutschen
Philosophen in Paris kennen. René Char lud Heidegger mehrfach zu Reisen in die Provence ein. So kam es zu den Seminaren in Le Thor 1966, 1968, 1969 und in Zahringen 1973, einem Austausch der Dichter und Denker.[31] Zu seinem 70. Geburtstag am 26. September 1959 wurde ihm in seiner Geburtsstadt MeRRkirch die
Ehrenburgerwirde zuteil.[32] Am 10. Mai 1960 erhielt Heidegger in Hausen im Wiesental den Johann-Peter-Hebel-Preis.[33] Seit 1958 war er ordentliches Mitglied der Heidelberger Akademie der Wissenschaften.[34] Martin Heidegger 1969. Handschriftliche Widmung an Meinolf Wewel Die Grabstatte von Elfride (geb. Petri) und Martin
Heidegger in MeRkirch Heideggers Denken entfaltete weltweit Wirkung. Zu erwéahnen sind in diesem Zusammenhang die zahlreichen Ubersetzungen von Sein und Zeit, unter anderem ins Japanische. Auch bei den ferngstlichen Philosophen hinterlieR Heidegger eine dauerhafte Wirkung.[35] Hannah Arendt unterstiitzte die Herausgabe
seines Werks in den USA. Zum 500-Jahres-Jubilaum der Albert-Ludwigs-Universitét Freiburg 1957 hielt er den Festvortrag ,Der Satz der Identitat*. Neben einem Interview fUr das Nachrichtenmagazin Der Spiegel 1966[36] gab er auch vereinzelt Fernsehinterviews, so 1969 Richard Wisser. Bedeutsam fir ihn waren die beiden Reisen
nach Griechenland 1962 und 1967, deren Eindriicke er in den Aufenthalten festhielt, die Reisen nach Italien 1952 und 1963 mit Medard Boss sowie seine wiederholten Ferien in der Lenzerheide bei diesem. 1967 traf Heidegger in Freiburg den von ihm geschéatzten Dichter Paul Celan, der sich dort zu einer Lesung aufhielt. Die Brisanz des
Treffens ergab sich aus der Biographie Celans, dessen Eltern als Juden von den Nationalsozialisten ermordet worden waren und der daher offenbar von Heidegger eine Erklarung flr sein Verhalten in der Zeit nach 1933 erwartete, die er aber nicht erhielt. Trotzdem fuhren beide zusammen nach Todtnauberg, wo sich Celan ins Gastebuch
eintrug. Spater schickte er Heidegger das Gedicht Todtnauberg, in dem er ,einer Hoffnung, heute ...“ Ausdruck gab ,,... auf eines Denkenden / kommendes / Wort / im Herzen“.[37] Heidegger hatte die Verdéffentlichung seiner Gesamtausgabe selbst vorbereitet, deren erster Band 1975 erschien. Am 26. Mai 1976 starb Heidegger in
Freiburg. Seinem Wunsch entsprechend wurde er am 28. Mai 1976 in seinem Geburtsort MeRRkirch beigesetzt. Zu seiner Beerdigung las sein Sohn Hermann Heidegger Gedichte Holderlins, die sein Vater ausgesucht hatte. Die Grabrede hielt einer seiner philosophischen Nachkommen, Bernhard Welte.[38] Heidegger war davon
Uberzeugt, dass die ,verstehende Aneignung“ eines denkerischen Werks sich an dessen Inhalten zu vollziehen hat — die Person des Denkers tritt somit in den Hintergrund. Daher sind autobiografische Daten &uf3erst sparlich, und vieles ist nur durch Briefe oder Berichte von Zeitgenossen zu erschlieen. Die geringe Bedeutung, die
Heidegger der Biografie eines Denkers zusprach, lasst sich an den Worten ablesen, mit welchen er einmal eine Vorlesung tber Aristoteles ertffnete: ,Aristoteles wurde geboren, arbeitete und starb. Wenden wir uns also seinem Denken zu.“[39] Denken als Weg Fragen, nicht Antworten Im Text ,Martin Heidegger ist achtzig Jahre alt* 1969
bezog Hannah Arendt zugunsten von Heideggers Philosophie Stellung. Politisch habe er wie Platon zu den Philosophen gehért, die Tyrannen oder Fuhrern vertrauten. Sie restimierte sein Lebenswerk: ,Denn es ist nicht Heideggers Philosophie — von der man mit Recht fragen kann, ob es sie tiberhaupt gibt — sondern Heideggers Denken,
das so entscheidend die geistige Physiognomie des Jahrhunderts mitbestimmt hat. Dies Denken hat eine nur ihm eigene, bohrende Qualitat, die, wollte man sie sprachlich fassen und nachweisen, in dem transitiven Gebrauch des Verbums ,denken’ liegt. Heidegger denkt nie ,Uber’ etwas; er denkt etwas."[40] Heidegger: Der Feldweg. Die
Metapher des Weges zieht sich durch Heideggers Gesamtwerk. Arendts Zitat macht deutlich, worum es Heidegger in der Philosophie ging: Das Denken selbst ist schon Vollzug, ist Praxis, und es geht weniger darum, Antworten auf Fragen zu liefern, denn vielmehr das Fragen selbst wach zu halten. Heidegger lehnte daher sowohl
historische als auch systematische ,Philosophiegelehrsamkeit* ab.[41] Die Aufgabe der Philosophie ist vielmehr ein Offenhalten dieser Fragen, die Philosophie bietet nicht Gewissheit und Sicherheit, sondern ,das urspringliche Motiv der Philosophie [entspringt] aus der Beunruhigung des eigenen Daseins".[42] Die zentrale Stellung des
Fragens in Heideggers Werk hat ihren Grund darin, dass er die Philosophiegeschichte vor allem als eine Geschichte der Verdeckung der grundsatzlichen Fragen interpretierte. Dabei habe die Philosophie nicht nur die Grundfragen — die Frage nach dem Sein — vergessen, sondern auch die Tatsache, dass sie vergessen hat. Ziel des
Fragens ist somit nicht, eine Antwort zu bekommen, sondern durch das Fragen aufzudecken, was ohne es weiter in Vergessenheit geriete. So wurde fur Heidegger das Fragen zum Wesensmerkmal des Denkens: ,Das Fragen ist die Fréimmigkeit des Denkens.“[43] Zugang zum Werk und sprachliche Hirden Gleichwohl bleibt trotz dieser
im Fragen angelegten Offenheit der Zugang zu Heideggers Werk tUberaus schwierig. Dies liegt nicht zuletzt an Heideggers eigentumlicher, wortschopferischer Sprache — eine durch ihre Unnachahmlichkeit besonders leicht zu parodierende Diktion. Ein ,Spiegel“-Journalist schrieb 1950 nach einem Vortrag ironisch, Heidegger habe ,die
argerliche Angewohnheit, Deutsch zu sprechen*.[44] Heideggers Sprache ist — vor allem in Sein und Zeit — gepragt von Neologismen, aulerdem erfand er Verben wie nichten, lichten, wesen. Anstol erregten Konstruktionen wie ,das Nichts nichtet (in: Was ist Metaphysik?), die Heideggers Versuchen geschuldet sind, die Sachen als sie
selbst zu denken: Es ist das Nichts selbst, das nichtet. Zur Erklarung soll kein metaphysisches Konzept herangezogen werden. Durch solche gewaltsamen semantischen Dopplungen wollte Heidegger den theoretisch distanzierten Blick der Philosophie Giberwinden und auf den Boden springen, auf dem wir — auch wenn wir es nicht

sehen — in unserem konkreten Leben immer schon stehen. In seinem Spéatwerk kehrte sich Heidegger zwar von den Neologismen ab, lud dafiir jedoch Worte aus der Alltagssprache semantisch bis zur Unverstandlichkeit auf, sodass deren Bedeutung nur noch im Gesamtzusammenhang seiner Abhandlungen zu verstehen ist. Wegen
seines Umgangs mit der Sprache wurde Heidegger scharf angegriffen: Am prominentesten ist dabei Theodor W. Adornos polemische Schrift Jargon der Eigentlichkeit.[45] Heidegger verwandte diesen Jargon jedoch nicht um seiner selbst willen, sondern er wollte sich damit von der philosophischen Tradition I6sen, Sprache und Inhalt
stiinden in untrennbarem Zusammenhang. Fir den Leser bedeutet dies, dass er sich zunachst das heideggersche Vokabular aneignen, ja zum Bewohner dieses Diskurses werden muss, wenn er sich anschlieRend gleichsam von innen mit dem heideggerschen Denken beschéftigen mdchte. Dolf Sternberger kritisierte genau dies: Auf die
Terminologie Heideggers kann man nur mittels heideggerscher Begriffe antworten.[46] Um Heideggers Denken nachzuvollziehen, bietet sich ein Mittelweg an: seine Sprache ernst nehmen und gleichzeitig vermeiden, blof3 einen Jargon nachzusprechen. Heidegger selbst hat daher immer wieder darauf hingewiesen, wie wichtig es ist,
seine Aussagen nicht ,so [zu] verstehen wie das, was in der Zeitung steht.“[47] Seine Begriffe sollen stattdessen einen neuen Bereich aufschlieRen, indem sie auf immer schon Vorhandenes, aber stets Ubersehenes hinweisen: Was sie formal anzeigen, soll letztlich jeder in der eigenen unmittelbaren Erfahrung finden kénnen. ,Der
Bedeutungsgehalt dieser Begriffe meint und sagt nicht direkt das, worauf er sich bezieht, er gibt nur eine Anzeige, einen Hinweis darauf, dass der Verstehende von diesem Begriffszusammenhang aufgefordert ist, eine Verwandlung seiner selbst in das Dasein zu vollziehen.“[48] Wege, nicht Werke An Heideggers Schriften fallt die eher
geringe Anzahl grol3er und geschlossener Abhandlungen auf. Es finden sich stattdessen vor allem kleine Texte und Vortrage — eine Form, die ihm wohl geeigneter schien, sein Denken zu vermitteln, zumal sie sich einer Auslegung dieses Denkens als philosophischen Systems in den Weg stellt. Dass fir Heidegger Denken und
Philosophieren eine Bewegung vollzieht und dabei einen Weg zurlicklegt, zeigt sich an Werktiteln wie Wegmarken, Holzwege und Unterwegs zur Sprache. Denken wird so zum Weg und zur Bewegung, weshalb Otto Péggeler auch vom Denkweg Heideggers spricht.[49] Heideggers Denken ist nicht so sehr als Kanon von Meinungen
aufzufassen, sondern bietet verschiedene Anséatze zu den ,wesentlichen Fragen“. In hinterlassenen Aufzeichnungen fir ein nicht mehr fertig gewordenes Vorwort der Gesamtausgabe seiner Schriften notierte Heidegger daher: ,Die Gesamtausgabe soll auf verschiedene Weise zeigen: ein Unterwegs im Wegfeld des sich wandelnden
Fragens der mehrdeutigen Seinsfrage. Die Gesamtausgabe soll dadurch anleiten, die Frage aufzunehmen, mitzufragen und vor allem dann fragender zu fragen.“[50] Friilhe Phanomenologie: Hermeneutik der Faktizitat Nach einer recht konventionellen Dissertation und Habilitation wurde Heideggers Vertrauen in die damalige
Schulphilosophie vor allem durch Denker wie Kierkegaard, Nietzsche und Dilthey erschuttert.[51] Diese haben der Metaphysik und ihrer Suche nach einer Uiberzeitlichen Wahrheit die Geschichte mit ihren Zufallen und der Wandelbarkeit moralischer Werte und Bezugssysteme entgegengestellt.[52] Heidegger kehrte rein theoretischen
Philosophiekonzepten den Ricken. lhn interessierte verstarkt, wie sich das konkrete Leben ph&nomenologisch beschreiben lasst, als Leben, das in seiner historisch gewachsenen Tatsachlichkeit gegeben ist, jedoch nicht notwendig so werden musste. Mit diesem Ansatz, als phdanomenologische Hermeneutik der Faktizitat[53] bezeichnet,
versucht Heidegger, Lebenszusammenhange und Erfahrungen aufzuweisen, nicht zu erklaren. Ziel dieser phanomenologischen Herangehensweise ist es, das eigene Leben nicht zum Objekt zu machen und so als Ding aufzufassen, sondern zum Lebensvollzug durchzustoRen. Exemplarisch erlautert Heidegger dies 1920/21 in der
Vorlesung ,Einleitung in die Phdnomenologie der Religion* am Wort des Apostels Paulus ,der Tag des Herrn kommt wie ein Dieb in der Nacht.“[54] In der urchristlichen Lebenserfahrung des Apostels driickt sich fur Heidegger ein Lebensgefiihl aus, das nicht versucht, die unverfigbare Zukunft durch Festlegungen oder Berechnungen
verflgbar zu machen. Es ist die allzeitige Offenheit fur das plétzlich einbrechende Ereignis, das unmittelbar gelebte Leben, das Heidegger einer theoretischen Betrachtung des Lebens entgegenhalt.[55] Nach dem Ersten Weltkrieg beschéftigte sich Heidegger als Assistent Husserls besonders intensiv mit dessen phanomenologischer
Methode. Husserl gewahrte ihm Einblicke in noch nicht veréffentlichte Schriften und hoffte, in Heidegger einen Schiler und Kronprinzen gefunden zu haben. Heidegger allerdings verfolgte seine eigenen Interessen, und auch Husserl bemerkte, dass Heidegger ,schon in Eigenart [war], als er meine Schriften studierte.“[56] Vor allem
Diltheys Annahme von der historischen Gewordenheit und Kontingenz jedes Welt- und Selbstverhaltnisses war es, die Heidegger dazu fuhrte, Husserls Konzept absolut glltiger Wesenheiten des Bewusstseins abzulehnen: ,Leben ist historisch; keine Zerstlickelung in Wesenselemente, sondern Zusammenhang.“[57] Ausgehend von
dieser Sicht auf das Leben als Vollzug lehnte Heidegger Husserls phanomenologische Reduktion auf ein transzendentales Ich ab, das der Welt bloR apperzeptiv gegeniiberstiinde. Diese friihen Uberlegungen gipfelten zusammen mit Anregungen aus Kierkegaards Existenzphilosophie in Heideggers erstem Hauptwerk Sein und Zeit. ,Sein
und Zeit* - Hauptartikel: Sein und Zeit Die Seinsfrage Thema des 1927 erschienenen Werks ist die Frage nach dem Sinn von Sein. Diese Frage hatte schon Platon beschaftigt. Heidegger zitierte ihn zu Beginn der Untersuchung: ,Denn offenbar seid ihr doch schon lange mit dem vertraut, was ihr eigentlich meint, wenn ihr den Ausdruck
,seiend’ gebraucht, wir jedoch glaubten es einst zwar zu verstehen, jetzt aber sind wir in Verlegenheit gekommen.“[58] Auch nach zweitausend Jahren ist, so Heidegger, diese Frage noch unbeantwortet: ,Haben wir heute eine Antwort auf die Frage nach dem, was wir mit dem Wort »seiend« eigentlich meinen? Keineswegs. Und so gilt es
denn, die Frage nach dem Sinn von Sein erneut zu stellen.“[59] Heidegger fragte nach dem Sein. Wenn er zugleich nach dessen Sinn forschte, dann setzt er voraus, dass die Welt keine formlose Masse ist, sondern es in ihr sinnhafte Beziige gibt. Das Sein ist also strukturiert und besitzt in seiner Mannigfaltigkeit eine gewisse
Einheitlichkeit.[60] So gibt es beispielsweise einen sinnhaften Bezug zwischen Hammer und Nagel — wie aber |asst sich dieser verstehen? ,Von wo aus, das heil3t: aus welchem vorgegebenen Horizont her verstehen wir dergleichen wie Sein?*[61] Heideggers Antwort hierauf war: ,Der Horizont aus dem dergleichen wie Sein tUberhaupt
verstandlich wird, ist die Zeit.“[62] Die Bedeutung der Zeit flir das Sein wurde Heidegger zufolge in aller bisherigen Philosophie nicht beachtet. Blick auf Heideggers Hutte oberhalb von Rutte, Todthauberg. Hier schrieb er den Grof3teil von Sein und Zeit. Kritik an der traditionellen Seinslehre Die abendlandische Seinslehre hat, laut
Heidegger, zwar in ihrer Tradition verschiedene Antworten darauf gegeben, was sie unter ,Sein“ versteht. Sie hat die Seinsfrage jedoch nie so gestellt, dass sie dessen Sinn nachfragte, also die dem Sein eingeschriebenen Beziehungen untersuchte.[63] Heidegger kritisierte am bisherigen Verstandnis, dass Sein stets wie etwas einzeln
Seiendes, etwas Vorhandenes charakterisiert worden sei, also im zeitlichen Modus der Gegenwart. Als etwas blol3 gegenwartig Vorhandenes betrachtet, sei Vorhandenes jedoch aller zeitlichen und sinnhaften Beziige zur Welt entkleidet: Von der Feststellung, dass etwas ist, lasse sich nicht verstehen, was etwas ist. Bei einer Bestimmung
des Seins als beispielsweise Substanz oder Materie werde das Sein nur in Bezug auf die Gegenwart vorgestellt: Das Vorhandene ist gegenwaértig, jedoch ohne dass es Bezlige zu Vergangenheit und Zukunft hatte. Heidegger versuchte im Verlauf der Untersuchung zu zeigen, dass im Gegensatz dazu die Zeit eine wesentliche Bedingung
fur ein Verstandnis des Seins ist, da sie — vereinfacht gesagt — einen Verstandnishorizont darstellt, in dessen Rahmen die Dinge in der Welt erst sinnhafte Bezlige zwischeneinander ausbilden kdnnen. So dient beispielsweise der Hammer dazu, Nagel in Bretter zu schlagen, um ein Haus zu bauen, welches Schutz vor kommenden
Unwettern bietet. Es I&sst sich also nur im Gesamtzusammenhang einer Welt mit zeitlichen Bezligen verstehen, was der Hammer aul3er einem vorhandenen Stiick Holz und Eisen ist. Der von der philosophischen Tradition gewéhlte Ausweg zur Bestimmung dessen, was etwas ist, der ontologische Reduktionismus, stellte flr Heidegger
ebenso eine Verfehlung dar, wenn er versucht, alles Sein auf ein Urprinzip oder ein einzig Seiendes zurtickzufiihren. Dieses von Heidegger kritisierte Vorgehen ermdglicht es beispielsweise der Onto-Theologie, innerhalb einer linearen Seinsordnung ein hdchstes Seiendes anzunehmen und dies mit Gott gleichzusetzen. Ontologische
Differenz Diesen Fehler des bisherigen philosophischen Denkens, nicht die Bedeutung der Zeit fir das Versténdnis des Seins in den Blick zu bringen, sollte eine fundamentalontologische Untersuchung korrigieren. Heidegger wollte also in Sein und Zeit die Ontologie auf ein neues Fundament stellen. Ausgangspunkt seiner Kritik an
traditionellen Positionen der Ontologie war das, was er die ontologische Differenz[64] von Sein und Seiendem nannte. Mit Sein bezeichnete Heidegger in Sein und Zeit grob gesagt den Verstandnishorizont, auf dessen Grundlage einem innerweltlich Seiendes begegnet. Jedes verstehende Verhéltnis zu innerweltlich Seiendem muss sich
in einem solchen kontextuellen Horizont bewegen, in dem das Seiende erst offenbar wird.[65] Wenn uns also etwas begegnet, dann verstehen wir dies immer nur durch seine Bedeutung in einer Welt. Dieser Bezug macht erst sein Sein aus. Jedes einzelne Seiende wird demnach immer schon transzendiert, d. h. Gberstiegen und als
Einzelnes in Bezug zum Ganzen gesetzt, von wo aus es erst seine Bedeutsamkeit empfangt. Das Sein eines Seienden ist daher das im ,Uberstieg* Gegebene: ,Sein ist das transcendens schlechthin. [...] Jede ErschlieRung von Sein als das transcendens ist transzendentale Erkenntnis.“[66] Geht man von der ontologischen Differenz aus,
dann wird auch jedes einzelne Seiende nicht mehr blof3 als gegenwartig Vorhandenes aufgefasst. Es wird vielmehr Gberstiegen in Bezug auf ein Ganzes: Im Ausblick auf etwas Zukinftiges und in seiner Herkunft aus der Vergangenheit ist sein Sein wesentlich zeitlich bestimmt. Sprachliche Schwierigkeiten Das Sein als ein solcher
zeitlicher Verstandnishorizont ist daher die stets unthematische Voraussetzung dafir, dass einzelnes Seiendes begegnen kann. So wie im Gegebenen das Geben und der Gebende nicht enthalten sind, sondern unthematisiert bleiben, wird das Sein selbst nie explizit.[67] Allerdings ist das Sein stets das Sein eines Seienden, weshalb
zwar eine Differenz zwischen Sein und Seiendem besteht, beide aber nie getrennt voneinander auftreten kdnnen. Das Sein zeigt sich somit als das N&chste, weil es im Umgang mit der Welt immer schon vorausgehend und mitgangig ist. Als Verstandnishorizont ist es allerdings eigentlich unthematisierbar — denn ein Horizont kann niemals
erreicht werden. Wird trotz allem das Sein sprachlich zum Thema erhoben, so wird es gleichzeitig verfehlt. Da sich namlich die meisten Begriffe der Alltagssprache und auch der Philosophie allein auf Dinge in der Welt beziehen, sah sich Heidegger in Sein und Zeit vor eine sprachliche Hurde gestellt. Dies zeigt sich in der Substantivierung
.das Sein“, die Sein als innerweltlich Seiendes vorstellt. Um nicht an metaphysisch vorbelastete Begriffe ankntpfen zu missen, hat Heidegger in Sein und Zeit viele Neologismen gebildet. Hermeneutische Ph&dnomenologie Heidegger geht also davon aus, dass das Sein weder als vorhandenes Ding zu bestimmen ist noch als struktur- und
zusammenhangslose Masse. Die Welt, in der wir leben, stellt vielmehr ein Beziehungsgeflecht aus sinnhaften Bezligen dar. Nun konnte die Untersuchung fiir Heidegger nicht einfach mit einem Paradigma ansetzen, wenn sie eine wirklich phanomenologische sein soll, denn die Phanomenologie versucht, Sachverhalte aufzuweisen, nicht
deduktiv zu erklaren.[68] Da er also immer schon in einer Welt lebt, kann der Mensch hinter diesen gegebenen Verstandnishorizont nicht zuriickgehen, er kann nur versuchen, ihn zu verstehen und einzelne Momente aufweisend hervorheben. Daher wéahlte Heidegger einen hermeneutischen Zugang. Der hermeneutische Zirkel in Sein
und Zeit Um die sinnhaften Bezlige in der Welt verstehen zu kénnen, muss nach Heidegger ein hermeneutischer Zirkel durchlaufen werden, der bei jedem Durchgang ein besseres Verstandnis zu Tage férdert. Die Bewegung dieses Zirkels verlauft so, dass sich das Einzelne nur im Bezug zum Ganzen verstehen lasst, und das Ganze sich
nur am Einzelnen zeigt. Wenn der Verstandnisvorgang nur im Durchlaufen eines Zirkels moglich ist, ist trotzdem fraglich, wo dieser Zirkel einsetzen soll. Heideggers Antwort hierauf: Einsatzpunkt ist der Mensch selber, denn er ist es offensichtlich, der die Frage nach dem Sinn von Sein stellt.[69] Das Sein des Menschen nennt Heidegger
Dasein, die Untersuchung dieses Daseins Fundamentalontologie. Die Frage nach dem Sinn von Sein kann nur vom Dasein beantwortet werden, denn dieses allein verfugt Uber ein Vorverstandnis, wie es fir jede hermeneutische Untersuchung notwendige Voraussetzung ist. Dieses Vorverstandnis Uber das Sein bezeichnet Heidegger als
Seinsverstandnis. Es kommt allen Menschen zu, wenn sie die verschiedenen Seinsarten der Dinge verstehen: So versuchen wir nicht mit Bergen zu sprechen, wir gehen mit Tieren anders um als mit unbelebter Natur, wir versuchen nicht die Sonne anzufassen usf.[70] All diese selbstverstandlichen Verhaltensweisen beruhen auf
Auslegungen darlber, wie und was die Dinge sind. Da dem Dasein diese grundlegende Eigenschaft zukommt, also der Mensch immer schon in einen vorreflexiven Verstandnishorizont eingelassen ist, richtet Heidegger seine Befragung folglich an das Dasein. Durch diese grundséatzlich hermeneutische Ausrichtung geht er nicht mehr von
einem erkennenden Subjekt aus, welches (wie etwa bei Kant) hauptséchlich Kérper in Raum und Zeit wahrnimmt. Das Dasein ist vielmehr ein verstehendes, das immer schon in eine Welt eingebunden ist.[71] Heidegger wahlte als Eintrittspunkt in den Zirkel denn auch kein besonderes Dasein, sondern das Dasein in seiner Alltaglichkeit.
Sein Ziel war es, die Philosophie von transzendentalen Spekulationen zurtick auf den Boden der gangigen Erfahrungswelt zu bringen. Dabei kam dem Boden selbst, als ,,Bodenstandigkeit* und ,,Bodenlosigkeit, gemeinsam mit Begrifflichkeiten wie der ,Verwurzelung und dem ,entwurzelten“ Dasein des ,Man" eine Bedeutung zu, die
epistemologisch aber nicht ganz klar zu fassen ist, wodurch eine langjahrige Debatte darlber ausgel6st wurde.[72] Dazu sind nach Heideggers Auffassung zwei Schritte des hermeneutischen Zirkels erforderlich: Im ersten soll untersucht werden, wie sich die Sinnbeztige in der Welt fir das Dasein darstellen. Die Welt wird demzufolge
phanomenologisch beschrieben. Heidegger tat dies anhand des Sinnzusammenhangs von Werkzeugen, wie dem oben erwahnten Hammer. Im zweiten Schritt erfolgt eine ,existenziale Daseinsanalyse®, also die Untersuchung der Strukturen, welche das Dasein ausmachen wie etwa Sprache, Befindlichkeit, Verstehen und Endlichkeit des
Daseins. Ist so das Verhaltnis von Dasein und Welt angemessen verstanden, muss es, wenn das Sein bestimmt werden soll, zugleich ontologisch gefasst werden. Fundamentalontologie Unterwegs zu einer neuen Ontologie Um die Uberwindung der neuzeitlichen auf dem Subjekt-Objekt-Schema basierenden Ontologie voranzutreiben,
fuhrte Heidegger den Begriff des In-der-Welt-seins ein. Er sollte die grundlegende Zusammengehorigkeit von Dasein und Welt anzeigen. Welt bezeichnet dabei nicht so etwas wie die Summe alles Seienden, sondern eine sinnhafte Totalitit, eine Bedeutungsganzheit, in der sich die Dinge sinnhaft aufeinander beziehen. Ging die
Transzendentalphilosophie Kants von einem selbstgenliigsamen, in sich ruhenden Subjekt aus, dessen Verbindung zur Auf3enwelt erst hergestellt werden musste, so ist bei Heidegger einerseits dem Dasein immer schon Welt gegeben, andererseits ist Welt Gberhaupt nur fir das Dasein. Der Begriff des In-der-Welt-seins fasst beide
Aspekte zusammen. Nun ist die Welt fir Heidegger kein Ding, sondern ein zeitliches Beziehungsgeflecht. Er nennt dieses Geschehen von Welt die Weltlichkeit der Welt. Sie ist nur im Zusammenhang mit dem Dasein zu verstehen. Was also der Hammer als Hammer ist, lasst sich nur in Bezug auf das Dasein begreifen, das ihn gebraucht.
Dem Sein ist also ein Sinn eingeschrieben und ,Sinn ist das, worin sich die Verstandlichkeit von etwas halt.“[73] Der Sinn von Sein und Dasein bedingen einander: ,Nur solange Dasein ist, das heil3t die ontische Mdéglichkeit von Seinsverstandnis, >gibt es< Sein."[74] Damit vertrat Heidegger weder einen metaphysischen Realismus (,die
Dinge existieren, so wie sie sind, auch ohne uns*) noch einen Idealismus (,der Geist erzeugt die Dinge, wie sie sind“). In Sein und Zeit erarbeitet Heidegger Strukturzusammenhange der menschlichen Existenz und des menschlichen Weltbezuges (Existenzialien). Die komplexen Begriffszusammenhange haben dem Werk den Ruf der
Unverstandlichkeit eingetragen. Die Abbildung stellt den Zusammenhang der Hauptbegriffe grafisch dar. (PDF-Version) So soll die Analyse des Daseins das Fundament fur eine neue Ontologie jenseits von Realismus und Idealismus abgeben. Heidegger stellt in Sein und Zeit hierzu verschiedene Strukturen heraus, die das Dasein in
seiner Existenz, also in seinem Lebensvollzug, bestimmen. Diese nannte er Existenzialien: Verstehen, Befindlichkeit, Rede sind grundlegende Weisen, wie sich das Dasein auf sich und die Welt bezieht. Die Existenzialien sind Momente eines Strukturganzen, das Heidegger als Sorge bestimmte. Damit erweist sich das Sein des Daseins
als Sorge: Der Mensch ist Sorge. Diese Bestimmung des menschlichen Seins als Sorge will Heidegger jedoch von Nebenbedeutungen wie ,Besorgnis” und ,Tribsal” frei halten. Wenn die Existenz des Daseins sich als Sorge erweist, dann lasst sich von hier aus die Welt verstehen: Der Hammer und anderes Werkzeug dienen zum
Hausbau. Die verschiedenen Werkzeuge sind durch ein Um-zu verbunden, das letztendlich im Um-Willen des Daseins miindet, dieses besorgt Dinge, weil es sich um sich und seine Mitmenschen sorgt. Auch die wissenschaftliche Erfassung der Welt und das Naturverstandnis erheben sich letztlich fiir Heidegger aus dem Dasein als
Sorge.[75] Zeitlichkeit und Dasein Da das Dasein als Sorge offensichtlich immer aus einer Vergangenheit her bestimmt ist und sich auf Zuklnftiges richtet, folgt im zweiten Teil von Sein und Zeit eine erneute Interpretation der Existenzialien unter dem Aspekt der Zeit. Dabei erweist sich fiir Heidegger die Zeit zunachst nicht als objektiv-
physikalisch ablaufende, sondern als die dem Dasein eingeschriebene Zeitlichkeit, die in engem Zusammenhang mit der Sorge steht. Die enge Beziehung von Zeit und Sorge zeigt sich beispielsweise an alltagssprachlichen Zeitangaben wie ,bis dahin ist es ein Spaziergang“. Nach Heidegger ist die an die Sorge gebundene Zeit die
ontologisch primare. Erst aus dem alltaglichen Umgang mit der Zeit heraus entwickelt das Dasein eine objektive (wissenschaftliche) Zeit, mit der es rechnen und planen kann und die sich durch Uhren bestimmen lasst. Dabei bleibt allerdings alles Planen und Rechnen an die Sorge gebunden. Abkehr von ,Sein und Zeit" Sein und Zeit blieb
aus verschiedenen Griinden ein Fragment, von dem nur die erste Halfte vorliegt. Zwar konnte Heidegger mit dem neuen ontologischen Denken, das auf dem Verhdltnis von Dasein und Sein basierte, viele Probleme der Giberkommenen Ontologie tUiberwinden, allerdings fuhrte sein Ansatz lediglich zu relativ begrenzten Moglichkeiten
philosophischen Verstehens. Dies vor allem aufgrund der Sorge-Struktur und der dem Dasein eingeschriebenen Zeitlichkeit. Damit bestand die Gefahr, dass alle Aspekte des menschlichen Lebens nur noch unter diesen Gesichtspunkten interpretiert werden sollten. Heidegger warnte selbst vor einer Uberschatzung der Zeitlichkeit, was
aber nicht Uberzeugen konnte.[76][77] Heidegger hatte zudem in Sein und Zeit seinen Wahrheitsbegriff an das Dasein gekoppelt: Die Welt ist dem Dasein im praktischen Umgang mit ihr immer schon erschlossen. Mit dieser Formulierung wollte er seinem Verstandnis von Wahrheit eine ontologische Dimension zuweisen: Erst fir das
Dasein lichtet sich Welt, erst fur es ist Welt, und von hier aus bestimmt sich auch, was das Seiende ist. Dabei wird deutlich, wie stark die Sorge-Struktur die Welt und die Dinge zeitlich und inhaltlich um das Um-zu und Um-willen, also um die praktischen Bedirfnisse des Daseins zentriert. Unter diesem Gesichtspunkt sind geschichtliche
Umwalzungen des Selbst- und Weltverstandnisses und die Passivitat des Menschen im Gang der Geschichte schwer zu verstehen. Hinzu kam die Schwierigkeit, sich von der Sprache der Metaphysik abzugrenzen, wie Heidegger riickblickend 1946 im Brief Uber den »Humanismus« schrieb.[78] Die genannten Griinde veranlassten
Heidegger schlie3lich zur Abkehr vom fundamentalontologischen Ansatz. So war ,der Weg durch Sein und Zeit ein zwar unumganglicher und doch ein Holzweg — ein Weg, der plétzlich aufhort“.[79] Es folgte fur Heidegger ein Umdenken, das er als Kehre bezeichnete. Die Auseinandersetzung mit Kant Der angeklndigte zweite Teil von
Sein und Zeit sollte mit Kants Zeitbegriff beginnen, und nach der Publikation des ersten Teils wandte sich Heidegger umgehend der Auseinandersetzung mit Kant zu. Zunéchst fand sie durch die Vorlesungen des Wintersemesters 1927/28 in Marburg statt, die Heidegger die Phadnomenologische Interpretation von Kants Kritik der reinen
Vernunft nannte. In dieser mit seiner eigenen Terminologie gedeuteten und erlauterten Lesung des kantischen Hauptwerks zielte Heidegger im Schluss auf die Frage des Subjekts und der Zeit. Dagegen trat in den Kant-Vorlesungen in Riga und anl&sslich der Il. Davoser Hochschultage im Frihling 1929, wie auch in der dort gefiihrten
Disputation mit Ernst Cassirer die Thematik der Endlichkeit in den Vordergrund, die auch im von Heidegger so genannten ,Kantbuch®, Kant und das Problem der Metaphysik, zentral blieb. Gleichwohl kénnen die Themen des Subjekts und der Endlichkeit bei Kant nicht auf je eine der genannten Arbeiten begrenzt werden, da die
Ubergange darin flieRend sind. Heideggers Auseinandersetzung mit Kant in jenem Zeitraum wird durch den Vortrag Die Frage nach dem Ding von 1934/35 abgeschlossen. Die phanomenologische Deutung der Kritik der reinen Vernunft In der Vorrede der Kritik der reinen Vernunft unterscheidet Kant den ersten und objektiven von dem
zweiten und subjektiven Teil der transzendentalen Deduktion[80] und, so Heidegger, ,verkennt gerade dadurch den inneren Zusammenhang der objektiven Seite der Deduktion mit der subjektiven — mehr noch: er verkennt, daf gerade die radikale Durchfiihrung der subjektiven Seite der Aufgabe der Deduktion die objektive Aufgabe mit
erledigt.” Heidegger flgt dieser Interpretation in den Marburger Vorlesungen die entsprechende Forderung hinzu und stellt dazu fest: ,Diesen radikalen Weg geht Kant hier nicht“.[81] Damit kiindigt sich ein Deutungsmuster an, auf das er noch im Kantbuch zuriickkommt, wo es heif3t: ,Die transzendentale Deduktion ist in sich notwendig
objektiv-subjektiv zugleich. Denn sie ist Enthillung der Transzendenz, die ja die fiir eine endliche Subjektivitat wesenhafte Zuwendung zu einer Objektivitat Uberhaupt erst bildet.* Da Kant aber ,die Weitlauftigkeit einer vollstandigen Theorie“[82] der Analyse der ,drei subjektiven Erkenntniskrafte” vermieden habe, bleibe fiir ihn ,die
Subjektivitat des Subjekts in der Verfassung und der Charakteristik leitend, die sich ihm durch die Uberlieferte Anthropologie und Psychologie anbot.“[83] Heidegger sieht dagegen in der kantischen transzendentalen Einbildungskraft zunachst ,die zentrale Funktion (...) in der Ermoglichung der Erfahrung“[84], schlief3lich auch die
~einheitliche Wurzel (...) fur Anschauung und Denken®, die den ,universalen Zeithorizont bildet.“[85] Die einmalige, in die zweite Auflage der Kritik der reinen Vernunft eingeflgte Erwahnung der Zeit als einer Form, die das Gemit sich selbst setzt (B 68), erhalt bei Heidegger dann als ,reine Selbstaffektion“[86] und ,apriorischer
Selbstangang“[87] der Zeit eine zentrale Rolle bei der Deutung des Selbst: ,Die urspriingliche Zeitlichkeit ist das, worin die Urhandlung des Selbst und sein Selbstangang griindet, und dieselbe Zeitlichkeit ist es, die eine Selbstidentifizierung des Selbst jederzeit ermdglicht.” Dabei erhebt sich Heideggers Einwand, dass Kant diese
Identifizierung ,einzig aus der Gegenwart" verstehe, ,in dem Sinn, dal? das Ich in jedem Jetzt sich als dasselbe identifizieren kann.“[88] So bleibe es nur bei einem im Grunde ,zeitfreien, punktuellen Ich“[89], das durch eine ,ontologische Interpretation der Ganzheit des Daseins", durch das ,Sich-Vorweg" und das ,Seinkdnnen” Giberwunden
werden muisse.[90] Obgleich Heidegger in den Marburger Vorlesungen einrdumt, dass ,,Kant weder den urspriinglichen einheitlichen Charakter der produktiven Einbildungskraft im Hinblick auf die Rezeptivitdt und Spontaneitat” sehe, ,noch gar den weiteren radikalen Schritt vollzieht, diese produktive Einbildungskraft als die urspringliche
ekstatische Zeitlichkeit zu erkennen”, deutet er sie in philologisch durchaus zweifelhafter Weise als ,ekstatische Grundverfassung des Subjekts, des Daseins selbst”, die ,die reine Zeit aus sich entlaRt, sie also der Moglichkeit nach in sich enthalt*. Die kantische transzendentale Einbildungskraft sei somit die ,urspriingliche Zeitlichkeit und
daher das Radikalvermdgen der ontologischen Erkenntnis“.[91] Mit der Reduktion auf die Selbstaffektion der Zeit und die durch sie bestimmte Einbildungskraft als die eine ,Wurzel“ der Erkenntnis entfernt sich Heideggers Deutung jedoch insgesamt vom kantischen Dualismus und nahert sich eher dem Solipsismus an, der mit Fichte auf
Kant folgte.[92] Das Kantbuch und die Endlichkeit In Sein und Zeit, in den Marburger Kant-Vorlesungen und auch im Kantbuch nannte Heidegger die Kritik der reinen Vernunft als Referenz fiir sein Denken im Sinn einer ,Bestatigung der Richtigkeit des Weges, auf dem ich suchte“.[93] Gleichwohl hatte er bei Kant ,das Fehlen einer
thematischen Ontologie des Daseins" konstatiert, also das einer ,vorgéngigen ontologischen Analytik der Subjektivitat des Subjekts“.[94] Kant und das Problem der Metaphysik, in dem die drei Vorlesungen von Riga und Davos zusammengefasst und durch ein viertes Kapitel erweitert wurden, sollte dem abhelfen und durch eine
.Destruktion am Leitfaden” der ,Problematik der Temporalitét (...) das Schematismuskapitel und von da aus die Kantische Lehre von der Zeit" interpretieren.[95] Dabei erschien es Heidegger nétig zu sein, die ,Frage nach der Endlichkeit in Absicht auf eine Grundlegung der Metaphysik ans Licht” zu bringen, denn: ,Die Endlichkeit und die
Eigentumlichkeit der Frage nach ihr entscheiden erst von Grund aus Uber die innere Form einer transzendentalen 'Analytik' der Subjektivitat des Subjekts.“[96] Zur Endlichkeit des Daseins Seit den Davoser Vortragen riickt die Endlichkeit des Menschen als Themenfeld Uberhaupt in den Vordergrund des heideggerschen Denkens: ,Die
Endlichkeit war namlich in der Einleitung von Sein und Zeit kein einziges Mal erwéahnt worden, und sie blieb auch in den Vorlesungen vor Sein und Zeit diskret im Hintergrund, bevor sie zum allesbestimmenden Thema Ende der zwanziger Jahre werden wird.“[97] Im zweiten der drei im Frihling 1929 gehaltenen Davoser Vortrage tber
Kants Kritik der reinen Vernunft und die Aufgabe einer Grundlegung der Metaphysik, in denen Heidegger ,den Gedankengang der ersten drei Abschnitte des Ende desselben Jahres noch erschienenen Kantbuches vorgetragen“[98] hatte, stellt er ,das Wesen der endlichen Erkenntnis Uberhaupt und die Grundcharaktere der Endlichkeit*



als entscheidend fiur ,das Verstandnis der Durchfiihrung der Grundlegung® der Metaphysik heraus.[99] In seinen eigenen Worten formuliert, fragt Heidegger somit: ,Wie ist die innere Struktur des Daseins selbst, ist sie endlich oder unendlich?“[100] Dabei sieht er nicht erst die Frage nach dem Sein, sondern schon jene nach der ,inneren
Mdglichkeit des Seinsverstandnisses”, also auch nach ,der Méglichkeit des Seinsbegriffes”, als Voraussetzung daftir, die andere Frage zu entscheiden, die auch von der antiken Seinsphilosophie nicht geklart worden sei, namlich, ,,ob und in welcher Weise das Seinsproblem einen inneren Bezug zur Endlichkeit im Menschen bei sich
fuhrt“.[101] Noch in durchaus kantischer Gedankenfolge setzt Heidegger voraus, Existenz bedeute ,Angewiesenheit auf Seiendes*, doch diese selbst sei ,als Seinsart in sich Endlichkeit und als diese nur moglich auf dem Grunde des Seinsverstandnisses. Dergleichen wie Sein gibt es nur und muf3 es geben, wo Endlichkeit existent
geworden ist. (...) Urspringlicher als der Mensch ist die Endlichkeit des Daseins in ihm.“[102] Endlichkeit als Problembasis der KrV Wie Heidegger selbst einraumt, ist die Grundlegung der Endlichkeit des Menschen als ,Problembasis* des kantischen Hauptwerks eben dort ,kein ausdriickliches Thema“[103] — wortlich wird der Begriff
,Endlichkeit* in der KrV nicht erwahnt — und somit gehort diese Akzentuierung zu der ,Uberdeutung Kants*, in der ,die Kritik der reinen Vernunft im Gesichtskreis der Fragestellung von 'Sein und Zeit' ausgelegt, in Wahrheit jedoch der Frage Kants eine ihr fremde, wenngleich sie bedingende Fragestellung untergelegt wurde.“[104]
Endlichkeit ist fir Heidegger ,primar nicht die des Erkennens, sondern das ist nur eine Wesensfolge der Geworfenheit.“[105] Vielmehr ist ,die Ontologie ein Index der Endlichkeit. Gott hat sie nicht. Und dal3 der Mensch die exhibitio hat, ist das scharfste Argument seiner Endlichkeit. Denn Ontologie braucht nur ein endliches Wesen."[106]
In Bezug auf die Mdglichkeit der Erkenntnis und die Frage der Wahrheit deutet Heidegger in der Davoser Disputation mit Cassirer bereits die spater in Wesen der menschlichen Freiheit dargelegte, ,in dieser Endlichkeit existente (...) Zusammenkunft des Widerstreitenden*[107] an: ,Auf Grund der Endlichkeit des In-der-Wahrheit-seins des
Menschen besteht zugleich ein In-der-Unwahrheit-sein. Die Unwahrheit gehért zum innersten Kern der Struktur des Daseins. (...) Ich wiirde aber sagen, dal3 diese Intersubjektivitat der Wahrheit, dieses Hinausbrechen der Wahrheit Giber den Einzelnen selbst als In-der-Wahrheit-sein, schon heif3t, an das Seiende selbst ausgeliefert zu
sein, in die Moglichkeit versetzt zu sein, es selbst zu gestalten.“[108] Die Akzentuierung der Endlichkeit als Seinsart des Daseins rief bereits bei der Davoser Disputation die kritische Frage hervor, wie darin der ,Ubergang zum mundus intelligibilis“[109] méglich sei und zwar im Bereich der mathematischen Wahrheiten wie in jener des
Sollens. Cassirer fragte, ob Heidegger ,auf diese ganze Objektivitat, auf diese Form der Absolutheit, die Kant im Ethischen, Theoretischen und in der Kritik der Urteilskraft vertreten hat, verzichten* wolle: ,Will er sich ganz zurlickziehen auf das endliche Wesen, oder, wenn nicht, wo ist fur ihn der Durchbruch zu dieser Sphare?*[110]
Heideggers Antwort einer ,Endlichkeit der Ethik“[111] und einer endlichen Freiheit, in der der Mensch vor das Nichts gestellt sei und die Philosophie die Aufgabe habe, ihm ,bei all seiner Freiheit die Nichtigkeit seines Daseins offenbar zu machen“[112], gilt rickblickend als ,Zeichen der Schwéche, in der sich Heidegger nach Sein und Zeit
befindet, weil er sein fundamentalontologisches Projekt durchzufiihren nicht in der Lage ist.“[113] Heidegger schliel3t das Kantbuch mit rund zwanzig zumeist rhetorischen Fragen, in denen die Themengebiete der Subjektivitat, der Endlichkeit und des transzendentalen Wesens der Wahrheit benannt werden. So fragt er, ob sich die
transzendentale Dialektik der KrV nicht ,im Problem der Endlichkeit* konzentriere und die ,transzendentale Unwahrheit nicht hinsichtlich ihrer urspriinglichen Einheit mit der transzendentalen Wahrheit aus dem innersten Wesen der Endlichkeit im Dasein positiv begriindet werden“ und fugt hinzu: ,Welches ist das transzendentale Wesen
der Wahrheit Uberhaupt?“[114] Im Kantbuch bleibt Heidegger die Antworten schuldig, skizziert mit den Fragestellungen aber den Entwurf seiner Studien der folgenden Jahre. Das Umdenken in den 1930er Jahren: Die Kehre Der Wandel im Wahrheitsverstandnis Im Denkweg Martin Heideggers vollzog sich zwischen 1930 und 1938 ein
Umdenken, das er selbst als Kehre bezeichnete. Er wandte sich von seinem fundamentalontologischen Denken ab und einem seinsgeschichtlichen Ansatz zu. Es ging ihm nach der Kehre nicht mehr um den Sinn von Sein oder dessen transzendentalen Auslegungshorizont (die Zeit), sondern er bezog die Rede vom Sein als solchem
darauf, wie das Sein sich von sich selbst her sowohl entbirgt als auch verbirgt. Heidegger ging es dabei um ein neues, nicht vergegenstandlichendes Verhaltnis des Menschen zum Sein, das er im ,Humanismusbrief* mit dem Ausdruck ,Hirte des Seins" beschreibt. Dadurch wurde er auch Vorlaufer eines neuen 6kologischen Denkens.
[115] Vom Wesen der Wahrheit ... Sein und Zeit war bestimmt von der existenzialen Wahrheit: Das Dasein hat im vorreflexiven Weltbezug, der sich im praktischen Umgang mit den Dingen einstellt, den Verweisungszusammenhang des Innerweltlichen immer schon irgendwie entdeckt; aul3erdem hat es ein vor dem Denken vorhandenes
Verstandnis von sich selbst und der Unumganglichkeit, Entscheidungen treffen zu missen, also sein Leben fihren zu mussen. Diese fur das Existieren notwendige Zugehdrigkeit von Wahrheit und Dasein nannte Heidegger Wahrheit der Existenz.[116] Mit der Kehre verschob er diesen Schwerpunkt. Fir ein Verstandnis des Welt- und
Selbstverhaltnisses ist seiner Auffassung nach nicht nur die Struktur unserer Existenz von Bedeutung, sondern auch, wie sich die Welt, das Sein, fur uns von sich her zeigt. Es braucht daher auch ein Sicheinlassen auf das Offene der Unverborgenheit.[117] Heidegger vollzog diese Ausweitung seines Wahrheitsbegriffs 1930 im Vortrag
.vom Wesen der Wahrheit". Zwar fasste er Wahrheit immer noch — wie in Sein und Zeit — als Unverborgenheit auf; jedoch zeigte sich flr Heidegger nun, dass der Mensch diese Unverborgenheit nicht von sich aus herstellen kann.[118] ... zur Wahrheit des Wesens Das Sein entbirgt sich dem Menschen nicht nur in Bezug zu dessen
Existenz, sondern in mannigfaltiger Form. So kann Wahrheit beispielsweise durch die Kunst geschehen, was Heidegger 1935 in seinem Vortrag ,Der Ursprung des Kunstwerkes* beschrieb. Macht ein Kunstwerk vormals Unthematisches oder Verborgenes ausdricklich und hebt es ins Bewusstsein, dann zeigt sich Wahrheit als ein
Prozess: Wahrheit geschieht. Um dies sprachlich zu fassen, ergab sich flr Heidegger die Notwendigkeit zu sagen: Wahrheit west; denn da sich ja im Geschehen der Wahrheit als Entbergung erst zeigt, was ist, kann man nicht sagen, ,Wahrheit ist.“ Das Wesen der Wahrheit ist also ihr Wesen als Prozess. Wenn nach der Kehre nun
Wabhrheit nicht mehr starr an die immer schon vorhandene Erschlossenheit von Welt und Selbst durch das Dasein gebunden ist, meint dies ein Zweifaches: Wahrheit wird prozessual, und sie kann Bestimmungen mit einschlie3en, die sich nicht vom pragmatisch existierenden Dasein her verstehen lassen. Diese Verschiebung des
Schwerpunktes druckt sich in der Umkehrung aus: Aus dem Wesen der Wahrheit wird die Wahrheit des Wesens.[119] Heidegger bezeichnete sein eigenes Umdenken als Kehre: ,Indem es das Wort Sinn von Sein zugunsten von Wahrheit des Seins aufgibt, betont das aus Sein und Zeit hervorgegangene Denken kinftig mehr die
Offenheit des Seins selbst als die Offenheit des Daseins [...] Das bedeutet die ,Kehre', in der das Denken sich immer entschiedener dem Sein als Sein zuwendet.“[120] A-letheia: Ver- und Entbergung des Seins Damit sich nun das Sein in seiner Unverborgenheit von sich her zeigt, bedarf es allerdings immer noch des Menschen als
.Lichtung“: Was ist, zeigt sich ihm in verschiedenem Licht (z. B. ,alles ist Geist/Materie", ,die Welt ist von Gott erschaffen” usf.). Heideggers Wahrheitsbegriff ist wesentlich ontologisch. Es geht ihm darum, wie Uberhaupt sich dem Menschen zeigt, was ist. Alle anderen Bestimmungen von Wahrheit, beispielsweise als Aussagewahrheit
(richtig/falsch) kénnen erst daran ankntipfen, dass sich dem Menschen das Sein zuvor in einer bestimmten Weise entborgen hat. Heideggers Rede vom Ent- und Verbergen ist allerdings nicht mit perspektivistischen Wahrheitsauffassungen zu verwechseln.[121] Denn zum einen bezieht sich Unverborgenheit nicht auf einzelnes Seiendes,
das aufgrund der Perspektive nur von einer bestimmten Seite her einsehbar wéare. Zum anderen moéchte Heidegger die Wahrheit auch nicht an sinnliche Erkenntnisweisen, wie die des Sehens, kniipfen. Wahrheit ist vielmehr ein Gbergreifender Sinnzusammenhang, und so meint die Rede von der Unverborgenheit des Seins ein Ganzes,
also eine Welt als Sinntotalitat, die sich dem Menschen ertffnet. Wenn Heidegger den Entbergungsprozess nun vom Sein selbst her dachte, dann war fur ihn damit auch immer ein Verbergen verbunden. Dies meint, dass immer, wenn das Sein sich als bestimmtes zeigt (bspw. ,alles ist Materie*), es zugleich einen anderen Aspekt
verbirgt. Das Verborgene ist allerdings nicht eine konkrete andere Bestimmung des Seins (,alles ist Geist*), sondern was sich verbirgt, ist die Tatsache, dass sich das Sein entborgen hat. Der Mensch halt sich daher meist nur beim entborgenen Seienden auf, vergisst jedoch, wie diese Bestimmung des Seins erst selbst geschehen ist. Er
entspricht lediglich dem schon Entborgenen und nimmt davon das Maf3 fur sein Handeln und Besorgen.[122] Dieses Ausbleiben der Frage nach dem ,Sinn von Sein* und das blof3e Aufhalten beim Seienden nannte Heidegger schon vor Sein und Zeit Seinsvergessenheit. Wegen der grundlegenden Zusammengehdrigkeit von Ver- und
Entbergen erweist sich dieses Vergessen des Seins nach der Kehre aber nicht mehr als Verfehlung seitens des Menschen, sondern ist dem Seinsgeschick selbst zugehorig. Heidegger sprach daher auch von der Seinsverlassenheit. Nun ist der Mensch aber darauf angewiesen, sich an das ihm entborgene Seiende zu halten, denn er
kann sich nur nach dem richten, was ist. Mit dieser Angewiesenheit des Menschen auf das Sein deutet sich also eine erste Wesensbestimmung des Menschen an. Das Aufhalten beim Seienden jedoch halt den Menschen meist davon ab, einen urspriinglicheren Zugang zu seinem eigenen Wesen als dem Entbergen zugehdrig zu
erfahren. Trotz dieser Akzentverlagerung zwischen Sein und Zeit und Heideggers Denken nach der Kehre ist es ein Ubertriebenes, verzerrtes Bild, beim friilhen Heidegger von einem heroischen Aktivismus des Daseins zu sprechen und demgegeniiber beim spaten Heidegger von einem gegenliber dem Sein zur Passivitét verurteilten
Menschen. Ein solcher Vergleich stitzt sich auf lediglich zwei aus dem Gesamtwerk gewaltsam herausgetrennte Aspekte, die so in ihrer Vereinzelung bei Heidegger nicht vorkommen.[123] Verwindung der Metaphysik Riickgang in den Grund der Metaphysik In Sein und Zeit wollte Heidegger die Ontologie auf ihr Fundament zurlckfihren.
Damit blieb er weitestgehend im Bereich der klassischen Metaphysik, verstand er seine Bemihungen ja selbst als Reform und Weiterfiihrung der Ontologie. Nach der Kehre gab Heidegger die Plane, einen neuen Grund der Ontologie zu finden, auf. Stattdessen widmete er sich in Was ist Metaphysik? der Frage nach dem Grund der
Metaphysik:[124] Wie kommt es, dass die Metaphysik nur vom Seienden aus das Sein zu bestimmen versucht und auf das Seiende zu. indem sie je einen letzten oder héchsten Grund fir die Bestimmung alles Seienden ausmacht? Mit dieser Frage versuchte Heidegger also nicht selbst wieder eine Bestimmung des Seienden zu geben
(dies ist ja das Vorgehen der Metaphysik), sondern er untersuchte die Metaphysik als Metaphysik und die Bedingungen ihres Vorgehens: Wie kamen die verschiedenen Auslegungen des Seins durch die Metaphysik zustande? Diese Frage, welche die Bedingungen der Metaphysik selbst thematisiert, blieb der Metaphysik per definitionem
verschlossen, die selbst nur das Seiende und dessen Sein zum Gegenstand hat. Ab-griindiges Denken Ziel Heideggers war weiterhin eine Uberwindung der Metaphysik. Notwendig hierfiir ist als erstes ein Zuriickweisen metaphysischer Letztbegriindungen. Die Untersuchung darf nicht selbst wieder paradigmatische Vorannahmen an
ihren Gegenstand herantragen. Ein nicht-metaphysisches Denken hat ohne letzte Griinde auszukommen. Es muss sich selbst in den Ab-grund bringen. Heidegger bezeichnete deshalb sein Denken von da ab als ab-griindig. Vom Ab-grund aus kritisierte er nun seine frithe Philosophie: ,Uberall noch in Sein und Zeit bis an die Schwelle
der Abhandlung Vom Wesen des Grundes wird metaphysisch gesprochen und dargestellt und doch anders gedacht. Aber dieses Denken bringt sich nicht ins Freie des eigenen Ab-grundes.”[125] Erst von diesem Ab-grund aus, von einer Position aus, die keinen letzten Grund kennt, konnte Heidegger die Geschichte der Metaphysik in
den Blick bringen und interpretieren. Uberwindung des Subjekt-Objekt-Schemas Vorherrschende philosophische Strdmung der neuzeitlichen Philosophie war fiir Heidegger die von Descartes ausgehende Subjektphilosophie. Dieses-Subjekt-Objekt-Schema wies er fiir eine unvoreingenommene Auslegung der Philosophiegeschichte
zurtick. Wenn die Metaphysik die Welt und das Sein im Ganzen betrachtet und eine Bestimmung dessen gibt (bspw. ,alles ist Geist": Idealismus oder ,alles ist Materie*; Materialismus), dann besteht der Kern ihres Vorgehens darin, dass sie das Seiende vor sich bringt, um es zu bestimmen. Heidegger sprach daher von vor-stellendem
Denken.[126] Die Eigenart dieses vor-stellenden Denkens ist es aber, dass es das Seiende als Objekt fiir ein Subjekt vor-stellt und somit die Subjekt-Objekt-Spaltung aktualisiert. Dadurch inthronisiert aber die Metaphysik den Menschen als Mal3 aller Dinge. Das Seiende hat von nun an beim Subjekt Mensch vorstellig zu werden: Nur was
so fest-gestellt und sicher-gestellt wurde, ist auch. Fir Descartes ist allein das, was sich durch den Menschen mathematisch beschreiben lasst. Auch die kantische Transzendentalphilosophie setzte den Menschen als Subjekt in die Mitte alles Seienden, was Kant als kopernikanische Wende bezeichnete: Nicht das Subjekt richtet sich
nach der Welt, sondern die Welt wird nach seinem Erfassungsvermdgen beurteilt. Kant hatte in der Kritik der reinen Vernunft versucht, durch die dem reinen Verstand gegebenen Kategorien der Erkenntnis dem Erkennen einen sicheren Grund zu geben. Ziel war fiir Kant demnach nicht die Uberwindung der Metaphysik, sondern die
Schaffung eines gesicherten Fundaments fir anschlieRende Spekulationen. Heidegger deutete Kant also als Metaphysiker, so schon das Ziel seines Kant-Buchs, wo es gleich zu Beginn heifdt: ,Die folgende Untersuchung stellt sich die Aufgabe, Kants Kritik der reinen Vernunft als eine Grundlegung der Metaphysik auszulegen [...]". Fur
Heidegger zeigte sich bei Kant ein metaphysisches Bedirfnis nach einer Letztbegriindung: Das Subjekt (die Vernunft) soll zugleich als Grund fiir alle Erkenntnis dienen. Es be-griindet das Erkannte. Die Metaphysik besteht also ihrem Wesen nach daraus, dass sie das Seiende als Objekt fiir ein Subjekt vor-stellt und sogleich durch das
Subjekt be-griindet. Hierbei ergibt sich Heidegger zufolge jedoch eine Paradoxie. Denn wenn die Metaphysik nur das als begrindet anerkennt, was sich dem Subjekt zeigt, aber das Subjekt sich nicht selbst begrinden kann, dann ist es ihr unmdglich, sich des eigenen Grundes zu versichern. Auch in der reflexiven Selbstversicherung, in
der Selbstreflexion, erfasst sich das Subjekt immer nur als Objekt und verfehlt sich somit gerade als Subjekt. Die anscheinende Unmdglichkeit des doppelten ,Sich“, des Sich-selbst-vor-sich-selbst-Habens, ware nur durch eine gewaltsame Selbst-setzung zu tibergehen.[126] Verwindung der Metaphysik als Teil der Seinsgeschichte Da in
der Metaphysik das Sein verschiedenartige Bestimmungen durch den Menschen erfahren hat, kommt Heidegger zu dem Schluss, dass das Sein selbst eine Geschichte hat. Heidegger nennt dies Seinsgeschichte. Die Kehre als Verwindung der Metaphysik beschreibt zweierlei:[127] Einerseits markiert die Kehre die Abwendung von
Metaphysik hin zur Untersuchung der Geschichte der Metaphysik, der Seinsgeschichte. Zugleich ist diese Abwendung selbst ein seinsgeschichtliches Ereignis, also ein neuer Teil der Seinsgeschichte. Nicht weil sie die Geschichte der Metaphysik fortsetzt, sondern weil sie in einer Gesamtriickschau diese in den Blick bringt und sie
abzuschlieBen und zu iberwinden sucht. Die Uberwindung der Metaphysik bleibt selbst auf das bezogen, was es zu tiberwinden gilt. Heidegger sprach daher von einer Verwindung. Im Gesprach mit den groRen Denkern, nicht durch ablehnende Feindschaft, sollte die Metaphysik an ihre Grenzen gebracht werden: ,Darum muss das
Denken, um der Verwindung der Metaphysik zu entsprechen, zuvor das Wesen der Metaphysik verdeutlichen. Einem solchen Versuch erscheint die Verwindung der Metaphysik zunéchst wie eine Uberwindung, die das ausschlieRlich metaphysische Vorstellen nur hinter sich bringt. [...] Aber in der Verwindung kehrt die bleibende Wahrheit
der anscheinend verstoRenen Metaphysik als deren nunmehr angeeignetes Wesen erst eigens zuriick.“[128] Im Riickblick besann sich Heidegger auf die ersten Anfange des abendlandischen Philosophierens. In ihrer Verwindung suchte er einen anderen Anfang. Erster und anderer Anfang Heidegger versuchte in der Geschichte der
Metaphysik verschiedene Epochen auszumachen. In Bezug auf die Philosophie der friihen Griechen sprach er vom ersten Anfang, der die Metaphysik begriindete. Sein eigenes Denken und das von ihm angestrebte nach-metaphysische Zeitalter sah er als anderen Anfang. Verfehlungen des ersten Anfangs Der erste Anfang der alten
Griechen teilt sich fur Heidegger in zwei Ereignisse, das vorsokratische Denken und die von Platon und Aristoteles ausgehende Metaphysik. Wie sich fir Heidegger im Begriff der Aletheia (A-letheia als Un-verborgenheit) ausdriickte, hatten die friihen Griechen eine unverstellte Erfahrung des Seins: Sie haben dieses noch als
Unverborgenheit zu sehen vermocht. Damit stand flir sie noch nicht das Seiende als solches im Zentrum des Interesses, sondern die Entbergung zur Unverborgenheit. Mit Platon und Aristoteles ereignete sich nach Heideggers Auffassung jedoch ein Abfall von diesem unverstellten Wahrheitsbezug. Es begann das Vorherrschen der
Metaphysik. Platon suchte in den Ideen Halt, Aristoteles in den Kategorien, womit sich beide nur noch fir die Bestimmung des Seienden interessierten und dem metaphysischen Bedirfnis folgend versuchten, es durch letzte Griinde sicherzustellen und festzuschreiben. Riickgang auf die Vorsokratiker Heidegger wollte mit dem anderen
Anfang hinter Platon und Aristoteles zurtickgehen. Die Offenheit und friihen Erfahrungen der Vorsokratiker sollten erneut aufgegriffen und fur ein zukiinftiges Denken nutzbar gemacht werden. So verstand Heidegger den anderen Anfang weder als einen neuen Anfang — da er auf einer konstruktiven Aneignung der philosophischen
Tradition und ihrer Verfehlungen beruhe — noch sei der Riickgang zu den Vorsokratikern durch eine romantisch-restaurative Tendenz bestimmt.[129] Vorherrschend ist hingegen der prospektive Aspekt, der dem Menschen die Wiedereinkehr in sein Wesen ermdéglicht, indem er die zuriickliegende Geschichte zu verstehen weil3 und den
metaphysischen Seinsauslegungen ein neues Denken entgegenstellt. Um den Unterschied zwischen anfanglichem Denken und andersanfanglichem Denken deutlich zu machen, flihrte Heidegger die Unterscheidung zwischen Leitfrage und Grundfrage ein. Dabei bezeichnet die Leitfrage das Fragen nach dem Seienden als Seienden und
dem Sein des Seienden, die in der Metaphysik und Ontologie seit Platon und Aristoteles zu verschiedenen Antworten gefihrt hatte, wahrend Heidegger beanspruchte, mit seiner Formulierung der Grundfrage auf das Sein als solches abzuzielen. Sein Ziel war es nicht, das ,Sein" zu definieren, sondern zu untersuchen, wie es Uberhaupt zu
solchen Bestimmungen in der Philosophiegeschichte gekommen war.[130] Der Sprung Dieses neue Denken kann — bei allem Riickbezug — aber nicht einfach aus dem alten kompiliert oder hergeleitet werden, denn es enthélt sich ja gerade aller Seinsbestimmungen. Um diesen radikal anderen Charakter zu verdeutlichen, sprach
Heidegger vom Sprung in ein anderes Denken. Diesen Sprung vorzubereiten, schickte sich Heidegger in den Beitragen zur Philosophie (Vom Ereignis) an. Diese Arbeit, verfasst 1936—-1938 und zu Heideggers Lebzeiten nicht verdffentlicht, gilt als sein zweites Hauptwerk.[131] Die ,Beitrage" zahlen zu Heideggers privaten Schriften und
sind dufRerst kryptisch formuliert, weshalb Heidegger empfahl, sich zuvor mit den Vorlesungen der 1930er Jahre vertraut zu machen.[132] Der Sprung ist der Ubergang vom ersten zum anderen Anfang und somit ein Vordringen in das seinsgeschichtliche Denken. Im Kontext der ,Beitrage” sind auch die Schriften Besinnungen (1938—
1939, GA 66), Die Geschichte des Seyns (1938-1940, GA 69), Uber den Anfang (1941, GA 70), Das Ereignis (1941-1942, GA 71) und Die Stege des Anfangs (1944, GA 72) zu verorten. Eine andere Metapher fiir den Ubergang von der traditionellen Metaphysik hin zum seinsgeschichtlichen Denken ist Heideggers Rede vom Ende der
Metaphysik bzw. Ende der Philosophie und dem Anfang des Denkens, wie sie sich in Heideggers Vortrag ,Das Ende der Philosophie und die Aufgabe des Denkens* (GA 14) findet. Um dieses Denken zu ermdglichen, muss nach Heidegger zunachst die Geschichte der Metaphysik konkret nachgezeichnet und anhand der Werke ihrer
wesentlichen Denker interpretiert werden. Erst so werde die Seinsgeschichte greifbar. Philosophiegeschichte als Seinsgeschichte Unter Seinsgeschichte verstand Heidegger das geschichtliche Verhaltnis des Menschen zum Sein. Dabei ist Geschichte nicht der kausal aufeinander bezogene Geschehenszusammenhang, sondern ihr
bestimmendes Moment ist die Wahrheit des Seins. Dieser Ausdruck bezeichnet allerdings nicht eine Wahrheit Gber das Sein. Dies wiirde bedeuten, dass es nur eine Wahrheit gibt, und diese Vorstellung lehnte Heidegger ab. Vielmehr beschrieb Heidegger mit dieser Wendung seinen neu gewonnenen ontologischen Wahrheitsbegriff. Die
Bezeichnung ,Wahrheit des Seins" bezieht sich auf die Weise, wie das Sein als Ver- und Entbergen anwest, sich dem Menschen zeigt. Es handelt sich nach Heidegger dabei um einen geschichtlichen Prozess von Ver- und Entbergung, Gber den der Mensch nicht verfligen kénne. Eine Welt ereignet sich Ereignisdenken und
Seinsgeschichte Wenn also das Sein sich im Laufe der Geschichte in unterschiedlicher Weise zeigt, dann muss es laut Heidegger Schnittpunkte zwischen zwei solchen Epochen geben. Was an diesen Schnitt- und Ubergangspunkten passiert, nannte er Ereignis. Soll der Verlauf der verschiedenen Zeitalter nachgezeichnet werden, in
welchen die Metaphysik jeweils unterschiedliche Bestimmungen des Seins gab, dann darf dieser Interpretation selbst kein metaphysisches, ontologisches oder psychologisches Prinzip untergeschoben werden. Entsprechend dem abgriindigen Denken gibt es, so argumentiert er, keinen absoluten und letzten Grund, welcher die
Ubergange erklaren und versichern konnte. Alles, was daher tiber solche geschichtlichen Umbriiche in der Weltauffassung gesagt werden konne, ist, dass sie sich ereignen. Seinsgeschichte bedeutet nicht die Geschichte des Seins (denn dies hat keine Geschichte), sondern die Geschichte der Ent- und Verbergungen, durch welche sich
epochal eine Welt als Bedeutungsganzheit ereignet und von woher sich dann bestimmt, was wesentlich und was unwesentlich ist, was ist und was nicht ist.[133] Dabei ist die Geschichte als Seinsgeschichte kein Prozess, der von einer zentralen Macht reguliert ware: Nur das ,Dass” — dass Seinsgeschichte ist — kann gesagt werden.[134]
In diesem Zusammenhang spricht Heidegger auch vom Seinsgeschick, als die Weise, wie sich das Sein dem Menschen zuschickt. Heideggers Rede vom Ereignis, von Seinsgeschick und Seinsentzug hat ihm durch die Deutung als unabwendbares Schicksal oft den Vorwurf des Fatalismus eingebracht. Allerdings ist fir Heidegger das
Seinsgeschick kein ontisches (in der Welt vorkommendes) Schicksal, das Uber die Menschen herrscht, sondern eben ein Seins- und Weltgeschick, wonach das durchschnittliche Verhalten der Menschen in bestimmten Bahnen verlaufen wird. Entsprechend driickt sich hierin lediglich aus, ,dass namlich der Mensch nicht als autonomes
Subjekt Geschichte macht, sondern dass er [...] immer auch schon selbst von der Geschichte »gemacht« ist in dem Sinne, dass er in ein Uberlieferungsgeschehen eingebunden ist, iber das er nicht einfach disponieren kann, sondern das ihn in gewisser Weise disponiert.“[135] Heidegger geht schon gar nicht davon aus, dass alles, was
dem Menschen im Einzelnen widerfahrt, diesem Geschick zu verdanken ist. Seinsgeschick und Ereignis sind fir ihn keine ontischen (also innerweltlichen) Machte, die Gber den Menschen verflgten. Da das Sein kein Seiendes ist, kann es weder genealogisch noch kausal aufgefasst werden. Heidegger pragte also den Begriff Ereignis, um
den Ubergang zwischen seinsgeschichtlichen Epochen anzuzeigen, ohne dabei auf ideologische Termini wie Idealismus oder Materialismus zuriickzugreifen. Wiirde man, fihrt er diesen Gedanken aus, beispielsweise versuchen, mit diesen Weltanschauungen das geschichtliche Verhaltnis des Menschen zur Wahrheit zu denken, so
ergabe sich ein standiger und nicht aufzulésender Riickbezug zwischen den beiden: Die Frage, wie ein neuer idealistischer Verstandnishorizont méglich ist, wirde auf die veranderten materiellen Bedingungen verweisen. Fir eine Veranderung der materiellen Bedingungen ist jedoch ein besseres Verstehen der Naturvorgénge
Voraussetzung usf. Die Philosophie bringt das Sein zur Sprache Fir die Interpretation der Seinsgeschichte kommt der Philosophie in den Augen Heideggers eine entscheidende Rolle zu, denn sie ist der Ort, an welchem der Zuwurf des Seins zur Sprache kommt, indem er von ihr denkerisch erfasst wird. Die grof3en Philosophen fassten
die Weltauffassung ihres Zeitalters in Worte und philosophische Systeme. Dies darf Heidegger zufolge allerdings nicht so missverstanden werden, als wirde die Philosophie mit inren theoretisch-metaphysischen Entwirfen die Geschichte hervorbringen: ,Dal} sich seit Platon das Wirkliche im Lichte von Ideen zeigt, hat Platon nicht
gemacht. Der Denker hat nur dem entsprochen, was sich ihm zusprach.“[136] Da nach seiner Auffassung in den philosophischen Entwirfen das, was ist — das Sein — am klarsten zur Sprache kommt, nutzte Heidegger fur das Nachzeichnen der Seinsgeschichte die tberlieferten philosophischen Schriften. Dabei markieren die Werke der
grol3en Denker auch die unterschiedlichen Epochen der Seinsgeschichte. Epochen der Seinsgeschichte Heidegger machte in der Seinsgeschichte unterschiedliche Epochen aus. Er fihrt die Etymologie des (griechischen) Wortes epoché an: ,an sich halten”. Das Sein halt in seinem Zuspruch an den Menschen an sich, was meint, dass
sich zwar zum einen Wahrheit entbergend ereignet, aber zugleich auch die Tatsache dieses Entbergens verbirgt.[137] Vorsokratiker, Platon und Aristoteles Seinsgeschichte war flir Heidegger Uberwiegend Verfallsgeschichte, die nach einem frilhen Zuspruch des Seins bei den Griechen von zunehmender Seinsverlassenheit gepragt ist
und ihre hochste Steigerung in der planetarischen Technik und dem Nihilismus findet. Hatten die friilhen Griechen, die Vorsokratiker, noch eigens die Wahrheit als Unverborgenheit (dAf6eia) gedacht und somit den prozessualen Aspekt von Wahrheit als Entbergen erkannt,[138] so war Heidegger zufolge mit Platon die Metaphysik auf den
Plan getreten.[139] Nachdem die Sophisten die Auffassung von Wahrheit erschiittert hatten, versuchte dieser ihnen durch seine Ideenlehre ein absolut Sicheres entgegenzustellen. Indem er das Seiende in seiner Erkennbarkeit von der Idee abhéngig machte, trat der Bereich des Erscheinenden (und somit Verganglichen) dem
Unverganglichen und daher einzig wahrhaft Seienden, den Ideen, entgegen. Die Idee selbst verursacht dabei das Seiende, und die Unwandelbarkeit der Idee ermdglicht Aussagen von absoluter Giltigkeit. Damit wurde aber Wahrheit, so Heidegger, das erste Mal als vom Menschen unabhangig gedacht. Der Ort der Wahrheit hatte sich
somit verschoben. Wahrheit wurde zur Angleichung des Vorstellens an ein ,Vorgestelltes®, woriiber ihre eigentliche Voraussetzung, also Unverborgenheit, vergessen wird.[140] Von diesem Punkt an wurde es Heidegger zufolge mdglich, durch methodische Ausrichtung sich dem Vorgestellten anzugleichen. Diese Auffassung schlagt sich
in der hohen Bedeutung nieder, die dem Logos beigemessen wird. Der Mensch wird zum vernunftbegabten Tier, zum animal rationale. Sein Werkzeug ist der Logos, mit welchem er Giber das Vorgestellte verfiigt. Der Logos entlasst aus sich die Logik als eigene Disziplin, die nun im Feld des Denkens ausschliel3liche Geltung beansprucht.
Mit ihr lasst sich, so Heidegger, in wissenschaftlicher Strenge vom als eigentlich seiend Angesetzten, also bei Platon den Ideen, bei Aristoteles der Form, alles andere, was ist, also das Sein ableiten. Nach Platon und Aristoteles kommt es zur Bildung von Schulen, in denen die Philosophie dogmatisiert wird.[141] Christliches Mittelalter
Das christliche Mittelalter blieb im Rahmen dieses metaphysischen Denkens. Die Verstellung wurde sogar noch groRer, da zuvor die Rémer durch ihre Ubersetzung der griechischen Begriffe (a-letheia, idea, energeia usw.) ins Lateinische die urspriingliche Erfahrung der Denker nicht mehr verstanden hatten. Im Zuge dieses Denkens
verlagerte sich das Sein in die Ursachen, und folglich wurde im christlichen Mittelalter eine erste Ursache als Schopfergott gesetzt. Damit wurde Sein zu Geschaffensein (ens creatum). Das Geschaffene, so Heidegger, scheint zugleich von Gott rational bestimmt. Dies bereitete den Rationalismus vor, laut dem der Mensch durch seine
Vernunft das Seiende verstehen und beherrschen kann.[142] Neuzeit Als zu Beginn der Neuzeit der Bezug des Seins von Gott nach und nach gel6st wurde, blieb nur noch das moderne cartesische Subjekt, das das Seiende als Objekt erfasste und ihm sein eigenes Mal3 vorgab. Der in der Subjektivitat latent angelegte Wille zur Erfassung
und Beherrschung von allem, was er selbst nicht ist, wird besonders in Nietzsches Willen zur Macht deutlich. Um zu beherrschen, setzt der Wille oberste Prinzipien an, denen sich alles unterzuordnen hat: die moralischen Werte. Der Wille ist ein Werte setzender Wille und behauptet sich, indem er seine aus ihm selbst geschaffene
Weltdeutung anderem aufzwingt.[143] Heideggers Nietzsche-Deutung ist jedoch uneinheitlich. In der Rektoratsrede (1933) und noch im ersten Band der Nietzsche-Interpretation stellt sich Heidegger hinter Nietzsches Willensphilosophie, wéahrend er im zweiten Band behauptet, es sei gerade der Wille, der die Offenheit verhindere und ein
neues Denken unmdglich mache.[144] Seinsgeschichte und Technik Immer mehr war der Mensch ins Zentrum alles Seienden geriickt und zur zentralen Instanz der philosophischen Interpretationen geworden. Zugleich entstand die neuzeitliche Willens-Metaphysik, die in Nietzsche ihren Hohepunkt fand. Heidegger sah diese Tendenzen
nicht allein in der Philosophiegeschichte, sondern ebenso in den Ereignissen seiner Zeit, vor allem in Form der sich stetig weiter ausbreitenden Technik. Auf die Frage ,Was ist Technik?“, worin besteht inr Wesen? antwortet er; Das Wesen der Technik hat selbst nichts Technisches an sich. Die Technik misse vielmehr aus ihrer Herkunft
her gedacht werden. lhre geschichtliche Herkunft hat sie, Heidegger zufolge, in der abendl&ndischen Seinsgeschichte. Fir Heidegger stand Technik mit dem metaphysischen Denken in einem Zusammenhang. Darin unterschied er sich deutlich von géangigen Formen der Technikkritik seiner Zeit. Zwar weist seine Technikkritik viele
Parallelen zu anderen Deutungen auf, welche Entfremdung, subjektive Herrschaft, Machtsteigerung und technische Rationalitat thematisieren. Allerdings grenzt er sich durch seine seinsgeschichtliche Interpretation grundlegend von diesen ab, da er nicht die Eigenmacht politischer, sozialer und 6konomischer Krafte als Hauptproblem
ausmacht, sondern die Ursache sucht im Entbergen des Seins selbst. Heideggers Technikkritik hat also einen seinsgeschichtlichen Kern tber den praktischen Umgang mit Technik im Einzelnen hinaus. Technikkritik Naturwissenschaft und Technik Weltauffassung der exakten Naturwissenschaften Heidegger war der Auffassung, dass die
Naturwissenschatft erklaren kénne, wie das Vorhandene, die Dinge, arbeiten — aber nicht, was die Dinge sind: Die Physik kann erklaren, warum das Eisen des Hammers dazu geeignet ist, harte Objekte zu bearbeiten, nicht jedoch, was ein Hammer ist. Die Bedeutung des Hammers erschlief3t sich erst in einem
Bedeutsamkeitszusammenhang, hinter dessen sinnhafte Totalitdt das Denken nicht zuriickgehen kann. Heideggers Betrachtung der Wissenschaft stellt einen ihrer Aspekte besonders hervor: Sie ist eine spezifische Art, Seiendes zu entdecken. Eigenschaften des wissenschaftlichen Vorgehens sind Rechnen, Vergegenstandlichen,
Vorstellen und Sicherstellen. Diese pragen ihre Weise des Sehens und Befragens von Naturvorgéngen. Berechnet werden Gegen-Stande. Heidegger betonte beide Teile des Wortes: Was Gegenstand ist, wird gegeniiber einem Subjekt zum Objekt, nur ,was dergestalt Gegenstand wird, ist, gilt als seiend".[145] Einzig, was der Mensch in
dieser Form vor sich bringen kann, wird als seiend betrachtet. Der zweite Teil des Begriffs Gegenstand betont das Fest- und Sicherstellen als Methode der Wissenschaft. Hierin zeigt sich, fihrt Heidegger aus, ein der Metaphysik nicht unéhnliches Bedurfnis, im Subjekt-Objekt-Bezug einen Grund fur alles Seiende zu finden. Dadurch wird
der Mensch seinerseits ,Mafl3 und Mitte des Seienden“.[145] Diese zentrale Stellung des Menschen verstarkt jedoch wiederum die neuzeitliche, mit Descartes einsetzende Subjektivitdt. Nur was sich in dieser Weise der WelterschlieBung zeigt, wird anerkannt. Der Art und Weise, wie die Wissenschaft mit ihrem Gegen-Stand umgeht, liegt
eine bestimmte Ontologie zu Grunde. Diese Ontologie besteht im Kern aus einem Subjekt, welches als vorhanden vorgestellte Objekte wahrnimmt und denkerisch verarbeitet. Verwandtschaft von Naturwissenschaft und Technik Gleiches wie fir die Naturwissenschaft macht Heidegger auch fiir die Technik geltend. Diese entkleidet durch
ihre Art, Seiendes zu betrachten, das Seiende von seinen sinnhaften Beziigen innerhalb der Welt. Jedoch gelingt ihr diese Entkleidung des Seienden niemals ganzlich; die Dinge, welche sie entdeckt, werden nicht zu singularen Objekten ohne jegliche Beziehung. Da die Welt ndmlich stets eine sinnhafte Totalitat ist, bricht auch die
Technik niemals alle Beziige ihrer Gegenstande ab. Stattdessen zwingt sie diese durch Objektivierung zurtick auf den Menschen als Subjekt. Damit verliert die Welt an Bedeutungs- und Bezugsreichtum und das Seiende verkommt zum blof3en Rohstoff fiir das Subjekt Mensch. Zunachst wird dem Menschen allerdings diese gewandelte
Weltauffassung nicht bewusst, ihm bleiben die Voraussetzungen seines eigenen Denkens verschlossen. So wird zum einen technisch immer mehr mdglich, zum anderen fihrt die zentrale Rolle, in welcher sich der Mensch innerhalb des Weltgeschehens wéhnt, auch zur Steigerung des Willens zur technischen Beherrschbarkeit und
Verfugbarmachung: ,Der Mensch ist auf dem Sprunge, sich auf das Ganze der Erde und ihrer Atmosphére zu stirzen, das verborgene Walten der Natur in der Form von Kraften an sich zu reiRen und den Geschichtsgang dem Planen und Ordnen einer Erdregierung zu unterwerfen. Derselbe aufstédndige Mensch ist aul3erstande, einfach
Zu sagen, was ist, was dies ist, dass ein Ding ist. Das ganze Seiende ist Gegenstand eines einzigen Willens zur Eroberung.“[146] Das Wesen von Naturwissenschaft und Technik Naturwissenschaft und Technik sind damit fir Heidegger dem Wesen nach beide eine metaphysische Auffassung der Welt. Wie die Metaphysik fassen
Naturwissenschaft und Technik das Seiende als blol3 Vorhandenes auf. Wahrend Metaphysik eigentlich als eine das klassische und antike Denken bestimmende Figur gilt, welche in der Neuzeit in die Krise gerét, verband Heidegger mit ihr eine Technikkritik, deren Wesen historisch angelegt ist. Technik und Naturwissenschaften als
Phanomene der Moderne werden von Heidegger also mit der Uberlieferung der antiken Metaphysik zusammengedacht. Heidegger betrachtet sowohl Naturwissenschaft als auch Technik ihnrem Wesen nach als metaphysisch, wobei sich dies in der technischen Auffassung der Welt schérfer offenbare: ,[D]as fiir die historische Feststellung
Spétere, die moderne Technik, ist hinsichtlich des in ihm waltenden Wesens das geschichtlich Frihere.”[147] Die géngige Interpretation sieht in Neuzeit und Moderne sowie im technischen Zeitalter etwas vollkommen Neues, das als Bruch mit ehemals Gewesenem zu verstehen ist. Heideggers Experimentieren mit der Sprache ist seiner
Metaphysikkritik geschuldet. Er suchte nach einer Sprache, die méglichst wenig von dieser belastet ist. Das fiihrt ihn auf die Sprache als die Stiftung von Sein und jene Naturanlage, die den Menschen selbst erst zum Menschen macht. Nicht der Mensch spricht, sondern ,die Sprache spricht“[148] und erst durch sie wird der Mensch zum
sprechenden Wesen. Demgegeniiber verlagerte Heidegger den Ursprung der Technik zuriick in die metaphysischen Denkformen der Antike, insbesondere in den Zeitraum zwischen den Vorsokratikern und der entstehenden Metaphysik bei Platon und Aristoteles. Uberlagerung anderer Weisen des Weltverstandnisses Kern der
heideggerschen Kritik ist, dass das technische Weltverstandnis andere Weisen des Verstehens Uberlagert. Nach einer Ublichen Interpretation betrifft Metaphysik die bleibenden theoretischen Prinzipien, die Technik hingegen bestimme den praktischen Bezug zur veranderlichen Umwelt des Menschen. Heidegger jedoch setzt beide in eine
Beziehung der gegenseitigen Beeinflussung: Das Denken bestimmt zum einen, was praktisch umgesetzt wird (Anwendung der Naturwissenschaften), zum anderen legt aber der Praxisbezug auch die Auffassung fest, die der Mensch von der Welt hat. Mehr noch als eine blof3e Beeinflussung ist jede der beiden Seiten konstitutiv fur die
andere: ohne Denkbestimmung keine Praxis und ohne Praxis keine Interpretation der Welt. Aufgrund des Erfolges technischer Errungenschaften und der Herrschaft technischer Mittel breite sich die damit einhergehende Weltauffassung Uber den ganzen Planeten aus und Uberlagere alle neben ihr bestehenden Formen des
Weltverstéandnisses. Damit richtet sich die technische Weltauffassung immer fester in der Welt ein, befindet Heidegger, und wird so zum Gestell. Technik als Gestell Der Begriff des Gestells Heidegger bezeichnet das technische und verobjektivierende Denken als das vorstellende Denken in dem Sinne, dass dieses Denken das Seiende
als Objekt vor sich bringt und zugleich damit im zeitlichen Modus der Gegenwart als flr es vorhandenes auffasst. So stellt also der Mensch mittels Technik die Natur vor sich als bloRBe Ressource. Er tut dies in Verwendung technischer Mittel, deren Gesamtheit Heidegger Gestell nennt. Stellen und Bestand Technik bringe Dinge zur
Erscheinung, die sich nicht von selbst zeigen. Damit hat sie wesentlich Teil am Prozess der Weltentdeckung. Jedoch gebe es noch eine andere Seite, wie Technik die Welt entdeckt. Denn, so Heidegger, auf der anderen Seite liefert das technische Weltentdecken die Interpretation dessen, was mit dem Entdeckten zu tun ist, gleich mit:
Das Entdeckte wird Objekt der Manipulation oder verkommt zur bloRen Ressource. Heidegger sagt, die Technik stelle die Dinge auf ihre Verwendbarkeit. Daher die Rede von Technik als Ge-stell. ,Das Wasserkraftwerk ist nicht in den Rheinstrom gebaut, wie die alte Holzbrlicke, die seit Jahrhunderten Ufer mit Ufer verbindet. Vielmehr ist
der Strom in das Kraftwerk verbaut. Er ist, was er jetzt als Strom ist, namlich Wasserdrucklieferant, aus dem Wesen des Kraftwerks.“[149] Technik ist fur Heidegger ein Herausfordern, das z. B. ,an die Natur das Ansinnen stellt[,] Energie zu liefern, die als solche herausgefordert und gespeichert werden kann.“[150] In Bezug auf den Rhein
heilt dies fur Heidegger, dass der Rhein auf seinen Wasserdruck hin ge-stellt wird. Selbst wenn der Rhein trotz allem noch als Erholungsgebiet dient, dann wird er auf seine Erholungsqualitaten als touristisches Urlaubsziel hin ge-stellt. Verhaltnis zu anderen Weltauffassungen Den tiefgreifenden Unterschied im Weltbezug des
technischen Weltbezugs zu anderen zeigt Heidegger in seinem Vortrag ,Die Frage nach der Technik” (1953). Den technisch-fordernden Weltbezug kontrastiert er hier zum einen zum dichterischen (wie er beispielsweise in Holderlins Hymne Der Rhein zum Ausdruck kommt), zum anderen zum seiner Auffassung nach traditionellen
bauerlichen Tun, welches den Acker nicht auf Abgabe von Lebensmitteln stelle, sondern die Saat den Wachstumskraften der Natur tberlasse. Durch seinen Willen zur Herstellung und Vorstellung der Dinge tbergehe der Mensch die eigene Bedeutung der Dinge. Wird alles nur noch unter dem Aspekt der Nitzlichkeit und Verwertbarkeit
betrachtet, so verkomme Natur zum Bestand, den es blof3 zu erschlie3en und zu verarbeiten gilt. Eigengesetzlichkeit der Technik Heidegger lehnte es ab, das Wesen der Technik im Verhéltnis von Zweck und Mittel zu betrachten.[151] Er sieht die Technik nicht als verlangertes Werkzeug des Menschen, sondern macht darauf
aufmerksam, dass sie vollkommen eigene GesetzmaRigkeiten mit sich bringt. Das Problem sieht Heidegger nicht nur darin, dass moderne Technik — anders als traditionelles Werkzeug — fir ihren Arbeitsprozess eine von menschlicher Arbeitskraft unabhangige Energiequelle nutzt und damit auch einen davon unabhéngigen
Bewegungsablauf hat, sondern vor allem der Herrschaftscharakter, der von der modernen Technik ausgehe, bereitete ihm Sorge. So bringe dieser aus sich heraus neue Ansichten und Notwendigkeiten hervor und ein dem entsprechendes Bewusstsein des Sieges: beispielsweise wenn die Fabrikation von Fabriken, in denen wiederum
Fabriken fabriziert werden, als faszinierend empfunden wird. All dieses berge, Heidegger zufolge, die Gefahr, dass ,die Nutzung eine Vernutzung“ wird und die Technik nur noch ihre eigene Ziellosigkeit zum Ziel hat.[152] Der Mensch im Gestell So findet zwar technisches Handeln nicht jenseits menschlichen Tuns statt, aber es vollzieht
sich ,nicht nur im Menschen und nicht maRgebend durch ihn.“[153] Durch die Verselbststandigung des technischen Prozesses komme der Mensch im Wortsinn selbst unter die Rader, er werde zum Besteller des Bestandes degradiert. Im aufRersten Fall fihre dies dazu, dass der Mensch selbst zum Bestand wird, als welcher er dann nur
noch soweit interessiert, wie er der Sicherung zielloser Méglichkeiten dienstbar gemacht werden kann. Ahnlich der Kritik am Begriff des Humankapitals erinnerte Heidegger an die Rede vom Menschenmaterial.[136] Daher sei es nicht der Mensch, der die Dinge stellt, sondern die Technik selbst: Sie ist das Gestell. Somit werde der
Mensch einerseits zum Herrn der Erde, andererseits durch die Verkehrung des Zweck-Mittel-Verhéltnisses vom Gestell entmachtet und zum blofRen Moment des alles umspannenden technischen Prozesses. Jeder Winkel des Planeten sei in die technische Beherrschbarkeit integriert, und der Mensch treffe berall nur noch sich selbst,
weil er durch die technische Art der Weltentdeckung sich selbst als Mal3 vorgebe. Lasst er so das Seiende sich nicht mehr von sich selbst her zeigen, geht mit diesem Prozess ein Wahrheitsverlust einher, schlussfolgert Heidegger. Der Mensch stehe nicht mehr in seinem urspriinglichen Verhaltnis zum Sein als der von der Entbergung
Angesprochene. Der Wahrheitsverlust bedeute also auch einen Selbstverlust. In einem ZDF-Gesprach mit Richard Wisser von 1969 verdeutlichte Heidegger, dass es keine Technikfeindschaft sei, die ihn zu seinen Uberlegungen gebracht habe, dass er aber im unkritischen Umgang mit der Technik die Gefahr eines Selbstverlustes des
Menschen sieht: ,Zunéchst ist zu sagen, dass ich nicht gegen die Technik bin. Ich habe nie gegen die Technik gesprochen, auch nicht Uber das so genannte Damonische der Technik, sondern ich versuche: das Wesen der Technik zu verstehen.” Heidegger aulRerte weiterhin seine Besorgnis Uber die Entwicklung in der Biotechnologie:
.[...] so denke ich an das, was sich heute als Biophysik entwickelt: dass wir in absehbarer Zeit im Stande sind, den Menschen so zu machen, d. h. rein seinem organischen Wesen nach so zu konstruieren, wie man ihn braucht.“[154] Auch vor einer Zerstérung der nattrlichen Umwelt warnte Heidegger. Die Verwistung der Erde[155] durch
die globalen technischen Machtmittel sei ein doppelter Verlust: Nicht allein die biologischen Lebensgrundlagen seien der Zerstérung ausgesetzt, auch die heimatliche, also geschichtliche, Natur verkomme zur Ressource fir die globale Logistik des Gestells. Verlust der Natur sei so auch Verlust der Heimat. Méglichkeiten eines
gewandelten Verhaltnisses zur Technik Ob es dem Menschen gelingt, in ein neues und reflektiertes Verhaltnis zur Technik zu gelangen, ist — entsprechend dem seinsgeschichtlichen Denken — keine Frage des subjektiven Entschlusses, sondern vom Geschick der Entbergung selbst abh&éngig.[156] Die Gefahr, die von der Technik
ausgeht, ermdglicht fur Heidegger jedoch auch, dass das Seinsverstandnis sich vom technischen Denken zum Seinsdenken andert. Er zitiert Holderlin: ,Wo aber Gefahr ist, wachst / Das Rettende auch.” Das ,Wo" im Worte Hoélderlins zeigt fir Heidegger den Ort der Errettung an, welcher mit dem Ursprung der Gefahr zusammenfallt. Das
Rettende muss aus demselben erwachsen, das seinerseits die Verwiistung hervorbringt: ,Meine Uberzeugung ist, dal nur von demselben Weltort aus, an dem die moderne technische Welt entstanden ist, auch eine Umkehrung sich vorbereiten kann, daR sie nicht durch Ubernahme von Zen-Buddhismus oder anderen éstlichen
Welterfahrungen geschehen kann. Es bedarf zum Umdenken der Hilfe der europaischen Uberlieferung und ihrer Neuaneignung.“[157] Ein fruchtbarer Weg bestand gemaR Heidegger zum einen darin, die Technik allgemein mit der Kunst zu vergleichen und so Unterschiede in der Weltauffassung sichtbar zu machen, zum anderen
bemdhte er sich insbesondere, der Dichtung neue Mdéglichkeiten des Weltbezuges abzugewinnen. Riickbesinnung auf Kunst und Dichtung Seit etwa den Jahren 1929/30 wendete sich Heidegger verstarkt Sprache und Dichtung, wie der Kunst Uberhaupt als geschichtsgriindender Macht zu. Er entdeckte in diesen Formen des Weltbezugs
Alternativen zum metaphysischen und berechnend-technischen Zugang zur Welt, der sich mit der modernen Zivilisation ausbreitete. Die Kunst ist, nach Heideggers Auffassung, ein Mittel, sich mit der Technik auseinanderzusetzen, denn ,weil das Wesen der Technik nichts Technisches ist, darum muss die [...] Auseinandersetzung mit ihr
in einem Bereich geschehen, der einerseits mit dem Wesen der Technik verwandt und andererseits doch von ihm grundverschieden ist. Ein solcher Bereich ist die Kunst.“[158] Verwandt sind Kunst und Technik demnach durch ihren Bezug zum Wahrheitsgeschehen: Beide seien Formen des Entdeckens, bei beiden komme das Seiende
in die Unverborgenheit. Wahrend aber die Kunst einen Bereich ertffne, in dem sich ein neues Selbst- und Weltverhaltnis des geschichtlichen Menschen einstellen kénne, reproduziere die technische Erfassung der Welt stets das gleiche herrschaftliche Verhaltnis gegeniiber der Welt. Kunst, Dichtung, Denken, Staatsgriindung sind,
Heidegger zufolge, Akte, in denen Wahrheit geschieht, indem sich eine neue Weltauffassung verwirklicht, ,[d]agegen ist die Wissenschaft kein urspriingliches Geschehen von Wahrheit, sondern jeweils der Ausbau eines schon offenen Wahrheitsbereichs".[159] So entwerfe beispielsweise die Physik ihren Gegenstandsbereich als die
Veranderung von Materie und Energie in Raum und Zeit. Alle Erkenntnis, die daraus folgend in der physikalischen Wissenschaft entsteht, verbleibe in diesem einmal als wahr ertffneten Bereich. In der Kunst hingegen vollzégen sich neue Weisen des Fuhlens und der Weltauffassung, die sich nicht aus einer vorangehenden
Weltauffassung ableiten lieRen. Die Wahrheit und die Kunst Die Frage nach der Kunst muss neu gestellt werden Traditionelle Antworten darauf, was Kunst ist oder zu sein hat, finden sich in der Asthetik als Kunsttheorie. Um ihren Gegenstand zu erlautern, wurden Begriffe wie ,Sinnbild“, ,Allegorie®, ,Metapher” und ,Gleichnis* gepragt.
Dabei geht der Kunsttheoretiker von einer auf Platon zurlickgehenden Trennung zwischen Materiellem und Geistigem aus: Das Kunstwerk ist materieller Trager einer geistigen Bedeutung, die Uber es selbst hinausweist. Die Trennung von Materiellem und Geistigem scheidet Heidegger zufolge metaphysisch das Sein in zwei
Seinsbereiche, weshalb er die traditionelle Asthetik als ,metaphysische Kunstlehre* bezeichnete.[160] Entsprechend seinem Vorhaben einer Verwindung der Metaphysik, strebte Heidegger eine ,Uberwindung der Asthetik“ an.[161] Einen ersten, vorlaufig gebliebenen Entwurf zu diesem Programm stellte Heidegger in einem 1935
gehaltenen Vortrag mit dem Titel ,Der Ursprung des Kunstwerkes* vor. Nicht Schénheit, sondern Wahrheit Im Mittelpunkt des heideggerschen Interesses am ,Rétsel” der Kunst steht nicht das auf der Antike beruhende Ideal der Asthetik des Klassizismus, die Schonheit, sondern das Verhaltnis von Kunst und Wahrheit. Kunst dient bei
Heidegger nicht mehr dem Gefallen eines Betrachters, sondern durch sie findet ein Wahrheitsvollzug statt. Anders als der technische Zugang zur Welt, der durch ein pragmatisches und am Nutzen orientiertes Vorgehen gekennzeichnet ist, lasst sich das Kunstwerk nicht durch diese Kategorien erfassen. Da das Kunstwerk nicht zu einem
bestimmten Zweck angefertigt wurde, nimmt es in der Welt eine Sonderstellung ein: Es kann nicht ,benutzt’ werden. Gerade durch diese Verweigerung zeige sich an ihm jedoch die Welt als Bedeutungsganzheit, in der die Gebrauchsgegenstande ihren Platz haben. Dieses Aufleuchten der Welt als Ganzes kann Heidegger zufolge das
menschliche Verhaltnis zur Welt ins Bewusstsein heben und erméglicht so einen anderen Bezug zu ihr. Es gibt zwei Lesarten der Arbeit zum Ursprung des Kunstwerks: Die eine deutet sie so, dass Heidegger lediglich im Rickblick auf vergangene Kunst die Stiftung einer Welt durch das Kunstwerk erlautere, die andere hingegen betont,
dass fur Heidegger in der Kunst auch das Stiften selbst als Akt erkennbar wird. Wichtig fir den Fortgang seines Denkwegs war in erster Linie, dass Heidegger selbst die stiftende Kraft der Kunst zumindest philosophisch einfing. Grof3e Kunstwerke, wie etwa die Dichtung Homers, kénnen nach Heidegger die Kultur eines ganzen Volkes
begriinden. Hierin liege die geschichtsgriindende Macht der Kunst: ,[D]as Werk stellt eine Welt auf‘. Nach Heidegger ist die Kunst ein ,Werden und Geschehen der Wahrheit", weil mit dem Kunstwerk eine Welt erschaffen oder ausgeleuchtet wird.[162] Er zweifelte allerdings daran, ob es noch méglich sei, ,gro3e Kunst* mit verbindlichem
Anspruch fur eine ganze Kultur hervorzubringen. Wege hierzu eréffnet, befand Heidegger, Friedrich Holderlins Dichtung, deren Andenken wieder allméhlich im Einzelnen geweckt werden misse. Hélderlin als Geschick Holderlins Dichtung wurde von Heidegger als Geschick gedeutet. Nietzsche war Heidegger zufolge der Denker, der die
Metaphysik ins AuRerste trieb und so das Denken vor die Entscheidung stellt, ob es dem zustimmen kann oder neue Wege abseits der Metaphysik suchen muss. Auch Wissenschaft und Technik seien keine Alternativen zur Metaphysik, sondern tragen diese ebenfalls gleichsam praktisch aus. Seine Suche nach etwas ,ganz
anderem“[163] fuhrte Heidegger seit etwa 1934 zu Hoélderlin, dessen Dichtung er als Geschick deutete. Holderlin weise die damalige Gegenwart als Krise aus und frage im Riickbezug auf die abendlandische Geschichte nach einer neuen Zukunft. Seinsverlassenheit als Schicksal Heideggers Rekapitulation der Philosophiegeschichte und
ihre Deutung als Seinsgeschichte fasst den Beginn der Philosophie als Verfehlung auf. Zwar habe sich dem friihen griechischen Denken das Sein in unterschiedlicher Weise entborgen, allerdings so, dass dieses Entborgene fortan das MaR fir das menschliche Denken und Handeln abgab. Wesentlich war dabei eine Auffassung des
Seins als Vorhandenheit, Gegenstandlichkeit, als Objekt fiir ein Subjekt, welche letztlich in der technischen Herausforderung der Welt mindete. Laut Heidegger geriet dabei die Tatsache in Vergessenheit, dass sich das Sein in dieser Weise entborgen hat. Diese Seinsvergessenheit oder auch Seinsverlassenheit bestimme als Grundzug
des Denkens die abendlandische Geschichte, gleichsam ihr Schicksal oder ihr Geschick: ,Indes beféllt die Vergessenheit als anscheinend von ihm Getrenntes nicht nur das Wesen des Seins. Sie gehort zur Sache des Seins selbst, waltet als Geschick seines Wesens.“[164] Hdlderlin zufolge haben die Menschen zwar grol3es
wissenschaftliches Wissen erworben (er nennt sie ,die Vielwissenden®), darliber haben sie jedoch verlernt, das menschliche Leben in seiner Flille, Vielseitigkeit und Urspringlichkeit zu erfahren. Dieser Verlust ist der Verlust des Gottlichen. Das Géttliche ist, unterstreicht Heidegger, bei Holderlin kein Jenseitiges, sondern es aufiert sich in
einer gewandelten Beziehung zwischen den Menschen und im Umgang der Menschen mit der Natur. Es sei eine Lebensauffassung, in deren Zentrum der Jubel Gber das In-der-Welt-Sein steht.[165] Mit Holderlin Gott denken — als grindenden Grund Heidegger dachte das Gattliche nicht scholastisch in Form eines Schopfergottes, der die
Erde geschaffen hat. Damit wéare Gott wieder ,Ursache des Seienden” und das Sein zum ens creatum (Geschaffenen) degradiert. Eine solche traditionelle Vorstellung impliziert ein Kausalitatsprinzip zwischen Gott und dem Geschaffenen und reproduziert somit ein Denken, das auf Letztbegriindungen aus ist. Dementgegen wollte
Heidegger den Gott nicht als Entstehungs- und Erklarungsgrund denken, sondern von allen genealogischen und kausalen Denkzwangen befreit. Das Gottliche entsprach bei Heidegger eher einer Art Ordnungsprinzip, welches die Dinge sammelt und in einer geordneten Vielfalt halt. Es bringt ein neues Verhaltnis der
zwischenmenschlichen Beziehungen und bietet so einen Grund fiir das menschliche Miteinander. Hier setzte Heidegger einen Begriff ein, den er zuvor zurlickgewiesen hatte: den Begriff des Grundes. Heideggers Rede vom ,griindenden Grund*, zeigt an, dass es sich hierbei nicht um den metaphysischen begriindenden Grund handelt,
sondern um einen, den Gott gewahren misse.[166] Die Metapher von Gott als Lautenspieler (in Der Satz vom Grund) zeigt, dass der grindende Grund ohne die oben genannten metaphysischen Erklarungen zu denken ist. Er zitierte den Spruch von Angelus Silesius: ,Ein Herze, das zu Grund Gott still ist, wie er will, / Wird gern von ihm
beriihrt: es ist ein Lautenspiel.“[167] Gott ist demzufolge der Spieler und das Herz seine Laute. Ohne ihn bliebe das Herz ohne Musik. Dazu aber — ,ein Herz das von Grund Gott still ist* — muss das Herz richtig gestimmt sein, damit es auf Gott anspricht, anklingt.[168] Diesen Ubergang bereitet Holderlin als der Dichter, der das Géttliche
~erschweigt®, wie Heidegger sagt. Holderlins Dichtungen seien nicht als festgelegte Aussagen iiber Gott aufzufassen, sondern sollten vor allem einen Raum eréffnen, in dem einem eine neue Form des Géttlichen begegnen kann. Holderlin als Dichter des Ubergangs Holderlin bringt Heidegger zufolge als erster die Seinsverlassenheit als
geschichtliches Phanomen zur Sprache. Der Dichter begreife sein Zeitalter als das am tiefsten von der Seinsverlassenheit gepragte, als ,Gotternacht“. Die Seinsverlassenheit zeigt sich als Abwesenheit der Goétter. Holderlin hatte sich zuerst der erschiitternden Erkenntnis der Gotternacht ausgesetzt und ,stellvertretend und deshalb
wahrhaft seinem Volke die Wahrheit" erwirkt.[169] Mit der Entscheidung dariiber, ob noch mal ein Gott sein kann, stellt Holderlin vor die Entscheidung, ob das Abendland sein eigenes Schicksal meistern wird.[170] Holderlin sei der Erste gewesen, der erkannte, dass Seinsgeschichte ist. lhm komme die geschichtliche Rolle zu, nach der
Abkehr von der Metaphysik die ,Nahe und Ferne der gewesenen und kiinftigen Gétter zur Entscheidung gestellt* zu haben.[171] Seine Dichtung versteht Heidegger als ,worthafte Stiftung des Seins“.[172] Um diesen neuen Bezug zum Sein zu kennzeichnen, schrieb Heidegger nun ,Seyn“. Sein wird als Seyn ausdricklich als
geschichtliches aufgefasst und nicht mehr als unvergéngliches Sein eines Seienden.[173] Verhaltnis von Dichten und Denken Die Aufgabe des Dichters ,in dirftiger Zeit* sah Holderlin darin, die von ihm erwartete Ankunft des zukiinftigen Gottes in Gestalt von Dionysos-Christus vorzubereiten. Heidegger wollte das dichterische Werk
Holderlins durch philosophische Reflexion zuganglich machen: ,Die geschichtliche Bestimmung der Philosophie gipfelt in der Erkenntnis der Notwendigkeit, Holderlins Wort das Gehor zu verschaffen.“[174] Er sah sich selbst als den ersten Denker, der Hélderlins Dichtung ,hdren” konnte. Dabei war es Heideggers Anliegen, ,uns* Hdlderlin
naher zu bringen, da seine Dichtung ,uns [...] schicksalhaft angeht.“[175] Um dies herauszuheben, entkoppelt Heidegger Hdlderlin von jeglicher literaturwissenschaftlichen, politischen, philosophischen und &sthetischen Betrachtung, um einzig in der von seinen Geséngen erdffneten Wahrheit zum Stehen zu kommen: Es geht ihm nicht
darum, von aufRen Interpretationsschemata an Holderlin heranzutragen, sondern den An- und Zuspruchsbereich des Gottlichen zur Sprache kommen zu lassen, wie er sich in Holderlins Dichtung ausdrucke. Heidegger war unsicher, ob ihm dies gelingen konnte und inwieweit dies noch méglich sei: ,Ob wir es einmal noch erkennen?
Hoélderlins Dichtung ist flr uns ein Schicksal. Es wartet darauf, dass die Sterblichen ihm entsprechen. Was sagt Holderlins Dichtung? Ihr Wort ist: das Heilige. Dies Wort sagt von der Flucht der Gotter.“[176] Gang der Hdlderlin-Interpretation 1934/35 widmete sich Heidegger eingéngig den Hélderlinschen Hymnen Der Rhein und
Germanien. In den 1936-1938 abgefassten Beitragen spricht Heidegger Holderlin eine wichtige Rolle zu, wenn es um die Mdéglichkeit eines anderen Anfangs geht. Im Wintersemester 1941/42 besprach er die Hymne Andenken (GA 52). Er interpretiert das Gedicht als ein Andenken an das Gewesene, an das griechische Gétterfest, und
weist auf einen aus diesem Denken heraus beginnenden anderen Anfang hin. In seiner Vorlesung 1942 zu Hdélderlins Hymne ,Der Ister* (GA 53) setzte sich Heidegger genauer damit auseinander, wie dieser andere Anfang zu erarbeiten sei: als Gang durch das Unheimische, das Griechische, soll er zum Heimischen, dem Deutschen im



Speziellen und allgemein zum Abendlandischen, gefunden werden. Es soll also am Fremden das Eigene erarbeitet werden, denn nur durch den Abstand zum Eigenen kdnne dieses erkannt und konstruktiv angeeignet werden. Erst so kénne das unterirdisch verlaufende Seinsgeschick, das die eigene Geschichte bestimmte, in den Blick
gebracht werden. In dem 1946 gehaltenen Vortrag ,Wozu Dichter?" weist Heidegger nochmals auf die Gefahr durch die technische Weltbeherrschung hin. Holderlins Wort ,Wo aber Gefahr ist, wachst / Das Rettende auch” (Patmos) brachte Heideggers Denken auf den Weg: Die Gefahr selber sei es, welche zu einer Besinnung drangt.
Sich besinnen heil3t fuir Heidegger, Uber die eigenen Motive des Handelns Rechenschaft abzulegen. Zunachst vermégen dies allerdings nur wenige: die Dichter und die ihnen zugehdrigen Denker.[177] 1970 konfrontierte Heidegger in Das Wohnen des Menschen (GA 13) das dichterische Wohnen mit der undichterischen Vermessenheit
und Mallosigkeit des technischen Zeitalters, welchem Gott fehle. ,Heimkehr* und ,Wohnen“ wurden zwei das Spatwerk Heideggers bestimmende Begriffe. Bei aller Nahe dieser Worte zum dichterisch-literarischen Ausdruck waren sie flr Heidegger dennoch strenge Beschreibungen eines gewandelten Verhaltnisses des Menschen zum
Sein, eines Verhaltnisses, das sich durch ,Nahe zum Sein“ ausdriickt. Nahe: Das Verhaltnis des Menschen zum Sein Das Wesen des Menschen Nach Heideggers Uberzeugung kénnen die drangenden Fragen im ,Weltzeitalter des Nihilismus“ nur gelost werden, wenn sich nicht allein die Auffassung, welche der Mensch von der Welt hat,
andert, sondern zugleich diejenige, welche der Mensch von sich selbst hat. Friihe Bestimmungen des Wesens des Menschen Um sich Uber die dem Zeitalter eingeschriebene Selbstauffassung des Menschen Klarheit zu verschaffen, rekapituliert Heidegger historische Weisen des menschlichen Selbstverstandnisses. In den Anfangen der
Philosophie, bei den Vorsokratikern, sei der Mensch noch ,zum Wahrer der Unverborgenheit des Seienden be-stimmt* worden.[178] Damit einher ging ein urspriingliches Staunen und das Wissen, dass die Unverborgenheit sich nicht von selbst ergibt, sondern dass der Mensch sie zu wahren hat. Diese Wahrung des Seienden vollzieht
der Mensch, indem er dem Seienden das Werk entgegenbringt: In den Werken der Schaffenden, Dichtenden, Denkenden und Staatsmanner wird dem Seienden ein Erscheinen gewahrt. So zeigt sich das Selbstverstandnis des abendlandischen Menschen in den Anfangen des Denkens noch durch einen bewussten und unverborgenen
Bezug zum Sein. Metaphysische Verstellungen und Humanismus Mit dem Aufkommen der Metaphysik jedoch wird der Mensch nicht mehr als Wahrer des Seins verstanden, sondern als animal rationale. Der Mensch wird zum denkenden Tier, dessen vornehmlichste Denkform Descartes als mathematische Beschreibung der Welt
bestimmt. Mit diesem festen und einseitigen Menschenbild verliert die Metaphysik jedoch die Frage aus den Augen, in welcher Weise das Wesen des Menschen zur Wahrheit gehdrt. Eine solche metaphysische Bestimmung wird letztlich als tberzeitlich und ewig gultig angenommen und dadurch jeglicher Wandel des Seins aus dem
Denken ausgeschlossen. Damit verschliel3t sich die Metaphysik jedoch ,,dem einfachen Wesensbestand, dass der Mensch nur in seinem Wesen west, indem er vom Sein angesprochen wird“, sich also offen halt fir den Anspruch des Seins.[179] Letztlich, so Heidegger, kleidet sich die Metaphysik noch in das moralische Kleid des
Humanismus, der ebenfalls ein festes Bild vom Menschen vertritt, das sich konkret bestimmen lasst und auf einzelnen aus dem Weltzusammenhang herausgeldsten Momenten basiert. Wichtig ist in diesem Zusammenhang Heideggers Brief Giber den »Humanismus«, den er 1946 an Jean Beaufret schrieb. Der Humanismus, wie zuvor
bereits Aristoteles, beschreibt den Menschen als animal rationale, welches in der Mitte des Seienden stehend, dieses denkerisch erfasse. So bestarkt er letztlich den Menschen nur in seinem herrschaftlichen Gehabe. Er riickt ihn ins Zentrum der Welt und spricht ihm somit eine ausgezeichnete Stellung gegenuber allem anderen Seienden
Zu. So ,kreist der Mensch, ausgestofR3en aus der Wahrheit des Seins, um sich selbst als animal rationale“.[180] Die Folge ist der Nihilismus, in welchem sich der Mensch zum Herrn des Seienden aufschwingt und der seinen Ausdruck im Gestell findet. Heidegger kritisiert nicht einfach den Egoismus des Menschen, denn fiir den Egoisten
gibt es durchaus einen Bezugs- und Geltungsraum, der von ihm unabhéangig ist, den er jedoch gewaltsam tbergeht. Der neuzeitliche Mensch, der sich selber als animal rationale oder Subjekt betrachtet, sieht hingegen gar keine andere Geltung aul3er in Bezug des Seienden auf sich selbst. Wahrend fur Heidegger der Egoist durch
Selbstiiberwindung dahin zuriickgelangen kann, das Andere gelten zu lassen, kann das neuzeitliche Subjekt nicht aus sich heraus eine neue Welt schaffen — jeder Versuch dies zu tun, muss wie ein willktrrliches Konstrukt wirken und ist zum Scheitern verurteilt. Der Mensch ist vielmehr darauf angewiesen, dass sich ihm vom Sein her eine
Welt eroffnet, eine Welt mit einer leeren Mitte, ohne Zentrum. Der Hirt des Seins Ein neues Verhaltnis zur Welt muss, argumentiert Heidegger, einem seinsgeschichtlichen Denken entspringen, welches ins Bewusstsein hebt, dass Mensch und Sein aufeinander angewiesen sind. So ist das Wesen des Menschen durch die Nahe zum Sein
bestimmt, was Heidegger durch die Formulierung des Menschen als ,Hirt des Sein“ auszudriicken suchte.[180] Dass hierbei vom Hirten und nicht vom Herrn des Seins die Rede ist, zeigt an, dass die Wahrheit des Seins fir den Menschen laut Heidegger unverflgbar ist; er kann allein achtsam auf das Sein sich richten, im Sinne einer
Offenheit fur das Ereignis.[181] Auf dieser Grundlage beschreibt Heidegger seine denkerischen Anstrengungen: Sie sollen dem Menschen die Einkehr in sein Wesen ermoglichen: ,Angesichts der [...] Heimatlosigkeit des Menschen zeigt sich dem seinsgeschichtlichen Denken das kiinftige Geschick des Menschen darin, dass er in die
Wabhrheit des Seins findet und sich zu diesem Finden auf den Weg macht.“[182] Mit Beschreibungen wie ,Einkehr®, ,auf den Weg machen* sowie ,,Heimkehr" wollte Heidegger deutlich machen, dass ein neues Denken nicht aus feststehenden Wahrheiten bestehen kénne, die sich in seiner Philosophie fanden, sondern als Weg erst noch
vollzogen werden misse. Heimkehr Erst die Heimat, betont Heidegger, macht die Unheimischkeit mdglich, und so gelte es, ,nur erst eigens dorthin [zu] gelangen, wo wir uns schon aufhalten“.[183] Die Einkehr des Menschen in sein Wesen soll die im Zeitalter des Nihilismus begriindete Entfremdung und Heimatlosigkeit, wie Heidegger
mit Nietzsche und Hélderlin sagte, Gberwinden. Sie gelingt, wenn der Mensch in der Achtsamkeit auf das Sein, der Ankunft des Ereignisses eines anderen Anfangs entspricht. Dabei braucht einerseits das Sein die Achtsamkeit des Menschen, es braucht ihn als ,Unterkunft®, andererseits braucht der Mensch das Sein, damit er zu seinem
Wesen findet. Den Gedanken dieser ,Zusammengehdrigkeit* entdeckt Heidegger schon bei Parmenides, der von der Identitat von Denken und Sein sprach.[184] Selbstinterpretation der friihen Schriften Um die mit der neuzeitlichen Subjektzentriertheit einhergehende Aufschwingung des Menschen zum ,Herrn des Seins” zu Uberwinden,
muss sich, so Heidegger, der Mensch wieder seiner Endlichkeit und seines Wesens bewusst werden. In diesem Zusammenhang kehren die in Sein und Zeit erarbeiteten Existenzialien wieder, also die Wesensmomente menschlicher Existenz, wie Sorge, Sein zum Tode, Entschlossenheit, Angst usw. Heidegger verlagert jedoch ihren
Schwerpunkt: So versteht er die ,Sorge um das eigene In-der-Welt-sein“ neu als ,Sorge um die Offenbarkeit des Seins”. In einer umdeutenden Selbstinterpretation stellt Heidegger dies so dar, als habe er die Existenzialien schon zur Zeit der Abfassung von ,Sein und Zeit“ so gedacht, bzw. gleichsam unbewusst so gemeint. ,Am Feldweg"“
in MeRkirch, auch hier zeigte sich fir Heidegger das Zusammengehdren von Mensch und Sein: ,Die Weite aller gewachsenen Dinge, die um den Feldweg verweilen, spendet Welt. [...] Aber der Zuspruch des Feldweges spricht nur so lange, als Menschen sind, die, in seiner Luft geboren, ihn héren kdénnen. [...] Er gibt die unerschdpfliche
Kraft des Einfachen. Der Zuspruch macht heimisch in einer langen Herkunft.“[185] Unter der grol3en Eiche am Feldweg steht auch die Bank auf der Heidegger oft las. Sie wird heute gerne von Touristen, auch aus den USA und Australien, besucht.[186] Der Brauch In Sein und Zeit sieht Heidegger allein im Dasein die Lichtung des Seins,
wobei ,Wahrheit (Entdecktheit) [...] dem Seienden immer erst abgerungen werden* musste, eine Aneignung, die ,gleichsam immer ein Raub” war.[187] In seiner spateren Philosophie ging er davon aus, dass Mensch und Sein einander brauchen. Dieser Brauch sei jedoch keiner, der sich als Aneignen oder Verbrauchen aul3ere. Im
Brauchen schmiegt sich der Mensch vielmehr den Verhéltnissen an. Fur Heidegger ist der Mensch in diesem Zusammenhang nicht das Subjekt des Brauchens. Er verdeutlicht dies an einem Vers Hélderlins aus dessen Hymne Der Ister: Es brauchet aber Stiche der Fels Und Furchen die Erd’, Unwirthbar wére es, ohne Weile. Heidegger
interpretiert Holderlin: ,»Es brauchet« sagt aber hier: Eine Wesenszugehorigkeit besteht zwischen Fels und Stichen, zwischen Furchen und Erde innerhalb des Wesensbereiches, der sich mit dem Bewohnen der Erde eroffnet. Das Wohnen der Sterblichen hat seinen eigenen Ort.“[188] Uber diesen inneren Zusammenhang von Erde und
Mensch kdnne der Mensch nicht verfigen. Das Und, das die Ortschaft fiir das Wohnen der Sterblichen grindet, sei vielmehr eine uralte Ordnung. ,Der Mensch wohnt, indem er sich diesem Verhaltnis anschmiegt. Sich beméchtigen kann sich der Mensch nicht des Und*, fasst Byung-Chul Han Heideggers Gedankengang zusammen.[189]
Der Mensch kann, so Heidegger, den inneren Zusammenhang nicht technisch herstellen oder ihn anders selbst herbeifiihren. Dass der Mensch sich ihm anschmiegt, kénne sich lediglich ereignen. In der ,Achtsamkeit auf das Sein“ kénne der Mensch dem Ereigneten entsprechen als der vom Sein Angesprochene und Gebrauchte.
Gelassenheit In einem 1955 gehaltenen Vortrag unter dem Titel Gelassenheit stellte Heidegger Ansatze flr einen kritischen, aber nicht abwehrenden Umgang mit der Technik vor. Mit dem Begriff Gelassenheit beschreibt er das gleichzeitige Ja und Nein zur Technik, durch das sich der Mensch von einer Glberméachtigen Beanspruchung
seiner selbst durch die Technik freihalten kénne: ,Wir lassen die technischen Gegensténde in unsere tagliche Welt hinein und lassen sie zugleich drauf3en. Das heil3t: auf sich beruhen als Dinge, die nichts Absolutes sind, sondern selbst auf Hoheres angewiesen bleiben.“[190] Damit gehe die ,Offenheit fir das Geheimnis” einher, fir die
weder zu verhindernde noch abzusehende technische Umwalzung der Lebensbedingungen des Menschen im Laufe der vergangenen und kommenden Jahrhunderte als etwas historisch vollig Neues. Geviert Heideggers Konstellation der Welt als Geviert wird als Gegenentwurf zu der von ihm konstatierten Heimatlosigkeit und
Seinsverlassenheit des modernen Menschen gesehen. Der moderne Mensch setze sich selbst ins Zentrum alles Seienden und erschlie3e durch seine planend-berechnende Subijektivitat alles ihn Umgebende nur im Hinblick auf die Verwertbarkeit als Rohstoff oder Energiequelle. Damit beraubt er sich selbst seiner Welt, als einer
sinnhaften Totalitat, welche auch solche Beziehungen in sich birgt, deren Verweisungskette nicht in das Um-willen des Menschen miindet. Dies versagt letztlich dem Menschen das Wohnen und macht ihn heimatlos.[191] Vier Weltregionen Das Geviert ist gleichsam das rAumliche Gegenstiick zum zeitlichen Ereignis. Es spannt durch vier
Dimensionen einen Raum auf, bestehend aus Himmel und Erde, Sterblichen und Géttlichen. Die Sterblichen sind nach Heidegger diejenigen Menschen, deren Handeln nicht durch den Willen zur Macht bestimmt ist, sondern die ,den Tod als Tod vermégen“.[192] Mit den Géttlichen bezog sich Heidegger zwar auch auf seine an Hélderlin
erarbeitete Weise, Gott zu denken, hielt aber offen, ob es der eine ist oder ob es eine Vielzahl von Gdéttern sind, die hier von ihm als eine Region des Gevierts gedacht wurden. Was nun den Raum des Gevierts erst in seiner R&umlichkeit ausmacht, nannte Heidegger das Wohnen. Wohnen ist die Raumlichkeit in der Zeit. Die Sterblichen
wohnen aufgrund ihrer Endlichkeit. Damit bestimmte Heidegger das Seinsverhaltnis der Menschen als ,Sterblichkeitsverhaltnis“: ,Das Wohnen aber ist der Grundzug des Seins, demgemal’ die Sterblichen sind.“[193] Die Welt als Geviert weist Mdglichkeiten auf, eine Welt ohne Zentrum zu denken. So erhélt jede der vier Weltregionen
ihren Sinn nur in Bezug zu den anderen dreien. Heidegger postulierte ein dynamisches Walten von Sinn: ,das ereignende Spiegel-Spiel“.[194] Der Bezug der vier ,Weltgegenden* aufeinander ist dabei nicht als blo3e Repréasentation der einen in der anderen zu verstehen, sondern als untrennbare Innigkeit. Dass die Weltregionen also
nicht erst nachtraglich zusammengefiigt sind, versuchte Heidegger 1950 in seinem Vortrag tber ,Das Ding“ zu verdeutlichen. Das Ding Die Innigkeit der Weltregionen wird Heidegger zufolge durch das Ding gestiftet, welches die Welt versammelt, indem es auf die vier Weltgegenden des Gevierts verweist. In seinem Aufsatz ,Das Ding“
verdeutlichte er das Versammelnde des Dinges am Beispiel eines Kruges. Heidegger naherte seine Sprache dabei stark der dichterischen an: ,Ausgiel3en aus dem Krug ist schenken. [...] Das Krughafte des Kruges west im Geschenk [...] Das Geschenk des Gusses kann ein Trunk sein. Es gibt Wasser, es gibt Wein zu trinken. Im Wasser
des Geschenkes weilt die Quelle. In der Quelle weilt das Gestein, in ihm der dunkle Schlummer der Erde, die Regen und Tau des Himmels empfangt. Im Wasser der Quelle weilt die Hochzeit von Himmel und Erde. Sie weilt im Wein, den die Frucht des Rebstocks gibt, in der das Nahrende der Erde und die Sonne des Himmels einander
zugetraut sind. [...] Das Geschenk des Gusses ist Trunk fur die Sterblichen. Er labt ihren Durst. Er erquickt ihre MulRe. Er erheitert ihre Geselligkeit. Aber das Geschenk des Kruges wird bisweilen auch zur Weihe geschenkt. Ist der GuR zur Weihe, dann stillt er nicht einen Durst. Er stillt die Feier des Festes ins Hohe. [...] Der GuR ist der
den unsterblichen Goéttern gespendete Trank. [...] Im Geschehen des Gusses weilt die Einfalt der Vier. Das Geschenk des Gusses ist Geschenk, indem es Erde und Himmel, die Géttlichen und die Sterblichen verweilt. [...] Verweilen ereignet. Es bringt die vier in das Lichte ihres Eigenen.“[195] Anders als in Sein und Zeit ist das Ding hier
nicht durch seine Verweisungskette auf andere Dinge — das Um-zu und die Finalitat des Um-willens des Daseins — bestimmt. Stattdessen wahlt Heidegger nun die Bezlige des Wesens und Weilens: ,Im Wasser der Quelle weilt die Hochzeit von Himmel und Erde.” Die Beziehung von Himmel und Erde und ihr gegenseitiges Durchdringen
geschieht durch das Regen- und Quellwasser und ist in diesem aufgehoben. Wasser ist hier nicht H20, das sich an einer Stelle in der physikalischen Raumzeit befindet. Heidegger beansprucht, die Dinge dort zu lassen, wo sie sind: in der Welt. ,Ausgiel3en aus dem Krug ist schenken. [...] Das Krughafte des Kruges west im Geschenk
[...] Das Geschenk des Gusses kann ein Trunk sein. Es gibt Wasser, es gibt Wein zu trinken.” Das Wasser ist Trunk. Aber erst weil es aus dem Krug gegossen wird, ist es Geschenk. Das Geschenk ist Geschenk, weil es aus dem Krug als Guss kommt, es hat sein Wesen aus dem Krughaften. Entsprechend ist der Krug Krug, weil er den
Trunk in der Leere bewahrt, die zwischen seinen Gefal3wénden liegt. Beide, Trunk und Krug, sind, was sie sind nur durch den Bezug aufeinander, jedoch nicht als Einzelnes. Die Beziige sind nach Heidegger, bevor die Einzeldinge sind, und werden nicht erst durch diese konstituiert. Wohnen Das Ding hat Heidegger zufolge also die
Eigenschaft zur Versammlung der Weltregionen, wodurch die Welt als Beziehungsganzheit des Gevierts erdffnet wird. Heidegger griff zur Erorterung dessen zurlick auf die Etymologie des Wortes Ding aus , Thing“, der germanischen Bezeichnung fiir Versammlung, eine Versammlung, die den Menschen angeht, in Heideggers Sprache:
.Das Ding dingt“,[196] d. h., es versammelt eine Welt. Damit gewéahren die Dinge dem Menschen ein Verweilen und ,schonendes Wohnen“[197] in der durch sie erdffneten Welt. Der Mensch, so Heidegger, steht nicht im Zentrum der Welt, die er nicht bestimmt, sondern ist selbst be-dingt. Welt ist nicht »an sich« und so »flir« jemanden,
sondern das Geschehen der Offenheit des Seienden im Menschen. Dementsprechend lehnt Heidegger jegliche Philosophie der Weltanschauung ab.[198] Eine solche Welt ereigne sich geschichtlich. Sie hat kein Zentrum, von dem aus sich eine Uberzeitliche Ordnung etablieren kdnnte. Ein Denken, das dieser Welt entspricht

— gelegentlich ,Ereignisdenken” genannt — verfahrt weder deduktiv noch begriindend, es ereignet sich vielmehr, wie ,wenn das friihe Morgenlicht still iiber den Bergen wéchst ...“[199] Heidegger hat dazu nicht allein philosophische Uberlegungen angestellt, sondern betont, wie wichtig fiir einen Wandel des Denkens Einstellungen wie
Gefuhle und Stimmungen sind. Ein anderer Anfang misse mit einer gewissen stimmungsmaRigen Haltung (Verhaltenheit[200]) einhergehen. Stimmungen sind in ihrer Offenheit nicht auf einzelne Dinge gerichtet, sondern auf das Ganze der Welt. So wird zuweilen das Herz als Mitte des heideggerschen Denkens angesehen. In seiner
Offenheit fur das Ereignis ,schlagt [es] dem Ganzen entgegen“.[201] Sprache als Haus des Seins Fur Heidegger wurde im Laufe seines Denkweges immer deutlicher, dass das Wahrheitsgeschehen ein Sprachgeschehen ist. Geschieht Wahrheit in Form von Kunst, Wissenschaft oder Technik, dann ist dies immer auch ein sprachliches
Ereignis. Daher muss sich der Denker darlber Klarheit verschaffen, was Uberhaupt Sprache ist. Die Sprache spricht Eine Auffassung der Sprache als blof3es Instrument der Mitteilung lehnte Heidegger ab. Eine solche lag aus seiner Sicht dem technischen Zeitalter zugrunde, dessen rechnendes Denken Informationen lediglich zur
Organisation der Beherrschung des Seienden ,kommuniziert. Das rechnende Denken stelle den Menschen auch gegenuiber der Sprache in die Mitte alles Seienden. Wenn der Mensch ,die Sprache in seinem Besitz* wahnt, verfehlt er laut Heidegger jedoch gerade ihr Wesen:[202] ,Die Sprache spricht, nicht der Mensch. Der Mensch
spricht nur, indem er geschickt der Sprache entspricht.“[203] Damit wollte Heidegger zum Ausdruck bringen, dass der Mensch Teilnehmer an einer Sprache ist, die er selbst nicht allein hervorgebracht hat. Er ist eingebunden in einen Uberlieferungsprozess und kann sich lediglich zum Uberlieferten, der Sprache, verhalten. Heideggers
Uberlegung ist jedoch keine kulturphilosophische: Mit der tautologischen Formulierung ,die Sprache spricht* will er verhindern, dass das Phianomen der Sprache auf etwas anderes als die Sprache selbst zuriickgefiihrt wird. Entsprechend seinem ,ab-griindigen“ Denken, will er einer Begriindung der Sprache durch etwas anderes
entgehen. So kdnne, was die Sprache als Sprache ist, zum Beispiel nicht durch die Rickfihrung auf die akustische Verlautbarung, das Sprechen, verstanden werden. Heidegger zufolge ist die Sprache vielmehr etwas, das wegen unserer Nahe zu ihr schwer zu fassen ist, und daher muss dasjenige zur Sprache gebracht werden, welches
fur gewohnlich unthematisiert bleibt, weil es eben so nah ist. In der Abhandlung ,Unterwegs zur Sprache" stellte er den Versuch an, zu dem zu gelangen, ,in dessen Bereich wir uns je schon aufhalten.“[204] Sprache und Welt Der Philosoph wollte beschreiben, was Sprache tber das bloRRe Mittel der Kommunikation hinaus ist. So habe die
Sprache eine welter6ffnende Funktion, welche er vor allem in der Dichtung entdeckte. Wie das Ding eine Welt eréffne und dem Menschen hierdurch das Wohnen gewéhre, gelte dies auch fur die Sprache, vor allem fur die dichterische. In der nicht berechnenden Sprache der Dichtung werde das Sein als Ganzes berihrt. Die Sprache sei
der Ort, an welchem das Sein erscheint. Insofern Sprache als Ort gedacht wird, ,wohnt' das Sein gleichsam in ihr. Sprache nannte Heidegger ,das Haus des Seins“.[205] Zentral fir Heideggers Auffassung von Sprache ist daher nicht die Annahme einer Kette von propositionalen Aussagen, aus denen Wahrheit nach den Regeln der Logik
herzuleiten ist, sondern ihr Bezug zum Sein. In Sprache kommt demnach entsprechend der jeweiligen seinsgeschichtlichen Erfahrung des Menschen eine Welt zur Sprache. Damit vertritt Heidegger eine Gegenposition zur philosophischen Tradition: ,In der Philosophie lassen sich niemals Satze anbeweisen; und dies schon deshalb nicht,
weil es keine hdchsten Satze gibt, aus denen andere abgeleitet werden kdnnten, sondern weil hier iberhaupt nicht »Séatze« das Wahre sind und auch nicht einfach jenes, worliber sie aussagen.“[206] Die génzlich andere Form der Sprachlichkeit in der Dichtung erldutert Heidegger an einem Fragment des Vorsokratikers Heraklit: ,,Der
Herr [Apollon], dessen Spruchort zu Delphi ist, sagt weder, noch verbirgt er, sondern winkt.' Das urspriingliche Sagen macht weder nur unmittelbar offenbar, noch verhtillt es einfach nur schlechthin, sondern dieses Sagen ist beides in einem und als dieses Eine ein Winken, wo das Gesagte auf Ungesagtes, das Ungesagte auf Gesagtes
und zu Sagendes weist.“[207] Die Sprache gewahrt ein dichterisches Wohnen Indem das dichterische Wort die sinnhaften Bezlige in der Welt zur Sprache bringe, stifte es Welt. Dabei lasst die Dichtung, anders als propositionale Aussagen, offene Stellen. Im Ungesagten bleibt Raum fir die nicht zur Sprache gekommenen Bezlige der
Welt. Durch die vielen Nebenbedeutungen, welche die dichterischen Warter tragen, wird die Welt erst reich an Bezligen. Es sind semantische Verweise, weshalb die Welt ein sprachliches Phanomen ist: Wohnen I&sst sich nicht in einem stummen Raum; die Dinge in der Welt sind vielmehr beredt. Die reine Funktionalitat einer technischen
Welt ware hingegen arm an Beziligen. Die Dichtung mache keine Aussagen Uber einzelne Dinge, sondern stelle deren Beziehung in den Mittelpunkt. Als Beispiel dazu erlautert Heidegger, Geschenk und Krug sind nur durch ihre Beziehung aufeinander zu denken, nicht fir sich allein. Indem nun die Dichtung die Beziehung, die vor den
Einzeldingen liegt, zur Sprache bringt, stiftet sie erst die Welt als eine Beziehungsganzheit, die den Einzeldingen vorausgeht. Durch die Stiftung der Welt gewahrt die Dichtung den Sterblichen (in dieser) Aufenthalt und Wohnen. Diese Bedeutung entnahm Heidegger einem Ausschnitt aus einem Gedicht Holderlins: ,Voll Verdienst, doch
dichterisch, wohnet / Der Mensch auf dieser Erde.“[208] Das Dichtertum bleibt dabei jedoch auf die Sprache angewiesen. Uber die Sprache, so Heidegger, verfiigt der Mensch niemals in ihrer Ganze, sondern verhalt sich zu ihr. Der Dichter kann also nicht kraft seiner selbst das Wohnen mdglich machen, sondern ist auf das Gewéahrende
der Sprache angewiesen. Daher musse der Mensch die Vorstellung von der Sprache als Kommunikationsmittel iberwinden, denn in diesem Sprachverstandnis dricke sich allein ein technischer Weltbezug aus. Nur wenn er erkenne, dass Sprache nicht Einzelteil in einer technischen Welt ist, sondern das Haus des Seins, kdnne sich eine
neue Welt ereignen. Wirkung und Rezeption - Hauptartikel: Heidegger-Rezeption Heidegger hatte grof3en Einfluss auf die japanische Philosophie. Japanische Philosophen wie Hajime Tanabe und Keiji Nishitani haben bei ihm mehrere Jahre studiert. Die Gedenkschrift ,Japan und Heidegger" der Stadt MeRRkirch versammelt wichtige
Dokumente zu dieser Beziehung. Uberblick Martin Heidegger gilt als einer der einflussreichsten Philosophen des 20. Jahrhunderts. Seine Gedanken iiben direkt und tiber einige seiner Schiiler groRen und bleibenden Einfluss auf die moderne Philosophie auch auRerhalb Deutschlands sowie auf die Geisteswissenschaften aus. Heidegger
wurde von vielen als charismatische Personlichkeit empfunden, die eine starke Faszination auf seine Schiler ausstrahlte.[209] Karl Léwith, Heidegger-Schiler, Nietzsche-Kenner und Skeptiker, charakterisierte ihn wie folgt: ,Seiner Herkunft nach ein einfacher Mesnersohn, wurde er durch seinen Beruf zum pathetischen Vertreter eines
Standes, den er als solchen negierte. Jesuit durch Erziehung, wurde er zum Protestanten aus Emp6rung, scholastischer Dogmatiker durch Schulung und existenzieller Pragmatist aus Erfahrung, Theologe durch Tradition und Atheist als Forscher, Renegat seiner Tradition im Gewande ihres Historikers. Existenziell wie Kierkegaard, mit
dem Systemwillen eines Hegel, so dialektisch in der Methode wie einschichtig im Gehalt, apodiktisch behauptend aus dem Geiste der Verneinung, verschwiegen gegen andere und doch neugierig wie wenige, radikal im Letzten und zu Kompromissen geneigt in allem Vorletzten — so zwiespaltig wirkte der Mann auf seine Schiiler, die von
ihm dennoch gefesselt blieben, weil er an Intensitat des philosophischen Wollens alle andern Universitatsphilosophen weit Gberragte.“[210] Zu seinen direkten Schuilern zéhlen Hans-Georg Gadamer, der den hermeneutischen Ansatz weiterfihrte, Hannah Arendt, die sich u. a. in ihren politischen Schriften durch ihr revolutiondres Konzept
freier pluraler Auseinandersetzungen im politischen Raum von Heidegger absetzte, Hans Jonas, der als Existenzphilosoph in seinem Spéatwerk verantwortungsethische Positionen zur Okologie und Medizin bezog und Ernst Tugendhat, der ausgehend von einer kritischen Haltung gegentiiber Heideggers Wahrheitsbegriff zur analytischen
Philosophie fand. Uber Jean-Paul Sartre gab Heidegger den AnstoR furr den franzosischen Existenzialismus. Herbert Marcuse verband die Uberlegungen aus Sein und Zeit mit dem Marxismus. Emmanuel Levinas entwickelte in kritischer Abgrenzung zu Heideggers starker Orientierung am Sein seine starker am Menschen orientierte
Ethik. Michel Foucaults denkerische Biographie wurde von einer intensiven Heideggerlektiire begleitet, Jacques Derrida greift die Idee der ontologischen Differenz und der Destruktion in seinem Begriff der Différance auf. Kritisch setzte sich Pierre Bourdieu mit Heideggers politischer Ontologie auseinander.[211] Grof3en Einfluss lbte
Heidegger auch auf die moderne japanische Philosophie aus, so erscheint die Heidegger-Gesamtausgabe gleichzeitig auch auf Japanisch. Mit Bezug auf Heideggers spéates Denken wurde vielfach versucht, seine Anséatze mit ferndstlichen Denktraditionen zu verbinden — Arbeiten jingeren Datums stellen diese Verbindung jedoch in
Frage.[212] Heidegger hatte auch Einfluss auf die Theologie von Rudolf Bultmann, mit dem er in den 1920er Jahren gemeinsam an der Universitat Marburg lehrte.[213] ,Kreis der Besinnung“ Im Jahre 1953 griindete Walter Schlof3 (1917-1994) in Berlin den Heidegger-Kreis ,Kreis der Besinnung®, der sich mit Schriften Heideggers
auseinandersetzte und mit Heidegger und seiner Frau zusatzlich durch Korrespondenz und Besuche verbunden war. Géaste, Mitglieder und Leiter des Kreises waren u. a. auch spatere Professoren. Der Kreis wurde mit staatlichen Mitteln gefordert, hatte bis zu 17 Mitglieder und bestand ungeféahr zehn Jahre.[214] Kritik Allgemeine
Ablehnung Heideggers philosophisches Wirken wurde von verschiedensten Seiten als Ganzes verworfen, so zum Beispiel vom empirisch-positivistisch ausgerichteten Wiener Kreis, der in Heideggers Philosophie eine Riickkehr zur Metaphysik sah. Sprachanalytisch arbeitende Philosophen wie Rudolf Carnap lehnten Heideggers
Terminologie schon friih als inhaltsleer ab. Carnap entwickelte 1932 seine Kritik in Uberwindung der Metaphysik durch logische Analyse der Sprache. Er erklart metaphysische Begriffe hier generell fiir sinnlos, da das von ihnen Bezeichnete sich weder logisch noch empirisch nachweisen lasse. Anhand von Heideggers Begriff des ,Nichts*
versuchte er aufzuzeigen, dass metaphysische Begriffsbildung oft auch einfach auf logischen Konfusionen basiere: Dieser entstehe durch eine Ontologisierung des negativen Existenzquantors (,nicht®), die in einer logisch korrekten Sprache tiberhaupt nicht vorgenommen werden kdnne.[215] Zwar sind Carnaps strenge Kriterien fir
sinnhaften Sprachgebrauch von spateren analytischen Philosophen nicht geteilt worden (vor allem aufgrund der erweiternden Arbeiten von Wittgenstein und Popper), aber die Spaltung von kontinentaler und analytisch-angelséchsischer philosophischer Tradition geht hierauf zuriick und blieb lange bestimmend.[216] Erst Richard Rorty
versuchte wieder Briicken zwischen beiden zu bauen. Von grof3er Schérfe waren auch die Attacken seitens der Frankfurter Schule, besonders Theodor W. Adornos Jargon der Eigentlichkeit (Erstausgabe 1964),[217] die das kontinentale intellektuelle Leben in den 1960er Jahren polarisierten. Im ersten Teil der Negativen Dialektik fiihrt
Adorno seine zentrale Auseinandersetzung mit Heidegger: ,Geschichtlichkeit stellt Geschichte still ins Ungeschichtliche [...]. Andererseits wieder gestattet es die Ontologisierung der Geschichte, der unbesehenen geschichtlichen Macht Seinsméchtigkeit zuzusprechen und damit die Unterordnung unter historische Situationen zu
rechtfertigen, als werde sie vom Sein selbst geboten.“[218] Hans Albert Ubte aus der Perspektive des kritischen Rationalismus Kritik an Heidegger.[219] Heidegger habe in der Nachfolge Hegels und Husserls einem neuen Irrationalismus den Boden bereitet, der ,im Gegensatz zum wissenschatftlichen Denken in der Nahe der Dichtung
angesiedelt ist”. Albert erblickt in Heideggers Philosophie einen Versuch, vorwissenschaftliche Denkweisen zu rehabilitieren und die Tradition rationalen Argumentierens zu untergraben, wobei durch unklare, mystifizierende Sprache der Eindruck von gedanklicher Tiefe erzeugt werde, die seinem Werk tatsachlich vollstandig fehle.
Eindruck erwecke dies vor allem bei ,Zeitgenossen [...], die sich zwar in philosophischen Gefilden tummeln, in Wirklichkeit aber nach religiéser Erbauung suchen oder einen Religionsersatz notig haben.“[220] Kritik an Heideggers Nationalsozialismus Ein groRer Teil der Kritik an Heidegger und seinem Werk gilt dem Vorhalt des
Nationalsozialismus und des Antisemitismus, sowohl in Bezug auf seine Person wie auf seinen philosophischen Gedanken. Das Verhaltnis zwischen seinem Werk und dem Nationalsozialismus wird seit einer Studie von A. Schwan von 1965 erdrtert.[221] Silvio Vietta dagegen hat auch die explizite Kritik Heideggers am
Nationalsozialismus und dessen Entwicklung zu einer groRtechnischen Weltmachtpolitik wie der technischen Globalisierung herausgearbeitet.[222][223][224] Zeigten sich zuvor nur wenige Bemerkungen mit antisemitischen Konnotationen in seinen Schriften, so herrscht seit der Veroffentlichung von AuRerungen aus den Schwarzen
Heften im Jahr 2014 aufgrund zahlreicher antisemitischer Stereotype darin weitgehende Einigkeit unter den Forschern, dass Heidegger Antisemit war, wobei jedoch ein biologistischer Rassismus mehrheitlich ausgeschlossen wird. Im Kontext nationalsozialistischer Uberzeugungen werden aufRer den diversen Reden, in denen er Hitler
explizit verherrlichte, insbesondere nationalsozialistische Aspekte seiner Arbeiten zu Hélderlin und Nietzsche debattiert. Dabei reicht das Spektrum der Meinungen von dem auch von Heidegger selbst vertretenen Standpunkt, dass sein nationalsozialistisches Engagement eine irrtiimliche Phase ohne Auswirkungen auf sein Werk gewesen
sei, bis zur Deutung seiner gesamten Philosophie als nationalsozialistischer Ideologie. Siehe auch: - Doxographie zur Frage des Antisemitismus bei Heidegger — Debatte tber Martin Heidegger und Fake News Kritik an ,Sein und Zeit* — Hauptartikel: ,Kritik" im Artikel Sein und Zeit Edmund Husserl empfand das Werk als Abkehr von den
Zielen seiner Phdnomenologie, auch wenn Heidegger es unter den Titel Phdnomenologie stellte und Husserl widmete, wobei er das Werk in der 5. Auflage von 1941 ohne diese Widmung erscheinen lief3. Heidegger tendierte in der Schrift zu starken Zuspitzungen. Dies trug ihm von verschiedenen Seiten Kritik ein. So wurde
beispielsweise bei seiner Analyse der Zeitformen kritisiert, dass er die Gegenwart einem auf die Zukunft gerichteten Leben opfere. Auch wurde beméngelt, dass die Selbststandigkeit, die er flr ein bewusstes Leben proklamierte, sich so sehr von Gesellschaft und Mitmenschen lossage, dass es sich bei ihr letztlich um Solipsismus handle.
Seine Weltanalyse fuihrte Heidegger nur anhand von Werkzeugen fiir die praktischen Bedeutungszusammenhange des Lebens durch. Damit lassen sich andere Dinge als Werkzeuge jedoch nicht verstehen; etwa was der Ring bedeutet, den wir am Finger tragen. Auch die Rickbindung aller Dinge an das Umwillen des Daseins verenge
den Blick auf die Welt. Die grofl3e Bedeutung, die Heidegger dem Tod beimal3, stdf3t in der Rezeption ebenfalls haufig auf Ablehnung. So ist nicht klar, warum Probleme der Existenz nur angesichts des Todes erhellt werden kénnen.[225] Hannah Arendt, die ihr philosophisches Hauptwerk eigentlich Heidegger gewidmet hatte, wenn nicht
seine Haltung zum Nationalsozialismus dies unmdglich gemacht hatte, entwickelte gegen Heideggers Konzept der Sterblichkeit das Gegenmodell der ,Geburtlichkeit®, d. h. jeder neu geborene Mensch, jede Generation hat immer wieder die Chance, einen Neuanfang zu machen, um eine freiere bessere Welt zu gestalten. In ihrem zuerst
1946 in den USA erschienenen Artikel Was ist Existenzphilosophie? hatte sich Arendt ein einziges Mal 6ffentlich kritisch zu Heideggers Philosophie geduRRert.[226] Die fehlende Einbeziehung der Leiblichkeit des Daseins bei Heidegger bemangelte Maurice Merleau-Ponty. In Abgrenzung zu Husserl und Heidegger zeigt Merleau-Ponty
einen ,dritten Weg" zur Beschreibung des fundamentalen Zusammenhangs von Dasein und Welt auf. Anders als Heidegger, der das Subjekt in seinem Sein als Dasein betrachtet, sieht er es in seiner Leiblichkeit, aus der sich die urspriingliche Welterfahrung ergebe. Der Religionsphilosoph Klaus Heinrich kommentiert Heidegger von
seinen Begriffen her und gelangt zu einer radikalen Kritik seiner Philosophie.[227] Grundlegende Kritik an Heideggers Thesen und deren Begriindungen liefert Andreas Graeser.[228] Kritik am Wahrheitsbegriff Ernst Tugendhat verglich den Husserlschen Wahrheitsbegriff mit demjenigen Heideggers.[229] Bei Husserl ertffnet sich Wahrheit
dann, wenn sich das Seiende zeigt, ,wie es an sich selbst ist“. Diese Formel enthalt durch ihr ,wie* einen Abgleich der Sache mit sich selbst. Heidegger deutet hingegen Wahrheit als Entdecktheit. Dabei lasst er jedoch in Abgrenzung zu Husserl den kritischen Abgleich der Sache mit sich selbst weitestgehend fallen, was fur Tugendhat
heif3t: ,Wenn Wahrheit Unverborgenheit besagt, so wie Heidegger das Wort versteht, dann kommt es darauf an, dass ein Weltverstandnis sich tberhaupt eréffnet, nicht dass wir es kritisch prifen.“[230] Tugendhat sieht also keinen Wert in Heideggers Wahrheitsbegriff, da dieser keinen Weg aufzeigt, wie Aussagen auf ihre Wahrheit hin
Uberprift werden kdnnen. Kritik am Spatwerk Wahrend Heideggers Spatwerk haufig abgelehnt bzw. mehr oder weniger ignoriert wird, bezieht sich vor allem Jacques Derrida in Abgrenzung zu den Gedankengéangen in Sein und Zeit positiv darauf, da Heidegger damit die Philosophie des Subjekts Giberwunden habe. Der Versuch
Heideggers, das ,Gottliche” zu denken und mit Holderlin anzurufen, fand auch bei denjenigen, die seine Art zu denken durchaus schétzten, als inkonsistenter Teil seiner Philosophie keine Zustimmung. Byung-Chul Han spricht in diesem Zusammenhang von einem ,,theologischen' Zwang“.[231] In den Schriften nach der Kehre, so u. a.
Han, werden haufig Erlauterungen zur Wortherkunft als etymologisch richtig ausgegeben, die aber Heidegger bisweilen in gewagter und verstellender Weise durchfiihre.[232] Heidegger selbst betonte, dass diese nicht als Beweise fungierten, sondern dazu dienen sollten, der philosophischen Sprache neue Dimensionen zu erschliel3en.
[233] Die Deutungen, die Heidegger manchen Gedichten Hélderlins, Trakls, Rilkes und Stefan Georges gab, sind bei Literaturwissenschaftlern auf Kritik gestof3en. Diese Dichtungen habe Heidegger aus seiner eigenen Weltsicht her gelesen und in den Kategorien seines Denkens ,umgedeutet”. Allerdings beabsichtigte Heidegger
ausdrucklich nicht, mit seinen Deutungen Beitrdge zur Literaturwissenschaft zu leisten. Er beanspruchte vielmehr ,Anmerkungen” zu machen, dies auch auf die Gefahr hin, dass sie die ,Wahrheit der Holderlinschen Dichtung” verfehlen.[234] Auch Heideggers seinsgeschichtliche Interpretationen, zum Beispiel die Platons oder Nietzsches,
kénnen einer philosophiegeschichtlichen Nahbetrachtung nicht standhalten. Darauf weisen verschiedene Heidegger-Interpreten hin. Hinzu kommt, dass fiir Heideggers Auseinandersetzung mit Nietzsche eine Kompilation aus Nietzsches Nachlass maRRgebend war (,Der Wille zur Macht"), die in dieser Form nicht von Nietzsche
veroffentlicht worden war. Laut Poggeler zielten Heideggers bewusste perspektivische Verengungen und Einseitigkeiten allerdings darauf, Grundmuster des abendlandischen Denkens freizulegen und so neue Zugange zum Uberlieferungsbestand der Tradition zu erschlieRen. Es ging ihm weniger um eine historisch richtige Deutung als
um eine konstruktive ,Zwiesprache" mit den Denkern, um ein ,Gesprach”, das von vornherein unter eine gewisse Frage gestellt wird.[235] Von Seiten der interkulturellen Hermeneutik wird kritisiert, dass Heideggers hermeneutisch-abgeschlossene Sprachphilosophie nur schwer helfe, einen Dialog zwischen Ost und West in Gang zu
bringen. Seine Schrift ,Aus einem Gesprach von der Sprache. Zwischen einem Japaner und einem Fragenden® (1953/54) ist ein fingiertes Gesprach mit einem Japaner, das eine Reihe von wichtigen Hindernissen fur interkulturelles Verstehen aufweist.[236] Dokumente und Quellen Schriften Jahresgabe 2005/2006 der Martin-Heidegger-
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02218-1. Rudolf Bultmann, Martin Heidegger: Briefwechsel 1925 bis 1975. Hrsg. v. Andreas Grolimann u. Christof Landmesser. Klostermann, Frankfurt am Main 2009, ISBN 978-3-465-03602-9. Martin Heidegger: Briefe an Sophie Dorothee Podewils. In: Sinn und Form. Heft 1/2006, S. 43-59. Martin Heidegger und die Anfange der
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der Jahresgabe der Martin-Heidegger-Gesellschaft erscheinen noch nicht veréffentlichte Schriften von und zu Martin Heidegger. Phanomenologische Interpretationen zu Aristoteles (Anzeige der hermeneutischen Situation). Abhandlung von 1922, entstanden fur die Berufung auf den Marburger Lehrstuhl. Hrsg. von Hans-Ulrich Lessing.
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2016) 1 publishersweekly.com. 1 badische-zeitung.de, 25. Oktober 2016, Bettina Schulte: Mitlaufer des Seyns (25. Oktober 2016) VorgdngerAmtNachfolgerWilhelm von MéllendorffRektor der Universitéat Freiburg 1933—1934Eduard Kern Dieser Artikel wurde am 11. April 2009 in dieser Version in die Liste der exzellenten Artikel
aufgenommen. Normdaten (Person): GND: 118547798 (OGND, AKS) | LCCN: n79026812 | NDL: 00442880 | VIAF: 24602613 | Wikipedia-Personensuche Personendaten NAME Heidegger, Martin KURZBESCHREIBUNG deutscher Philosoph GEBURTSDATUM 26. September 1889 GEBURTSORT MeRkirch STERBEDATUM 26. Mai
1976 STERBEORT Freiburg im Breisgau Abgerufen von ,, 2Der 26. September ist der 269. Tag des gregorianischen Kalenders (der 270. in Schaltjahren). Zum Jahresende verbleiben 96 Tage. Historische Jahrestage August - September - Oktober 1234567891011 1213141516 17 18 19 20 21 22 23 24 25 26 27 28 29 30
Ereignisse Politik und Weltgeschehen 1087: Kronung Wilhelms 1. 1087: In der Westminster Abbey wird Wilhelm II. zum englischen Kdnig gekront. 1423: Auf dem Rickweg von einem Raubzug wird eine englische Truppe im Hundertjahrigen Krieg von einer franzdsischen Streitmacht in der Schlacht von La Brossiniére zum gréf3ten Teil
niedergemacht. 1580: Sir Francis Drake kehrt von seiner dreijahrigen Weltumsegelung nach England zurtick. 1679: Der Frieden von Lund bekréftigt die Regelungen des Friedens von Fontainebleau zum Schonischen Krieg. Der Vertragsschluss wird aus Griinden der Staatsrason in Schweden wiederholt. 1687: Bei einem venezianischen
Angriff auf Athen wahrend der osmanischen Zeit wird der Parthenon schwer beschéadigt. 1777: Im Amerikanischen Unabh&ngigkeitskrieg nehmen die Briten unter General William Howe die Stadt Philadelphia ein. 1799: Zweite Schlacht von Ziirich 1799: Nach der Uberquerung der Limmat mit Pontons im Zweiten Koalitionskrieg am Tag
zuvor besiegen die Franzosen unter André Masséna ein russisch-osterreichisches Koalitionsheer in der Zweiten Schlacht von Ziirich. 1815: Auf Anregung des Zaren Alexander I. schlieRen die Monarchen Russlands, Osterreichs und Preuens die Heilige Allianz. 1860: Flagge Ecuadors 1860: Ecuador erhalt seine Flagge, die nach einem
Wahlsieg der Konservativen liber die Liberalen wieder an den Farben des friheren GrofRkolumbien orientiert wird. 1860: Im Zweiten Opiumkrieg erreichen alliilerte Truppen Peking und beginnen mit der Eroberung der chinesischen Hauptstadt. 1907: Der Australische Bund und Neuseeland erhalten mit dem Dominionstatus die nahezu
vollstandige Unabhangigkeit von Grol3britannien. 1914: Erster Weltkrieg auRerhalb Europas: In Deutsch-Sutdwestafrika beginnt zwischen der deutschen Schutztruppe und einer zahlenmafiig Gberlegenen britisch-siidafrikanischen Armee die mehrtagige Schlacht bei Sandfontein. 1915: Die deutsche Niedermayer-Hentig-Expedition erreicht
die afghanische Hauptstadt Kabul. Das Ziel der Expedition unter Fihrung von Oskar von Niedermayer und Werner Otto von Hentig ist der Eintritt Afghanistans auf Seiten der Mittelmachte in den Ersten Weltkrieg. 1918: Im Ersten Weltkrieg beginnt die amerikanische Maas-Argonnen-Offensive, die bis zum 11. November dauern wird.
1923: ReichsaulRenminister Gustav Stresemann bricht den passiven Widerstand im Ruhrkampf ab. 1941: Eine Woche nach der Eroberung Kiews durch die deutschen Truppen endet auch die Kesselschlacht von Kiew an der Ostfront. Die Ukraine befindet sich fast vollstandig unter der Kontrolle des Deutschen Reichs. 1944:; Westfront
nach Market Garden 1944: Die Operation Market Garden wahrend des Zweiten Weltkriegs zur Landung in Nordbrabant und Gelderland muss mit der Evakuierung der allilerten Truppen erfolglos abgebrochen werden. Staatswappen der DDR (ab 1955) 1955: Die Volkskammer verabschiedet ein Gesetz Uiber Flagge und Staatswappen der
DDR. 1960: Fernsehdebatte zwischen Kennedy und Nixon 1960: Erstmals treffen wahrend des Prasidentschaftswahlkampfs in den Vereinigten Staaten mit John F. Kennedy und Richard Nixon zwei Kandidaten bei einem Fernsehduell aufeinander. 1969: In Bolivien kommt durch einen Putsch der General Alfredo Ovando Candia wieder
ins Amt des Staatsprasidenten. 1972: Als Folge des Attentats bei den Olympischen Spielen in Miinchen wird in Deutschland als Sondereinheit zur Terrorismusbekdmpfung die Grenzschutzgruppe 9 (GSG 9) gegriindet. 1980: Ein rechtsextremes Bombenattentat auf dem Minchner Oktoberfest fordert 13 Tote und 218 Verletzte, unter ihnen
viele Schwerverletzte. 1981: In Kairo verabredet die Terrorgruppe Al-Dschihad das Mordkomplott auf den agyptischen Prasidenten Anwar as-Sadat und eine anschlieRende ,Volksrevolution® in Kairo und Assiut. 1983: Stanislaw Jewgrafowitsch Petrow verhindert einen Atomkrieg, indem er sich, entgegen den Anzeigen seines
elektronischen Frihwarnsystems, weigert, einen scheinbaren Raketenangriff der USA auf die UdSSR fiir real zu halten. 1986: William H. Rehnquist wird Chief Justice of the United States am US-amerikanischen Supreme Court. 1989: Aus Kambodscha ziehen sich die letzten viethamesischen Truppen zuriick. 1999: Hosni Mubarak 1999:
Der agyptische Prasident Muhammad Husni Mubarak wird durch ein Referendum fir eine vierte sechsjéahrige Periode in seinem Amt bestétigt. 2004: In der Schweiz wird als letztem Land in Europa eine Mutterschaftsversicherung per Volksabstimmung eingefiihrt. 2005: Der Leiter der internationalen Entwaffnungskommission, der
kanadische General John de Chastelain gibt in GroRRbritannien die vollstandige Entwaffnung der Irish Republican Army (IRA) bekannt. 2005: Lynndie England in Abu-Ghuraib 2005: Die US-amerikanische Soldatin Lynndie England wird wegen ihrer Beteiligung am Folterskandal im Abu-Ghuraib-Gefangnis wahrend der Besetzung des Irak
nach dem Irakkrieg in sechs Anklagepunkten fir schuldig gefunden. Am folgenden Tag wird sie zu drei Jahren Freiheitsstrafe verurteilt. 2014: Mit der Besetzung von Teilen des Admiralty-Stadtquartiers durch Demonstranten eskalieren die Proteste in Hongkong. Die Besetzungen, mit denen die Demonstranten demokratische Reformen
erzwingen wollen, dauern bis zum 15. Dezember 2014 an. 2014: In der mexikanischen Stadt Iguala werden 43 Studenten entfiihrt und spater ermordet. Das Ereignis fiihrte zu massiven Protesten im ganzen Land. Wirtschaft 1832: Der Gota-Kanal in Schweden wird eréffnet. Er soll das Passieren des Oresunds vermeiden helfen, da dort
Sundzoll an Danemark entrichtet werden musste. 1853: Die Victoria-Versicherung wird in Berlin als Allgemeine Eisenbahn-Versicherungs-Gesellschaft gegriindet. 1872: Das Reiseblro Thomas Cook and Son startet die erste Weltreise, welche 222 Tage spater mit der Ruckkehr der Teilnehmer enden wird. 1876: Friedrich Karl Henkels
Waschmittelfabrik Henkel & Cie. wird im Aachener Handelsregister eingetragen. 1986: Das US-amerikanische Verlagshaus Doubleday & Co. wird von Bertelsmann fiir 475 Millionen US-Dollar gekauft. Bertelsmann wird damit zeitweise zum weltweit gro3ten Medienkonzern. 2008: Im Zuge der Finanzkrise ab 2007 kommt es aufgrund
akuter Liquiditatsprobleme zum Kollaps der Bank Washington Mutual. Bei einer Bilanzsumme von etwa 300 Milliarden US-Dollar ist dies die groRte Bankenpleite in der Geschichte der USA. Ein Zusammenbruch mit entsprechender Uberbelastung des US-amerikanischen Einlagensicherungsfonds kann mit der Ubernahme durch die US-
Bank JP Morgan Chase verhindert werden. Wissenschaft und Technik 1839: Die erste Teilstrecke der Taunus-Eisenbahn Uber 9 Kilometer von Frankfurt Taunusbahnhof nach Hochst am Main wird er6ffnet. 1887: Emil Berliner aus Hannover meldet ein Grammophon zum Patent an, das als Tontrager Schallplatten benutzt. Albert Einstein
um 1905 1905: Albert Einstein veréffentlicht seine spezielle Relativitatstheorie in den Annalen der Physik. 1981: Die Boeing 767 absolviert ihren Jungfernflug. 1983: Kurz vor dem Start einer sowjetischen Sojus-Rakete bricht ein Feuer aus. Die Kosmonauten werden mit einer Kapsel von der Rakete abgesprengt und kénnen sich retten.
1991: Gebaude von Biosphare 2 (Bibliothekstrakt) 1991: Das Experiment Biosphare 2 beginnt. In einem von der AuRenwelt hermetisch abgeschlossenen Geb&ude sollen acht Bewohner die Maglichkeit des Lebens in einem geschlossenen Okosystem erproben. Kultur 1662: Die Urauffiilhrung des musikalischen Dramas Antiopa giustificata
von Johann Caspar Kerll findet in Miinchen statt. 1782: Die Urauffiihrung der Oper Il Barbiere di Siviglia ossia L'inutile precauzione von Giovanni Paisiello findet am Hoftheater in Sankt Petersburg statt. 1808: Die Urauffiihrung der Oper Ninon chez Madame de Sévigné von Henri Montan Berton findet an der Opéra-Comique in Paris statt.
1835: Die Oper Lucia di Lammermoor von Gaetano Donizetti wird im Teatro San Carlo in Neapel uraufgefuhrt. Das Libretto stammt von Salvatore Cammarano nach dem Roman The Bride of Lammermoor von Walter Scott. Das Werk gilt als einer der Hohepunkte in der Epoche des Belcanto. Die Rolle der Lucia gehért zu den
anspruchsvollsten Koloratursopranpartien der Opernliteratur. 1915: Die Oper Mona Lisa von Max von Schillings mit dem Libretto von Beatrice Dovsky wird in Stuttgart uraufgefiihrt. 1933: In London und New York erscheint zeitgleich James Hiltons Erfolgsroman Lost Horizon, der den Mythos von Shangri-La begriindet. 1957: Im Winter
Garden Theatre in New York City findet die Urauffihrung des Musicals West Side Story statt. Die Musik stammt von Leonard Bernstein, die Gesangstexte von Stephen Sondheim und das Buch von Arthur Laurents nach einer Idee des Choreographen Jerome Robbins. 1969: In GroRRbritannien kommt Abbey Road auf den Markt — das
letzte von den Beatles gemeinsam aufgenommene Album. Das von lain MacMillan aufgenommene Photo auf dem Cover des Albums heizt die Paul is dead-Verschwdrungstheorie weiter an. 1969: Der US-amerikanische Fernsehsender ABC strahlt die erste Folge der Familienserie The Brady Bunch (Drei Madchen und drei Jungen) aus.
1982: Auf dem US-amerikanischen Fernsehsender NBC wird die erste Folge von Knight Rider ausgestrahlt. 1987: Thomas Gottschalk moderiert in der Hofer Freiheitshalle erstmals die Fernsehsendung Wetten, dass..? 1991: August-Macke-Haus 1991: In Anwesenheit des nordrhein-westfalischen Ministerprasidenten Johannes Rau wird
das August-Macke-Haus in Bonn eréffnet, ein Museum in einem vom expressionistischen Maler August Macke friiher bewohnten Wohnhaus. Religion 1143: Guido di Castello wird zum Papst gewahlt und tritt sein Pontifikat als Coelestin Il. an. 1348: Papst Clemens VI. erklart in einer zweiten Bulle mit dem Titel Quamvis perfidiam die
Juden fir unschuldig als Brunnenvergifter oder Verursacher der Pest. Wer Juden verfolge, misse mit Exkommunikation rechnen. 1943: im Hirtenbrief vom 12.9. verurteilt die katholische Kirche in Deutschland 6ffentlich die Ermordung von Behinderten und kranken Menschen (Euthanasie) durch das NS-Regime in Deutschland, die
Verlesung von der Kanzel erfolgte am 26. September Katastrophen 1509: Die seit dem Vortag tGber die Deutsche Bucht hereinbrechende Zweite Cosmas- und Damianflut verursacht hohe Schaden im Rheiderland und im Oldambt. Der Dollart erreicht seine grof3te Ausdehnung. 1941: Nordlich der Azoren wird der britische
Passagierdampfer Avoceta von dem deutschen U-Boot U 203 torpediert und sinkt innerhalb von zwei Minuten. 123 Passagiere und Besatzungsmitglieder kommen ums Leben. 1954: Der Untergang des japanischen Fahrschiffs Toya Maru fordert 1.153 Menschenleben. 1992: Kurz nach dem Start in Lagos stlirzt ein nigerianischer
Militartransporter vom Typ Lockheed C-130 wegen Triebwerksausfall ab. Alle 163 Soldaten an Bord sterben. 1997: Beim Absturz eines Airbus A300 der Airline Garuda Indonesia bei Medan, Sumatra, Indonesien sterben alle 234 Menschen an Bord. 1997: Zwei Erdbeben der Starke 5,4 und 5,6 in Umbrien und Marken, Italien, fordern 11
Tote und 150 Verletzte in Assisi und Perugia. 50 000 Menschen werden obdachlos. Die Basilika San Francesco in Assisi wird schwer beschadigt. 2002: Beim Untergang der senegalesischen Fahre Le Joola sterben 1.863 Menschen. Nur 60 Uberlebende kénnen nach dem Kentern des total tiberladenen Schiffs gerettet werden. Kleinere
Unglicksfalle sind in den Unterartikeln von Katastrophe aufgefiihrt. Sport 1983: Australia Il 1983: Der America’s Cup wird nach 132 Jahren US-amerikanischer Dominanz von der Crew der Yacht Australia Il gewonnen. US-Skipper Dennis Conner wird mit seiner Yacht Liberty geschlagen. 1998: Lennox Lewis gewinnt seinen Boxkampf und
Weltmeistertitel im Schwergewicht gegen Zeliko Mavrovi¢ im Mohegan Sun Casino, Uncasville, Connecticut, USA, durch Sieg nach Punkten. Eintrage von Leichtathletik-Weltrekorden befinden sich unter der jeweiligen Disziplin unter Leichtathletik. Geboren Vor dem 19. Jahrhundert 1045: Nizar ibn al-Mustansir, 19. Imam der Nizari-
Ismailiten 1329: Anna von der Pfalz, zweite Frau Kaiser Karls IV. 1462: Engelbert von Kleve, deutscher Adliger, Graf von Nevers und Eu 1526: Wolfgang, Pfalzgraf und Herzog von Pfalz-Zweibriicken sowie Herzog von Pfalz-Neuburg 1552: Nicolo Contarini, 97. Doge von Venedig 1582: Eitel Friedrich von Hohenzollern, Bischof von
Osnabriick 1607: Francesco Cairo, italienischer Maler 1615: Heinrich Bach, deutscher Organist 1641: Nehemiah Grew, englischer Botaniker, Physiker und Physiologe 1651: Franz Daniel Pastorius, deutscher Jurist und Schriftsteller, Begriinder der ersten deutschen Ansiedlung in Nordamerika 1679: Johann Gottlob Carpzov, deutscher
lutherischer Theologe 1683: Emanuel Wohlhaupter, béhmischer Maler 1692: Pietro Antonio Trezzini, Schweizer Architekt in St. Petersburg 1708: Ignaz Sichelbarth, in China tatiger deutsch-béhmischer Jesuiten-Missionar und Maler 1715: Niccolo Oddi, Papstlicher Legat und Metropolit des Erzbistums Ravenna 1718: Johann Friedrich
Stahl, deutscher Forstwissenschaftler 1734: Franz Anton von Weber, deutscher Musiker, Kapellmeister und Theaterdirektor 1736: Adolph von Danckelmann, preuf3ischer Staats- und Justizminister 1743: Castolus Reichlin von Meldegg, letzter Firstabt von Kempten 1746: Johann Carl Friedrich Dauthe, deutscher Architekt und
Kupferstecher 1748: Raymond de Seze, franzosischer Jurist 1750: Cuthbert Collingwood, britischer Vizeadmiral 1751: Cornelis Willem de Rhoer, niederlandischer Historiker, Rhetoriker, Philologe und Rechtswissenschaftler 1754: Joseph-Louis Proust, franzdsischer Chemiker 1757: Maria Amalie von Sachsen, Herzogin von Pfalz-
Zweibrticken und Abtissin des Damenstifts St. Anna in Miinchen 1759: Johann David Ludwig Graf Yorck von Wartenburg, preuRischer Feldmarschall 1774: Johnny Appleseed, US-amerikanischer 6kologischer Pionier 1779: Abraham Constantin Mouradgea d’Ohsson, franzdsisch-armenischer Mongolist 1791: Théodore Géricault,
franzosischer Maler und Vertreter der Romantik 1794: Wilhelm Legrand, Schweizer evangelischer Geistlicher 1795: Bernardo de S4 Nogueira de Figueiredo, portugiesischer Politiker und Staatsmann 19. Jahrhundert 1814: Erneste-Louis-Henri-Hyacinthe Arrighi de Casanova, Herzog von Padua und franzdsischer Politiker 1816: Paul
Gervais, franzdsischer Zoologe und Paldontologe 1830: Okubo Toshimichi, japanischer Innenminister der Meiji-Zeit 1843: Joseph Furphy, australischer Schriftsteller, gilt als Vater des australischen Romans 1847: Anna von Lieben, bekannt als Sigmund Freuds 6sterreichische Patientin Cacilie M. 1849: Iwan Petrowitsch Pawlow,
russischer Mediziner, Physiologe und Verhaltensforscher, Nobelpreistrager Joseph Furphy (* 1843) lwan Pawlow (* 1849) 1856: Leo Graetz, deutscher Physiker 1857: Joachim von Bonin, deutscher Politiker, MdL 1859: Ernst Anemuiller, deutscher Philologe, Gymnasialprofessor und Bibliothekar 1862: Ernst Kromayer, deutscher
Dermatologe und Hochschullehrer 1863: Arthur B. Davies, amerikanischer Maler des Symbolismus 1863: Sergei Fjodorowitsch Oldenburg, russischer Orientalist 1866: Aurelio Silva, chilenischer Violinist und Musikpadagoge 1868: Karel Hoffmeister, tschechischer Pianist und Musikwissenschatftler 1870: Christian X., Kdnig von Danemark
1870: Erwin Gross, deutsch-baltischer Geistlicher und evangelischer Bekenner 1872: Ottokar Theobald Graf Czernin von und zu Chudenitz, dsterreichischer Politiker 1874: Oakes Ames, US-amerikanischer Botaniker 1876: Edith Abbott, US-amerikanische Sozialreformerin 1877: Alfred Cortot, Schweizer Pianist 1877: Siegfried
Schopflocher, kanadischer Bahai 1878: Kurt Freiherr von Hammerstein-Equord, deutscher General und Widerstandler 1878: Feodossi Nikolajewitsch Krassowski, russischer Geodat und Mathematiker 1880: Marcus Ariowitsch, deutscher Unternehmer 1880: Friedrich Franz Brockmiuiller, deutscher Bildhauer 1885: Sergei Wassiljewitsch
Gerassimow, russisch-sowjetischer Portrat- und Landschaftsmaler und lllustrator 1886: Koizumi Chikashi, japanischer Lyriker 1886: Archibald Vivian Hill, britischer Physiologe, Nobelpreistrager 1887: Giuseppe Milano, italienischer Ful3ballspieler und -trainer 1887: Antonio Moreno (Schauspieler, 1887), spanisch-amerikanischer
Schauspieler und Regisseur 1888: T. S. Eliot, US-amerikanisch-britischer Lyriker, Dramatiker und Kritiker, Nobelpreistrager 1889: Alfred Edward Bennett, australischer Rundfunkmanager und Theosoph 1889: Martin Heidegger, deutscher Philosoph 1890: Karl Heinrich Bauer, deutscher Chirurg 1891: Charles Minch, franzdsischer Dirigent
1891: Hans Reichenbach, deutsch-US-amerikanischer Physiker, Philosoph und Logiker 1894: Ralph Scott, US-amerikanischer American-Football-Spieler und -Trainer 1895: Jiirgen Stroop, deutscher General der SS und Waffen-SS, verantwortlich fur die Niederschlagung des Aufstandes im Warschauer Ghetto 1896: Ernst Kamieth,
deutscher Eisenbahner 1897: Paul VI., Papst 1898: George Gershwin, US-amerikanischer Komponist, Pianist und Dirigent 1899: Charles Arthur Anderson, US-amerikanischer Politiker 1899: Alfred Johann Maria Anton Rupert Prinz Auersperg, dsterreichischer Psychiater 1899: William L. Dawson, US-amerikanischer Komponist, Chorleiter
und Musikpadagoge 1899: Irena Dubiska, polnische Geigerin und Musikpadagogin 1900: Gertrud Luckner, deutsche christliche Widerstandskampferin gegen den Nationalsozialismus Archibald Vivian Hill (* 1886) T. S. Eliot (* 1888) Martin Heidegger (* 1889) George Gershwin (* 1898) 20. Jahrhundert 1901-1925 1901: George Raft, US-
amerikanischer Filmschauspieler 1901: Ted Weems, US-amerikanischer Jazz-Posaunist, Violinist und Bandleader 1902: Albert Anastasia, US-amerikanischer Mafioso 1903: René Hall, US-amerikanischer Jazz- und R&B-Gitarrist 1903: Frédérique Petrides, US-amerikanische Dirigentin belgischer Herkunft 1905: Max Bulla,
Osterreichischer Radrennfahrer 1905: Karl Rappan, dsterreichischer Ful3ballspieler und -trainer 1907: Anthony Blunt, britischer Kunsthistoriker, Doppelagent fiir GroRRbritannien und die Sowjetunion 1907: John Collier, US-amerikanischer Hirdenlaufer 1907: Giuseppe Santomaso, italienischer Maler 1908: Emil Maier-Dorn, deutscher
Schriftsteller 1909: Ernst Glinter Troche, deutscher Kunsthistoriker, Kunsthandler und Museumsdirektor 1910: Delfin Benitez Caceres, paraguayischer FuRballspieler und -trainer 1911: Bruno Venturini, italienischer Ful3balltorwart 1913: Berthold Beitz, deutscher Unternehmer und Manager in der Stahlindustrie, Mitglied im IOC, Gerechter
unter den Vdélkern 1913: Ernst Schnabel, deutscher Schriftsteller 1914: Werner Albring, deutscher Ingenieur 1914: Achille Compagnoni, italienischer Bergsteiger 1914: Jack LaLanne, US-amerikanischer Begriinder der US-Fitness-Bewegung 1916: Fritz Kéthe, deutscher Maler und Grafiker, Vertreter der Pop Art und des Fotorealismus
1917: Jurgen Thimme, deutscher Archéologe und U-Bootkommandant 1918: llse Maria Aschner, dsterreichische Journalistin 1918: Harold Gramatges, kubanischer Komponist 1919: Matilde Camus, spanische Dichterin und Schriftstellerin 1919: Ezio Loik, italienischer Fu3ballspieler 1921: Hellmut Arnold, deutscher Offizier 1921: Cyprian
Ekwensi, nigerianische Schriftsteller 1921: Tivadar Kardos, ungarischer Schachproblemkomponist 1923: Dev Anand, indischer Schauspieler, Regisseur und Produzent 1924: Kurt Hoffmeister, deutscher Autor, Schriftsteller und Historiker 1925: Marty Robbins, US-amerikanischer Sanger 1926-1950 1926: Sydney Humphreys, kanadischer
Geiger und Musikpéadagoge 1926: Chucho Sanoja, venezolanischer Komponist, Arrangeur, Orchesterleiter und Pianist 1927: Hans J. Bar, Schweizer Bankier 1927: Enzo Bearzot, italienischer Ful3ballspieler und -trainer 1927: Wilhelm Gustav lllbruck, deutscher Unternehmer und Hochseesegler 1927: Jacques Prigent, franzdsischer Boxer
1930: Frederick Andermann, kanadischer Neurologe 1930: Michele Giordano, Erzbhischof von Neapel 1930: Peter Steffen, deutscher Schlagerséanger 1930: Fritz Wunderlich, deutscher Opernsanger (lyrischer Tenor) 1931: Gerhard Wehr, deutscher Theologe und Schriftsteller 1932: Giacomo Manzoni, italienischer Komponist und
Musikpadagoge 1932: Manmohan Singh, indischer Premierminister 1932: Wladimir Nikolajewitsch Woinowitsch, russischer Satiriker 1933: Rudolf Scholz, ésterreichischer Organist und Musikpadagoge 1934: Dick Heckstall-Smith, britischer Blues-, Rock- und Jazz-Saxophonist 1935: Toni Khoury, libanesischer Sportfunktionar 1935: Wiktor
Alexandrowitsch Tschischikow, russischer lllustrator und Designer 1936: Winnie Mandela, stidafrikanische Politikerin 1937: Joop Admiraal, niederlandischer Schauspieler, Autor und Filmemacher 1937: Gib Guilbeau, US-amerikanischer Country-Musiker 1937: Ernst A. Schmidt, deutscher Altphilologe 1937: Walentin Sergejewitsch
Pawlow, sowjetischer Ministerprasident 1938: Egon Eigenthaler, deutscher Werbegrafiker und Politiker, MdL 1938: Raoul Cauvin, belgischer Comicautor 1939: Maria Gommers, niederlandische Leichtathletin George McWhirter (* 1939) 1939: George McWhirter, kanadischer Schriftsteller, Ubersetzer und Hochschullehrer nordirischer
Herkunft 1940: Gary Bartz, US-amerikanischer Jazz-Saxophonist 1940: Klaus Grehn, deutscher Politiker, MdL 1940: Heinz Jacobsen, deutscher Handballfunktionér 1941: Salvatore Accardo, italienischer Violinist und Dirigent 1941: David Frizzell, US-amerikanischer Country-Séanger 1941: Vadim Glowna, deutscher Schauspieler,
Regisseur, Drehbuchautor und Filmproduzent 1941: Karin Gregorek, deutsche Schauspielerin 1941: Fiede Kay, deutscher Sanger und Liedermacher plattdeutscher Lieder 1942: Ingrid Mickler-Becker, deutsche Leichtathletin, Olympiasiegerin 1943: Helga Lippelt, deutsche Schriftstellerin 1943: Brigitte Schulte, deutsche Politikerin, MdB
1944: Andras Adorjan, ungarischer Fl6tist 1944: Jan Brewer, US-amerikanische Politikerin 1944: Jean-Pierre Ricard, franz6sischer Theologe, Erzbischof von Bordeaux, Prasident der franz. Bischofskonferenz und Kardinal 1944: Peter Turrini, dsterreichischer Dramatiker 1945: Gal Costa, brasilianischer Sanger 1945: Bryan Ferry, britischer
Séanger und Songschreiber (Roxy Music) 1946: Fjodor Alexejewitsch Bogomolow, russisch-US-amerikanischer Mathematiker 1946: Andrea Dworkin, US-amerikanische Feministin, Soziologin und Schriftstellerin 1946: Karl-Heinz Kamp, deutscher FulRballspieler 1946: Detlef Schubert, deutscher Ingenieur und Politiker 1947: Lynn
Anderson, US-amerikanische Sangerin 1947: Josef Jahrmann, dsterreichischer Politiker 1948: Mitchell Ash, US-amerikanischer Historiker 1948: Patrick J. Geary, US-amerikanischer Historiker 1948: Hans-Heinrich Jordan, deutscher Politiker, MdB 1948: Svein Munkejord, norwegischer Politiker 1948: Olivia Newton-John, britisch-
australische Sangerin und Brustkrebsaktivistin 1948: Vladimir Remek, tschechischer Astronaut und Politiker 1948: Erwin Waldschiitz, dsterreichischer Philosoph 1948: Arnie Zane, US-amerikanischer Photograph, Tanzer und Choreograph 1949: Eduardo Gatti, chilenischer Cantautor 1949: Hana MaSkov4, tschechische Eiskunstlauferin
1949: Jane Smiley, US-amerikanische Autorin 1949: Minette Walters, britische Autorin 1950: Helmut Ahrens, deutscher Biograf und Journalist 1950: Martin Frank, Schweizer Schriftsteller 1950: Barbel Struppert, deutsche Leichtathletin 1950: Rolf Tépperwien, deutscher Sportreporter 1951-1975 1951: Michael Ambiihl, Schweizer
Staatssekretar 1951: Dave Casper, US-amerikanischer American-Football-Spieler Micha Marah (* 1953) 1953: Micha Marah, belgische Séngerin Alice (* 1954) 1954: Alice, italienische Popsangerin 1954: César Rosas, mexikanischer Rock-Sanger und -Gitarrist 1954: Mauro Sandreani, italienischer FuR3ballspieler und -trainer 1955:
Carlene Carter, US-amerikanische Country-Séngerin 1955: Richy Muller, deutscher Schauspieler Linda Hamilton (* 1956) 1956: Linda Hamilton, US-amerikanische Schauspielerin 1956: Axel Pape, deutscher Schauspieler 1957: Klaus Augenthaler, deutscher FuRRballspieler und -trainer 1957: Roger MacBride Allen, US-amerikanischer
Sciencefiction-Schriftsteller 1957: Luigi De Canio, italienischer Fu3ballspieler und -trainer 1957: Joachim Hunger, deutscher Regattasegler und Mediziner 1958: Georg Ager, Osterreichischer Skirennldufer 1958: Rudi Cerne, deutscher Eiskunstlaufer und Sportjournalist 1958: Darby Crash, US-amerikanischer Punkrockmusiker 1959: Oscar
Omar Aparicio Céspedes, bolivianischer Erzbischof 1960: Uwe Bein, deutscher Ful3ballspieler 1960: Doug Supernaw, US-amerikanischer Country-Sénger 1962: Melissa Sue Anderson, US-amerikanisch-kanadische Schauspielerin 1962: Gregory Crewdson, US-amerikanischer Fotograf Tracey Thorn (* 1962) 1962: Tracey Thorn, britische
Sangerin 1963: Lysette Anthony, britische Schauspielerin 1964: Brett Climo, australischer Schauspieler Lene Espersen (* 1965) 1965: Lene Espersen, danische Okonomin und Politikerin Petro Poroschenko (* 1965) 1965: Petro Poroschenko, ukrainischer Politiker 1966: Dirk Anders, deutscher FuRRballspieler 1966: Frankie Andreu, US-
amerikanischer Radrennfahrer und Sportdirektor Natja Brunckhorst (* 1966) 1966: Natja Brunckhorst, deutsche Schauspielerin 1966: Thomas Schachl, dsterreichischer Schauspieler 1967: Bruno Akrapovi¢, bosnisch-herzegowinischer FuRBballspieler 1967: Shannon Hoon, US-amerikanischer Séanger (Blind Melon) James Caviezel (* 1968)
1968: James Caviezel, US-amerikanischer Schauspieler 1968: Maria Diaz, dominikanische Akkordeonistin und Séngerin 1968: Dominik Klenk, deutscher Handballspieler und Journalist 1968: Anja Wilhelm, deutsche Turnerin 1969: Peter Asplund, schwedischer Trompeter, Bandleader und Komponist 1969: Holger Stanislawski, deutscher
FuRballspieler und -trainer 1970: Ralf Becker, deutscher FuRballspieler 1971: Frank Carstens, deutscher Handballspieler und -trainer 1971: Anke Feller, deutsche Leichtathletin 1971: Markus Lésch, deutscher FuRBballspieler 1971: Miguel Ramos, portugiesischer Autorennfahrer 1971: Marcus Staiger, deutscher Journalist 1972: Maik Stief,
deutscher Motorradrennfahrer 1973: Chris Small, schottischer Snookerspieler Lena Anderssen (* 1973) 1974: Lena Anderssen, fardisch-kanadische Singer-Songwriterin 1974: Josh Arieh, US-amerikanischer Pokerspieler Watkin Tudor Jones (* 1974) 1974: Watkin Tudor Jones, stidafrikanischer Musiker 1974: Emerson Newton-John, US-
amerikanischer Autorennfahrer 1974: Andreas Scheuer, deutscher Politiker, MdB 1975: Marco Cioci, italienischer Autorennfahrer 1975: Demetrio Lozano, spanischer Handballspieler 1975: Chiara Schoras, deutsche Schauspielerin 1976—2000 Michael Ballack (* 1976) 1976: Michael Ballack, deutscher Ful3ballspieler 1976: Olivia O'Lovely,
US-amerikanische Pornodarstellerin Eres Holz (* 1977) 1977: Eres Holz, israelischer Komponist 1977: Haruki Kurosawa, japanischer Autorennfahrer 1977: Karin Mortensen, danische Handballspielerin Gashaw Asfaw (* 1978) 1978: Gashaw Asfaw, athiopischer Marathonlaufer 1978: Pascal Borel, deutscher Ful3ballspieler 1979: Bruno
Besson, franzdsischer Autorennfahrer 1979: Susanne Wuest, dsterreichische Schauspielerin 1980: Patrick Friesacher, sterreichischer Rennfahrer 1980: Sarah-Lavinia Schmidbauer, deutsche Schauspielerin 1980: Daniel Sedin, schwedischer Eishockeyspieler 1980: Henrik Sedin, schwedischer Eishockeyspieler 1980: Lars-Uwe Lang,
deutscher Handballspieler 1981: Denis Lapaczinski, deutscher Ful3ballspieler 1981: Christina Milian, US-amerikanische Sangerin Collien Ulmen-Fernandes (* 1981) 1981: Collien Ulmen-Fernandes, deutsche Fernsehmoderatorin und Schauspielerin Serena Williams (* 1981) 1981: Serena Williams, US-amerikanische Tennisspielerin
1982: Miguel Portillo, argentinischer Ful3ballspieler 1983: Dawid Airapetjan, russischer Boxer 1983: Ryuichi Kawai, japanischer Eishockeyspieler 1983: Zoe Perry, US-amerikanische Schauspielerin 1983: Ricardo Quaresma, portugiesischer Fu3ballspieler 1983: FrantiSek Rabon, tschechischer Radrennfahrer 1983: Darryl Roberts,
FuRballspieler aus Trinidad und Tobago 1983: Michelle Vesterby, schwedische Triathletin 1984: Dominik Farnbacher, deutscher Autorennfahrer 1984: Thore Schdlermann, deutscher Schauspieler und Moderator 1985: Senijad Ibri€i¢, bosnisch-herzegowinischer FuRBballspieler 1985:; Lenna Kuurmaa, estnische Musikerin (Vanilla Ninja)
1985: Sarah-Jane, Schweizer Volksmusikerin 1985: Matt Pokora, franzdsischer Pop- und R&B-Sanger 1986: Martin Keller, deutscher Sprinter 1988: Kiira Korpi, finnische Eiskunstlauferin 1988: Nelson Panciatici, franzésischer Rennfahrer 1988: Madars Razma, lettischer Dartspieler 1989: Vanessa Martini, deutsche Ful3ballspielerin 1991.:
Regina Baresi, italienische FulRballspielerin 1991: Niko GieRelmann, deutscher FuRballspieler 1991: Greta Kogi, albanische Pop-Sangerin 1992: Cristiano Piccini, italienischer FuRballspieler 1993: Michael Kidd-Gilchrist, US-amerikanischer Basketballspieler 1998: Katharina Stark, deutsche Schauspielerin 21. Jahrhundert 2003:
Maghschan Amankeldiuly, kasachischer Nordischer Kombinierer Gestorben Vor dem 19. Jahrhundert 0188 v. Chr.: Hui von Han, chinesischer Kaiser 1004: Nilus von Rossano, italienischer Ménch und Heiliger 1023: Gottfried Il., Herzog in Niederlothringen 1069: Lantbert von Deutz, Hagiograph und Dichter 1107: Maurice, Lordkanzler und
Bischof von London 1159: Johann von Meda, italienischer Adeliger 1234: Abu Hafs Umar as-Suhrawardi, persischer sunnitischer Sufi aus Choresmien 1241: Fujiwara no Teika, japanischer Dichter 1290: Margarete, schottische Kénigin 1302: Barthélemy de Quincy, Marschall des Templerordens 1327: Cecco d'Ascoli, italienischer Dichter,
Arzt, Astronom, Astrologe und Freidenker 1328: Ibn Taimiya, islamischer Theologe und Rechtsgelehrter 1343: Gaston Il., Graf von Foix 1345: Wilhelm IV., Graf von Holland und Hennegau 1350: Ibn Qaiyim al-Dschauziya, hanbalitischer Gelehrter in Syrien 1386: Walter Fitzwalter, 4. Baron Fitzwalter, englischer Adeliger und Militéar 1417:
Francesco Zabarella, italienischer Kardinal 1425: Sophie von Bayern, deutsche und béhmische Konigin 1458: Pedro Luis de Borja, aragonesischer Adeliger, Mitglied der Familie Borgia 1466: Ralph Shirley, englischer Esquire 1468: Juan de Torquemada, spanischer Theologe 1517: Johann Ill. von Schonberg, Bischof von Naumburg 1543:
Francesco Cornaro, Kardinalbischof von Albano und Palestrina, Bischof von Brescia 1568: Leonor de Cisnere, spanische evangelische Martyrerin 1574: Elisabeth von Anhalt, Grafin von Barby 1620: Taichang, chinesischer Kaiser der Ming-Dynastie 1657: Olimpia Maidalchini, rémische Adelige 1679: Karl Heinrich von Metternich-
Winneburg, Erzbischof und Kurfiirst von Mainz sowie Firstbischof von Worms 1689: August, Herzog von Schleswig-Holstein-Sonderburg-Beck 1689: Jacob Ferdinand Voet, flamischer Portratmaler 1700: David Wyss, Schweizer evangelischer Theologe und Hochschullehrer 1701: Joachim Friedrich Carstens, deutscher Jurist und Ratsherr
der Hansestadt Libeck 1706: Onofrio Gabirielli, italienischer Maler 1716: Antoine Parent, franzdsischer Mathematiker 1719: Anton Matthaus IV., niederlandischer Rechtswissenschaftler 1722: Guillaume Massieu, franzdsischer Jesuit, Altphilologe und Romanist 1728: Friedrich Wilhelm von Schlitz, Geheimrat und kurfirstlich
Braunschweigisch-Liineburger Kammerprasident 1733: Adolf Lefévre, Jurist und Ratsherr der Hansestadt Liibeck 1734: Hans Georg Steiner, Baumwollfabrikant und Schultheiss der Stadt Winterthur 1736: Louise Diane d’Orléans, Firstin von Conti 1763: John Byrom, englischer Schriftsteller 1764: Benito Jer6nimo Feijoo, spanischer
Ordensgeistlicher und Gelehrter 1765: Jean-Baptiste Bénard de La Harpe, franzésischer Entdecker und Kolonist in Louisiana 1766: Giulio Carlo Fagnano dei Toschi, italienischer Mathematiker 1778: Christoph Bauer, deutscher lutherischer Theologe 1792: Johann Friedrich Knébel, in Dresden und Warschau tétiger deutscher Architekt
und Baumeister 1800: William Billings, US-amerikanischer Komponist 19. Jahrhundert 1802: Jurij Vega, slowenischer Mathematiker 1811: Christian Friedrich Matthai, deutscher Altphilologe 1816: FrantiSek Martin Pechacek, tschechischer Komponist Daniel Boone (1 1820) 1820: Daniel Boone, US-amerikanischer Pionier und Grenzer
1825: José Bernardo de Tagle Portocarrero, peruanischer Staatspréasident 1826: Alexander Gordon Laing, britischer Afrikaforscher 1829: Philippe-Jean Pelletan, franzdsischer Chirurg 1833: August Maria Raimund zu Arenberg, dsterreichischer Offizier in franzdsischen Diensten 1839: Georg Gottlieb Ammon, deutscher Pferdeziichter und
Autor 1846: Franz Theremin, deutscher evangelischer Theologe 1854: Wilhelm Malte 1., deutscher Fiirst, schwedischer Gouverneur in Pommern und Bauherr auf Rtigen 1860: Milo§ Obrenovi¢, First von Serbien 1862: Hans Christian Petersen, norwegischer Jurist, Beamter und Politiker 1866: Carl Jonas Love Almqvist, schwedischer
Schriftsteller und Komponist 1867: James Ferguson, britischer Ingenieur und Astronom 1868: August Ferdinand Mdbius, deutscher Astronom und Mathematiker 1873: Roderich Benedix, deutscher Komédiendichter, Schauspieler und Theaterdirektor 1888: Emil Baehrens, deutscher Altphilologe 1895: Georg Oechsner, deutscher
Kaufmann, Politiker, MdR, Mainzer Oberbirgermeister 1899: Ernst Faber, deutscher Sinologe und Missionar 20. Jahrhundert 1901-1950 1902: Levi Strauss, deutsch-US-amerikanischer Industrieller, Erfinder der Jeans 1909: Felix Anton Dohrn, deutscher Zoologe 1914: Hermann Lons, deutscher Journalist und Schriftsteller 1914: Ernst
Wilhelm Lotz, deutscher Lyriker 1914: August Macke, deutscher Maler 1914: Emil von Rappard, deutscher Offizier 1915: Harold Chapin, englischer Schauspieler und Dramatiker 1918: Georg Simmel, deutscher Soziologe und Kulturphilosoph, Begrinder der formalen Soziologie 1922: David Aizman, russisch-judischer Schriftsteller 1927:
Arthur Trebitsch, dsterreichischer Schriftsteller und Philosoph 1931: Harry Macdonough, kanadischer Sénger 1933: Emerich Ambros, ungarisch-deutscher Antifaschist 1934: Inoue Kenkabd, japanischer Schriftsteller 1934: Hugo Vogel, deutscher Maler 1935: Andy Adams, US-amerikanischer Schriftsteller 1937: Bessie Smith, US-
amerikanische Bluessangerin 1938: Maximilian Zupitza, deutscher Arzt und Offizier 1939: Hermann Aellen, Schweizer Schriftsteller und Journalist 1940: Walter Benjamin, deutscher Schriftsteller, Kunst- und Literaturkritiker 1944: Seweryn Barbag, polnisch-jidischer Komponist, Musikwissenschaftler und -padagoge 1945: Béla Barték,
ungarischer Komponist und Pianist 1945: Richard Beer-Hofmann, dsterreichischer Dramatiker und Lyriker 1945: Alexander Chanschonkow, russischer Pionier der Filmindustrie 1945: Miki Kiyoshi, japanischer Philosoph 1946: Alfons Breska, tschechischer Dichter und Ubersetzer 1947: Hugh Lofting, britischer Autor 1951-2000 1952:
George Santayana, spanischer Dichter und Philosoph 1953: Xu Beihong, chinesischer Maler 1954: Chajim Jehuda Leib Auerbach, israelischer Rabbiner 1956: Lucien Febvre, franzésischer Historiker 1958: Zderika Baldova, tschechische Schauspielerin 1959: Erna von Abendroth, deutsche Krankenschwester 1959: S. W. R. D.
Bandaranaike, sri-lankischer Premierminister 1961: Charles Erwin Wilson, US-amerikanischer Politiker 1965: James Fitzmaurice, irischer Pilot 1966: Hans Adametz, dsterreichischer Keramiker, Bildhauer und Kunsterzieher 1966: Alexander Anufrijew, sowjetischer Leichtathlet 1966: Gus Edson, US-amerikanischer Cartoonist und
Comiczeichner 1968: Wtadystaw Kedra, polnischer Pianist und Musikpadagoge 1971: Ida Schwetz-Lehmann, dsterreichische Keramikerin und Bildhauerin 1973: Bernard Etté, deutscher Kapellmeister und Violinist 1973: Anna Magnani, italienische Schauspielerin 1973: Anton Schnack, deutscher Schriftsteller 1976: Lavoslav RZicka,
kroatisch-schweizerischer Chemiker, Nobelpreistrager 1977: Franz Bohm, deutscher Jurist und Okonom 1978: Karl Manne Siegbahn, schwedischer Physiker, Nobelpreistrager 1980: Pat Hare, US-amerikanischer Sanger, Blues- und Rockabilly-Gitarrist 1981: Ludwig Goldbrunner, deutscher FuRRballspieler 1982: Henri D'Espine, Schweizer
evangelischer Geistlicher und Hochschullehrer 1987: Harold Macfarlane Anstey, britischer Filmproduzent 1987: Ethel Catherwood, kanadische Leichtathletin 1987: Herbert Tichy, dsterreichischer Schriftsteller und Geologe, Journalist und Bergsteiger 1988: Branko Zebec, jugoslawischer FulRballspieler 1989: Fred Adimdller, deutsch-
Osterreichischer Modeschopfer 1989: Lieselotte Berger, deutsche Politikerin 1990: Lothar Collatz, deutscher Mathematiker 1990: Alberto Moravia, italienischer Schriftsteller 1991: Billy Vaughn, amerikanischer Musiker 1992: Hermann Junack, deutscher Forstmann 1992: Erich Krempel, deutscher Sportschiitze 1992: Alexander Woronin,
sowjetisch-russischer Gewichtheber, Olympiasieger 1994: Maurice Percy Ashley, britischer Historiker Geoffrey Wilkinson (T 1996) 1996: Geoffrey Wilkinson, britischer Chemiker, Nobelpreistrager 1998: Betty Carter, US-amerikanische Jazzsangerin 2000: Robert Lax, US-amerikanischer Autor, Lyriker und Publizist 2000: Richard Mulligan,
US-amerikanischer Schauspieler 2000: Baden Powell de Aquino, brasilianischer Musiker 2000: Max Waldmeier, Schweizer Astronom und Sonnenforscher 21. Jahrhundert 2002: Vincenzo Andronico, italienischer Schauspieler 2003: Augustinus Franz Kropfreiter, dsterreichischer Komponist und Organist 2003: Shawn Lane, US-
amerikanischer Rock- und Fusion-Gitarrist 2003: Robert Palmer, britischer Musiker 2004: Amjad Farooqi, pakistanischer Terrorist 2004: Einar Fgrde, norwegischer Politiker und Journalist 2004: Jirgen Oelschlager, deutscher Motorradrennfahrer 2006: Gerhard Behrendt, deutscher Regisseur und Puppengestalter, Erfinder des
Sandmannchens des Deutschen Fernsehfunks 2006: Iva Ikuko Toguri D’Aquino, japanisch-US-amerikanische Horfunkmoderatorin 2006: Byron Nelson, US-amerikanischer Golfspieler 2006: Gerardus Antonius Joseph van Os, niederlandischer Biochemiker 2007: Stanistaw Andrzejewski, polnischer Soziologe 2008: Krystyna



Moszumanska-Nazar, polnische Komponistin 2008: Paul Newman, US-amerikanischer Schauspieler, Automobilrennfahrer und Unternehmer 2008: Leopold Wagner, osterreichischer Politiker 2009: Geoff Barrowcliffe, englischer FuRRballspieler 2010: Gloria Stuart, US-amerikanische Schauspielerin 2013: Arno Hamburger, deutscher
Kommunalpolitiker und Sportfunktionar 2013: Helmut Simon, deutscher Jurist, Richter am Bundesverfassungsgericht 2017: Berno Rupp, deutscher Seelsorger 2018: Ignaz Kirchner, deutscher Schauspieler 2019: Jacques Chirac, franzdsischer Politiker, Premierminister, Staatsprasident 2019: William Joseph Levada, US-amerikanischer
Kardinal 2019: Malwine Moeller, deutsche Opernséangerin und Schauspielerin 2020: Nicolas Wildhaber, Schweizer Schwimmer und Sportfunktionar Feier- und Gedenktage Kirchliche Gedenktage Antonio Herrezuelo und Leonor de Cisnere, spanisches Ehepaar und Martyrer (evangelisch) HI. Cosmas und Damian, romische Zwillinge,
Arzte und Martyrer (katholisch) HI. Nilus von Rossano, Einsiedler, Klostergriinder und Abt (katholisch und orthodox) Gedenktage internationaler Organisationen Europaischer Tag der Sprachen (Europarat) (seit 2001) Weitere Eintrage enthalt die Liste von Gedenk- und Aktionstagen. Commons: 26. September — Sammlung von Bildern,
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