LIEBE ALS QRUNDBESTANDTEIL ALLEN SEINS UND
»FORM ODER LEBEN ALLER TUGENDEN«

Von Wilhelm Dupré, Nijmegen
; L

Er sprach zu ihm: »Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben aus deinem ganzen Herzen,
deiner ganzen Secle und deinem ganzen Denken (Dt 6.5). Dies ist das grofite und erste
Gebot. Das zweite ist ihm gleich: sDu sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst
(Lev 19.18). An diesen zwei Geboten hingt das ganze Gesetz und die Propheten«
Mt 22.37-40

»Jenes bewegt wie ein Geliebtes, und durch das (von ihm) Bewegte bewegt es das
tibrige.« ArisTOTELES, Mer. X11, 1072b71.

sRecht betrachtet ist die Liebe Gottes nicht so als ob jemand ein Geliebtes liebte, das
von der Liebe verschieden wire, oder wo Liebe nicht mit dem Geliebten koinzidiert. Gott
ist die Liebe oder die Caritas. Wer Gott liebt, liebt die Liebe«. Nicoraus Cusanus, Ser
mo CCXXIII (220): V,, fol. 144™.

Im alles umfassenden Geschehen, das Cusanus mit dem Begriff des
Werden-Kénnens andeutet, bilden Einheit, Gleichheit und Verkntipfung die
Bezugspunkte, von denen her dieses Geschehen seine Bestimmitheit erlangt
und sowohl als das, was da ist, wie auch als Welt, die zur Entfaltung kom-
men kann und kommen soll, Gegenstand des Denkens und des Handelns
wird. Rudolf Haubst spricht zu Recht von einer »seinsdynamischen Gesamt-
perspektive, die fiir das Denken des Nikolaus von Kues von maBgebender
Bedeutung ist.' In dieser Perspektive gibt es keinen Teil, der nicht vom
Ganzen her seine Substanz erhielte und durch Bezichungen bestimmt wire,
die ihn selbst zu einem verschrinkten Ganzen machen. Die Einheit aller
Dinge, die sich in der Gleichheit der Bezichungen zu erkennen gibt, wird
durch die Verkniipfung vollendet, in der das Werden sein Sein findet und in
der Ordnung von Sein und Werden die Wirklichkeit des Werden-Konnens
ist. »Einheite, so sagt Cusanus in De venatione sapientiae, »ist Bindigung der
Wandelbarkeit, Gleichheit bedeutet Formung des Geeinten und Gebindig-
ten, die Verkniipfung beider ist liebevolle Verbundenheit«.”

Die Wirklichkeit, die sich in Einheit, Gleichheit und Verkniipfung in
jedem Finzelnen und in der Ordnung aller Teile bekundet, ist ihrem Wesen
nach ein ProzeB, der won Gott auf Gott hin angelegt ist und, sofern er im

' R. Haussr, Streifziige in die cusanische Theologie (Munster 1991) 66.

2 Deven. sap. 24: h XII, N. 72, Z. 9-10. Vel. auch Sermo XLI: h XVII, N. 23, Z. 1-9, wobei die
Vorstellung der >Bindigunge jedoch vor allem der Verkniipfung (d. h. der Liebe) zuge-
schrieben wird. Adverte: Quid est, quod constringit omnia, ut id sint, quod sunt? Eerte
caritas, quae est vinculum unionis et concordiae.
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Menschen zum Ausdruck kommt, in der Gestalt des Gottmenschen (der
verborgen von allen ersehnt wird),” das MaB seiner Bewegung erhilt. Ein-
heit, Gleichheit und Verkniipfung weisen tiber sich selbst hinaus in den
Grund und Ursprung alles Seienden. Als Weisen des Ewigen sind sie Ziige in
dem uns zugekehrten Antlitz gottlicher Unendlichkeit.

Ich erwihne diese dulerst abstrakten Beztige aus zwei Griinden. Zum
einen tue ich es, weil darin deutlich wird, daBl die Verwurzelung im Ewigen
Bewegung im Zeitlichen bedeutet; d. h. daB die Welt, die Cusanus vor Augen
steht, in hohem MaBe durch den Gedanken des Werdens und der Erfahrung
geprigt ist. Zum anderen verweise ich danach, weil sic den Ort angeben, an
dem die Frage nach der Liebe im Denken des Cusanus ihren Platz hat. Die
Liebe, so konnte man auch sagen, ist das Natiitlichste in der Welt, weil sie
die Vermittlung von Unitas und Entitas, von Einheit und Seiendheit ist.
»Nichts ist von dieser Liebe ausgeschlossen; ohne sie kann nichts bestehen
bleiben. Alles durchdringt der unsichtbare Geisthauch dieser Verbindung.
Alle Teile der Welt werden untereinander durch diesen Geisthauch erhalten
und mit dem Ganzen der Welt verkniipft«.*

Da »das Prinzip der Verkniipfung, ohne das nichts subsistiert,” fiir jedes
Seiende von Bedeutung ist, erweist sich die Frage nach der Licbe als ein
ontologisches Problem, das auf allen Ebenen der Wirklichkeit wiederkehrt
und dementsprechend auch beschrieben und thematisiert werden kann.
Beachtet man dagegen, daf3 die geistige Natur vor allem dadurch ausgezeich-
net ist, daB sie sich zu sich selbst verhilt und als lebendiges Gottesbild mit
dem identifiziert, was sie im Bild zum Ausdruck bringt, dann folgt daraus
nicht nur, da} das Leben des Geistes sein Lieben ist, und dal3 die Frage nach
der Liebe eine Frage nach dem Leben und dem Sinn geistigen Daseins ist,
sondern auch dafB3 den Erfahrungen dieses Lebens im Erfassen der Wirklich-
keit eine Schlisselfunktion zukommt. Als ontologisches Problem ist die
Liebe zugleich ein epistemologisches und, so mochte ich aus der Sicht neu-
zeitlichen Denkens sagen, ein transzendental-cthisches Problem, das im
Werdenkonnen des Menschen sowohl auf den Sinn von Werden und Kon-
nen als auch auf die Formen ausgreift, in denen Werden und Koénnen mit-
einander verbunden sind. Im Selbstverstindnis des Cusanus handelt es sich
bel diesen chrlcgungcn um Einsichten, die von nur »wenigen Philosophen«
erzielt worden sind.® Historisch gesehen, versucht er dabei nicht nur dem
platonischen Eros und dem aristotelischen hos eromenon (dem zufolge Gott

*  Hic Iesus fuit occultus »desideratus omnibus gentibuse. Sermo XLI: h XVIIL, N. 10, Z. 10.
*  De ven. sap. 25: h XII, N. 73, Z. 6-9; Ubersetzung Dupré I, 115,

> De ven. sap. 25: h XII, N. 73, Z. 24-25.

¢ Ebd. Z.24.
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wie ein Geliebtes die Welt bewegt)” gerecht zu werden, sondern auch den
griechischen und neuplatonischen Eros® mit der christlichen Agape (Caritas)
zu verbinden.

Im folgenden mochte ich zunichst auf die ontologische Bedeutung der
Liebe eingehen, die im Rahmen einer observierenden Beschreibung relevan-
ter Phinomene zum Ausdruck kommt. Danach méchte ich mich der Liebe
im Umkreis menschlicher Erfahrungen zuwenden und insbesondere dem
Verhiltnis von Gottesliebe und Nichstenliebe meine Aufmerksamkeit wid-
men. SchlieBlich méchte ich versuchen, die Gedanken nachzuzeichnen, die
Cusanus veranlat haben, in der Liebe, die Caritas ist, die Form der unver-
ginglichen Tugenden zu sehen. Damit habe ich den Punkt erreicht, um
meine Ausflihrungen mit einigen Bemerkungen iiber die cusanische Ethik
abzurunden. Da Cusanus in der Riickschau auf sein Werk in De venatione
sapientiae bei der Behandlung der Verkniipfung ausdriicklich auf seine Pre-
digten verweist, habe ich mich vor allem auf seine Predigttexte konzentriert.

1. Liebe als Grundzug alles Seienden

Bereits in De docta ignorantia geht Cusanus von dem Aristotelischen Grund-
satz aus, »daB Gott und die Natur nichts vergeblich tun«.” Im Riickblick auf
seine Denkerfahrungen, die er in De venatione sapientiae aufgezeichnet hat,
etldutert er diesen Gedanken (im AnschluBl an Diogenes Laertius und die
platonische Tradition) dahingehend, daf3 »die Natur des Individuums mit der
Idee selbst geeint [ist] und von ihr alles auf natiitliche Weise [hat]«.!” Zur
Bestitigung fligt Cusanus hinzu: »Auch Epicharmos sagte, dal} alles Le-
bendige an Erkenntnis und Weisheit teilhabe. Eine Henne bringt keine le-
bendigen Jungen auf die Welt, sondern sitzt erst auf den Eiern und belebt sie
durch thre Wirme. Die Natur allein weild durch die Weisheit, wie sich das
verhilt, denn von ihr wird die Henne herangebildet. Weiter sagt er: es ist
wahtlich nicht erstaunlich — wenn ich so sagen darf — dal3 jene einander
gefallen und wechselseitig wohlgesinnt sind und schén erscheinen. Ein
Hund hilt einen Hund fiir ein wunderschones Tier und einem Ochsen
scheint ein Ochse und einem Esel ein Esel und ebenso ein Schwein einem
Schwein alle anderen an Lieblichkeit zu iibertreffenc."

7 AristoreLEs, Met. XI1.7, 1072b.

Cf. K. KReMER, Die neuplatonische Seinsphilosophie und ibre Wirknng anf Thomas von Aguin (Lei-
den 1971) 841f, 150ff.

*  AwrstoreLes, De Caelo, 1. 4, 271a33. Cf. De doctz ign. 1, 1: h 1, S. 5, Z. 1-22 [N. 2].

0 De ven. sap. 1: h XII, N. 3, Z. 5-6; Ubersetzung Dupré 1, 7.

""" De ven. sap.1: hXII, N.4, Z.1-7; Ubersetzung Dupré I, 9. Cf. Diogenes Lakrtius, De
vitis 111, 12.
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Das Streben der Natur, das in Verlangen, Zuneigung und Liebe zum
Ausdruck kommt, erstreckt sich auf alle Bereiche des Seienden. Zwar sind
Verlangen, Zuneigung und Liebe Erscheinungen, die primir im Umkreis
menschlicher Erfahrungen und Verhaltensweisen anzutreffen sind. Es ist
dies aber kein Grund, warum man nicht versuchen sollte, diesen Umbkreis
auf die gesamte Wirklichkeit hin auszuweiten, um das Ganze der Wirklich-
keit unter Beriicksichtung der Differenzen, die zu den entsprechenden Er-
fahrungen und Verhaltensweisen gehéren, zu begreifen. SchlieBlich gilt der
Satz, daB »die Kraft der Anzichung der Ahnlichkeit nach wie in Gott in
jedem Ding zu finden ist«."

Ein Beispiel fiir eine derartige Erweiterung typisch menschlicher Erfah-
rungen ist das Streben der Dinge auf einen gemeinsamen Mittelpunkt hin.
Cusanus sieht darin einen Ausdruck des Verlangens, das hier auf eigene
Weise wirksam ist. »Seiner Natur nach, so heiBt es etwa in der Predigt Eece
ancilla Domini, fiat mibi secundum verbum tunm, »bewegt sich die Erde stets zum
Mittelpunkt der Welt . . . Daraus folgt mancherlei, wie zum Beispiel, daB3 die
Erde fest bleibt, daB die Wasserliufe auf ihr zusammenflieBen, dal} sie
fruchtbar ist, daB sie eine Kugel ist.«"”

Versucht man den Sinn von Verlangen, Zuneigung und Liebe seiner all-
gemeinen Bedeutung nach in den Blick zu bringen, dann konnte man auch
sagen, daB Bewegung und Verinderung Erscheinungen sind, die in der Bil-
dung des Seienden zum Abschlul kommen und zugleich aufs neue begin-
nen. Es gibt nichts, das nicht durch das Zusammenspiel von essentia, virtus,
und gperatio, d. h. von Wesen, Kraft und Tat, bestimmt wire."" In seinem Sein
ist jedes Seiende ein Gewordensein und Werden, das von Anderem stammt
und nur in dem MaBe witklich ist, als es in der Ordnung aller Dinge be-

12 .. amor sapientiae, quae dici potest caritas sive essentia attractiva sive bonitas . . . reperitur
vis attractiva in omni re in similitudine sicut in Deo. Omnis enim res conatur in sui
similitudinem aliam trahere, et hoc non est nisi se communicare. Nam omnis forma est
bona, et quia bona, diffundere se conatur. Sed quia omnis forma formata seu creata non est
per se bona, sed participatione boni per se, sicut nec per se forma etc., ideo non attrahit ad
esse, sed ad similitudinem suae formae. Deus autem attrahit ad se, et oritur esse partici-
patum, scilicet similitudo divini esse, quod tamen est esse substantiale. Sermo CLVILL:
h XVIII/2, N. 10 u. N. 11.
Terra enim habet naturam, quod ipsa semper descendit versus medium mundi... Ex hoc
descensu terrae sequuntur plura, scilicet quod ipsa manet fixa, quod aquae irriguae ad ipsam
confluunt, quod est foecunda, quod est sphericae formae. Serme CLXXX (173): V,, fol. 80,
¥ Sermo XXXVIIL: h XVII, N. 13, Z. 11. Cf. R. Hausst, Die ,,analogia Trinitatis*, in: Streifziige
(wie Anm. 1), 255-324, 259; sowie den Aufsatz von M. Hoenew, Trnitit und Sein. Der
Traktat »De signis notionalibus trinitatis et unitatis supernaec und seine Bedeutung fiir das trinitarische
Welthild des Heymericus de Campo, in: FZPh'Th 45 (1998) 1-2, 206-263, der fiir die Verbrei-
tung des triadischen Gedankens im 15. Jh. besonders aufschlufireich ist.
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griindet ist und seinen Platz einnimmt. Eine Grundmetapher fiir die Be-
urteilung der Wirklichkeit ist das Bild des Kreisels, der je schneller er sich
dreht, sich um so weniger zu bewegen scheint.” Ursprung der Bewegung,
die vielfiltig und in jedem Seienden auf dessen Weise zum Stillstand kommt,
ist das Sein, von dem alles herkommt, und dem gegeniiber sich das Sein des
Seienden als ab-esse, d. h. als Abkunftigkeit und Sein in Abhingigkeit, zu
erkennen gibt. Jedes Seiende ist mit seinem Sein in Liebe und durch die
Kraft, die alles an sich zieht, verbunden. »Jede Kreatur verlangt danach,
ihrem Sein entsprechend auf méglichst vollkommene Weise zu sein«.'® »Das,
was von allem, das ist, am meisten geliebt wird, ist das Sein selbst. Denn
nichts ist dem Sein so entgegengesetzt wie das Nicht-sein«.!” Was lebt, will
leben. Sein Sein ist sein Leben. Das Denken verlangt danach, zu begreifen.
Nichts liebt der denkende Geist mehr als sein Denken, in dem er das ihm
eigene Sein findet."

Die unterschiedlichen Bewegungen, die in den drei Seinsstufen von esse,
vivere und intelligere, d. h. von Dasein, Leben und Denken, angedeutet sind,
verweisen auf einen Grundzug allen Seins und Werdens, der, sofern wir dies
zu begreifen vermégen, im Gottesgedanken beginnt und in der Aussage, daB3
Gott Liebe ist, seinen Abschluf3 findet. Gott, der allem das Sein gegeben hat,
und darin dal3 er als Ursprung alles Seienden bestimmt ist, als Gott ange-
sprochen wird, »ist das Sein, das alle erstrebenc.”” »Was auch immer bewegt
wird, wird vom Sein der Ruhe her zum ruhenden Sein hin bewegt«.” Nichts
kann in seinem Sein ohne das Sein von und vor allen Dingen begriffen
werden. Ein Seiendes, das ganz aus sich bestiinde und in sich allein ruhen
wiirde, gibt es nicht. »Ich sage, daB3 dieser natiirliche Mensch nicht von sich
selbst her sein kann... Wenn er ist, dann kommt er vom Sein her«.?' Die
** Infinitus motus cum quiete coincidit, sicut in troco videmus, qui quanto plus et citius
circumfertur, tanto minus apparet moveri, et si ita cito circumferreretur, quod citius cir-
cumferti non posset, tunc in motu esset quies. Sermo CCLXXXV (282): V,, fol. 2767 Vel
auch De poss: h XI1/2, N. 18, Z. 7-17.

Omnis enim creatura desiderat melioti modo esse, quo potest. Serzo XLI: h XVII, N. 11,
Z.8-10. Vgl. dazu G. v. Brepow, I Gespriich mit Nikolaus von Knes, Gesammelte Aufsitze
1948-1993 herausgegeben von H. Schnarr (Minster 1995) G61ff.

Nam id, quod maxime per omnia, quae sunt, diligitur, est ipsum esse. Nihil enim ipsi esse
tantum opponitur sicut non-esse. Sermo XXIX: h XVII, N. 11, Z. 6-8.

Zum Problem des ab-esse vgl. M. ALvarez-GOmEz, Die verborgene Gegempart des Unendlichen
bei Nikolaus von Kues (Miinchen 1968) 210ff.

" Sermo CCXVI: h XIX, N. 18, Z. 12. Die Predigt bezicht sich auf Eckhart’s Kommentar zu
Johannes 1.38. Cf. C. L. MiLLER, Remarks on Eckhart’s influence on Cusanus’ 1456 sermon,
Internet (1998).

Unde omne, quod movetur, de esse quietis ad esse quietum movetur. Serma CCXVI: h XIX,
N6 7 7=19;

(Mit Meister Eckhart) sagt Cusanus: Hic homo naturalis a se esse nequit. .. Nam omne id,
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Kreatur besitzt nichts, das sie nicht empfangen hitte.”” Vielmehr hingt alles
mit allem dergestalt zusammen, dal3 — wie es in De docta ignorantia 11, 5 heillt —
»ein Jedes in Jedem ist«. Es gibt keinen Teil, der nicht vom Ganzen mit-
bestimmt und getragen wire. Ein Finger ist kein Finger, wenn er nicht
Finger einer Hand ist.” Ein Kérper ist kein lebender Organismus, wenn er
nicht mit seinem Haupt verbunden ist* Was auch immer subsistiert, sub-
sistiert auf Grund der Ordnung, die in seinem Sein zum Ausdruck kommt.”
Jedes Seiende besteht dank des absoluten Seins, das in thm auf vielfiltige
Weise vermittelt ist. Was wirklich ist, ist in dem MafB3e wirklich, in dem es am
gottlichen Frieden teilhat, der seine Natur ist. Dieser »Friede kann nicht
nicht ersehnt werden, da ohne ihn nichts subsistiert«.”

Ich méchte es im Augenblick dahingestellt sein lassen, ob und in welchem
Sinn es angemessen ist, davon zu sprechen, daB ein jedes Ding in seinem
Frieden besteht.”” Wichtiger scheint mir die Uberlegung zu sein, daB in diesen
und dhnlichen Aussagen konkrete Erfahrungen zum Ausdruck kommen, die
im Lebensvollzug begriindet sind und darauf aufmerksam machen, daB3 in
Sehnsucht und Verlangen, in Freude, Gluck und Ungliick, in Liebe, Zunei-
nung und Entfremdung Beziehungen sichtbar werden, die nicht nur elementar
sind, sondern auch fiir den Sinn und die Méglichkeiten des Erkennens und
Handelns von zentraler Bedeutung sind. Ich denke hierbei einmal an die
Auffassung von Cusanus, dall es uns nicht gegeben ist, das Wesen des
Menschseins unmittelbar zu begreifen, sondern dall wir uns diesem Wesen

quod videmus esse, scimus ipsum non esse ipsum resse absolute.. Extra enim resse abso-
lutume nihil esse potest; si enim extra est, non est. Sed quia hoc, puta hominem istum, esse
videamus, non est esse hominis sive homo »qui est omne, quod est. Nam et caelum et alia
sunt sine numero. Quare, si homo est, sab-essec est; esse enim participat, ut sit. Nec potest
homo esse per aliud quam esse. Si enim est aliud ab esse, non potest dare >formam essendi;
per ipsum igitur esse est. Nec potest ob aliud esse quam ob esse, nec in alio quam in esse,
ut Paulus dicit in epistola. Cum ergo omne id, quod est>hoc aliquidk, taliter sit »ab¢ absoluto
esse ret per ipsum et in ipsoc aut ob ipsum, constat absolutum esse esse Deum trinum et
unum. Serme XXXVIIE: h XVII, N. 11, Z. 9-N. 12, Z. 19.

2 Cf. SermoCCXX (217 Vigifol 1417

B Cf. Sermo CCXVL: h XIX, N. 20, Z. 1-22.

2 De comi. 11, 17: h 111, N. 181, Z. 1-11.

» Omne igitur subsistens est in virtute ordinis subsistens: ut harmonia in virtute ordinis seu
proportionis harmonicae, imperium in virtute ordinis imperialis, homo in virtute ordinis
humanalis; et ita de regiminibus et cunctis rebus subsistentbus affirmandum. Sermo LVIIL:
h XVII/4, N. 15.

8 Sermo CLXVIII (161): V,, fol. 607

¥ Quaelibet [res] consistit in sua pace. Serms XCIX: demnichst in h XVII, N. 6 [p, fol. 75",
Z. 25]. Die eckigen Klammern beziehen sich hier und in den folgenden Anmerkungen auf
die Lesart des Pariser Textes.
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immer nur im Nachhinein, a posterior, von den Menschen her und der Art
und Weise wie sie dem Menschsein verbunden sind, nihern kénnen.®® Zum
anderen denke ich an seine Uberzeugung, daB die gottliche Weisheit, die divina
ratio, in den Formen des Verlangens und der Bediirfnisse, die sich datin zu
erkennen geben, spricht und im Instinkt der sinnlichen und geistigen Natur
zum Ausdruck bringt, was die Grundmuster aller Wirklichkeit sind.” Cusanus
sagt dazu: »Wenn wir in verschiedenen Individuen derselben Spezies densel-
ben geistigen Instinkt finden, dann kénnen wir diesen einen Geist nennen, an
dessen Kraft die Individuen teilhaben. Und so ist der Himmel oder das Reich
dieses Geistes jene Spezies, die dem Umkreis gleicht, dem er vorsteht. ..
Diesem Geist entsprechend, der Gott gemil in uns erschaffen ist, besitzen
wir eine gottliche Natur oder einen gottichen Instinkt«.™

In beiden Fillen geht es nicht nur darum, daB wir unsere Vermogen
gebrauchen, sondern daB wir dies den Umstinden entsprechend tun, und
daB es der ganze Mensch ist, der darin selbst zum Auge wird. Cusanus
gebraucht das Bild vom Blinden, der mit seinem Kopf gegen die Mauer
stéBt, und so erfihrt, was Blindheit und Traurigkeit bedeuten. Im Gegenzug
dazu erfihrt der, der sieht, die Freude des Sehens, nicht nur wenn er dank
dieses Vermbgens einer Gefahr entkommen konnte, sondern auch wenn er

% Non est etiam nec hac via ascensus de causatis ad causam nobis possibile capere, nec mihi
possibile tradere, cum essentia seu quidditas, etiam specifica et contracta secundum spe-
ciem, attingi nequeat, nisi per »quia est, (vl) sicut humanitatem videre non valemus per
apprehensionem quidditatis eius, sed solum »quia est« a posteriori ab hominibus humani-
tatem participantibus. Sic aliquantulum ad »quia est« divinae Trinitatis elevari poterimus in
quadam altitudine nostrae illuminationis fide nos dirigente, ut cum spiritibus Seraphicis et
Evangelicis in Spiritu exsistentes clamemus: >Sanctus, sanctus sanctus Dominusc ete.
Isaiae VI et Apocalypsis TITI%. Serma LXI: N. 13, u. N. 14.

Ratio divina, quae dedit animae nostrae rationali hoc desiderium ad immortalitatis com-
prehensionem, loquendo in spiritu desiderii inspirat, quod hoc desiderium non foret datum,
si non posset rationalis creatura assequi. Ideo qui dedit hoc desiderium, etiam potens est
dare eius effectum. Sic ad fidem moverur, ut id Deo possibile credat, quod quomodo fiat
non potest attingere. Serme CCLXVIII (265): V,, fol. 222*. Vgl. dazu K. Yamakr, Die »Ma-
nudiectioc von der »Ratioc zar Intuition in »De visione Deic, in: MECG 18 (1989) 276-295.

Unde, quando in variis individuis eiusdem speciei eundem instinctum spiritualem reperimus,
spiritum quendam dicere possumus, cuius virtutem participant individua. Et sic caelum seu
regnum illius spiritus est species illa quasi orbis, cui praeest. . . Unde secundum spiritum illum,
quem habemus, (v} qui secundum Deum in nobis creatus est, habemus naturam seu instinc-
tum divinum, qua absoluti de animalitate, cum in nobis potestas tenebrarum nihil habeat, in
regionem lucis transferimur, ubi est caelum lucis, quae Deus est, in quo non sunt tenebrae
ullaec. Sermo LVILL: demnichst in h XVII, NN. 34. 37. Vgl. auch Taomas, S. 74 /. 2.1 (Homo
enim naturaliter desiderat beatitudinem, et quod naturaliter desideratur ab homine, naturaliter
cognoscitur ab eodem), sowie die grindliche Analyse von F. Horrmanx, Die unendliche Sehn-
sucht des menschlichen Geistes, in: MFCG 18 (1989) 69-90 (Symposion 1986).
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begreift, dal3 das Licht erfreulich ist. »So gesehen ist die menschlichen Natur
selbst ein Auge. In der Adamsnatur gleicht dieses Auge dem des Maulwurfs,
in der Christusnatur dem des Adlers«.”

2. Aspekte der Liebe

Dal der Mensch ein Wesen ist, das durch unterschiedliche Bedurfnisse und
vielfaltige Formen des Verlangens bestimmt wird, die ebenso unterschiedlich
und vielfiltig erfullt werden oder auch unerfullt bleiben, ist zunichst eine
Tatsache, die zur Kenntnis zu nehmen ist. Umgekehrt ist diese Tatsache aber
auch ein Geschehen, das auf seine Weise sagt, wer wir Menschen sind, wie
und wohin wir uns bewegen, und was die Griinde, Motive, und Erfahrungen
sind oder sein konnten, die hierbei maBgebend sind. Die Bedeutung dieses
Geschehens, das zwar nicht ohne Wissen und Erkenntnis moglich ist,
gleichwohl aber dem Wissen und Erkennen vorausgeht, liegt in den Kon-
sequenzen, die sich daraus fir den Sinn und die Gestaltung des Menschseins
ergeben. Bevor wir jedoch iber die Konsequenzen nachdenken, empfichlt
es sich nach den Perspektiven zu fragen, die sich erdffnen, wenn wir auf
unser Verlangen und die Erfahrungen der Liebe achten.

Cusanus ist der Meinung, dal3 die Liebe, die wit in der Art und Weise
beobachten, wie Menschen zueinander hinfinden und nach den Dingen stre-
ben, die sie besitzen méchten, deutlich macht, »dal3 nichts erstrebenswerter
ist als die Liebe«.” Liebe bedeutet Freude und Gliick. »Ohne Liebe und
Eintracht geht alles zugrunde«. Wo Liebe und Freude fehlen, verkiimmert
das Leben. »Das, was das Leben mit Freude und GenuB erhiilt, ist die Liebe,
mit der verglichen nichts gedacht werden kann, das siier und besser wire«.”
Am Beispiel der Liebe in dieser Welt kénnen wir erkennen, »wie dort, wo
alles den Liebenden gemeinsam ist, alles zur Liebe hinzugefiigt wird. Der
Arme besitzt alles, was der Reiche besitzt, sofern zwischen beiden wirkliche
Liebe herrscht«.™

*' Quare humana natura de se est ut oculus, qui secundum Adam est ut oculus talpae,

secundum Christum ut oculus aquilae. Sermo CVIIL: N. 10.

Amor naturalis ostendit non esse quicquam amore desiderabilius. Sermo CCXLI (238): V.,
fol. 166,

Nam sublato amore et concordia omnia ruunt. Sublato amore et delectatione omnis vita
sensibilis est in tristitia et morte et deficit. Id igitur, quod praestat vitam cum laetitia et
delectatione, amor est, quo nihil dulcius, nihil melius potest cogitari. Unde fons tanti boni,
ex quo effluit vita seu laetitiae et delectationis motus, exsuperat omnem sensum et est quies
omnis motus et melius quam cogitari possit. Ecce in similitudine amoris naturalis per-
venitur ad aliqualem gustum seu cognitionem caritatis, quae Deus est. Ebd. V,, fol. 166™.
Nonne videmus in amore mundi quo modo omnia adiciuntur amori, ubi omnia sunt com-
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Die Liebe ist dem Feuer gleich, das in seiner Glut die schwarze Kohle
und das dunkele Eisen in gleiBendes Licht verwandelt. »Wer liebt«, sagt
Cusanus, »sieht in dem, was er wirklich liebt keinen Makel, jedenfalls solange
nicht als er in Liebe beim Geliebten bleibt. Schwindet dagegen die Liebe,
dann sieht er«. In der Tat »verdeckt die Liebe nicht den Defekt, sondern
verblendet den Liebenden, dem sie den wahren Blick nimmt, da der Lie-
bende die Dinge nicht dem wahren Urteil des Denkens entsprechend, son-
dern dem Affekt nach wahrnimmt«® Gleichwohl ist die Liebe »ein wun-
derbares Ding, da sie sich ins andere, und das andere in sich verwandelt.”

Das Verlangen und die Liebe, die sich im Bereich des auf die Welt be-
schrinkten Lebens zeigen, sind freilich nur ein Aspekt der Liebe und des
Verlangens, von denen der Mensch betroffen ist. So gibt es neben und vor
dem natiirlichen Verlangen und der Liebe, die diesem Verlangen entspricht, die
Verlangen der geistigen Seele, die im amor intellectnalis beziehungsweise im amor
rationalzs, d. h. der geistigen Liebe vereint sind, und in der Liebe zur Wahrheit,
zur Schonheit, zur Gerechtigkeit, zum Guten, zum Nichsten ihren Ausdruck
finden. Von dieser Liebe, »die geistiges Leben ist«, sagt Cusanus in der Predigt
Ministrat nobis fratres, daB sie im Unterschied zur Liebe der Tiere, caritas ge-
nannt werde.”’ Caritas erscheint, wo die Liebe zur Weisheit das Leben be-
stmmt und »den Menschen Gott wohlgefillig macht«.” Diese ist Caritas,
sofern letztere wesentliche Anziehung bedeutet, die Gutheit ist.”

munia amantium et omnia habet pauper quae dives, si inter eos est perfectus amor. Ebd.

V,, fol. 167%.
* Non enim videt amans defectus eius quod valde amat stante amato in amore; sed cessante
amore tunc videt . . . amor mundi non operit defectum, sed excaecat amantem, a quo tollit
verum visum, quia amans non videt secundum verum iudicium intellectus sed secundum
affectum. Ebd. V,, fol. 167™
Nam sicut quis omnia linquit, ut se conservet, ita amans cum non sit laete et vitaliter in
seipso nisi in amato, amicus enim est alter ego, ideo vere amans omnia linquit propter
amatum, ne se linquat in altero. Mira res est amor convertens se in alterum et econverso
alterum in se. Amor vis est altissimi spiritus, qui intrans in ratdonalem spiritum supra
omnem naturam facit ipsum virtuosum, ut sui unitatem multiplicet et alteritatem identificet.
Sermo CCLIII (250): V,, fol. 1927
Ideo spiritus ille, qui ex amore in amando fortificatur, pascitur et crescit, unitive seu ad-
haesive et aeternam laetitiam adipiscitur. Et sicut de pulchritudine dixi, ita de sapientia aut
iustitia aut veritate concipe, quia sunt nomina Dei, qui est ipsa absoluta amabilitas, quae
dicitur et bonitas, veritas, sapientia, etc., quae amantur per spiritum rationalem, qui quidem
rationalis amor est intellectualiter vivens et ad differentiam amoris brutalis caritas appella-
tur. Serme CCLXXX (277): V,, fol. 266
Bowaventura, In Sent. I dist. 17 pars 1, q.3; von Cusanus zitiert in Sermo XXXVII:
h XVIL, N. 17, Z. 10.
Amor sapientiae, quae dici potest caritas sive essentia attractiva sive bonitas. Sermo CLVIIL:
N. 10.
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Beide Arten des Verlangens und der Liebe sind immer schon mitgemeint,
wenn es heillt, dal3 es »ohne Liebe kein Leben gibe«. Sie bilden aber ein
Spannungsfeld, das es rechtfertigt von einer doppelten Liebe beziehungs-
weise von einem doppelten Verlangen zu sprechen. »Der Mensch, so sagt
Cusanus in der Predigt Crucifixus resurrexit, »ist aus zwei Arten der Liebe
zusammengesetzt; aus der Liebe zum Sinnlichen oder Sichtbaren, und aus
der Liebe zum Unsichtbaren. . . Aus einem doppelten Verlangen besteht der
Mensch, dessen Natur in der Einheit der Person erhalten bleibt«.” Dem
entsprechend ist auch die Freude (delectatio), die das Werk der Liebe ist," ein
»Zeichen, daB der Geist der Caritas die Seele bewohnt«*” wihrend umge-
kehrt die Unzufriedenheit Zeichen eines neidischen und tuberheblichen Gei-
stes ist.” Gibe es den Ring des Gyges, oder wie Cusanus sagt, den Stein, der
seinen Triger unsichtbar werden ld6t, dann konnte man mit ihm die Liebe
vergleichen, die als Caritas allen Schmutz und alle Schande fir immer zu-
deckt." Auch kénnte man sie als »gottliches Elixier bezeichnen, das den
Menschensohn in einen Gottessohn verwandelt, indem es aus dem Etr-
densohn einen Himmelssohn macht«.”® Der Umschlag von der einen in die

“ Sine amore non vivitur. Homo ex duobus amoribus componitur, scilicet ex amore sensi-

bilium seu visibilium et amore invisibilium. Visibilia enim sunt temporalia et invisibilia
perpetua, uit ait Apostolus: Vitia sunt contra virtutes. Vitia sunt temporalia, virtutes per-
petuae. Amor temporalium usque in odium seu contemptum aeternorum est vitiosus, et
venit de concupiscentia carnis, quae est de hoc sensibili mundo, et est ex Adam. Amor
aeternorum est virtuosus, et venit de desiderio intellectualis spiritus, qui non est de hoc
mundo sed venit de coelo. Ex duplici igitur desiderio componitur homo, et manet utri
usque natura in unitate personae seu suppositi humani. In hac copula mulier, scilicet carnis
concupiscentia laborat, ut vir, scilicet concupiscentia spiritus sibi amore alligetur et ponat
ipsam finem suae concupiscentiae, ut non aliud quam voluptatem sensibilem concupiscat,
ut fiat ejus desiderum penitus carneum et ipsa dominetur viro. Sermo CCXLV (242): V,,
fol. 1797, 179,
1 Sermo CCLXXXIII (280): V,, fol. 270,
2 Sermo CCLXXXII (279): V,, fol. 269™.
® Murmuratio signum superbi inhabitantis superbi et superbi spiritus. Ebd. V,, fol. 269",
Caritas est ut [Gygis] lapis qui reddit hominem invisibilem. Nam foeditatem et nuditatem
catitas, quae operit multitudinem peccatorum, operit, et non apparet aliqua macula sicut
niger carbo aut nigrum ferrum in igne non apparet nigrum sed secundum luciditatem ignis
lucidum. Sermo CCXLI (238): V,, fol. 166™ [p, fol. 138", Z. 27]. Vgl. dazu 1 Petr 4, 8: »Die
Liebe bedeckt die Menge der Siindenc.
Dico etiam caritatem posse nominari elixir divinum. Dicunt enim quidam esse quandam
medicinam, quae omnia mutat in aurum, quae vocatur elixir Arabice. Sic caritas non solum
cooperit, sed transmutat filium hominis in filium Dei, faciendo de terrestri caelestem. Nam
qui habet perfectam caritatem, ille habet aurum ignitum probatum locupletans. Nam adeo
est locuplex, quod regnum caelorum emere potest, quoniam virtus illius auri complicat
valorem arboris vitae in medio paradisi et omnium fontium vitae aquarum civitatis novae
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andere Liebe ergibt sich aus der Art des Geliebten, das im etsten Fall ver-
ginglich, und im zweiten Fall unverginglich ist, und damit das Lieben und
die Licbe zwischen Zeit und Ewigkeit riickt.*

Jerusalem atque totius regni. Nonne videmus in amore mundi quo modo omnia adiciuntur
amoti, ubi omnia sunt communia amantium et omnia habet pauper quae dives, si inter €os
est perfectus amor. Caritas autem efficit amantem ipsam suum filium. Sicut justidam ha-
bens fit filius iustitiae et nominatur ab ea iustus, sicut habens humanitatem ab ea nominatur
homo, et est veraciter id quod nominatur, sic caritas exsistens in spiritu nostro facit nos
filios caritatis. Caritas autem Deus est. Sumus igitur filii adoptionis per caritatem, quia ipse
Deus prius dilexit nos quam nos ipsum. Elegit igitur nos. Haec electio caritas est. Sic caritas
est adoptio filiorum Dei. Sed filius habet haereditacem patris. Unde regnum Patris possidet
unusquisque in caritate. Licet sit unum, omnes filii ipsum simul et quisque in solidum
possidet, sicut omnes vident faciem Patris qui in caelis est, et quisque per se ex integro.
Aurum igitur, de quo hic in themate, quod transivit per ignem et probam, potest intelligi
aurum per spiritum omnipotentiae ignitum et probatum. Nam vis elixiris, quae dat virtutem
ad se convertendi, addita auro facit ipsum ignitam, et per probam videtur quo modo hoc
aurum per igneum spiritum in eo fixe habitantem induit virtutem convertendi alia metalla in
aurum. Si perfecta caritas non solum operit foeditatem et infirmitatem sicut amor sophi-
sticus, sed plumbeas et stagneas atque cupreas virtutes ct operationes transmutat in au-
reas. . . Sermo CCXLI (238): V,, fol. 167%, 167®.

“  Attende quomodo ait, quod vita aeterna est cognoscere. Vivere est motus delectabilissimus,
qui non est sine amore. Delectatio enim est opus amoris. Unde in vita aeterna est cognitio,
quae amor. Intellectus enim quodam naturalissimo amore scire desiderat, et hoc desiderium
est, quod in se gestat veritatem, quia qui scire desiderat, veritatem scire desiderat. Scire
igitur hoc desiderium est apprehendere desideratum in desiderio. Unde qui concipit Deum
csse caritatem et finem desiderii, scilicet bonitatem, ille videt quomodo in apprehensione
caritatis satiatur desiderium animae. Hoc desiderium est spiritus, in quo uniuntur potentiae
illae rationalis animae in suo supremo, quae in ratione discurrente sunt separatae ab invi-
cem. Unde cum dico vitam aeternam esse cognitionem caritatis, et tu ad cognitionem
tantum respicis, occurrit tibi in cognitione esse vitam acternam, et sic in intellectu. Et
quando respicis ad caritatem, scilicet quomodo amor seu caritas est in voluntate seu affec-
tione, occurrit tibi quod vita aeterna sit in voluntate, quia amor ut amor non cognoscitur
nisi amando. Sed dum te elevas ad illam simplicitatem, ubi idem est intelligere et amare,
concipis has potentias animae nostrae, scilicet intelligere et amare, in felicitate ultima coin-
cidere. Ideo inquantum beata anima amat, tantum intelligit, et econverso quantum intelligit,
tantum amet, cum felicitas illa sibi adveniat ab eo, ubi idem est intelligere et amare et qui
felicitando animam non se plus communicat intelligendo quam amando. Et ut clarius hoc
capias, considera quomodo anima rationalis habet has duas potentias in hoc mundo diver-
sas, ut per unam omnia in se colligat, et est intellectus intus seu in se legens seu omnia in se
intus ligans, et per aliam, per quam ad omnia progreditur ad extra et se ad omnia ligat, uti
est voluntas seu amor. Per illam enim se omnibus unit et ligat se ad omnia. Sed dum est
felix, Deum habet, in quo in se omnia habet, et ipsa est in ipso omnibus unita, et hoc est
idem, scilicet omnia esse in ipsa et ipsam in omnibus, quia Deum habet, in quo ommnia et
qui pariter in omnibus. Sere CCLXXXIII (280): V,, fol. 2TOR 2T 18
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3. Gottesliebe und Nichstenliebe

Das Bild der Licbe, das sich aus den unterschiedlichen Bewegungen des
Vetlangens ergibt und aufbaut, gestattet es nicht, die Liebe zu lokalisieren
oder eindeutig zu definieren. Eher kénnte man sagen, daf3 der Sinn der
Liebe als Fluchtpunkt jedes einzelnen Bildelementes sowie des ganzen Bildes
pegenwirtig ist.” Als Ereignis, das in unterschiedlichen Formen des Ver-
bundenseins zum Ausdruck kommt, ist Liebe ebenso unverfiigbar wie das
Verlangen, das mit diesem Ereignis verbunden ist. Jede Form der Liebe hat
in diesem Sinn ihre Berechtigung, so daB man im Grunde genommen nur
sagen kann: So ist es. Beachtet man dagegen, dall der Mensch, der von
Natur aus gliicklich sein méchte,* sich zu seinem Streben und Verlangen auf
unterschiedliche Weise verhalten kann, dann folgt daraus nicht nur, dal3 es
verschiedene Arten der Wertschitzung, der Liebe und des Gliicklichseins
gibt, sondern dafB} diese in ihren gegenseitigen Beziehungen sowohl auf die
Méglichkeit einer gemeinsamen Liebesverkniipfung hinweisen als auch
selbst wiederum, d. h. sofern es dem freien Willen gegeben ist, sich fiir seine
eigenen Bewegungen und Wege zu entscheiden, in unterschiedlichen Kon-
figurationen miteinander verbunden werden kénnen, die dem Sinn der Liebe
mehr oder weniger angemessen sind.”

Die unterschiedlichen Erfahrungen mit der Liebe machen es notwendig,
zwischen einer geordneten und einer ungeordneten Liebe zu unterscheiden,
und die wahre Liebe von der entfremdeten Liebe, d. h. dem alienus amor,”
abzuheben.” In uns gibt es einen Streit, in dem Geist und Fleisch als Gegner
auftreten, und in unablissigem Krieg miteinander verwickelt sind.”* »Die

. Cf1 Bocken, Toleranz und Wabrheit bei Nikolaus von Kues, in: Ph] 105 (1998) 261ff.

# Humana natura desiderat felicitatem, quae Deus est. Sermo CCLX (257): V,, fol. 204",

Vgl. dazu die Diskussion um die prima intentio und die secundae intentiones bei K. KREMER,
Phitasaphische Uberlogungen des Cusanns zur Unsterblichkeit der mensohlichen Geistseele, in: MFCG 23
(1996) 44-47, 68-70.

% Sermo CLIII (146): V,, fol. 50,

3! Amor motus est animae. Aut igitur movetur ordinate, tunc movetur recte et iuste ad alium,
quem amat, scilicet Deum et proximum. Si inordinatus, tunc movetur reflexe et curve ad
seipsum retorquendo, ita ut omnia propter se diligat et seipsum finem constituat. Ex quo
surgit omne peccatum mortale. Sermo CCIX: h XIX, N. 4, Z. 7-14.

Sed quia intelligentia nostra, quae est in corpore subdito peccatis, nisi dirigeretur a separata
intelligentia, semper sequeretur passiones corporales, ideo adest angelus, qui nos sursum
movet, ut desideremus illa, quae sunt naturae intellectualis, et incitat motum rationalem ad
aeterna, Alius est motus animalitatis, cui terrena placent, et illum motum princeps te-
nebrarum inspirat. Et haec est concertatio in nobis, quia experimur rationem et sensum
quasi adversariis principibus [subesse et bella indesinenter gerere]. Sermo CCXLVI (243): V.,
fol. 180%™ [p, fol. 1467, Z. 43].
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zeitlichen Verlangen halten die Seele von den geistigen Vetlangen ab«.” Die
Schwiche des Menschen, die in diesem Streit sichtbar wird, ist aber auch ein
Indiz seiner Stirke. Cusanus verweilt bei dem Gedanken, dall »Gott Mann
und Frau geschaffen und sie im Sakrament der Einheit des Fleisches auf die
Vollendung des groBen Sakramentes hin miteinander verbunden hat, das in
der Finheit des Geistes besteht«™

Die Kehrseite der Spannung zwischen dem Ewigen und Zeitlichen, die
der Méglichkeit, dem Zeitlichen zu verfallen, vorausgeht, besteht in der
Freiheit, sich dem Ewigen zuzuwenden und nach einer Synthese von Zeit
und Ewigkeit im Dauerhaften zu streben. Da das menschliches Verlangen im
eigenen Sein und in der Ordnung, die dem Menschsein entspricht, zur Ruhe
kommen will, gleichwohl aber nicht zur Ruhe kommen kann, weil die Liebe
den Liebenden iiber sich hinausreiBt und »die ganze Welt nicht reicht, um
das Verlangen zu erfiillen,” ist es sinnvoll und auch notwendig, um auf der
einen Seite die Liebe als Gott und Gott als Liebe anzusprechen, und dem
auf der anderen Seite die dilectio proximi, die Liebe zum Nichsten, die als
dilectio Wertschitzung, Achtung und Liebe miteinander verbindet, gegeniiber
zu setzen und diese als Vermittlung der Gottesliebe zu begreifen.

Wer Gott liebt, der die Liebe oder die Caritas ist, liebt die Liebe und
bleibt in der Liebe.”® Begreift man, daB Gott die Liebe ist und das Ende aller
Vetlangen, d. h., dall er Gutheit ist, dann sieht man, »dall im Erfassen der
Liebe der Hunger und das Verlangen der geistigen Seele gesittigt wird. Die-
ses Verlangen ist der Geist, in dem die Vermdgen der rationalen Seele im
héchstem Verlangen vereint werden. Diese Vermégen sind im diskursiven
Verstand voneinander getrennt.”’” »Wer das Ewige dem Zeitlichen, und das

¥ Desideria temporalia seu saecularia avertunt animam a desideriis spiritualibus et a regno

vitae suae, quod non est de hoc mundo. Vide quam impii sunt qui sub fucata pietate
condescendunt saecularibus desideriis, quemadmodum hodie paene omnes faciunt, etiam
qui abnegarunt saecularia desideria. Sermo CCLXI (258): V,, fol. 206**.
> Unde est considerandum consequenter, quo modo Deus »masculum et feminam creavit« et
eos in sacramento unitatis carnis junxit ad finem wmagni sacramenti«, quod in unitate
spiritus consistit. Sermo LXIX: N. 18.
Semper enim vellet id quod intelligit plus intelligere et quod amat plus amare etc,, et
mundus totus non sufficit sibi, quia non replet desiderium intelligendi eius sicut obiectum
unum sufficit sensui. Nihil igitur sufficit intellectui nisi Deus, a quo habet esse et cuius est
imago. Nam viva imago vita intellectiva non potest quietem nec in se nec in alio aliquo
habere, sed solum in exemplari ut in sui ipsius principio, causa et veritate. Ser-
mo CCLXXXVIII (285): V,, fol. 279,
Et si recte advertis, amor Dei non est quasi quis amet aliquod amatum aliud ab amore seu
ubi non coincidit amor et amatum. Deus amor est sive caritas. Qui Deum amat amorem
amat. Sermo CCXXIII (220): V,, fol. 144™.
(Ich wiederhole den bereits zitierten ‘Text): Unde qui concipit Deum esse caritatem et finem
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Unverderbliche dem Verderblichen vorzieht, der wird durch die Schwerkraft
des Geistigen zum Ort der Ruhe oder der Unsterblichkeit hin in Bewegung
versetzt«.” yWir finden in uns das Lichtg, so heiB3t es in der Predigt Vénz filius
hominis quaerere et salvum facere, »in dem wir erfahren, daBl in uns die Weisheit
wohnt. Wir erfahren dies auf Grund des ewigen Gesetzes, das in uns leuchtet
und uns gebietet, dem anderen das zu tun, was wir uns selbst wiinschen«.”

Cusanus verbindet den Sinn der Liebe aufs engste mit der Goldenen
Regel. Er formuliert diese Regel sowohl positiv als auch negativ: »Wovon du
méchtest, daB es dir zugefiigt werde, das fiige dem anderen zu«.” »Wir sollen
dem anderen nichts zufiigen, auBer das, von dem wir wollen, daBl es uns
zugefiigt werde«,” oder wic es in der Predigt Domine, adinva me heilit, man
soll »dem anderen nicht zufiigen, was et selbst nicht erleiden méchte«.”” Die
Bedeutung der Goldenen Regel ist die Zusammenfassung des Liebesgebots,
das »der Weg zur Wahrheit und zum Leben ist«.”

Es fillt auf, daB (soweit ich sehe) Cusanus nirgends davon spricht, da3
der Nichste um seiner selbst willen zu schitzen und zu lieben sei. Zwar
stellt Cusanus ausdriicklich fest, dal} jemand »der den Nichsten eines Vor-
teils wegen oder aus Brauchbarkeitsgrinden« liebt, »das Gebot der
Nichstenliebe nicht erfullt, sondern statt Gott sich selbst liebt, da »er sich

desiderii, scilicet bonitatem, ille videt quomodo in apprehensione caritatis satiatur desiderium

animae. Hoc desiderium est spiritus, in quo uniuntur potentiae illae rationalis animae in suo

supremo, quae in ratione discurrente sunt separatae ab invicem. Sermo CCLXXXIII (280): V,,

fol. 270",

Qui igitur aeterna praefert temporalibus et incorruptibile corruptibilibus, ille movetur pon-

dere intellectuali ad locum quietis, scilicet ad immortalitatem. Deus quia est ipsa iustitia, est

locus quietis et immortalitatis. Dicitur inhabitare immortalitatem, quia ita est justus quod est

ipsa iustitia. Non est iusto cruciatus pati proper ustiiam. Nam hoc pati est crescere in ipsa

justitia, quae dat iusto esse. Anima, quae cognoscit quid fustum, ipsa se potest iustitiae plus

et plus conformare. Sola igitur intellectualis substantia potest augeri sine termino, sicut ars

se ipsam auget assiduacione operis. Sermo CCXLVIII (245): V,, fol. 183

Et nota, quae est nobilitas rationalis spiritus! Nam oportet, quod in ea sit mansio Sapientiae,

quae alibi manere non potest. Veritas non habet mansionem nisi in intellectu. Reperimus in

nobis lumen, in quo experimur in nobis habitare Sapientiam. Ex lege enim aeterna, quae in

nobis lucet et mandat alteri fieri id, quod nobis optamus, hoc experimur. Et nota, quod

sicut domus, quae est locus habitationis creaturarum, transfertur a sua prophanatione ut sit

»domus Dei, sic anima rationalis per Sapientiam aedificata demum transfertur, ut sit domus

Sapientiae. Sermo CXXIV: h XVIIIL, N. 8, Z. 1-13.

% Quod tibi vis fieri, alteri fac. De coni. 11, 17: h 111, N. 183, Z. 4.

' Quod non faciamus alteri nisi id quod vellemus nobis fieri. De pace 16: h VII, N. 59; 8. 55,
Z.13-14.

62 Alteri non facere quod ipse non vult pati. Serme CCLXXII (269): V,, fol. 231"

% Tn nobis est lex aeterna ut [in] sua imagine, quae est via ad veritatem et vitam. Sermo LXXI:
demnichst in h XVIIL, N. 3 [p, fol. 66, Z. 28].
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selbst im Nichsten liebt«.®* Aber nicht minder ausdriicklich ist er in der
Auffassung, daB Nichstenliebe Gott im Bild zu lieben bedeutet, und ein
Abglanz der wahren Liebe sei.”” Die Lésung dieses Problems zeigt sich in
der Analyse der Selbstliebe. »Darin, dafl die Seele sich dem angleicht, was sie
liebt, und wenn sie sich liebt, sie sich an sich selbst angleicht, liebt sie, da sie
ihr Sein und Leben nicht von sich erhalten hat, nicht sich selbst, wenn sie
sich liebt. Liebt sie dagegen Gott, von dem sie ihr Sein und Leben empfan-
gen hat und dessen Bild sie ist, und liebt sie sich selbst nicht so sehr, dal3 sie
jenen nicht noch mehr lieben wiirde, dann liebt sie sich selbst«® Da ich
selbst nichts habe, und da auch der Nichste nichts besitzt, das beide nicht
von Gott hitten, kann ich mich selbst ebenso wie den Nichsten nur waht-
haft lieben, wenn ich Gott liebe. Was Selbstliebe und Nachstenliebe mitein-
ander verkniipft, ist demnach das gemeinsame Menschsein, sofern dieses
seinem Ursprung entsprechend Sein von Gott und Gottes lebendiges
Bildsein ist. Kurzum, »wenn ich den Menschen liebe, der so wie ich selbst
Gott zum Vater hat, dann liebe ich in ihm den Vater, dessen Bild er ist«.®
Und »wenn ich Gott liebe, so wie ich soll, von ganzem Herzen, mit ganzer
Seele, aus ganzem Geist, aus allen Kriften, dann liebe ich nichts, das ich
nicht in Gott liebe und in dem ich nicht auch Gott liebe. Und das andere
Gebot der Nichstenliebe ist diesem gleich, wie Christus sagt«.®

 Habet complacentiam, qui igitur diligit proximum non propter Deum sed propter utile aut

commodum quodcumque, non adimplet mandatum nec est in caritate Dei sed suiipsius,
quia se diligit in proximo. Semze CCXLI (238): V,, fol. 166™.

Dilectio proximi est diligere Deum in imagine . .. dilectio autem proximi est similitudo
caritatis. Sermo CCXLI (238): V,, fol. 166™.

Ex quo autem anima se conformat illi, quod amat, et dum se amat, se sibi conformat, et
quia a se non habet ut sit et vivat, non se amat, quando se amat. Sed si Deum amat, a quo
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habet esse et vivere, cuius est imago, et se non amat, ut illum magis amet, tunc se amat, ut
Augustinus super Iohannem homilia CII pulchre deducit. Non potest autem anima Deum
amare, nisi in ipsa sit forma Christi, qui solus nos instruit verbo et exemplo quomodo
Deum Patrem amare possumus, scilicet per eius formam et imitationem. JSer
mo CCLXXVII (274): V,, fol. 245®, 245, — Nihil habet homo, quod sit suum, nisi id quod
a Deo non habet, et hoc est nihil. Sermo CCLXIV (261): V,, fol. 212

Dilectio proximi est diligere Deum in imagine. Cum diligo hominem, qui uti ego Deum
patrem habet, in ipso diligo patrem, cuius gestat imaginem. Sermo CCXLI (238): V., fol. 166™.
Sicut si Deum diligo ut debeo, scilicet ex toto corde, tota anima, tota mente et ex omnibus
viribus, tunc nihil utique diligo, quod in Deo non diligo, et in quo Deum non diligo. Et
aliud mandatum dilectionis proximi et simile huic, ut Christus dicit. Sermo CCLXXIV (271):
V,, fol. 2382, Cf. Mt 22, 37-39.

68

i)



SEn unp SovpeEn: Die ETHik pEs NikorLaus von KuUes

4. Die Liebe als Form der unzerstérbaren Tugenden

Indem Cusanus die verschiedenen Aspekte der Liebe in der Gegentiberstel-
lung von Gottesliebe und Nichstenliebe miteinander verbindet, und den
Sinn der Nachstenliebe auf die Goldene Regel zuriickfiihrt, kann er nicht
nur den Veristelungen der Liebe und der Wertschitzung nachgehen, die
aufgrund von Streben und Verlangen im Bild der Wirklichkeit anzutreffen
sind, sondetn auch versuchen, dieses Bild der Dynamik der Goldenen Regel
entsprechend aufzubauen. Im Unterschied zu den verschiedenen Gefiihlen
und Stimmungen, die im Sprechen von der Liebe notwendigerweise durch-
klingen, ist der Hinweis auf die Goldene Regel geradezu ntichtern und er-
nuchternd. Es geht um die konkrete Bestimmung der Gegenseitigkeit, in der
die Begegnung des Menschen mit dem Menschen den Kern des Geschehens
bildet und (ohne dall man im Vorhinein weil}, wie alles beschaffen ist) von
sich aus deutlich macht, wo es hingeht.”

Die Stimme des Gewissens, die im Gebot der Gottes- und Nichstenliebe
spricht, bildet die Wurzel von der her es méglich ist, nicht nur in die Welt
der Glaubenstradition und in die des Philosophierens hineinzuwachsen, son-
dern beide Welten auch auf ihre Wahrheit hin zu tberprifen und — von den
Fliigeln der Liebe getragen™ — in den Ursprung selbst zuriickzukehren. So
heilit es etwa in De pace fidei: »Die gottlichen Gebote sind nicht nur biindig
und allen sehr wohl bekannt, sondern auch allen Vélkern gemeinsam. Das
Licht, das sie uns zeigt, ist der verniinftigen Seele miterschaffen. In uns
selbst sagt Gott, dall wir den licben, von dem wir das Sein empfangen, und
daB wir dem anderen nur das antun, von dem wir wollen, dal} es auch uns

“ Hs muf} nicht eigens betont werden, dal Anwendung und Sinn der Goldenen Regel aufs
engste mit dem Gedanken einer pragmatischen Erprobung des Daseins verbunden sind.
Dabei ist freilich festzuhalten, daB die Wahrheit des Menschseins sich nicht erst im Denken
(tiber den Menschen) zeigt, sondern (so wie das Denken selbst) als qualifizierendes Mo-
ment in der Praxis des alltiglichen Lebens immer schon mitgegeben ist. In seiner Vater-
unser Predigt (Jhesus in eyner allerdemutlichster menscheri) interpretiert Cusanus diesen Sachver-
halt dahingehend, daB alles was Not tut, in der gegenseitigen Vergebung eingeschlossen ist.
,»[Wir] finden nit anders, das wir doen sullen, dan in dijsem artikel. Da steit »Als wir doen
unsern schuldigern<. Dar umb so synt hij alle gesetz Cristi, die wir doen sullen, begriffen:
das is »vergebenc. Cristus leret uns, das Got uns nicht vergifft anders, dan wie »wir verge-
benc. Da merck, das Cristi gesetz is, das »du dues andern, als du willes dir gedaen haben¢*
(nihil aliud invenimus, quod facere debeamus, quam in hoc articulo, ubi ponitur ssicut nos
faciamus debitoribus nostrisc. Ideo hic omnes leges Christi, quae exsequi debemus, com-
plicantur, hoc est »dimittere«. Christus docet nos, Deum nobis non aliter dimittere nisi snos
dimittimus¢. Ibi nota legem Christi esse, ut aliis facias, sicut tibi fieri vise). Sermo XXIV:
h XVI, N. 39, Z. 3-11.

™ Vegl. dazu auch R. Hausst, a. a. O. (wie Anm. 14) 261.
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zugefiigt werde. Die Liebe ist so die Erfiilllung des géttlichen Gebotes, und
alle anderen Gebote werden darauf zuriickgefiihrt«.”

In der Entfaltung des Menschseins stehen uns die verschiedensten Ver-
mégen zur Verfiigung, deren wir uns in unserem Tun und Lassen nicht nur
bedienen, sondern die wir auch zusammen mit dem Menschsein gestalten
kénnen. Diese Vermégen, die Kraft bedeuten und sofern sie im ProzeB ihrer
Verwirklichung niher bestimmt werden, als Fahigkeiten, d. h. als zirtutes, in
Erscheinung treten, sind gleichbedeutend mit den Kiinsten (artes), mit deren
Hilfe wir uns, wie Cusanus dies etwa im letzten Kapitel von De coniecturis
skizziert, je nach Kontext und Niveau in unserem Dasein zu erhalten ver-
suchen und nach Vollkommenheit und Schénheit streben.”” Was diese Fa-
higkeiten, zu denen auch die moralischen Tugenden gehéren, im einzelnen
unterscheidet und miteinander verbindet, ist die Ordnung des Menschseins,
die allen Titigkeiten der menschlichen Natur zugrunde liegt und in deren
Vollendung ihre Erfillung findet. Cusanus wird in diesem Zusammenhang
zwar nicht miude, auf einzelne Fahigkeiten und Tugenden hinzuweisen. Er
unterldBt es aber, daraus ein System zu konstruieren.” Statt dessen konzen-
triert er sich auf die groBen Zusammenhinge, die fiir die Gestaltung des
Einzelnen entscheidend sind. »Es gibtg, so sagt er in der bereits zitierten
Predigt Swadeo tibi, »im Himmel der geistigen Natur ebenso viele Tugenden
wie es Sterne am Firmament gibt, die allesamt ihr Licht von der Sonne der
Gerechtigkeit erhalten und die ohne diesen Geist ganz ohne alle Zierde und
Schénheit, und damit auch ohne Tugend wiren. Denn Tugend ohne
Schmuck und Zierde gibt es nicht. Nur der Geist, der von der Sonne der
Gerechtigkeit ausgeht, kann das gottliche Leben bewirken, das Sohnschaft
Gottes bedeutet«.”
™ De pace 16: h VII, N. 59; S. 55, Z. 10-15.
™ Val. dazu L. Bocken, Waarkeid in beeld. De conjecturele metafysica van Nicolans Cusanus in gods-
dienstfilosofisch perspectief (Nijmegen 1997) 203ff.

Nulla res habet nomen praecisum. Nam in qualibet re reperitur sessentia, virtus, et opera-
tio.. Per operationem devenimus in notitiam virtutis, per notitiam virtutis in notitiam es-

sentiae, scilicet ad notitiam >quia est essentiae a posteriori; et denominamus essentiam ex
ratione virtutis. Sic dicimus animam >animamy, quia reperimus in ea virtutem animandi; ita
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dicimus ipsam >rationems, quia reperimus in ipsa virtutem ratiocinandi; ita dicimus ipsam
mentem, quia intelligit. Etc. Sed quidditas animae non est nominabilis, quia ipsa praecedit
id, quod ratio apprehendit. Unde anima est aliquid, quod habet omnes istas jam dictas et
alias innumerabiles paene virtutes, et ignoratur per omnem rationem, >quidc hoc ssitc. Sic de
deo etc. Sermo XLVII: h XVII, N. 9, Z. 13-30.
™ In caelo igitur naturae intellectualis sunt virtutes multae uti stellae in firmamento, quae
omnes a sole iustitiae habent lucem, sine quo spiritu essent penitus absque omni decore et
pulchritudine et sic absque virtute. Virtus enim absque ornato decore non est. Sed solus
spiritus solis iustitiae efficit vitam divinam, quae dicitur filiatio Dei. Serme CCXLI (238): V,,
fol. 166*, 166*.
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Ich méchte dieses Bild dahingehend interpretieren, dafl es keine Tugend
ohne Gerechtigkeit und Schénheit gibt, so dal man je nachdem ob man der
Gerechtigkeit oder der Schénheit den Vorzug geben will, in dieser oder in
jener das Prinzip und den MaBstab aller menschlichen Fahigkeiten und mo-
ralischen Tugenden sehen kann. Dazu heilt es in De conecturis. »Nichts, das
dem Gesamt angehort, ist zu lieben auBler in der Einheit und Ordnung des
Universums. Kein Mensch ist zu lieben, auBler in der Einheit und Ordnung
der Menschheit. Auch der Gattung nach ist der Mensch nicht hoch zu
schitzen, auBBer in der Einheit und Ordnung der Lebewesen«.”” Oder wenn
wir die Schénheit hervorheben: »Die Schénheit, die lebendiges gottliches
Leben und ewig ist, die selbst das Leben ist, das Gott ist, wollte ihre Hert-
lichkeit, die die Form der Schénheit ist, offenbaren. . . Die Form, die das
Sein gibt, ist nichts anderes als Teilhabe an der Schonheit. . . Die himmli-
schen Tugenden, was sind sie anderes als Schonheiten im Gottesrmch?«

Auch kénnte man hinzufiigen, dal Cusanus, sofern sich die Tugenden
wechselseitig definieren, ebenso gut die Frommigkeit (piesas), die Klugheit
(prudentid) oder die Weisheit (sapientia) in den Vordergrund riicken kann. »Im
inneren Menschen ist der Baum des Lebens gepflanzt. Dieser kann von sich
aus keine Lebensfrucht tragen, auBier wenn er den EinfluB der Sonne der
Gerechtigkeit oder der ewigen Weisheit in sich aufnimmt«.” Sofern es freilich
in allen Fillen um den ProzeB geht, in dem Fihigkeiten und Tugenden ihre
Gestalt erhalten, ist dieser Prozel3 von der Liebe eingeschlossen und getragen,
die Gott ist und als caritas sowohl Gott mit seiner Schopfung als auch die
Geschopfe untereinander und mit Gott verbindet. Dem Prinzip und dem Ziel
nach ist somit die Caritas »die Form oder das Leben aller Tugenden«.”

™ Nihil igitar universi diligendum est nisi in unitate atque ordine universi. Nullus homo
amandus est, nisi in unitate atque ordine humanitatis. Nec est homo generaliter diligendus
nisi in unitate atque ordine animalitatis. Tta de singulis. De coni. 11, 17; Ubersetzung
Dupreé II, 207.

Pulchritudo igitur viva vita divina et acterna, quae est ipsa vita, quae Deus est, voluit
gloriam suam, quae est forma pulchritudinis, ostendere. . . Forma igitur, quae dat esse, non
est nisi participatio pulchritudinis. . . Virtutes caelorum quid sunt nisi pulchritudines in
regno Dei? Sermo CCXLIIT (240): V,, fol. 1697, 169",

Capio igitur in interiore homine plantatam arborem vitae. [De se non potest producere
fructum vitae] nisi influentiam solis iustitiae sive acternae sapientiae in se recipiat. Ser-
mo CLXXIX (172): V,, fol. 79 [p, fol. 997, Z. 11]. Zur Bedeutung der pietas, die Cusanus als
,Mutter der Tugenden® beschreibt, vgl. Sermo CCLXI (258): V,, fol. 206 beziehungsweise
der prudentia, die er als ,Form der menschlichen Tugenden® bezeichnet, Ser-
o CCXLVIII (245): V,, fol. 184 Cf auch Sermo XXIX: hXVIL, N.9, Z.1-9: Si
consideraveritis Deum veritatem esse — qui dixit: ,,Ego sum veritas®, et non dixit: Ego sum
consuetudo! — et ipsum in veritate colueritis et veritatem ipsam amplexi fueritis, statis in eo,
quod accepistisc. Ita quidem de iustitia, pietate, constantia, fortitudine et caritate ipsa idem
intellegatis. Deus enim ipsa virtus est abstractissima, cui nemo servire potest vitiosus.
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In der Predigt Dominabuntur populis driickt Cusanus diesen Gedanken wie
folgt aus: »Alle Tugenden geniigen nicht, um gliicklich zu sein, wenn die
cingegossene Tugend, nimlich die Liebe, die carifas ist, nicht mit dabei ist.
Denn wie die Klugheit die Form aller menschlichen Tugenden ist, so gibt die
Liebe den Tugenden ihre Form, damit sie von der gottlichen Form geformt
sind, die allein Gott wohlgefillig ist. Daher ist die Gerechtigkeit, die nicht
von der Liebe geformt ist, keine wahre und lebendige Gerechtigkeit, son-
dern vielmehr ein defektes Bild von ihr«.”” Oder, um eine Passage aus der
Predigt Alleluia. Veni sancte spiritus zu zitieren: »Die Liebe ist jene Bewegung
des Lebens, in der Ruhe und Freude sind. Wenn die Caritas das Feuet ihrer
Liebe entziindet, ergliht die Seele in lebendiger und unverginglicher’Liebe,
um die géttliche Form zu erlangen. Sie zieht die Seele zur Gleichformigkeit
mit ihr an sich, und zwar so, daB das einmal entziindete Feuer nicht aufhort,
sondern immer groBer wird. Daher verlangt die Seele mehr und mehr da-
nach, der absoluten Wirme angeglichen zu werden, die verzehrendes Feuer
(5 Mo 4. 24) genannt wird. So brennt die Seele darauf, um die Form des
unverginglichen Lebens zu erhalten. Die Caritas ist nimlich die Form der
unverginglichen Tugenden. Die Caritas leuchtet auf in der Gerechtigkeit, die
ihre Form gefunden hat, in geformter Frommigkeit, und in allen einzelnen
Tugenden die vollendet und geformt sind. Daher brennt die Seele, in der das
Feuer der gottlichen Liebe entziindet ist, darauf, um in wahrer Gerechtigkeit
gerecht zu werden, in deren Form, die die Liebe ist, sie vetlangt, gliicklich zu
sein. So ergliiht sie in der Liebe zu allen Tugenden, da in diesen die Form ist,
die sie sucht — so als ob die Tugenden diese eine Form in verschiedenen
Riicksichten jeweils anders benennen wiirden, da es dem Menschen nicht
gegeben ist, sie unter einer einzigen Riicksicht zu begreifen«.*

8 Caritas enim est forma seu vita omnium virtutum. Serzo XLI: h XVIL, N. 22, Z. 2-3. (Fiir den
Hinweis auf diese Stelle mochte ich Herrn Professor Klaus Kremer herzlich danken). Zur
,Koinzidenz* von GerechtigkeitGerechtigkeit und Liebe vgl. P. T. Saxamoto, Die theolsgische
und anthropologische Fundiernng der Ethik bei Nikolans von Kues, in: MECG 10 (1973) 147£f.
Adhuc attende quomodo omnes virtures ad felicitatem non sufficiunt, nisi adsit virtus
infusa scilicet caritas. Nam sicut prudentia est forma virtutum humanarum, sic caritas
format virtutes, ut sint formatae forma divina, quae solum est Deo accepta. Unde iustitia,
quae non est formata caritate, illa non est vera et viva iustitia, sed potius eius imago
deficiens. Sola veritas est permanens. Quare qui induit veram et vivam iustitiam, assequitur
immortalitatem. Nam vera virtus est divina et immortalis et praestat immortalem vitam.
Sermo CCXLVIII (245): V,, fol. 184™.

Caritas enim motus est vitae, in quo quies et delectatio. . . Caritas quando accendit ignem
sui amoris, tunc anima ardet amore vivo et incorruptibili, ut formam divinam nanciscatur.
Allicit enim animam ad sui conformitatem; ac si ignis accensus non cessaret sed semper
cresceret, quia plus et plus appetit absolutae caliditati assimilari, quae dicitur ignis consu-
mens., Ardet igitur anima, ut assequatur [incorruptibilis vitae formam. Caritas est formal
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Der Bezug auf die Caritas bildet den Rahmen, in der sich die Bewegung
der Seele, die Liebe ist, entfalten kann. Einerseits liegt dieser Bewegung das
Erfassen des Wahren zugrunde, das dem spekulativen Denken eigen ist, und
auf absolutes Erfassen des Wahren abzielt, andererseits das des praktischen
Denkens, das durch Beachtung des Wahren unter dem Gesichtspunkt des
Guten zustande kommt, wobei dem Erfassen des Wahren unter dem Ge-
sichtspunkt des Wahren der Hervorgang des Lichtes, und dem Erfassen des
Wahren unter dem Gesichtspunkt des Guten der Hervorgang des Schonen
entspricht.* Fiir Cusanus ist es deutlich, da3 »der Sinn der Schénheit die
Licbe ist und daB die Schénheit geliebt sein will«*”” Dem steht gegeniiber,
daf »die Liebe und Wertschitzung des Nichsten, die dzlectio proxin, ein Bild
der Liebe ist«, die ihrem ersten, groBten und wahren Sinn nach Caritas
genannt wird, und Gott ist.”

Die Bewegung der Caritas, die sich im Sein der Dinge vollendet, schlieBt in
ihrer Kraft alles ein. In ihrer Wirme, die als inneres Feuer und freudiges
Entziicken die Seele belebt,* ist sie, so méchte ich sagen, einem Lichtpunkt
vergleichbar, der (man denke an die fignra paradigmatica in De coniecturis) im
schattenhaften Dasein dieser Welt aufleuchtet und in der Liebe, die uns von
Natur gegeben ist, den Weg zu Gott als Quell und Ursprung allen Seins
erdffnet. »Durch die Liebe gelangen wir zur Erkenntnis Gottes«.” Im Verlan-
gen nach Wissen und Einsicht werden wir von der Wahtheit angezogen, die
im geistigen Verlangen wirksam ist. Zwar ist es richtig, dall man nur das lieben
kann, was man auch kennt, sodal es scheinen kénnte, daB3 niemand Gott zu

incorruptibilium virtutum. Relucet caritas in formata iustitia, relucet in formata pietate, in
formata misericordia atque in singulis virtutibus perfectis et formatis. Unde anima accensa
igne divini amoris ardet, ut fiat iusta vera iustitia, in cuius forma, quae caritas est, quaerit
felicitari. Sic ardet amore sapientiae, amore veritatis et omnium virtutum, quia in ipsis est
forma, quam quaerit, quasi virtutes nominent formam illam unam aliter et aliter secundum
aliam et aliam rationem, cum non sit secundum unicam rationem per hominem intelligibilis.
Sermo CCLXXXV (282): V,, fol. 2767, 276 [p, fol. 185", Z. 29)].

Prima autem processio, quae est in mente est secundum apprehensionem veri. Deinde illud
verum excandescit et accipitur in ratione boni, et sic demum movetur desiderium ad ipsum.
Oportet enim motum desiderii duplicem apprehensionem antecedere: unam quae est in-
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tellectus speculativi, quae est ipsius veri absolute; alteram autem quae est intellectus practici
per extensionem veri in rationem boni. Tunc primo oritur motus desidetii ad bonum. . .
Apprehensioni veri correspondet processio luminis; apprehensioni veri in ratione boni
respondet processio pulchri; motui desiderii respondet processio diligibilis, Ser-
mo CCXLIII (240): V,, fol 168™.

2 Amor est pulchritudinis finis. Pulchritudo vult amari, Ebd. V,, fol. 169"

8 Dilectio autem proximi est similitudo caritatis. Serme CCXLI (238): V,, fol. 166™.

8 Serma CCIVII (254): V,, fol. 198",

8 Sermo CCXLI (238): V,, fol. 166™.
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lieben vermag, da Gott unbekannt ist. Beachtet man jedoch, daB jeder der zu
wissen begehrt, die Wahrheit liebt, die er sucht, dann wird deutlich, dal man,
wie Cusanus sagt, »sofern man die Wahrheit liebt, die man sucht, etwas liebt,
was man nicht kennt, und es zugleich doch kennt, weil man es sucht«.*
Entscheidend an diesem Befund ist nicht die Abfolge von Wissen und Lieben,
sondern die Eigenbedeutung und innere Bewegung der Liebe, die in Streben
und Verlangen mitgegeben sind und das Wissen insofern zur Entfaltung kom-
men lassen als sie ihm vorauseilen und es nach sich herziehen. Cusanus ver-
weist ausdriicklich auf die »Koinzidenz des Wahren und Guten«. Diese zeigt
sich darin, daB »die Liebe (caritas), die Gott ist, in dem Male erkannt wird, in
dem sie geliebt wird, und je nachdem wie sie geliebt wird, von der Liebe
erkannt wird, d. h. daB der Liebende in dem MaBe erkennt, in dem er liebt«.*’
Geht man jedoch davon aus, dall Gott dem Licht der Sonne vergleichbar
seiner unendlichen Erkennbarkeit wegen unerkennbar ist, dann kénnte man
auch sagen, daf wir auf Grund der Nachstenliebe in »Bild und Gleichnis« zur
Gotteserkenntnis gelangen.”® Beide Gedanken erginzen einander. Da Gott die
Liebe ist, und nur der Liebende wei3, was Liebe bedeutet, kann Gott auch
nicht anders als in wirklicher Liebe gefunden werden.”” »Wer behaupten
wiirde, Gott zu kennen, und ihn nicht liebt, ist ein Liigner. Wer Gott liebt,
erkennt den, den er liebt, und der Grad seiner Liebe gibt den Grad an, in dem
er Gott erkennt«.” Auch kénnen wir nicht Gott sagen, und den Nichsten
hassen. »Der verniinftige Geist, der in der Liebe lebt, ist gut und tut nichts
auBer dem Guten. Er liebt alles, haBt nichts, und will keinem etwas Boses.

% Nonne quaerentes scire diligunt veritatem, quam quaerunt? Si autem ipsam diligis quam

quaeris, diligis quod ignoras, et non ignoras quia quaeris. Unde ama veritatem ex toto corde,
tunc fugis mendacium et falsum et omne peccatum, et invenies Deum, quem diligit anima
tua. Deus enim veritas est. Modus igitur apprehendendi scientiam veritatis seu apprehen-
dendi Deum mente intelligentiae est accedere ipsum spiritu desiderii seu amoris. Ser-
mo CCXXXVII (234): V2, fol. 160

Dum dicitur quod nihil incognitum amatur, verum est, nisi coincidant verum et bonum.
Caritas enim, quae Deus est, quantum diligitur tantum intelligitur et quantum diligicur
trantum cognoscitur a caritate et tantum cognoscit diligens quantum diligit. Ideo nota coin-
cidentiam. Ebd. V,, fol. 160™.

¥ Sermo CCXLI (238): V,, fol. 166™.

Nemo scire potest quid sit amor, nisi amans. Neque ipse scit plene quid caritas, licet gustum
eius habeat. Nam quando plus amaverit, tanto melius ipsam comprehendit. Semper autem
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crescit amor; sic et scientia eius. [ta nemo scit nisi qui accipit. Nemo scit quomodo sancti
comprehendunt, nisi qui sanctus. Ille accipiendo comprehendit. Serma CCLXVIII (265): V,,
fol. 221**.

»Qui igitur diceret se Deum cognoscere, et illum non diligeret, mendax essetc Et qui Deum
diligit, cognoscit quem diligit, et gradus dilectionis est ostensio gradus cognitionis. Sermo CLV:
N.2.

X

85



SEm uND SorLLen: Die Etaik pes Nikoraus von KUEs

Vielmehr ist er bestrebt, sich dem Lobe seines Gottes fiir das Heil eines jeden
widmen zu kénnen«.”

Die Liebe, die im alltiglichen Streben nach Erkenntnis impliciter mitge-
geben ist, macht es moglich, daB das Erkannte von der Liebe getragen und
dementsprechend auch verwandelt werden kann. Dagegen erweist sich die
Erkenntnis Gottes als ein ProzeB3, in dem Einsicht und Liebe einander be-
rithren und zusammenfallen. Das Uberraschende in dieser Beziehung ist
nicht die Verwandlung des Gekannten in der Liebe des Menschen, sondern
die Verwandlung des Menschen durch das Geliebte, das im Erkennen Ziel
und Sinn des Erkennens ist. »Wer Gott liebtg, so habe ich Cusanus bereits -
zitiert, »liebt die Liebe«.” Auch muf3 der Mensch, der das Ewige so liebt, daf3
er ins Ewige verwandelt wird, nicht beftirchten, dall beim Aufhéren seiner
Liebe das Geliebte sich in etwas anderes zuriickverwandeln wiirde, sondern
er kann davon ausgehen, daB die wahre Erkenntnis des Geliebten ihn in der
Liebe selbst erhalten wird.” Die Verwandlung, die in Liecbe geschieht, folgt
den Markierungen der Gerechtigkeit. Doch ist es, um genau zu sein, weder
die Gerechtigkeit, noch die Liebe, die ein Mensch besitzt, die ihn zu dem
machen, was er ist, sondern die Gerechtigkeit und die tibrigen Tugenden,
nach denen er in Liebe strebt, die ihm sein Sein in dem Male verleihen, in
dem er Teil der gottlichen Tugenden wird. In letzter Konsequenz bedeutet
dies, daB der Geist, der auf diese Weise Gott anbetet und »sich der dullersten
Demut UberldBt, sich sofern er in sich selbst besteht der Liebe wegen in
Nichts auflést«. Doch gilt von dem, der dies tut, daB er, »wihrend er ins
Nichts tritt, ins vollkommenere Sein hiniibergeht«.”

1 Hinc lex oboedientiae non est nisi rationalis amor seu dilectio, quae lex complicat omnem

rationalem vivendi modum. Amor enim delectabilis vita est; id quod rationalis spiritus
maxime diliget est vita; id quod in ipsa rationali natura maxime vivit est amor, quem
oboedientia ostendit. Unde rationalis amor est ut ametur fons ille, unde habet vitam,
rationem et amorem, quia amare fontem vitae est vivere in laetitia. Et hic amor per ma-
ximam oboedientiam ostenditur, quam omnes virtutes consequuntur. Unde ille rationalis
spiritus vivens in caritate est bonus et non nisi bonum facit, omnia diligit, nihil odit et non
vult malum alicui, sed se pro salute cuiuslibet posse in Dei sui laudem impendere optat.
Visitat autem Verbum rationalem spiritum, qui rationalem ab eo recepit virtutem. Verbum
enim Dei logos est seu ratio rationum. An igitur rationabiliter vivat et fructificando crescat
et ad Verbi Dei conformitatem accedat, inquirendo experitur. Sermo CCLXXIX (276): V,,
fol. 2502, 251

2 Sermo CCXXIII (220): V,, fol. 144

% Der Grund fiir diesen sUmschlage ist die trinitarische Struktur der Gottesliebe, die als amor

amans amabilis sowohl Subjekt und Objekt der Liebe als auch die Verknlipfung beider ist.

Sic Spiritus, qui se dat ad humilitatem ultimam, ut quantum in [se| est in nihilum resolvatur

propter caritatem, ille dum videtur ire in nihiljum], transit in perfectius esse. Ser-

mo CCLXXX (277): V,, fol. 266™ [p, fol. 182, Z. 37).
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5. Zusammenfassung: die Ethik des NvI<

Im Rahmen cusanischen Denkens ist die Ethik ein Problem, das aufs engste

mit dem Wesen des Menschen und der Entfaltung seiner Moglichkeiten

verbunden ist. Je nachdem wie wir uns dem Menschsein zu nihern versu-
chen, kann dieses Problem als Streit der geistigen mit der sinnlichen Natur,
als Einsatz fiir das Gute und Kampf gegen die Siinde und das Bose, als

Gehorsam den gottlichen Geboten gegeniiber, als Nachfolge Christi, oder

ganz allgemein, als Ringen um die MaBstibe im Entwurf und in der Ver-

wirklichung der eigenen und gemeinsamen Menschenwelt beschrieben wer-
den.” Da der Mensch in seinem Gewordensein das ist, was er werden
kann,” ist er nicht nur »das MaB der Dinge«,”” sondern auch ein Konnen,
das sich in Tun und Wollen zu sich selbst und der ihm eigenen Wahrheit
verhilt. Im Vorgriff auf diese Wahrheit, die aus der Erinnerung an ihre

Gegenwart Gestalt erhilt, verschmelzen Sein und Sollen insofern als die

gedachte Ordnung menschlichen Daseins sowohl die Wirklichkeit bedeutet,

die es zu verwirklichen gilt, als auch die Wirklichkeit ist, die im gegliickten

Dasein immer schon mit vollendet ist. Der Mensch kennt, wie Cusanus

wiederholt feststellt, ein ihm miterschaffenes Urteil, durch das er im Prinzip

das Gute vom Bésen, das Schone vom HaBlichen, das Gerechte vom Un-
gerechten, das Wahre vom Falschen zu unterscheiden vermag. Die Koinzi-

denz des Seins, das im Sollen zum Ausdruck kommt, mit der Tat, die im

Sein vollendet wird, bezeichnet eine Dimension im Ganzen dessen, was die

Entfaltung des Menschseins vorwegnimmt und einschlief3t. Die Dimension

im Ganzen ist insofern aber auch Teil des Ganzen als dieses in anfinglicher

Einfaltung der Kraft nach alles ist und auf vorgingige Weise von seinen

Entfaltungen nicht verschieden ist. Die Wirklichkeit der Ordnung gibt sich

im Streben zu erkennen. Das Konnen, das sich zu sich selbst verhilt, ist in

seinem Tun immer auch in sich zuriickkehrende Bewegung. Der Vollzug

dieses Selbstverhiltnisses besteht seinem Kern nach in der dilectio Dei et
proximi, die sich in dem MaBe entfaltet, in dem das Gute erstrebt und getan,
und das Bése vermieden und iiberwunden wird.

% Vol. dazu P.'T. Saxamoro, Die Theologische und anthropologische Fundiernng der Ethike bei Nikol-
ans von Kues, in: MFCG 10 (1973) 138151 sowie seine These (der ich mich anschlieflen
mochte), ,,daB [Cusanus] die antik-mittelalterliche Verselbstindigung einer theologia naturalis
und ethica naturalis gegeniiber Offenbarung und Gnade nicht fortzusetzen beabsichtigte,
sondern eine neue Vernunft und Glauben umfassende christliche Weltanschauung in-
tendierte” (143). Vgl. dazu M. HoenEn, Trinitit und Sein (wie Anm. 14) 221.

% Cf. De ven. sap. 3: h XII, N. 7, Z.13-14; N. 8, Z. 4-5: Omne autem quod factum est ex
posse fieri, aut est id quod fieri potest, aut est post illud. . . Quae autem facta sunt id quod

fieri possunt, haec caelestia et intelligibilia nominantur.
7 De beryl: h 2X1/1, N. 6, Z. 1.
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Die Dinge, so kénnte man mit Cusanus auch sagen, sind aus dem Nichts
ins Sein gerufen, dem sie durch ihre Form angehéren. Sie sind wirklich,
sofern sie vom Sein stammen und ins Sein zuriickkehren. Es ist die Form,
die das Sein gibt, das sie selbst als Form von der Form der Formen (d. h.
von der absoluten Form) empfangen hat. In der Rastlosigkeit des Existie-
rens erweist sich das Sein als Ort der Ruhe und Ziel allen Strebens. Das Sein
selbst ist der Ort, den alle Dinge suchen. Was den Menschen darin von
anderem Seienden unterscheidet, ist das Vermdgen, sich am Rufen zu be-
teiligen. Als dem Schopfer seiner Welt ist es ihm gegeben, durch Kunst-
fertigkeit sein Leben zu verbesseren. Der Mensch hat unter und zusammen
mit den verschiedenen Kiinsten auch die des ethischen Lebens entdeckt, in
der es ihm »dank seiner Talente und mit gottlicher Erleuchtung« mehr oder
weniger gelungen ist, »sich an einem tugendhaften Leben zu erfreuen und in
Frieden selbst zu regieren«.” Zu diesen Kiinsten fiigt sich die in gottlicher
Autoritit und Offenbarung begriindete Religion, sofern »sie den Menschen
dazu befihigt, Gott zu gehorchen: durch Ehrfurcht und Liebe zu Gott und
zum Nichsten, und in der Hoffnung, die Freundschaft Gottes, der das
Leben gibt, zu gewinnen, um so ein langes und friedliches Leben in dieser
Welt und ein frohes und gottliches in der nichsten Welt zu erlangen«.”

Die Ethik des Nikolaus von Kues kann, wenn wir uns auf die Liebe
konzentrieren, als eine Ethik des Strebens und des bedirftigen Verlangens
beschrieben werden, in der sich das Sollen aus dem Sein ergibt, mit dem der
Mensch urspriinglich und im Sinne geistiger Vollendung verbunden ist. Dem
desiderium naturale, das Leib und Seele umfaf3t und in der Liebe zur Wahrheit
das Zentrum allen Verlangens erfihrt, entspricht die Ordnung alles Seins, die
sowohl in der Schénheit der Welt zum Vorschein kommt, als auch Grund
der dem Menschen eigenen Ordnung, d. h. der menschlichen Kultur, ist.

% Sermo CCXVI: h XIX, N. 12, Z. 17-30: Et quamvis multi suo ingenio aut divina illumina-
tione varias artes invenerunt melius vivendi, ut qui artes mechanicas et seminandi et
plantandi et negotiandi invenerunt, et alii, qui politizandi et veconomizandi regulas con-
scripserunt atque, qui ethicam invenerunt se per mores seu consuetudines habituandi usque
ad acquisitionem delectationis in vita virtuosa et sic se ipsum pacifice gubernandi, tamen
hae omnes artes non serviunt spiritui, sed tradunt coniecturas, quo modo in hoc mundo
cum pace et quietate vita virtuosa et laude digna duci possit.

Ebd. N. 13, Z. 1-8: Est deinde hiis artibus religio addita in divina auctoritate et revelatione
fundata, quae praeparat hominem ad oboedientiam Dei per timorem eius et dilectionem

99

ipsius et proximi sub spe assequendi amicitiam Dei datoris vitae, ut longam et tranquillam
vitam in hoc mundo et in futuro laetam et divinam assequamur. — Zu der hier auftretenden
Spannung zwischen einer theologischen und philosophischen Ethik vgl. H. G. SENGER, Zur
Frage nach einer philosophischen Ethik des Nikolans von Kues, in: WiWei 33 (1970) 4-25, 110-122,
sowie P. T. Sakamoro, Die theologische und anthropologische Fundierung (wie Anm. 78) 141ff.
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Der Ausgriff auf diese Ordnung, die sich in den Bewegungen der Secle
andeutet und in der Entfaltung des Menschseins ihre Gestalt gewinnt, ist —
um mit Max Scheler zu sprechen — die Bestitigung des ordo amoris, der in
seiner deskriptiven Bedeutung einen normativen Sinn zu erkennen gibt."”
Doch schlieBt dieser Ansatz weder das Konzept einer Gesetzes- und Ge-
sinnungsethik aus, in der der Mensch der Stimme des Gewissens folgt und
sich an den Geboten Gottes orientiert, noch das der Verantwortungsethik,
der Tugendethik oder anderer Entwiirfe, da es viele Riicksichten gibt, unter
denen das Wirken des Gottesgeistes betrachtet werden kann."" Cusanus
zitiert das Bibelwort: »An ihren Friichten werdet ihr sie erkennen«.'” Als
Jurist formuliert er den Grundsatz, dal nur das ein gutes Gesetz ist, das aus
der Liebe, der caritas, hervorgeht."” Bestimmend aber ist die Metapher, daf3
der Mensch ein Tempel ist, in dem die héchste Weisheit wohnen méchte,
und der in dem MaBe Gestalt erlangt als der freie Geist die Weisheit will-
kommen heiBt, und die Weisheit darin Wohnung nimmt. Die Ethik des
Strebens vollendet sich so in einer Asthetik des Daseins, die, indem sie den
unus continuus dulcis tonus in ordine graduali continuo' aufgreift (d. h. indem sie,
wie es in der Concordantia catholica heiB3t, mit den Choren der Wirklichkeit
einstimmt, die eine ungebrochene siile Melodie in stufenhafter und fortlau-
fender Ordnung zum Klingen bringen), im lebendigen Gottesbild und als
dieses zur Entfaltung kommt.

In seinen ethischen Vorstellungen weill Cusanus sich von den Werten und
Normen der Tradition bestimmt. In der Entfaltung des Menschseins geht es
ihm um die Erhaltung des Daseins. Seine Ethik kann in diesem Sinne durch-
aus auch als Beispiel einer konservativen Ethik verstanden werden. Gleich-
zeitig ist das Denken des Cusanus jedoch von der Uberzeugung bestimmt,
daB der Geist in seiner Wahrheitsliebe Grund und Ende aller Traditionen
bedeutet, sodaB Erhaltung nicht ohne Reform und Reform nicht ohne Er-
haltung zu denken sind, d. h. da3 der Grundgedanke seiner Ethik auf ecine
formatio zielt, die immer auch reformatio bedeutet.'” »Jede Tradition der Waht-
1% Cf. M. ScuELER, Normative und deskriptive Bedentung des Orda amoris, in: Schriften aus dem

NachlaB, Bd. 1 (Bern 1957) 247-373.

1 Sermo CLXXXV (179): V,, fol. Bbs

2 Sermo CXCVII (192): V,, fol. 110™ (Mt 7, 16).

1% Sed quae lex est bona nisi illa, quae ex caritate procedit, et quanto plus de caritate habet,
tanto melior. Lex igitur, quae est ipsa caritas perfectissima, immutabilis et acterna, et non
est de hoc mundo. Quoniam autem semper servari potest per rationalem spiritum, potest
semper spiritus rationalis in eius observantia vivere. Fide igitur disponitur spiritus ad gra-
tiam felicitatis et caritate formatur. Nam quod penitus ignoratur, non amatur. Fides tollit
ignorantiam, ut caritas locum habere possit. Sermo CLXXXVI (180): V,, fol. 96

Y% De cone. cath. 1, 7: h2XIV/1, N. 40, Z. 15-16.
15 Vol. dazu E. MEuTHEN, Der Kanonist und die Kirchenreforss, in: MECG 24 (1998) 63-79; sowie
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heit, die durch menschliches Zutun méglich wird, kann wahrer und deutli-
cher sein, und ist in diesem Sinn nicht befreiend«.'” Cusanus kommt darin
dem neuzeitlichen Gegensatz von Gesinnungsethik und Verantwortungs-
ethik insofern zuvor als beide Typen der Ethik im selben Vernunftverlangen
begriindet sind. Da das Seiende in seinem Sein nur bedingt mit sich selbst
identisch ist, kann es auch nicht auf diese Identitit hin festgelegt werden,
ohne im Anderen und Nichtanderen begriindet zu sein und stindig begriin-
det zu werden.

Auch ist sich Cusanus der Tatsache bewul3t, daB Sitten und Werturteile in
einem MaBe verschieden sein kénnen, daB »das Lobenswerte der einen das
Tadelnswerte der anderen ist«.'” Menschen sind sich auf vielerlei Weisen
ihnlich und unihnlich, und unterscheiden sich in und mit den Gemein-
schaften, deren Gewohnheiten und Traditionen sie teilen.'” »Da jeder
Mensch auf Grund seiner Vollkommenheit gewissermallen eine Spezies
ist«,'” ist er auch eine eigene Welt, mit Vorziigen und Nachteilen, und einer
»persénlichen Wahrheitq, in der die Wahrheit seines Seins zum Ausdruck
kommt und erhalten bleibt.'"” Auch wenn die Welt des Einzelnen ihren Platz

K. Yamaxy, ,Why Are Japanese Scholars Interested in Cusanus?”, in: American Cusanus Society
Newsletter, X.1 (1993) 1-5 (wo die Frage behandelt wird, inwieweit sich die »Revisionistenc
auf Cusanus berufen konnen, oder gerade nicht).

Veritas igitur uti est non docetur nisi ab illo nostro magistro, quem indubia fide Filium Dei
credimus. Illa sola veritas liberat. Omnis enim traditio veritatis, quae fit per humanas
adinventiones, potest esse verior et lucidior, ideo non liberat. Nam etsi credimus quem
doctum et ideo ei credimus, utique doctiori plus crederemus. Nemo autem perfectus usque
ad Christum, Filium scilicet Dei. Et nota, quod apud quem manet doctrina Christi, si est
fidelis, ipse cognoscet in sermone esse veritatem. Sermo CCLXXVI (273): V,, fol. 242™.

YT De docta ign. 111, 1: h 1, 8. 122, Z. 24 [N. 189]; Ubersetzung Dupré 1, 431.

8 Cf. Ubi est qui natus est rex Indaeorum?, Sermo CCXVI: h XIX, N. 13, Z. 15-21: Sicut enim ars
bene vivendi in hoc saeculo ex variis ingeniis varie tradita est ... sic et religio. . .
Videmus in omni motu specifico concordantiam. Nam species equorum est una, et omnes
equi unum motum specificum consequuntur ex unitate speciei; et ideo illi speciei praeest
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intelligentia, quae movet uniformiter orbem illum seu formalem equi: Reperimus igitur ex
uniformitate regularis motus specifici intelligentiam motricem, alioguin non foret una spe-
cies, virtus et operatio. Omnis species, quae consistit in quodam indivisibili, est caelum, cui
praesidet intelligenta sive angelus, qui est quasi Deus in regno suo: Omnis homo est quasi
species ob sui perfectionem: Hermes enim ille Mercurius ‘Trismegistas ad Aesculapium
scribens dicebat humanitatem genus, homines species: Licet quidam dicant textum ad nos
in hoc non bene translatum pervenisse, tamen quia videmus animam rationalem, sine qua
homo non est homo, non esse ex traduce sed in quolibet homine ex creante, qui est creator
specierum, ideo motui rationali praeesse intelligentiam in homine experimur. Rationalis
enim motus est ex intelligentia. Serms CCXLVI (243): V,, fol. 1807, 180,

"% De docta gn. 111, 12: h 111, S.161, Z. 13 [N. 260]. Vgl. dazu 1. Bocken, Waarbeid in beeld. De
conjecturele metafysica van Nicolaus von Cusanus in godsdienstfilosofisch perspectief (Nijmegen 1997) 114.
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im Ganzen der Menschheitswelt und der Schépfungsordnung finden muf3
(und darin, daB dies geschicht, sich in ihrer Zugehorigkeit zur einen Kirche
Gottes und Christi zu erkennen gibt), so folgt daraus nicht, dal3 die Eigen-
geschichten der Volker, Linder und Landstriche, in denen der einzelne

Mensch zu Hause ist und unter wechselnden Bedingungen seine Wertmal3-

stibe findet und entwickelt, bedeutungslos geworden wiren. Gewil3, Cusa-

nus sucht Eintracht und Konsens, da der Friede aller und jedes Einzelnen
die Substanz des Menschseins ist. Doch ist der allumfassende Friede kein

Rezept, das man bedenken und in die Tat umsetzen konnte, sondern ein

Ziel, dessen Konturen sich im Vollzug des Daseins andeuten, und das es in

trial and error auf vielerlei Weise zu erreichen gilt.""

Fragt man sich dagegen, wo das Bése und die Stinde bleiben, so muf3 man
einerseits sagen, daB sich das Ritsel des Bosen in den Bildern von Teufel,
Siindenfall und Erlésung verbirgt, dall es andererseits jedoch nicht darum
geht, ob und wie wir das Bése begreifen und mit der Liebe Gottes versohnen
kénnen, sondern daB es vermieden und tiberwunden wird. Gottes Verhiltnis
zur Kreatur ist zweifach: »Entweder ist er in ihr durch (sein) Sein, (seine)
Gegenwart, und (sein) Vermogen, und so ist er berall; oder gnadenhaft und
geistig, indem er die Gaben der Gnade gibt, und so ist er hier«, wo (und
wenn) die Seele dem Anspruch des Heiligen Geistes (d. h. der Gottesliebe)
folgt.""? Gott ist die Seiendheit des Seienden, und nicht dessen Untergang.'”

Das Bose selbst ist substanzlos. Es besteht nicht, weil Gott es geschaffen
hiitte, sondern weil Gottvergessenheit und die Perversion des Verlangens
Wirzeln aller Ubel sind. Ob diese Sicht der Dinge befriedigend ist, ist schwer
zu sagen. Sie witd jedoch sinnvoll, sobald wir zu begreifen anfangen, dafl die
Verginglichkeit nicht die Ewigkeit ist, und dal3 Substanz als isoliertes Faktum
nicht besteht. Dagegen ist es eine Frage des verniinftigen und freien Willens,
daB der Mensch auf die Stimme Gottes in der Seele hort, die thn im Gewissen
lobt oder tadelt, und so dazu auffordert, seine Vernunft in Freiheit zu ge-
brauchen, um sein Ziel als Erdenbiirger und Himmelswesen zu erreichen.

" Fin schones Beispiel dafiir ist die Diskussion der Beschneidung in De pace 16: h VII, N. 60;
S. 55, Z. 16-20; S. 56, Z. 1-19. Angesichts der zu erwartenden Verteiltheit unter den Men-
schen, die in einer Welt mit unterschiedlichen Riten und Gebriuchen leben, wird die Frage
erdrtert, ob es um des Friedens willen angemessen wire, wenn sich die Minoritit der
Majoritit oder die Majoritit der Minoritit angleichen wiirde. Da weder die eine, noch die
andere Losung Aussicht auf ein friedliches Miteinander bietet, a3t Cusanus Paulus sagen:
,.Es sollte darum geniigen, den Frieden im Glauben und dem Gesetz der Liebe zu befe-
stigen durch den Ritus von jetzt an zu tolerieren. Vgl. dazu 1. Bockey, Toleranz und Wabr-
heit bei Nikolaus von Kues, in: Ph] 105 (1998) 241-266.

12 Dypliciter Deus est in creatura; aut per essentiam, praesentiam et potentiamy, et sic undique;

aut gratuite et spiritualiter dando dona gratiae; sic hic. Sermo XXXVIIL: h XVII, N. 15, Z. 2-5.
U3 De ludo 11: h IX, N. 81, Z. 3-20.
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DISKUSSION
(Gesprichsleitung: Prof. Dr. Klaus Reinhardt, Trier)

EBERT: Ich bin Arzt. Ich bin sehr interessiert und mochte nur wissen,
welche Vokabeln Cusanus in seinen Texten fiir das vieldeutige Wort Liebe
benutzt.

DUPRE: Ich kann diese Frage relativ einfach beantworten. Er gebraucht das
Wort amor, und amor ist allumfassend. Amor bedeutet Schwerkraft, Anzie-
hung auf der einen Seite, und Gott, aritas (mit der dilectio proximi), auf der
anderen Seite. Bei Cusanus ist die Gesamtsicht faszinierend, die er in seinem
Denken tiber Liebe zum Ausdruck bringt. Und dazu gehért auch das Klein-
ste, z. B. das Verliebtsein im Sinne der spielenden Tiere, bis hin zur tiefsten
Liebe, die zwischen Menschen bestehen kann.

EBERT: Darf ich das so verstehen, daB ¢aritas das Aquivalent zur Agape ist?
DUPRE: Ja, das ist richtig.

EBERT: In der griechischen Sprache gibt es mehrere Begriffe fiir Liebe.
DUPRE: Ja, amor umfaBt in dem Sinn das ganze Spektrum vom Eros bis hin
zur Agape.

BENZ: Herr Dupré, Sie haben die Rolle des Strebens in der cusanischen
Ethik sehr stark betont, das scheint mir auch wichtig und richtig zu sein.
Und dies ist mir auch insofern sehr sympatisch, weil Cusanus sehr oft als
Intellektualist abgestempelt wird. Dann ist es meines Erachtens aber auch
so, daB auch der andere Grundsatz, den Sie nur am Rande erwihnt haben,
fiir Cusanus gilt: Wir kénnen nicht lieben, was wir nicht zuvor bereits er-
kannt haben. Sie haben darauf hingewiesen, daB, weil Gott fiir Cusanus der
Unbekannte, der deus absconditus ist, es fir uns so schwierig sei, etwas Un-
bekanntes mit Sicherheit liecben zu kénnen. Wie wire denn Thre Auflésung
dieses Bildes bzw. Zitates, der Geist 16st sich der Liebe wegen ins Nichts auf
und entdeckt dabei, dal er im Sein aufgehoben ist, moglich? Wie kann der
Geist tiberhaupt darum wissen, daf er etwas, ja daf3 er das hochste Sein liebt,
wenn dieser Gott doch unbekannt bleiben mul3?

DUPRE: Vielen Dank fiir diese wahtlich nicht einfache Frage. Wie kann der
Geist wissen? Ganz praktisch formuliert- denke ich, dafl der Geist einiges
wissen kann, indem er darauf achtet, wie die Ordnung der Welt rund um ihn
herum Form erhilt. Ich wiirde also sagen: Wir diirfen oder wir kénnen die
Gottesfrage, die Gottesliebe nicht von der Nichstenliebe lésen. Die
Nichstenliebe bringt uns in einen Bereich, in dem wir aufgrund wech-
selseitiger Erfahrungen lernen — die Goldene Regel hat sehr viel damit zu
tun, eben durch trial and error zu lernen —, wie wit uns gegenseitig verhalten
sollen. So ist in diesem Bereich durchaus ein erstes fundamentales und
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bleibendes Kriterium fiir jede Form der Gottesliebe gegeben. Andererseits:
Cusanus vergleicht das Problem der Gotteserkenntnis, und damit auch das
des dens absconditus, mit dem der Wahrheitserkenntnis. Auch fur die Wahrheit
gilt, daB diese ebenso abscondita ist wie Gott. Und trotzdem begreifen wir im
Umgang mit den Dingen, daf} wir durchaus von der Wahrheit beriihrt sind,
auch wenn zu erwarten ist, dall die Wahrheitstheorien selbst nie ans Ende
kommen. Die andere Frage dagegen — wie es moglich ist, sich in aller Demut
um der Liebe willen ins Nichts zu begeben und gleichzeitig zu erfahren, dal3
dies ein Gehen ins héhere Sein ist? —, das ist ein Gedanke, der sehr stark von
Meister Eckhart geprigt ist und etwa in seinem Kommentar zu Johannes
1,38 behandelt wird.! Dort steht die Frage zur Diskussion, was tiberhaupt
Sein bedeutet. Ich habe einige Zitate gebracht, die deutlich machen, dal} wir
das Sein der Dinge nicht in den Dingen selbst suchen sollen, sondern in der
Art und Weise, wie das, was erscheint, sich im anderen zu erkennen gibt, mit
dem es erscheint und verbunden ist. Wenn ich meinen Kopf oder mein Bein
am Tisch stoBe, dann ist dies Realitit, die ich fithle. Die Realitit selbst ist
bedingt, sie steht in Zusammenhingen, und es ist die Erkenntnis dieser
Zusammenhinge, die uns zu dem SchluB fiihrt, zumindest den Neoplato-
nisten, daf} letzten Endes das Sein des Seienden nicht mit den Seienden
selbst identisch ist, sondern in der Betroffenheit durch anderes, beispiels-
weise im Streben danach, faBbar wird. Wenn dieses Streben vollkommen
wird, dann kann man, meine ich, durchaus sagen: Jemand, der sich dieser
Bewegung tberliBt, verschwindet aus dieser Welt, er wird zu einer Null im
Sinne von Sanyata (Leere), die aber gleichzeitig die Bedeutung des Infini-
tesimalen erhilt und in der Gestaltung der Dinge wiedererkennbar ist.
KREMER: Datf ich ganz kurz etwas dazu sagen? Diese Thematik: um der
Liebe willen ins Nichts gehen und dann nicht im Nichts ankommen, son-
dern in der Fiille des Seins, das ist ein ausgesprochen mystisches Motiv. Sie
haben den Neuplatonismus angesprochen, wo das erstmalig von Plotin ganz
groBartig entwickelt worden ist. Er sagt z. B., dall man das Wissen von sich
selbst ausléschen mulB — nicht sich —, und wenn man dann meint, beim
Nichts angelangt zu sein, ist man in Witklichkeit bei sich selbst angelangt.”
Dazu haben wir etwa Parallelen bei Cusanus in De visione Dei, Kapitel 6,
wenn der Mensch bei dem mystischen Aufstieg ins tiefste Dunkel zugleich
eben bei sich selbst angekommen ist.

IKKANDLER: Ich hoffe, daB ich verstanden werde. Ich habe den Eindruck,
daB3 die beiden Vortrige heute sich auf das beste erginzen. Nun meine

' LW III: N.N. 187ff.
2 Enn. VI9,7, 20f i. Verb. mit II 9,11, 39—41.
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Frage: Kénnte die cusanische Ethik, jetzt vom Philosophischen aufs Theo-
logische Gbertragen, als eine christologische, ja christozentrische Ethik ver-
standen werden? Wir sahen, da} die mit Christus identische aegualitas von
Elisabeth Bohnenstaedt, in threm Kommentar zu De visione Dei, sehr gliick-
lich das Selbstportrait Gottes genannt wird; dal} diese aequalitas dann ver-
standen wurde als Munzbild Gottes. Von daher ist doch wohl auch die
cusanische Aussage zu verstehen, nun auf den Menschen Ubertragen, dal3
dieser deus secundus ist. Und Christus ist der Mensch, weil zweiter Gott.
Ferner, aequalitas kann caritas erbringen. So erfiillt sich, daB das Sollen aus
dem Sein kommt. Eine Erginzungsfrage dazu: Sie haben am Schluf3 die
Schuld, die Siinde des Menschen genannt. Die kommt bei Nikolaus sehr am
Rande vor. Wenn aber der Mensch dies Sollen erbringen kann um des Seins
in Christus willen — ich formuliere jetzt mit dem Neuen Testament, mit
Paulus® —, wie steht es dann um dies, dal der Mensch das nur als der erloste,
als der durch Christi Kreuzestod Erloste etbringen kann?

DUPRE: Im ersten Teil Threr Frage geht es um das Problem, inwiefern die
Ethik des Cusanus als eine christozentrische Ethik interpretiert werden kann.
Das Interessante bei Cusanus besteht m. E. darin, daB er eher die Prinzipien
formuliert, die fiir eine Ethik von entscheidender Bedeutung sind, als dal3 er
eine Ethik aufgrund seiner Prinzipien auszuarbeiten versucht. Ich glaube, das
wurde in dem vorhergehenden Vortrag auch schon angedeutet. Ich denke, da3
man durchaus von einer christozentrischen Ethik sprechen kann, in dem Sinn,
daB} im VermittlungsprozeBl von Gott her auf Gott hin die Gestalt des Gott-
menschen eine zentrale Rolle spielt. Die Gestalt des Gottmenschen kann
sowohl von diesem Geschehen her begriffen werden, als auch aus der Glau-
benstradition entwickelt werden. Doch bin ich nicht niher darauf eingegan-
gen, aus dem einfachen Grund, weil die Art und Weise, wie Cusanus die
Prinzipien des Menschseins formuliert, den Menschen als ein durch und
durch ethisches Wesen zu erkennen gibt, wobei ich keineswegs ausschlieBen
mochte, dall man sich auf diese Schnittstelle, auf diesen Brennpunkt, der mit
dem Gottmenschen angedeutet ist, konzentrieren sollte. Ich bin hier sozusa-
gen in den Vorstadien der Reflexion stehen geblieben, weil ich meine, daB es
eben wichtig ist, diesen Teilaspekt griindlich kennenzulernen und den anderen
einem anderen Vortrag zu uberlassen. Ich glaube, es kommt ja noch der
Vortrag Gber Christus, virtus virtutum. Sodann die Frage nach dem Bosen und
der Erl6sung. Ich habe die Frage nur angedeutet und gesagt: Was wir hier
kennenlernen, ist das Bild von der Etldsung einerseits, aber auch das Bild
vom Paradies und vom Stindenfall und vom Tod andererseits. Damit be-

3 Phil 2,12f, Gal 5,1, Eph 4,1 u. 9.
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schiiftigt sich Cusanus sein ganzes Leben lang, Die Themen klingen immer
wieder durch in den Predigten. Trotzdem méchte ich das im Augenblick
jedenfalls stehenlassen, weil ich den Eindruck habe, daB es wichtiger ist, sich
zu fragen, wie wir das Bose vermeiden und uberwinden kénnen, als zu vet-
suchen, wie wir diese tiefen Geheimnisse unseres Daseins begreifen kénnen,
obwohl das letztere durchaus ein Desiderat eines jeden Menschen ist. Aber
ich sage, hier haben wir ein Bild, und wie Bilder zu verstehen sind, das wire
vielleicht eine Aufgabe fur eine ganze Tagung. Das méchte ich also im Au-
genblick dahingestellt sein lassen.

LANDAU: Ich méchte noch einmal demonstrieren, wie wesentlich doch
mathematisches Denken fiir Cusanus ist. Sie sind ja selbst ein ausgewiesener
Kenner der Schrift De non alind. In der ersten These zu De non aliud heiB3t es:’
Alles Denken sucht nach der Definition, die sich und alles bestimmt. Zum
Problem Liebe hingewendet: Cusanus ist tatsichlich in der Lage, Liebe ma-
thematisch zu formulieren, und zwar derart, daB3 sie algebraisch, experimen-
tell, definitorisch beweisbar ist. Liebe, mathematisch formuliert, ist Relation
— hier sind wir mitten im Philosophischen —, sie ist der wichtigste Begriff
iiberhaupt fiir christliches Denken, der eigentlich nur christlichem Denken
in der Art zukommt. Relation, Beziehung, findet sich nur beim christlichen
dreieinen Gott, der in sich selbst relational, in sich Bezichung ist. Dieser
kann sagen: »Ich bin die Liebe«.’ Antike Philosophie leistet das nicht, sei es
bei Aristoteles, sei es bei Platon, sei es im Neuplatonismus; sie stellen alle
einen unitarischen Gott vor, nicht einen trinitarischen. Auch wurde die Re-
lation, die letzte kategoriale Aussage auf der Kategorientafel des Aristoteles,
tief in sich verwandelt. Im christlichen Denken — das ist iliberhaupt die
Revolution — wird sie zur Hauptkategorie. Und wenn ich das natlitlich be-
weisen kann, vom ersten Prinzip aussagen kann, das erste Prinzip ist Liebe,
in einer Formel, und zwar wuon alindc est non aliud quam non alind,’ dann kann
ich nicht nur das Prinzip Liebe als Relation aussagen und beweisen, sondern
auch die anderen Identifikationen, die dem ersten Prinzip zukommen, bei-
spielsweise Unverinderlichkeit, Unverginglichkeit. Die Liebe vergeht nicht,
so heil3t es in 1 Kor. 13, 8. Ich wollte damit sagen, daBl es doch angebracht
ist, auch die wissenschaftlichen Texte von Cusanus anzufiihren, die sich
nicht auf die Predigten beschrinken. Letztere sprechen andere Fragen an,
und zwar vielfach metaphorisch. Aber von wissenschaftlicher Warte aus ist
die Vernunft angeleitet, die Definition zu suchen, die sich selbst und alles
definiert und somit zur Wahrheitserkenntnis fihrt, von der her die Ethik
hergeleitet werden kann.

£ L S 61 Zdt
> Vol 1. Joh 4, 16.
S b had il 5l o 8,
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DUPRE: DaB die Relation hier in den Vordergrund zu riicken ist, da stimme
ich Thnen vollkommen zu. Wie weit der Unterschied zwischen den Predig-
ten und den iibrigen Schriften zutreffend ist, den Sie gemacht haben, das,
denke ich, miiBite von Fall zu Fall entschieden werden. In den Predigten
finden sich hochst spekulative Passagen, von denen ich annehme, dal3 sie in
dieser Form nicht fiir den Vortrag bestimmt waren. — Clyde Lee Miller
meint, daB die Menschen, die diese Predigten horen muliten, ziemlich
schnell in ein anderes Reich hiniibergeschwebt sind.” — Die Predigten sind
sehr unterschiedlich. Aber was wichtiger ist, ist, daB die Grundgedanken, die
hier im Zusammenhang mit dem Thema Liebe zur Sprache kommen, durch
das gesamte iibrige Werk von Cusanus gehen. Schon die Er6ffnung von De
docta ignorantia steht ganz im Geiste dieses desiderium und endet in der Tat
auch mit dem Gedanken der caritas in den christologischen Teilen des
3. Buches. Wie weit das dann wiederum mathematisch zu thematisieren sei,
das ist auch, denke ich, eine Frage, was wir unter Mathematik zu verstchen
haben. Wenn Sie unter Mathematik vor allen Dingen jenes Bemiihen be-
greifen, das in der Erhellung der Voraussetzungsproblematik zur Erschei-
nung kommt, dann wiirde ich Thnen von Herzen zustimmen. Aber ich
vermute, daB} Ihnen hier ganz bestimmte Gedanken vor Augen stehen, von
denen ich im Augenblick nicht weil, wie ich darauf eingehen soll. Vielleicht
sollte ich da mit Thnen noch einige Gedanken wechseln.

HOPKINS: Herr Dupré, Sie haben das so schon gesagt, und zwar im Sinne
des Cusanus, daB3 die menschliche Natur ein Auge ist. Und Herr Senger hat
uns darauf aufmerksam gemacht, daB3 die menschliche Natur ein sehr gut
erkennendes Auge ist, und sogar in gewisser Hinsicht ein sehr entscheiden-
des Auge. Sie haben das dann weiter erginzt, daB das menschliche Auge ein
angleichendes Auge, ja ein liebendes Auge ist. Und dadurch wird gesagt, dal3
das menschliche Auge nicht nur eine Widerspiegelung der Realitit ist, son-
dern auch etwas, das z. B. unterscheidet und die Realitit organisiert, des-
wegen nicht nur Werte anschaut, sondern auch in gewisser Hinsicht Werte
fingiert. Insoweit das Auge ein liebendes, angleichendes Auge ist und wihlen
kann, wem es sich angleichen mochte, ergibt sich die Frage, inwieweit die
Liebe mit der Freiheit verbunden ist. Und ich wollte fragen: Kénnten Sie
Ihrerseits vielleicht Stellung dazu nehmen, wie die Liebe mit der Freiheit
verbunden ist, obgleich das Thema noch behandelt werden wird?

DUPRE: Zunichst was die Bedeutung des Auges betrifft. Der Mensch als
Auge, das scheint mir ein sehr entscheidender Gedanke zu sein. Wir haben
von der Tradition des Individualismus, insbesondere von Descartes her ge-

7 C. L. MrLLER, Remarks on Eckbart's influence on Cusanus’ 1456 sermon, Internet (1998).
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schen, das Gefiihl, als ob der ganze EtkenntnisprozeB auf uns selbst zuge-
schnitten sei. Wir vergessen dabei, wie stark die Intersubjektivitit — modern
gesprochen — hierbei von Bedeutung ist, und wie stark auch die kulturellen
und interkulturellen Beziehungen herangezogen werden miissen, wenn wir
uns fragen, wie wir die Welt tberhaupt begreifen und wahrnehmen. Dal}
Cusanus das gesehen hat, scheint mir schon sehr wichtig zu sein. Im letzten
Teil von De visione Dei* finden Sie die schénen Beobachtungen, wie Christus
aus den unscheinbarsten Gesichtsziigen eines Menschen zu erkennen ver-
mag, was sich da allemal abspielt. Das hat mit dieser Problematik zu tun.
Wenn wir jetzt weitergehen und fragen, was Liebe und Freiheit heift, dann
scheint mir, daB3 hier vor allen Dingen eine Aussage aus De visione Dei her-
angezogen werden miiite, wo Cusanus meint: »Sei du dein, und Ich werde
dein sein.«’ Und wo er diese Uberlegung dann auch im Zeichen der Gottes-
und Nichstenliebe weiter analysiert. Vielleicht kénnte man auch so sagen:
Ob der Mensch frei ist oder nicht, ist das Ende einer langen Geschichte, in
der sich der ganze ProzeB des Strebens und des Liebens noch einmal zu-
sammenfaBt; wo eben die Verbindung von Wollen und Denken darauf hin-
deutet, da} dieses Menschenwesen trotz all seiner Abhingigkeiten letzten
Endes doch ein schaffendes, ecin schépferisches Wesen ist, und wo eben in
der Fihrung, die in der Erfahrung des Schopferischen gegeben wird, auch
etwas von der Méglichkeit von Freiheit sichtbar wird.

CASARELLA: Herr Prof. Dupré, Sie haben zwei Stellen aus Cusanus an-
gefiihrt, wo er davon spricht, in der Liebe zu bleiben. Sie sagten: Wer Gott
liebt, liebt die Liebe und bleibt in der Liebe."” Ich méchte wissen, was das
bedeuten soll, in der Liebe zu bleiben. Hingt das Wort auch damit zusam-
men, was in dem Evangelium nach Johannes als Koinonia oder comunio be-
zeichnet wird? Anders gesagt: Ist fiir Cusanus die Liebe, die zwischen Vater
und Sohn besteht, der wirkliche Grund dafiir, was die menschlichen Lieb-
haber unter sich teilen?

DUPRE: Ich denke, daB man Ihre Frage im Sinne der letzten Teilfrage
beantworten kann. Es geht jedoch nicht nur um die Glaubenswelt, die hier
als Hintergrund gegenwirtig ist und von woher eine Motivierung des Ge-
schehens mit uns Menschen gefunden werden kann. Worum es auch geht,
ist die Unterscheidung des Geistigen vom Sinnlichen. So kann ich etwa in
eine Landschaft, in eine Stadt — wenn ich Trier hier sehe —, verliebt sein.
Aber das ist etwas, was, je nach Stimmung, auch wieder vorbeigehen kann
und dann sehe ich nur noch das, was sozusagen tibrigbleibt. Die Erfahrung

¥ De vis. 22: Hopkins, N. 95, Z. 13-21.
B LT (T
1 Sermo CCXXIIL (220): V,, fol. 144" (s. oben Anm. 56) u. 1 /b 4, 16.
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der sinnlichen Liebe ist eine Sache. Ich kann aber auch entdecken, dal3 ich
die Wahrheit liebe. Und in dem Moment, da ich anfange einzusehen, daf}
diese Wahrheit eigentlich unendlich ist, daB sie unausschépfbar ist und ich
mit dieser Wahrheit verbunden bin, besteht kein Grund mehr, um davon
auszugehen, daB3, wenn das Herz wieder zum Verstand kommt, die Dinge
sich so darstellen, dal meine Verliebtheit sich als ein Irrtum erweist. Das ist
etwas, was ich nicht zu fiirchten habe, wenn ich zu begteifen anfange, dal3
Wahrheit, Schénheit, Gutheit, und wie all die goéttlichen Erfahrungen auch
heien mégen, etwas sind, das von sich aus anzichend wirkt und mich
sozusagen cinschlieBt. Das ist ein Eingeschlossensein eigener Art, und von
dort her ist dann auch der Gedanke zu verstehen: in der Liebe bleiben.
Sicher, wir kbnnen auch aus dieser Verbundenheit herausfallen; nicht des-
halb, weil wir begriffen haben, daB3 die Wirklichkeit nicht so ist, wie wir sie
uns vorstellen, sondern (wenn wir Cusanus folgen) weil wir uns auf unor-
dentliche Weise anderen Erfahrungen tberlassen, das wahre Sein hier su-
chen, anstelle es in der Ewigkeit zu wissen.

HEROLD: Sie haben sehr schén die teleologische Konzeption bei Cusanus
entwickelt, und Sie haben dabei auf die Seite der Asthetik groBen Wert
gelegt. Das hingt damit zusammen, dal die Asthetik zwischen der Natur-
welt, die durchaus widerspriichlich sein kann und triebhaft ist, und dem
Geistigen vermittelt, daB also die Asthetik die Liebe leicht macht. Wenn man
dieses Gesamtkonzept nimmt, dann stellt sich allerdings die Frage: Wozu
braucht man tberhaupt noch eine Ethik? Sie haben am Ende darauf hin-
gewiesen: Cusanus integriert das. Darf man auch sagen, dal er im Grunde
diese Unterschiede philosophisch miBBachtet? Es gibt sicher Stellen, wo er
die Seele allein da frei sein laBt, wo sie frei ist von den Sinnen. Da kommt
also doch ein dualistisches Konzept heraus. Bei der Gesinnungsethik ist
eigentlich das Problem: Weil man die Welt nicht mehr fiir kontrollier- und
beherrschbar hilt, geht die Gesinnung zuriick. Wie weit sind solche Zige
von Konflikten und Distanzierungen gegeniiber der Welt auch bei Cusanus
vorhanden? Das Thema Liebe legt die Sicht nahe, die Sie entwickelt haben,
aber macht die Liebe nicht auch in diesem Punkte blind?

DUPRE: Eine gute Uberlegung, die Sie da entfaltet haben. Der Zusammen-
hang zwischen Ethik und Asthetik scheint mir bei Cusanus sehr stark zu sein.
Und zwar in einer Weise, daB man sagen kann: Der Mensch braucht keine
Ethik, aus dem einfachen Grund, weil seine Asthetik zugleich auch seine
Ethik ist. Das konnte man, glaube ich, als These formulieren. Aber es wird
dann sofort interessant, sich zu fragen, was Asthetik hier bedeutet. Und da,
denke ich, ist der erste Ort der Erfahrung, den wir hier zu nennen haben, im
Bereich der Goldenen Regel zu suchen, d. h. im Umfeld der Gegenseitigkeit:

98



W. DuprE, LIEBE ALS GRUNDBESTANDTEIL ALLEN SEINS

Wo es sich um ein Geben und Nehmen handelt, wie in aller Tradition, und wo
wir auf einen Zustand von Verhiltnissen hinstreben, von dem wir wissen, dal3
wir einigermaBen gliicklich sein kénnen. Das ist Punkt N. 1. Punkt N.2:
Gesinnungsethik! Ich bin der Meinung — Max Weber hat diese Bezichungen ja
herausgearbeitet und deutlich gemacht —, daB die Gesinnungsethik, im Ge-
genzug zur Wertethik, zur Verantwortungsethik, durchaus etwas zu tun hat mit
dem Bruch der Tradition und der Suche nach Halt innerhalb dieser Tradition.
Mir scheint, daB bei Cusanus die Dinge schon deshalb wesentlich offener
sind, weil er sich noch nicht verpflichtet fiihlt, nach einzelnen philosophi-
schen Disziplinen zu fragen, sondern eben in aller Freiheit dem nachgehen
kann, was Menschsein tiberhaupt bedeutet und wie es in theoretischer Hin-
sicht nachgezeichnet werden kann. Indem er dabei auf den ganzen Komplex
des Verlangens, des Strebens, des desideriun, des Gliicklichseins, usw. sto0t,
findet er zugleich auch eine Basis, die es ihm erméglicht, die verschiedenen
Situationen dieses Menschseins zu lokalisieren. In dem Sinn wiirde ich sagen:
Ja, Cusanus ist in seinem Denken ethisch relevant. Er hat die Prinzipien
entdeckt. Aber er hat die Ethik nicht — das ist, glaube ich, auch die Position
von Herrn Senger — als ein System ausgeatbeitet.
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