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THE ANTHROPOLOGICAL WORLD

The paper examines the possibility, the meaning, the legitimacy of understanding Husserl's
concept of the life-world as an anthropological MoiThis understanding lies upon the fact that
the life-world is always given to us as a humanléyaand invites to inquire into the way | always
necessarily experience myself as a human persovertéeless, even though it is by becoming
human that the | enters the world, the self-expegeof the human person coincides neither with
its self-experience as a transcendental ego, ntir ité experience of the life-world. Thus, the
guestion of the anthropological world deeply consdhe relationship between phenomenology as
a transcendental philosophy and anthropology. Weans that a positive comprehension of the
life-world as an anthropological world will only emge when anthropology will no longer be
considered as the mortal enemy of transcendentaigrhenology, and consequently the idea of a
transcendental anthropology will no longer seenomsistent or absurd. This demonstration is led
by exploring some of Husserl's late texts, such tas famous 1931 conference on
“Phenomenology and Anthropology” and several mariptscfrom the 30s published mainly in
the XVth and XXIXth volumes of thelusserliana The interest of speaking of an anthropological
world thus appears to lie in the emphasis on th®ficity and on the cultural impregnation of the
life-world. Ultimately, the anthropological world ithe life-world considered in its irreducible
facticity; and this allows us to view the ontologfythe life-world also as an ontology of facticity.
Nevertheless, the specific requirements of trardeetal phenomenology will always preserve an
irreducible tension between transcendental (ratier human) life and its worldly dimension and
horizon.
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B crathe paccMmarpuBarOTCS BO3MOXHOCTH, 3HAaYCHHE U  OINPABJAHHOCTh IMMOHHMAHUS
T'YCCEPJIEBCKOTO TIOHATHS JKU3HECHHOTO MHUpPa KaK MHpa aHTPOIMOJOTHYECKOro. ITO MOHHMAaHUEC
OTIPENICISICTCS. TEM, YTO KU3HCHHBIH MUP BCE/Ia JaH HAM KaK YEJIOBCUCCKUI MU, U WHUIMAPYCT
paccMOTpeHHe TOro, KakuM 00pa3oM s HEOOXOJMMO HMMEK ONBIT O ceOe Kak YelOBEYCCKOM
JUYHOCTH. W BCe ke, XOTSI OHO CBSI3aHO CO CTAHOBIICHHEM YeJIOBEKa, COCTOSIIMM B TOM, 4TO S
BCTYIIAa€T B MHp, OMBIT CeOsi YENOBEYECKON JMYHOCTH HE COBMAJAET HH C OMBITOM Cebsi Kak
TPaHCICHICHTAIBHOTO €J0, HU C €r0 ONBITOM JXHU3HEeHHOro Mupa. Crtajno OBITh, BOIPOC 00
aHTPOIOJIOTHYECKOM ~MHpE 3aTparMBaeT Ha T[IIyOMHHOM YPOBHE OTHOLICHHE  MEXIY
(heHOMEHOJIOTHEH KaK TPaHCICHISHTAIBHON (GUIIocopueid M aHTPOIOIOTHEH. DTO 03HAYAET, YTO
MO3UTHUBHOE TMOCTHXKCHUAC MXH3HCHHOTO MHpa KaK MHpPa aHTPONOJIOTMYECKOro chopMUpyercs,
TOJILKO €CITH AHTPOIIOJIOTHUS MEPECTAHET B NANBHEHIIIEM PacCMaTPUBATHCS KaK CMEPTEIbHBIN Bpar
TPaHCICHICHTATbHON ()EHOMCHOJIOTHH, a 3HAYNT, UCS TPAHCICHACHTAILHOW aHTPOIOJIOTUU HE
Oyzer OoJiee Ka3aThCs HEMOCIEIOBATENBLHON WIH a0CYpHONH. DTO MOTHBHPOBAJIO PaCCMOTPEHUE
HEKOTOPBIX TMO3[HUX TEKCTOB [yccepysi, TakuX, Kak 3HaMeHUThIH jokmang 1931 r.
«DEeHOMEHOJIOTHS ¥ aHTPOIOJIOTHS» U HEKOTOpble pykomucd 30X rojoB, OnMyOJMKOBAHHBIE MO
O6ompmreri wacth B Tomax XV um  XXIX  [yccepruanvi. WHTEpec B  00CYXKIESHUH
aHTPOIOJIOTHYECKOT0 MHpa, TaKUM 00pa3oM, COCTOMT B TOM, 4TOOBI aKIEHTHPOBAThH
HUCTOPUYHOCTh U KYJIBTYPHYIO HACHIIICHHOCTh )KH3HEHHOTO Mupa. HakoHel], aHTPOIOJIOTHYECKUi
MUD SIBIISICTCS JKU3HECHHBIM MHPOM, PACCMOTPCHHBIM B €ro HEpeIynupyeMol (HaKTHUYHOCTH, YTO
MO3BOJISICT HAM BHUICTh OHTOJOTHIO )KH3HCHHOTO MHpA TAKXKE M KAaK OHTOJOTHIO (DaKTUYHOCTH.
Tak win wHade, crenuduyueckue TPeOOBaHUS TPAHCUCHICHTAIHHON (PEHOMEHOJOTHH BCerna
OyIOyT COXpaHITh HANpPSKEHWE MEKIY TPAHCIICHACHTAIBHON (CKOpee, YeM YeIOBEuecKOit)
KHU3HBIO M €€ MUPCKHM M3MEPEHHEM M TOPHU30HTOM.

Kniouegvie cnosa: I'yccepnb, peHOMEHOIOTHS, aHTPOIOJIOTHS, TPAHCLEHACHTAIbHAS (hrnocodus,
CyOBEKTHBHOCTb, YEIIOBEYHOCTh, JKM3HEHHBIH MHUD, UCTOPHS, KYJIBTYpa.

Im Folgenden soll die Frage behandelt werden, ifeueund aus welchen
Grinden die Lebenswelt als eine anthropologisché Weverstehen ist. Diese
Redewendung war von Reinhold Smid, HerausgebeHdsserliana XXIX als
Titel fUr ein Arbeitsmanuskript von August 1936 xTen°® 28) vorgeschlagen
worden, wobei jedoch der Ausdruck ,die anthropaobe Welt* selbst in diesem
Text nicht vorkommt. Wohl aber spricht Husserl (29924) dort in der Tat von
einer Menschenwelt (,Jede flr mich und dann flrejathnn erdenklich-
anschauliche Welt ist Menschenwelt*), und betoatssd,Die faktische Welt [...]
zur Evidenz gebrachtigt] als humane Lebenswelt* (Husserl, 1993, 328-329).
Dieser Anspruch ist hierbei nicht so zu verstelas,ob es beispielsweise eine
~rierwelt nicht geben kdnne, sondern bedeutetmhr, dass mein spezifischer
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Zugang zur Lebenswelt, meine Erfahrung der Lebehswigese sodann als
Menschenwelt oder als humane Lebenswelt bestimmeswibgen muss aber die
Frage nach der anthropologischen Welt die doppetge meiner Erfahrung der
Lebenswelt und meiner Erfahrung meiner selbst alsnsthliche Person
einschlie3en, insofern als ,Die Transzendentalgbiphie [...] notwendig auf
mich und von mir aus auf eine, meine Menschheiben [ist]* (Husserl, 1993,
332). Das eigentliche, in diesem Rahmen zu stedldPribblem ist somit das der
wesentlichen und doch nicht selbstverstandlichenflé@tung zwischen dem
Transzendentalen, dem Weltlichen und dem Anthrgpstbien. Mein Beitrag soll
dieses Problem behandeln und so zu dessen Klaeiingden.

Die anthropologische Welt als Schliusselgestalt. é®enswelt zu begreifen,
soll keineswegs besagen, einer Anthropologisierudey Problematik der
Lebenswelt Vorschub zu leisten. Es ist wohl bekadass die anthropologische
Abdrift der zeitgenossischen Philosophie bei Hussdns in die
neunzehnhundertdrei3iger Jahre hinein einen glEdidnd starken Widerstand
hervorgerufen hat. Die Zielstellung des spaten Blssist somit nicht, eine
anthropologische Ubertragung seiner transzendent@aanomenologie zu
billigen, sondern vielmehr, die anthropologischedl®&g&ung und Reichweite des
Transzendentalen zu enthdllen. So ist es also eleeprogressive Vertiefung der
transzendentalen Problematik, die allmahliche Besig auf die transzendentale
Subjektivitat, die Husserl zur Perspektive eiapthropologischevollzugsseiner
Phé&nomenologie geleitet hat. Die Problematik ddrebswelt ist hierbei zentral,
insofern als ,Mensch sein” flr das transzendernggl@ genau das heifl3t: namlich
in der Welt leben, als menschliches Subjekt existieDie anthropologische Welt
ist somit die Welt, in der dasgo als Mensch geboren ist und sterben wird, was
wiederum in gewissem Malfle erklart, warum bei HiSSeburt und Tod nur zu
dem weltlichen und menschlichen Leben @dgesgehotren (darauf wird spater
noch zuriickzukommen sein).

Um sowohl die Griinde als auch die Folge diesenameier-Verwobenseins
der weltlichen mit der anthropologischen Dimensidas subjektiven oder
intersubjektiven Lebens zu erforschen, werde ickézbst die Art und Weise, wie
diese sachliche Beziehung gewoben ist, in seingatieen Bedeutung betrachten.
Sodann soll die positive Aneignung und Wiedergewnmndieser Verwandtschaft
untersucht werden, die dem Ausdruck ,die anthrogistthe Welt* einen strengen
und bereichernden Sinn gibt. Dies wird anhand vieten Husserls spaten Texten
geschehen, die grol3tenteils von Iso Kern im driBamd Zur Phanomenologie
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der Intersubjektivita{Husserl, 1973b) veroffentlicht worden sind. Zatetoll die
Bedeutung dieser Durchbrtiche fur den Sinn der zemdentalen Philosophie und
fur die Trageweite der Thematisierung der Lebensherausgearbeitet werden.

1. PHANOMENOLOGIE UND ANTHROPOLOGIE

Auf den ersten Blick scheint es, als Ubersdhe dexleRvon einer
anthropologischen Welt geflissentlich die Trennurmie Husserl zwischen
Phanomenologie und Anthropologiand in aller Deutlichkeit vollzieht. In der
Tat stellt der berihmte Vortrag von 1931 Uber ,Rimenologie und
Anthropologie® anschaulich Husserls kritische Stedf gegentber allen
Versuchen, transzendentale Philosophie als eindairdpblogie zu lesen, dar.
Absicht dieser Kiritik ist es, die Auflosung des Asaendentalen im Empirischen
zu bekampfen, und dafur polemisiert Husserl offegen die zeitgendssische
Anthropologisierung der Philosophie bei Dilthey ur&theler. Aber noch
grundsatzlicher ist diese polemische Spitze gegendddger gerichtet, und
bezeugt dergestalt die grindliche Enttauschungdidiéekttire vorSein und Zeit
bei Husserl hervorgerufen hat. Wie die Randbemey&on in seinem
Handexemplar des Buches deutlich zeigen, leistet akistentiale Analytik
Heideggers fur Husserl nichts anderes als einehfapblogische Ubertragung*
seiner transzendentalen Problematik. Nun kodnnte rmander Auffassung
gelangen, dass Husserl in diesem Vortrag ledigbaiie gewisse Form von
Anthropologie verwirft, namlich die, die als eineNaturalisierung” seiner
Phanomenologie gelten kénnte, und die die Schesglumg zwischen dem
Transzendentalen und dem Empirischen, oder aucschem der natirlichen und
der phanomenologischen Einstellung verwischt. Alaexr Nachwort zu deldeen
I, 1930 veroffentlicht, verweigert sich ebenfallssdwiicklich dem, was Husserl
dort als ,transzendentalg[ Anthropologismus* bezeichnet und als eine Art von
Psychologismus versteht. Gegen Kant, der die Am$grider theoretischen
Vernunft und die Reichweite unserer Anschauung unserer reinen Begriffe
durch die Klausel: .fur uns Menschen* begrenzt haithmt Husserl keine
anthropologische Einschrankung beziglich der Ggltunserer Erkenntnis an.
Der transzendentale Anthropologismus, flir den dhaeszendentalen Strukturen
unserer Erfahrung und Erkenntnis nur ,fir uns Mées¢ gelten, ist aus dieser

2 Eine ausfiithrliche Besprechung dieser problematisdirennung zwischen Phanomenologie und
Anthropologie bei Husserl war von Blumenberg intemsTeil seineBeschreibung des Menschen
(Blumenberg, 2006) gegeben.
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Perspektive noch schadlicher als die Kapitulatier @&hilosophen vor den
Erfolgen empirischer Anthropologie.

Es ist dieselbe Opposition zum Relativismus, sah@selbe Sorge um die
.strenge[...] Wissenschaft®, die sich im Vortrag eiib,Phdnomenologie und
Anthropologie* ausdrickt. In diesem Vortrag zégdrsserl nicht, eine scharfe
Unterscheidung zwischen diesen philosophischen od&eoretischen
Erkenntnisarten zu formulieren, und von einer ,piprelle[n] Entscheidung
zwischen Anthropologismus und Transzendentalisraiss;,,zwei gegenséatzlichen
Richtungen® (Husserl, 1989, 165, 164) zu sprecherseiner doppelten Gestalt,
namlich als konstitutive und als eidetische, fordgie Phanomenologie das
Ubersteigen des Menschlichen in seiner konkretsgghpschen und weltlichen
Realitat. So erlautert Husserl: ,Jetzt aber, wee [@rfahrungswelt] in Frage
gestellt bleiben muss, ist auch mein Sein als Menrsc unter Menschen und
sonstigen Realitdten der Welt — mit in Frage, neit Epoche unterworfen; was
wiederum bedeutet, dass ,[ich] [a]ls Ego [...] fiiich nicht der Mensch in der
seienden Welt [bin], sondern das die Welt hinsichthll ihres Seins und somit
auch Soseins in Frage stellende Ich* (Husserl, 1289). Meine Menschheit und
meine Weltlichkeit werden gleichzeitig in der traesdentalen Betrachtung
widerrufen: auch in diesem Sinn scheint sich dassizendentale Feld nur mit
dem Entzug der anthropologischen Welt zu eroffriieine berihmte Stelle des
Vortrags von 1931 spricht diese innere Verwandti$other weltlichen und der
anthropologischen Problematik in einer besondehelienden Weise aus, und
bezient sie zu der tiefen und letzten Bedeutung pleinomenologischen
Reduktion:

Ist der Sinn der Reduktion verfehlt, die das eiezitingangstor in das neue Reich
ist, so ist alles verfehlt. Die Versuchungen zu derstandnissen sind fast
Ubermachtig. Allzu nahe liegt es doch, sich zu sadgeh, dieser Mensch, bin es
doch, der die ganze Methodik der transzendentatastéllung tbt, der dadurch sich
auf sein reines Ego zuriuickzieht; also was ist gi&ggp anderes denn eine abstrakte
Schichte in dem konkreten Menschen, sein rein igeistSein, wahrend vom Leib
abstrahiert wird. Offenbar ist, wer so spricht, die naiv-natirliche Einstellung
zuriickgefallen, sein Denken bewegt sich auf demeBoder vorgegebenen Welt
statt im Bannkreis der Epoche: sich als Menscheémmea, das ist schon, die
Weltgeltung voraussetzen. Durch Epoche wird almhtlgih, dass es das Ego ist, in
dessen Leben die Apperzeption Mensch innerhalbudérersalen Apperzeption
Welt Seinssinn erhalt. (Husserl, 1989, 172-173)
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Uberaus bemerkenswert ist hier, dass Husserl ziftdg Sich-Beschranken
auf die anthropologische, auf das Menschliche tege Betrachtung in
Wahrheit bedeutet, im Gefangnis der VorgegeberdwitWelt zu bleiben, und
somit in der Unfahigkeit zu verharren, diese Voegsnheit in Betracht zu
nehmen und in Frage zu stellen. Aus diesem Grundlies anthropologische
Problematik wesentlich eingeltliche dies weist erst auf die Distanz und Zasur,
die sie von der transzendentalen Betrachtung setelddoch ist meine Absicht
hier genau die, eine tiefere und prazisere Eingdn@t dieser begrifflichen
Solidaritat zwischen Weltlichkeit und Menschheit lmfern. Die Frage ist dann:
warum, ,Durch transzendentale Reduktion meinerdases Ego innewerdend,
habe ich einen Stand Uber allem weltlichen Seingrilmeinem eigenen
Menschsein und menschlichen Leben* (Husserl, 1989)?

Wie die Betonung der spezifischen Wirkung der Réduok als
Uberwindung der natirlichen Einstellung schon sugge sind Anthropologie
oder ,Philosophie des menschlichen Daseins” veiuréds neue Form einer
.Naivitat [...] die zu Uberwinden [...] ist* (Husde 1989, 179). Solche Naivitat
kann nur in der phanomenologischen Einstellung helkiberwunden werden, da
nur in diesem Rahmen die naive Vorgegebenheit delt ¥kaglich und in der
Frage (mit-)gesetzt wird. Das verschlie3t aber tnidan Weg zujedweder
philosophischen Anthropologie, weil es zugleich hubgist, ,aus den letzten
transzendentalen Griinden* verstandlich zu machemrym in der Tat [...]
Anthropologie, nicht eine positive Wissenschaft erelllen anderen, neben den
naturwissenschaftlichen Disziplinen ist, sondernr z®hilosophie, der
transzendentalen, einenere Affinitdthat* (Husserl, 1989, 181). Anders gesagt
muss, wahrend der transzendentale Anthropologismagyedrungen eine
Verneinung der Phanomenologie in ihrem erkenntnistheoretisciAaliegen
bleibt, trotzdem eine philosophisch berechtigtendmpologie moglich sein. Diese
ware sodann transzendental, nicht etwa weil sie @emszendentale auf
Empirisches reduzierte oder umgekehrt, sondern @éamé&r Neubewertung des
Empirischen (bzw. des Anthropologischen) im Licleisdlranszendentalen und
umgekehrt. Statt einer ,anthropologischen Ubertngfuder transzendentalen
Phanomenologie erlangte eine solche Anthropologmitsdie Bedeutung eines
anthropologischen Vollzugger transzendentalen Problematik. Und nur im Licht
der Verflechtung zwischen Weltlichem und Anthrogpéehem, also nur durch
die radikale Besinnung der Lebenswelt in ihrem @ftdgen Verstandnis als
Menschenwelt, kann ein solcher anthropologischdizvg der transzendentalen
Phanomenologie Husserls mdglich sein.
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2. DAS TRANSZENDENTALE UND DAS EMPIRISCHE. GIBEIRE
“TRANSZENDENTALE ANTHROPOLOGIE"?

Der Vortrag von 1931 begnugt sich damit, die ,irn@ffinitat* zwischen
transzendentaler Philosophie und Anthropologie etorfen, ohne diese Affinitat
eigentlich auszulegen und auszuarbeiten. Wie ichaher zeigen moéchte, ist es
trotzdem denkbar und berechtigt, diese Affinitakmuastruieren und zu fundieren,
und zwar mithilfe von spaten Arbeitsmanuskriptersstuls, die sie aufzubauen
erlauben. Folglich ist hier die Absicht, zu zeigdass sich Phanomenologie und
Anthropologie sodann nicht mehr als die Wissengdles Transzendentalen und
die Wissenschaft des Empirischen gegeniuberstebades nun in einer tiefen
Beziehung miteinander verbunden sind. Diese Benighentspricht gleichzeitig
der Grundlegung des Empirischen im Transzendentatehder Verwurzelung
des Transzendentalen im Empirischen. Die Aufgabtetalann, zu erklaren, wie
diese Grundlegung und diese Verwurzelung sich adien mdgen. Eine
Untergruppe (E 1ll) der Husserlschen Manuskripteagtr den Titel
.rranszendentale Anthropologie®. Ist dieser Ausd#ruetwas anderes als ein
bloRes Oxymoron? Welche Bedeutung kann diese Reuling, die
wortwortlich  bei  Husserl nicht zu finden ist, in ner eigentlich
ph&nomenologischen Perspektive bekommen?

Das Problem stammt hier genau aus der Nicht-Deckuhes
Anthropologischen (bzw. des Empirischen oder desltidieen) und des
Transzendentalen. Aber konnte eine solche Deckurgyckt werden, ohne die
transzendentale Einstellung zu verlassen und olame kibnkreten Gehalt des
anthropologischen Faktums zu verlieren? Nach Hlssermulierung: ,Wie soll
nun die Menschheit und ich selbst darunter durckklwhe und mdogliche
Erfahrung konstituiert sein, die doch meine undevasErfahrung ist, also die
Menschen voraussetzt als Subjekte der Erfahrungfisgerl, 1973b, 492).
Offensichtlich kann die transzendentale Fragestglildas anthropologische
Faktum nicht durchstreichen, insofern als das mamdentale ego sich notwendig
als Mensch erfahrt. Dieses Faktum, das attestigpéte Husserlsche Texte (vgl.
Husserl, 1973b, 518-519), kann nicht im Weseneidosresorbiert werden. Das
heil3t, dass eine Vorherigkeit, mit anderen Worten gewisser Vorrang des
.Faktums Mensch®, nicht nur in anthropologischerpondern auch in
phanomenologischer Hinsicht gelten muss. Aber nsagueh vorherig sein, so ist
dieses Faktum trotzdem nicht der Endpunkt: Hussdéthandlung des
Menschlichen strebt eben gerade nach einer Ubennmader immerhin nach
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einer unumganglichen Ergénzung der BetrachtungsiEaktums — als Merkmal
des Endlichen oder der Endlichkeit.

Doch wie nun ist diese Verknupfung zwischen Mensrhand Endlichsein
innerhalb der transzendentalen Phanomenologie gawalmd wie bestimmt sie
ferner die Bedeutung und den Status der humanerensgkelt? Wo die
Cartesianischen Meditationen(8 45) von einer ,verweltlichende[n]
Selbstapperzeption® (Husserl, 1950, 130) sprechdigtonen Husserls
Arbeitsmanuskripte die ,Notwendigkeit der Selbsé#jvierung als menschliche
Personalitat, als Menschheit* (vgl. Husserl (197388) Text n° 23 von Nov.
1931: ,Die geschichtliche Seinsweise der Transzetadlen Intersubjektivitat.
lhre verhiillte Bekundung in der Menschengeschiainid Naturgeschichté:
Diese Selbstobjektivierung als Mensch ist gleictigeals Verweltlichung zu
fassen; aber ihre tiefste Bedeutung ist die eindranszendentale[n]
Selbstverhillung” (Husserl, 1973b, 388). Hier hawgtderum alles ab von dem
Sinn der transzendentalen Reduktion: nur aus diesespektive ist es denkbar, zu
behaupten, dass ,eine transzendentale Verblenden eltlichkeit [ist], die ihm
vor der phanomenologischen Reduktion, als an defzétd der Vorgegebenheit
Gebundenen, das Transzendentale notwendig unzugdnglacht® (Husserl,
1973b, 389). Als transzendentale Verblendung istWeltlichkeit hier synonym
von Endlichkeit, und solche Verendlichung kennzeath ebenfalls die
Selbstobjektivierung des transzendentabo als menschliche Person. Aber
insofern, als die transzendentale Reduktion immeéglich bleibt, kann Husserl
andererseits festhalten: ,Das menschliche SeiBe#t in der Endlichkeit derart,
dass es bestandiges Sein im Bewusstsein der Uadkekeili ist* (Husserl, 1973b,
389). Mit anderen Worten ist durch die Reduktiomcth die Selbstenthillung der
transzendentalen Subjektivitat, eine Uberwindung &adlichkeit humanen
Lebens und humaner Welt immer vollziehbar. Was\twtrag von 1931 mit der
Aussage ,Ist der Sinn der Reduktion verfehlt [sq] ist alles verfehlt* meinte,
wird jetzt umso deutlicher. ohne die Reduktion allaiehen, ohne also die
natdrliche Einstellung zu Uberwinden, bleibt derngleh sich selbst verhillt, in
einem endlichen Leben und einer endlichen Weltrgeda, und verfehlt so immer
die ihm eigene potentielle Unendlichkeit, die s&i@mnszendentales Leben ihm
ermaglicht.

Diese Spannung zwischen Endlichkeit und Unendlithkelie das
Verhaltnis des Weltlichen, des Menschlichen unddesszendentalen bestimmt,

3 Vvgl. auch Husserl (1993, 331): ,Zur Wesensform tlanszendentalen Subjektivitat gehért ihre
transzendentale Intersubjektivitat in Selbstobjeétung als offen-unendliche Menschheit".
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drickt sich nicht nur in der Dynamik der Selbstégiing und Selbstenthillung,
sondern auch in der Gegebenheitsweise des mersahlicebens sowie der
Lebenswelt, d. i. seiner Horizonthaftigkeit, audleAlings beschrankt sich das
Horizontbewusstsein nicht nur auf die Weise, wie\elt mir immer gegeben ist
(mit einem Hier und einem Da, einem Vordergrund aimem Hintergrund, einer
Nahe und einer Ferne...), sondern es meint auch disa)Min der ich mein Leben
als menschliches Wesen lebe: ,menschliches Lebeit sich als ihm selbst
horizonthaft in der bestandigen und bestandig béeren Spannung der
Bekanntheit und Unbekanntheit, der Nahe und Fdopalao immer ,umweltlich’,
in einer Relativitat dieser Umweltlichkeit, oder svaur ein anderes Wort ist, in
der Relativitat der weltlichen Situation* (HussetB73b, 395). Und so wie die
Totalitat der Welt in einem Horizontbewusstsein,imsderselben Weise auch die
Einheit und Ganzheit der Menschheit gegeben: Wd# arscheinende
Unendlichkeit kann folglich als Analogon der total®enschheit gelten, und
Horizonthaftigkeit bezeichnet die Gegebenheitsweider den Erfahrungsmodus
beider. Deswegen kann nun auch ausgesagt werdss, gader unendlichen
Bewegtheit der transzendentalen Konstitution, inr d&anszendentale
Intersubjektivitdt ihr Sein erhalt und entfalteiese Welt als Welt fur mich
[konstituiert ist], der ich zentraler Mensch bin ime¥ totalen Menschheit, aber
einer Menschheit, die einen offenen Horizont andelenschheiten hat* (Husserl,
1973b, 467) Text n° 29: ,Phanomenologie der Mittegsgemeinschaft”, April
1932). Jedoch ist die Totalisierung der Menschhrht nur raumlich, sondern
auch zeitlich: in dieser Hinsicht beweist sich dieroblematik der
anthropologischen Welt (oder der Verflechtung zWwest dem Weltlichen und
dem Menschlichen) als wesentlich mit der FrageGschichtlichkeitverbunden.
Die Rede von einer anthropologischen Welt kannlifdigals eine Einladung
verstanden werden, die Lebenswelt als geschicbthcizuerkennen.

3. GESCHICHTE, GEMEINSCHAFT, GENERATIVITAT

,Das Menschentum ist korrelativ in Selbstentwiclgunund in
Humanisierung der Welt* (Husserl, 1973b, 391), shrsibt Husserl in einem
Arbeitsmanuskript von 1931 Uber die ,Geschichtlicigeinsweise der
Transzendentalen Intersubjektivitat‘. Aber was genst die transzendentale
Bedeutung dieser Korrelation zwischen Menschengestehund Menschenwelt?
Zunachst kann festgestellt werden, dass, ebensdi@ienenschliche Person als
eine Selbstobjektivierung des transzendentalen legwachtet werden kann, auch
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die Menschheitsgeschichte ,zur Geschichte der zemdentalen Allsubjektivitat
[wird], die Gliederung der Menschheit in FamilierGtamme, Volker,
Menschheiten in offener Endlosigkeit, [...] zur é8lerung der transzendentalen
Subjektivitat [wird]“ (Husserl, 1973b, 391). Im gemschaftlichen MalRstab kann
es also eine Deckung zwischen der Geschichte densdhé@eit und der
transzendentalen Geschichte — dieser unscheinlaeschichte, die aul3er der
phanomenologischen Einstellung verhillt bleiben snus geben. Aber diese
totale Menschheit, die geschichtlich betrachtet dwihat notwendig eine
Lebenswelt als Korrelat, und diese Lebenswelt salliseiner geschichtlichen
Dynamik unterworfen: ,Humanisierung ist der stamdiyozess des menschlichen
Daseins, Selbsthumanisierung [...] und Humanisigrder Umwelt* (Husserl,
1973b, 391). Die anthropologische Figur der Lebatisist somit auch Ausdruck
einer Spiegelung dieser Abhangigkeit oder Gegdgkeit von geschichtlichem
Werden der menschlichen Gemeinschaft und standgstaltung ihrer Umwelt
als humaner Welt.

Naturlich erweisen sich diese Betrachtungen alg sghzlich fur die
Behandlung der anthropologischen Differenz. Der $ténallein ,hat eben bei
allem Streben einen unendlichen Lebenshorizont sioh, bezogen auf eine
unendliche raumzeitlich-kausale Natur und eine @ndbffene Vielheit von
Nebenmenschen, mit denen er gemeinschaftlich leioie offen unendliche
Einheit des Gemeinschaftslebens lebt* (Husserl9198). Das Bewusstsein von
Unendlichkeit, eines ,offenen” Horizonts, zeichmzts menschliche Leben aus.
Aber diese Offenheit bedeutet gleichzeitig Ausgasetn zu der fernen
Humanitat und zu kultureller Differenz. Die Diskigss Uber den Sinn der
anthropologischen Welt muss diesen Aspekt deshaliedingt in den Blick
nehmen, weil die kulturelle Differenz die Lebensvad$ notwendig vielfaltig und
gesplittert erscheinen lasst. Diese Vielfalt wieder gilt aber auch als
Individuationsprinzip jeder Welt: denn sie enthillinsere Lebenswelt als
Individualform*. Doch was heif3t das nun? Husseglzpsiert umgehend: ,Welt als
Individualform ist nicht Welt als Wesensform fudgn erdenklichen Menschen,
das ist fur den Menschen als ,Wesen‘. Aber jedderkliche Mensch ist doch
individueller und lebt im Rahmen einer Individuatf' (Husserl, 1973b, 146).
Unsere Lebenswelt stellt sich als Individualformr,davenn sie von einer
bestimmten kulturellen Gemeinschaft und nach besten kulturellen Normen
gelebt wird: ,Jeder dieser Welt Angehdrige, d.dgezur selben Gemeinschatft als
meinem Wir Gehorige, beschreibt dieselbe, und notdige dieselbe
Individualform. Ein Chinese, sofern er nicht zu gahort, beschreibt eine andere®
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(Husserl, 1973b, 146). Die Gewinnung der Welt alividualform ist also selbst
ein wertvolles Resultat der anthropologischen Sidher die Lebenswelt.
Andererseits ist diese Individuation oder Begregzuer Lebenswelt niemals
ganzlich vollendet und irreversibel: wéare das dal, Hann kdnnte die Vielfalt der
anthropologischen Welten sich niemals schlussemdlic einer einzigen
Lebenswelt auflosen. Denn selbst, wenn ,die vdtégnde Kulturmenschheit [...]
in einer vollig fremden Natur [lebt]“, so ,[hat $iflmmerhin, wie fremd sie ist,
[...] Gemeinsames, Erde und Himmel, Tag und NaStdine und Baume, Berg
und Tal, mannigfaltige Tiere — all das im allgenstén Typus analogisch
aufgefasst, obschon als Fremdes” (Husserl, 19738), ®hne diese gemeinsame
Zugehorigkeit zu einer und derselben Lebensweleves ganz unverstandlich,
wie es Mitteilung oder schlechthin Einfihlung miend Fremden, mit dem
anderen Mensch geben kann.

Freilich beginnt die geschichtliche Einheit der Melnheit, die sogleich die
Figur der humanen Welt gestaltet, mit der erstermi-alie auch die Grundlage
der Generativitat oder ,des generativen Daseingviarschheit” (Husserl, 1973b,
140) ist: namlich die Erstreckung des menschlidbelmens zwischen Geburt und
Tod. In der Tat nimmt jeder Mensch durch seine @GeBlatz innerhalb der
totalen Menschheit, und verlasst wiederum die mdide Gemeinschaft mit
seinem Tod. Eine bemerkenswerte Besonderheitesbdii dass es aus Sicht der
Generativitat eine vollige Symmetrie zwischen Gelwnd Tod gibt: aus dieser
Perspektive gébe es keine Berechtigung, einer ,&héanologie der Geburt* so
etwas wie eine Analytik des Sein-zum-Tode entgegsegizen. Im Gegenteil sind
Geburt und Tod gleichermal3en Ereignisse, die mcintempirische Bedeutung
besitzen, sondern die dariber hinaus die eidetisGrenzen meines weltlichen
Werdens festsetzen. Und eben weil sie kein blol@gum ist, hat diese
Artikulation zwischen Geburt und Tod eine wichtiggedeutung fur die
Bestimmung der Grenzen meiner Welt: ,eine Welt lhehschen ohne Geburt
und Tod [sind] undenkbar” (Husserl, 1973b, 172),nserkt Husserl in einem
kurzen Text Anfang der dreil3iger Jahren an, deBeltage in derHusserliana
XV veroffentlicht worden ist. Damit nicht genug, findgch am Anfang dieser
Beilage sogar folgende programmatische Behauptifgymuss gezeigt werden,
dass Geburt und Tod als konstitutive Vorkommniggedie Erméglichung der
Weltkonstitution — oder als Wesensstick flr einendtibuierte Welt gelten
mussen” (Husserl, 1973b, 171). Aber bedeutet desfalts, dass Geburt und Tod
auch das transzendentale Leben des egos betreffen?
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4.DAS LEBEN VOR DER WELT

Ich kann jetzt zu meinem Startpunkt, der Frage nadeh Gerechtigkeit
sowie der tiefen Bedeutung des Begriffs der anthimpschen Welt,
zurickkommen. Ich habe diesem Ausdruck eine hdbegeffliche Konsistenz zu
geben versucht: so konnte aufgezeigt werden, dasg$usserl die Verweltlichung
des transzendentalen egos sich mit dessen Selddivlgrung als Mensch deckt,
und dass die transzendentale Konstitution nichtElgmenschung* (wie Eugen
Fink Uberzeugt war) zu betrachten ist, sonderrmeékr als mit dem Prozess der
Selbsthumanisierung verflochten aufzufassen ist.s D&eiteren ist die
Selbstobjektivierung des egos im Menschen als Getluh. auch als Eintritt in
die Welt zu verstehen. Und eben weil die Geburttriinin die Welt oder
Vermenschlichung ist, hat sie zu guter Letzt aud@ndn Einfluss auf das
transzendentale Leben selbst. Der Text von 1936, dem Herausgeber ,Die
anthropologische Welt“ tberschrieben, macht unneisgéndlich geltend, dass
2Jrtimliches Leben [...] nicht anfangen und aufimfkann]”, und dass folglich
.Leben [..] nicht [stirbt]* (Husserl, 1993, 334)Das hat naturgemalid
weitreichende Konsequenzen fur das VerstandnisTdees, und infolgedessen
auch fir die Klarung beziglich der Stellung Hussegegenuber der
Heideggerschen Analytik des Seins-zum-Todes. Eeréhmte Stelle desselben
Arbeitsmanuskripts erkennt dies ganz deutlich an;sllt Husserl fest: ,Die
blendenden, tiefsinnigen Weisen, in denen Heideggerdem Tode umspringt,
wird sich der Tod schwerlich gefallen lassen. Inr aéehten, der in der
transzendentalen Reduktion begriindeten Phanomeapiogler Phanomenologie
aus den absoluten Evidenzquellen [...] ist der Tod dasscheiden des
transzendentalen Ego aus der SelbstobjektivatisnMansch* (Husserl, 1993,
332). Der Tod betrifft mitnichten das transzendienégo selbst, sondern nur, wie
auch die C-Manuskripte in noch radikalerer Weise ZAusdruck bringen, sein
.ganzes weltliches Dasein* (Husserl, 2006, 103). dd@ser Stelle wird sodann
dieselbe Gegenseitigkeit zwischen Weltlichkeit odéltlich-sein und Mensch-
sein sichtbar. Das erklart dariber hinaus, wesHalserl den Tod einerseits als
»Ausscheiden des transzendentalen Ego aus dert8gkigivation als Mensch*
(wie oben erlautert), andererseits aber auch alssgheiden aus der Welt”
(Husserl, 1973a, 399; hierbei handelt es sich jedoun einen friheren Text, der
zwischen 1915 und 1917 geschrieben worden isthigeéin kann. Leben und Tod
affizieren lediglich die weltliche, menschliche Btanz der Subjektivitat, weshalb
Husserl gegen Heidegger keine transzendental&katadlispriingliche Bedeutung
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der Sterblichkeit anerkennt. ,Zur Welt gehort Leherd Tod der ihr zugehdrigen
Menschen®, wie er in den C-Manuskripten noch be{bhuisserl, 2006, 168). Das
ist ein zuséatzliches Zeugnis daftr, dass auch ertspaten Thematisierung der
Lebenswelt der transzendentale Idealismus Husdezlseswegs verworfen
worden ist. Ein Text der inHusserliana XXXVI also im Band zum
transzendentalen Idealismus, verdffentlicht wurde won 1914 oder 1915 datiert
ist, spricht sogar von einem vorweltlichen sowieeen nachweltlichen Leben der
Subjektivitat (vgl. Husserl (2003, 143): ,Jedes f8ub hat eine Lebensperiode
vorweltlicher Subjektivitat, dann eine Lebensphasealer Welt, und dann eine
Phase nachweltlicher Subjektivitat, die des Todagid hebt damit noch einmal
anders hervor, dass transzendentales Leben weflicht nur, insofern es auch
menschliches ist. Ebenfalls deswegen werden nocKrisis-Buch Geburt und
Tod, zusammen mit dem Unbewussten und mit dem Bdita,Vorkommnisse
der vorgegebenen Welt* begriffen, wahrend das dgqyveirklich nichts in der
Welt Vorkommende* aufgefasst wird (Husserl, 19522,1410).

Was ist dann aber der eigentliche Sinn der anthogsrhen Welt als
ausgezeichnete Figur der Lebenswelt? Kommen wiftmiein letztes Mal zurtick
zu dem Arbeitsmanuskript von 1936, das ebendieserddbrift tragt. Dessen
Ausgangsfrage lautet: ,Welche ganzheitliche Forukstm muss die Welt, in der
wir leben, haben —a priori?* (Husserl, 1993, 322). Diese Frage nach dém ,
priori der Lebenswelt* fordert nun aber dazu auf, anzmrkn, dass ,Jede fir
mich und dann fir jedermann erdenklich-anschaulifedt [...] Menschenwelt
[ist]* (Husserl, 1993, 324). Somit vermag die apsgohe Bewertung der
Lebenswelt nicht, ihre anthropologische Bedeutualistandig einzuklammern.
Doch was genau steht hier wider eine solche Einkilamang? Mit der
Betrachtung der Menschenwelt ,ergibt sich, dass stidiche Subjekte immer
schon in Notwendigkeit in der Raum-Zeitlichkeit de€orper lokalisiert sind,
namlich in ihren Leibern® (Husserl, 1993, 324). d&®r heil3t wiederum, dass die
Beschreibung der Lebenswelt, obwohl sie sich ndrilmuspezifisches Apriori
richtet, trotzdem mit ,empirische[n] Bedingungenr dddglichkeit” (Husserl,
1993, 325) rechnen muss. Und wahrend die mensehlieaktizitat als
Unausstreichbare sich erweist, erscheint auch diktiAtat der Welt als
unumganglich: vielleicht liegt hierin die wichtigst.ehre, die dieser Begriff von
der anthropologischen Welt bereithéalt. Denn offelmdich ist ,die Welt [...]
faktisch Welt fur alle* (Husserl, 1993, 328); alortiber hinaus ist ,die faktische
Welt [...] zur Evidenz gebracht als humane Lebenswgtusserl, 1993, 328-
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329). Die humane Welt ist dabei die Lebenswelt hreti immer residualen
Faktizitat, als Korrelat meiner leiblichen Erfahgynsomit also als von
empirischen Bedingungen der Moglichkeit bestimnaigkch ist die ,,Ontologie

der Lebenswelt” (Husserl, 1993, 329), streng genemmauch als ein@ntologie

der Faktizitatzu verstehen.

Wenn er von der ,transzendentale[n] Betrachtunglddrenswelt® spricht,
behauptet Husserl im Gegensatz dazu jedoch andiseasich, dass ,anders [...]
ein Apriori nicht zu gewinnen [ist]* (Husserl, 199326). Ist dann aber
dementsprechend die transzendentale Betrachtungetbenswelt notwendig als
eine AusschlieBung der Faktizitat zu fassen? Nisht sehr, als dass die
transzendentale Sicht vielmehr die Moglichkeit d@riation ans Licht bringt,
namlich die Moglichkeit, die Welt in ihrer Wirkli&eit und Tatsachlichkeit zu
variieren, um sie so als ,eine von den offen méglic Welten* (Husserl, 1993,
330) zu begreifen. Der Ausgang solcher Variatidrdés, was Husserl bezeichnet
als ,die Wesensform, an die Welt gebunden ist* @dus 1993, 330). Der
Durchgang des Kreises des Transzendentalen undrbsopologischen endet
aber nicht hier, insofern als ,Die Transzendentiédgbphie [...] notwendig auf
mich und von mir aus auf eine, meine Menschheibgen [ist]“. Das bedeutet
wiederum, dass ,die Welt [...] als Welt schon vorass die transzendentale
Intersubjektivitdt als apodiktisch seiende“, undrimlaeben immer auch
.Generativitat” (Husserl, 1993, 332), oder, andausgedrickt, Geburt und Tod
der Menschen. Damit aber scheint im selben Momant Widerspruch
aufzutreten: einerseits ist ,[m]eine Transzend&@talals waches Ich [...]
Voraussetzung fur das Sein dieser Welt*; andersrgedoch ,[h]abe ich eine
Evidenz, dass ich vor der Geburt nichts war undhndem Tode nichts sein
werde®. Sodann muss die Frage lauten: ,Verschwirdiet Welt, wenn ich
sterbe?” (Husserl, 1993, 333).

Kann aber der transzendentale Idealismus in sénsprichen wirklich so
weit gehen? Und wenn dies nicht der Fall sein esollas ist dann die préazise
transzendentale Bedeutung dieser ,Generativitae, fortlauft, wahrend die
Individuen sterben“ (Husserl, 1993, 334)? HussArsvort auf diese Frage darf
als nicht ganzlich befriedigend angesehen werden. gibt er zu, dass
.Leiblichkeit stirbt” (Husserl, 1993, 334), oder@y dass ,[d]er Mensch stirbt*
(Husserl 1993, 338), aber im Gegensatz dazu dasnLeben nicht. Denn Husserl
zufolge Uberlebt das Leben den Tod der Leiblichldat,Urtimliches Leben [...]
nicht anfangen und aufhéren kann* (Husserl, 198l) vgl.: ,das strémende

HORIZON 6 (2) 2017 43



Leben kann nicht aufhdren® (Husserl, 1993, 338)ciNgrundsatzlicher deutlich
wird das in folgendem Zitat:

Alles in eins ist Leben, und Welt ist Selbstobjeiefung des Lebens in Form von
Pflanzen, Tieren und Menschen, die geboren werddrsterben. Leben stirbt nicht,
weil Leben nur ist in einer Universalitat und ineerEinheit des Lebens. (Husserl,
1993, 334)

Dass Welt somit letztlich als Selbstobjektivierudgs Lebens zu fassen sei,
gibt dem Begriff der ,Lebenswelt* eine radikal neBedeutung, und er6ffnet
gleichzeitig die Mdoglichkeit eines doppelten EickB: denn einerseits ware
demzufolge Welt vor ihrer Objektivation als humawelt nichts anderes als
reines (transzendentales) Leben, und andererseiéslemum wéare erlebte
transzendentale Subjektivitat vor ihrer Selbstotbygdrung als menschliche
Person ein vorweltliches Leben. Ist man also deng \WWmer Auslegung der
anthropologischen Welt erst einmal gefolgt, so &tveich, dass die innere
Spannung der Lebenswelt — namlich die Spannungcihwis (transzendentalem)
Leben und Welt — eben nicht neutralisiert, sondéefmehr gesteigert ist.
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