IV SchiuBSwort

Walter Biemel
Zum AbschluB des Fink-Symposions

Unsere Tagung stand im Zeichen des Gedenkens an das Werk, das Wir-
ken, die Personlichkeit Eugen Finks- des Philosophen, der zwischen
zwei Giganten lebte - Husserl und Heidegger, sich aber von ihnen nicht
erdricken oder zerreiben lieB, sondern beiden standhielt und eine eigene
Stellung erarbeitete - die von beiden groBen Nachbarn und Freunden
geachtet wurde. Ich mdchte an die Spitze dieser Ausfithrungen die Kenn-
zeichnung des Philosophen setzen, wie Fink sie am Ende der "Metaphysik
der Erziehung" formuliert hat. Er sagt im Zusammenhang mit der Erdr-
terung der Freundschaft in der Nikomachischen Ethik "sie ist der Le-
bensgrund, aus welchem das Philosophieren selber hervorkommt, ist ein
Lebens- und Welt-Verstindnis, das die Verstindigung aber das Seiende
im Gesprich der Freunde trigt und ermdglicht. Freundschaft ist, (...)
etwas, was am meisten notwendig ist zum Leben.” und "Die Freundschaft
ist die auf schone Weise belebte Coexistenzdimension des Menschseins
iberhaupt.” (324f.)

Eugen Fink hat diese Freundschaft gelebt, in seinem Philosophieren,
in seinem Existieren. Wir, die etwas davon erfahren durften, als Schiiler,
als Freunde, werden das nie vergessen. Der Dank fiir Freundschaft kann
nie abgetragen werden - aber im Andenken bleibt der lebendig, dem sie
gilt, Es sei gestattet, riickblickend einiges in Erinnerung zu bringen.

In einem Brief an Roman Ingarden, schreibt Husserl am 30.I11.1930 "In
Dr. Fink habe ich mir einen idealen Assistenten erzogen, in tiglichen
Spaziergingen spreche ich mit ihm alle Arbeiten, alle Versuche, alle
Piine durch.” (Phaenomenologica Bd. 25, S. 60) Und im Zusammenhang
mit der Arbeit an den Cartesianischen Meditationen und den Schwierig-
keiten der systematischen Darstellung, spricht er von der "belebenden
Mithilfe (von) Dr. Fink.” (31.111.1931, S. 71)

Die Darstellung der Phinomenologie in Finks Aufsatz in den Kantstu-
dien (1933) "Die phinomenologische Philosophie Edmund Husserls in der
gegenwirtigen Kritik® erregte Aufsehen. Sie stelite Husserl im Licht des
spekulativen Denkens des Deutschen Idealismus dar - eines Denkens das
Husserl selbst eigentlich fremd geblieben war. Durch diese Darsteliung
erhielt die Phinomenoclogie eine neue Dimension. Wenn Husserl in der
Spitphase seines Denkens eine Wandlung vollzogen hat, die Dimension

111



der Geschichte in sein Philosophieren mit einbezog und der Lebenswelt
solch eine Bedeutung verlieh, so wage ich die Behauptung, daf3 diese
Wandlung durch Gespriche mit Eugen Fink in Gang gebracht wurde, der
"Sein und Zeit" aufgenommen und verarbeitet hatte. Husserl selbst hat
"Sein und Zeit" nicht verstanden. Im Alter von 70 Jahren ein neues
Denken zu begreifen, ist schwierig - ich méchte diese Bemerkung nicht
als Kritik verstanden wissen, sondern einfach als Kennzeichnung einer
konkreten Situation. Uber Eugen Fink geschah dann doch eine Wirkung
Heideggers auf Husserl, ich wies schon auf die Lebenswelt-Thematik hin.

Husserl sah in Eugen Fink den Kronprinzen der Phinomenologie, nach-
dem Heidegger eigene Wege gegangen war.

Aber Eugen Fink war nicht einfach ein Fortsetzer Husserls, ein Nach-
folger, sondern er entfaitete sich zu einem absolut eigenstindigen Den-
ker. Sicher kann der Einflu3 Heideggers auf ihn nachgewiesen werden,
gerade auch bei der Bedeutung, die er den anfianglichen Denkern zu-
sprach, und seine Deutung der Metaphysik von Platon bis Nietzsche
entstand in der Nihe von Heideggers Wirken. Wie er aber diese Deutung
vollzog, ist sein eigenes Werk. Um hier nur daran zu erinnern, wie er
in der Deutung Nietzsches von Heidegger abwich. Nietzsche ist fir Fink
von entscheidender Bedeutung. Die Nachbarschaft zu Heidegger ist gerade
im gemeinsamen Heraklit-Seminar deutlich. Es soll hier nicht versucht
werden zu zeigen, wie der eigene Weg Finks verlief - das wére das
Thema einer eigenen Tagung, die ndtig und erforderlich ist, denn Fink
war in erster Linie ein philosophischer Denker - wiahrend bei diesem
Symposion sein Wirken als Pidagoge herausgestellt wurde. Ich mdchte
an einem Beispiel verdeutlichen, wie er den Zusammenhang von Philoso-
phie und Pidagogik durchdachte. Dabei liegt mir daran, an diesem Bei-
spiel etwas von der Grundintention seines Wirkens deutlich zu machen.
Es wurde ja kaum verstanden, warum er die Nachfolge Heideggers nicht
ibernehmen wollte, da durch sein Lehren die unmittelbare Kontinuitét
von Husserl und Heidegger am deutlichsten manifestiert worden ware.
Diese Grundintention erscheint mir am deutlichsten im Werk "Metaphysik
der Erziehung". Hier zeigt er, welches die metaphysische Grundlage der
Erziehungslehre von Platon und Aristoteles ist, die fiber Jahrtausende be-
stimmend geblieben ist, und er zeigt dann, was an den Voraussetzungen
dieser Lehre fragwirdig geworden ist.

1. Die theologische Orientierung von Platon und Aristoteles. Die Welt
ist verstanden als Rangordnung des Seienden, hin zur hdchsten Spitze,
dem Gottlichen. Die Rangzuweisung erfolgt nach der Vernunftfihigkeit.
Aber Fink begniigt sich keineswegs, diesen entscheidenden Zusammenhang
herauszustellen, es kommt ihm vielmehr darauf an, diesen Entwurf in
Frage zu stellen. Er sagt: "Unterschiede im Bewuftsein und Wissen sind
doch nicht einfach gleichzusetzen mit Rangunterschieden im Sein des
Seienden.” (S. 305) Es gibt keinen Parallelismus von Sein und Wissen,
wodurch dem Wissensrang ein Seinsrang entspricht. Er zeigt, wie das
Licht zur "operativen Metapher fiir eine Metaphysik (wird), die dem
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Phinomenbereich die Denkmittel entnimmt, um ihn zu transzendieren.”
(S. 306) Darin sieht er die Gefahr einer hinterweltlichen Konstruktion,
die selbst verschleiert bleibt.

2. Der zweite Punkt der Kritik ist "die einseitige Uberbetonung und
Uberbewertung der *Gestalt’, des geformten, individuierten Seienden.
Dadurch gelangt das Moment der ’Bestimmung’ in eine ontologische Vor-
zugsstellung." (306f.) Die eidoshafte Gestalt wird iibermachtig. Das Wer-
den dem Sein unterstellt, "das an sich MaBlose der ordnenden Macht
des Mafles (unterworfen)". (S. 307) Das fiihrt zur Weltherrschaft der Idee.

3. Der dritte Punkt der Kritik betrifft das Ansetzen einer Weltbewe-
gung, die vom hdchsten Seienden herabfillt und so eine Entiuflerung
des Absoluten darstellt. Warum entiuBert sich das hdchste Wesen in den
Bereich der Erscheinungen? Diese Kritik fithrt zu einer Kritik an den
Folgen der metaphysischen Position fiir Paideia und Politik. Aber das
besagt keineswegs, daB er die Pidagogik von der Philosophie emanzipie-
ren will, das ist ein Unding.

Das Positive der Metaphysik besteht darin, daB der Mensch von seinem
Weltbezug her verstanden wird - das geschieht sowohl bei Platon wie
bei Aristoteles, und daB3 dieser Weltbezug nicht einfach vorgegeben ist,
sondern zu volibringen ist - und zwar sowohl in der kosmischen Deutung
der Seele bei Platon, wie in der Phronesis-Lehre des Aristoteles, bei
der dem Moment der Freiheit eine so groBe Rolle zugesprochen wird.
Schliefllich ist bei beiden die Erziehung im Horizont der Co-existenz
verstanden - also als Staatserziehung.

Die positiven Momente der Metaphysik haben viel weniger Wirkung
gezeigt, als die zuerst als kritisch dargesteliten. Nun gilt es, Finks ei-
genen Beitrag herauszustellen. Er begniigt sich keineswegs mit einer
sachkundigen, griindlichen, erhellenden Interpretation der Metaphysik,
gerade im Zusammenhang mit der Erziehung, sondern er will zeigen, daf3
es neue Moglichkeiten des Seinsverstindnisses gibt. Die Welt muB nicht
als ein geordnetes Herrschaftsgefiige verstanden werden, sondern kann
als Feld des Kampfes, des Krieges begriffen werden. Das Sein ist nicht
von Nichtigkeit und Schein durchsetzt. Die Metaphysik hat versucht,
diese Gegensitze in den Bereich der Erscheinung zu verlegen. Finks Ge-
genposition lautet Sein und Nichts gehdren zusammen, so wie Leben
und Tod, Sein und Schein (wie er das gerade auch bei seiner Analyse
des menschlichen Spiels herausgestellt hatte), Sein und Werden, Arbeit
und Kampf. Aber er begniigt sich nun wiederum nicht, mit diesen neuen
Bestimmungen: Tod - Liebe, Arbeit - Kampf und Spiel ontologische Aus-
sagen zu machen und an Stelle des rein kontemplativen Menschen den
"wirklichen, wirkenden Menschen anzuerkennen” (S. 316), sondem er
fordert, "vielmehr mii8ten gerade der Totenbezug, der Eros, die Technik,
die Politik und die Kunst als eigenstindige Bahnen des Seinsverstind-
nisses und des Weltbegriffs aufgeschlossen und erdffnet werden." (S. 316)

Ich habe diese Stelle zitiert, weil in ihr sichtbar wird, worum Finks
Denken kreist, worum es sich bewegte, und was es in dieser Bewegung
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freilegen wollte und in verschiedenen Arbeiten ausgefithrt hat, z. B.
"Spiel als Weltsymbol", "Metaphysik und Tod". Dabei ist er bestrebt, die
innere Verschwisterung von Philosophie und Pidagogik freizulegen -
einer Philosophie, die nicht mehr von der metaphysischen Grundprigung
Platons und Aristoteles getragen ist. In diesem Zusammenhang ist auch
sein Bemiihen um ein neues Verstindnis der Arbeit zu verstehen, das

ihn zu einer Auseinandersetzung mit Marx brachte. (Aron Gurwitsch war
enttiuscht, als er aus dem Exil nach Deutschland kam, zur Heimstatt

der Phinomenologie nach Freiburg pilgerte und dann erfuhr, daB Fink
itber den jungen Marx las.)

Die Mannigfaltigkeit der Beziige, die Fink entfaltete, ist schwer in
eine Einheit zusammenzuspannen - er war offen fiir das Phinomen der
Kunst, erkannte die Bedeutung der Politik, sah den Menschen im Zusam-
menhang mit der Natur, sah Liebe und Kampf als Gegenpole, die zur
menschlichen Existenz gehéren. Wenn sich ein Vergleich Finks mit einem
bedeutenden Philosophen der europiischen Tradition nahegelegt, so ist
es der Vergleich mit Platon, dem Philosophen, der die Erziehung als
zentrale Aufgabe des Philosophen sah. Das dichterische Element ist das
Medium von Finks Philosophieren. Er 148t in der Sprache das mitschwin-
gen, was im traditionellen Denken oft verloren geht - die Atmosphire
der Begeisterung, die Stimmung des Begliicktseins, das Anregende, das
in jeder Einsicht offenbar wird. Aber er hiitet sich, eine einseitige Deu-
tung der menschlichen Existenz zu geben, die alles Schwere und Finstere
ausklammert - deswegen finden wir bei ihm so oft Meditationen iiber
den Tod, das Leid, den Kampf. Er wollte einen neuen Zugang zum
Menschsein erd6ffnen, nicht zu einem von der Metaphysik verklirten,
sondern zu dem endlichen, das von Nichtigkeit durchwaltet ist. Diese
neue Deutung sollte jedoch keineswegs ins Negative umkippen - deswegen
finden wir so viele Stellen iiber das Glick, die Liebe, die Bedeutung des
Spiels. Spiel und Fest im Sinne des Feierns gehdren zusammen. Wenn er
sagt, "In der Unwirklichkeit des Spiels erscheint die Uberwirklichkeit
des Wesens."” (Epiloge S. 15), klingt das noch metaphysisch, soll aber
nicht metaphysisch verstanden werden.

Eine Erinnerung sei hier gestattet - Van Breda hatte im April 1931
im Hause der Baronin Lambert in Briissel ein internationales phinomeno-
logisches Kolloquium veranstaltet - von deutscher Seite nahmen daran
teil: Eugen Fink, Ludwig Landgrebe und Max Miiller - von franzdsischer
Seite: Alexandre Koyré, Emmanuel Lévinas, Maurice Merieau-Ponty, Paul
Ricoeur, Jean Wahl, Eric Weil, Es kam zu einer denkwiirdigen Begegnung
und Auseinandersetzung zwischen Eugen Fink und Merleau-Ponty. Damals
wuBte man in Frankreich wenig tber die aktuelle deutsche Philosophie
und in Deutschland wenig iiber das, was in Frankreich geschah. Bei die-
sem Kolloquinm wurde ein Briickenschlag vollzogen, der folgenreich war.
Wihrend in Frankreich die Vertreter der neuen franzdsischen Philosophie
Anerkennung fanden, ist in Deutschland Fink die Anerkennung nicht
zuteil geworden, die er verdiente. Ich hoffe, daB das nachgeholt wird,
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gerade jetzt, wo durch die Arbeit von Susanne Fink und den Finkschii-
lern erfolgreich an der Verdffentlichung seiner Manuskripte gearbeitet
wird.

Ich schlieBe mit einem Zitat iiber die Erziehung: " "Erziehung’ ist ein
Urphinomen des menschlichen Lebens, das in sich selbst ruht und nicht
aus anderen Daseinsmotiven sich zusammenstickt, das aber allerdings
mit allen anderen Grundelementen unseres Daseins *zusammenh3ngt’.
Erziehung ist ebenso urspriinglich wie Liebe und Tod, wie Herrschaft
und Arbeit - wie Recht und Staat, Kultur und Sprache." (Grundfragen
der systematischen Pidagogik, 1978, S. 13)
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