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1. Gottesfrage. Religionsphilosophie

Hiittenbiigel, Johannes (Hrsg), Gott ~ Mensch — Universum, Der
Christ vor den Fragen der Zeit. Gr. 8° (819 S.) Graz-Wien-Kéln 1974, Styria. — Das
vorliegende Sammelwerk geht auf ein franzdsisches Original zuriick, das 1950 von
Jacques de Bivort de La Saudée unter Mitarbeit von 16 franzosischen, belgischen,
englischen und deutschen Wissenschaftlern herausgegeben und 1956 von Joh.
Hiittenbiigel ins Deutsche iibersetzt worden war. Dieser besorgte auch 1963 -
nachdem die deutsche Ausgabe 6 Auflagen erfahren hatte — eine villig iiberarbei-
tete Neuherausgabe, an der verstirkc deutschsprachige Autoren mitwirkten. Die
neuen Forschungsergebnisse und die sich verindernde geistige Situation brachten es
mit sich, daf die nun vorliegende 9. Auflage wiederum ein ginzlich neues Werk
darstellt, an dem 28 nun fast ausschlieRlich deutschsprachige Autoren mitgearbeitet
haben. Ausschlaggebend fiir diese Neuherausgabe war der Wunsch, angesichts der
sproblemreichen, verwirrenden Welt® und all der herausfordernden und bedrin-
genden Fragen der Zeit den unsicher gewordenen Christen eine Orientierungshilfe
aus der Bindung an den katholischen Glauben an die Hand zu geben, um hente in
der Welt bestehen zu kinnen. Das Auswahlprinzip war darum die Dringlichkeit

egenwirtiger Fragen, d. h. konkret: Fragen der Sprachanalyse und Religionssozio-
ogie, der Anthropologie und Futurologie, der Tiefenpsychologie und des Marxismus
(I1.'T1.), naturwissenschaftliche Fragen, welche den Aufbau des Kosmos und des
organischen Lebens, die Evolution von Welt und Mensch betreffen (II.TL), aber
auch solche, welche die Probleme der Geschichtlichkeit und Kirchlichkeit des
Glaubens, der Vielzahl literarischer Gattungen in der Bibel wie der Vielzahl sich
anbietender Religionen und Heilswege angehen (III. TL). Nur wo der Glaube so
ausgesprochen wird, daf ihn die Menschen von heute verstehen, vermag er auch
wirklich zu begeistern und christliches Handeln zu erwecken. — Eine bedeutende
Vermittlerrolle kdnnte dabei — um ein Beispiel aus der Vielfalt der Themen
herauszugreifen — die Tiefenpsychologie spielen, insbesondere da, wo sie wieder
den Zugang zum Verstindnis urchristlicher Symbole eréffnet (und damit zum
Glauben selbst, der sich ja in Symbolen auslegt). Den jahrzehntelangen Gegensatz
zwischen einer von der Sichtweite Freuds geprigten Tiefenpsychologie und einer
vergesetzlichten, ja (im Hinblick auf die Sexualtabus) neurousierten Theologie hilt
der Wiener Professor fiir Psychiatrie, E. Ringel, heute fiir iiberholt und iiberwun-
den. Er sieht in Psychotherapie und Seelsorge nicht mehr sich gegenseitig ausschlie-
fende Konkurrenten, sondern sich jeweils erginzende, wenn auch in Methodik und
Zielsetzung grundsitzlich unterschiedene Partner: Erstere bemiihe sich um Heilung
durch die Bewufitmachung von verdringten Regungen im Unbewnufiten, letzterer
aber gehe es um Heiligung durch Appelle an das Bewufite im Menschen, an Wille,
Einsicht, Gewissen. Diese sei darum Seelenfithrung, jene hingegen stehe im Dienste
der Seelenfithrung und des Glaubens, indem sie verdringte Religiositit ans Licht
hebe, auf die Bedeutung des Emotionalen fiir den Glauben hinweise, dessen
Echtheit im Abstieg zu den Tiefen und Quellen fSrdere und so ,zu jener
entscheidenden Belebung echter Gliubigkeit fithren kann, ja muf, die wir gerade in
unserer Zeit so dringend benétigen® (251). Seine Ausfithrungen gipfeln in dem Satz:
,»Die Tiefenpsychologie hat den Geist des Urchristentums wieder lebendig gemacht”
(252), ein hoher Anspruch, der so manchen Theologen auf den Plan rufen wird, der
aber sicherlich da zu recht besteht, wo in psychotherapeutischer Arbeit die Tiir zur
lebendigen Erfahrung religits-geistiger Wirklichkeit aufgestofien werden konnte.
Eine Anniherung beider Disziplinen jedenfalls wire nur zu begriiflen, wie iiber-
haupt jede den Glauben aus seiner gegenwirtigen Isolation befreiende Initiative
positiv zu werten ist. Es bleibt daher das Verdienst des Herausgebers (der selbst den
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Beitrag von Y. Congar aus dem Franzosischen ins Deutsche iibertrug), fiir einen
solchen Versuch erneut namhafte Autoren zur Mitarbeit gewonnen zu haben. Die
auf mehreren Ebenen zugleich zu fithrende Auseinandersetzung mit dem Denken
unserer Zeit erlangt so ihre notwendige Breite wie Tiefe, wihrend sich ihre Einheit
im nicht mehr uniform sich verstehenden Glauben begriindet. Ein Sachbuch,
welches jedem Glaubensbuch zur Seite zu stellen wire. K.W.Hilbig

Schwarz, Hans, The Search for God. Christianity—Atheism-Secula-
rism—World Religions. 8° (288S.) London 1975, SPCK. — Das Buch ist als
Textbuch fiir eine Einfithrungsvorlesung in die Theologie angelegt. In der Vorrede
beschreibt der Verf., der Prof. der systematischen Philosophie am protestantischen
Capital Seminary in Columbus, Ohio, ist, in Kiirze, aber treffend die Situation
heutiger Christen inmitten von Sikularismus, Atheismus und der Berithrung breiter
Schichten mit anderen Religionen, eine Situation, die Unsicherheit schafft und der
das Buch begegnen will, um einen sicheren Grund fiir eine intensivere Beschifti-
gung mit der christlichen Lehre zu geben. — Der 1. Teil behandelt bei der Frage, ob
Gott noch lebendig erfahren werde, den Atheismus, die ,Gott-ist-tot“~-Bewegung,
das Ritsel der Sikularisierung, bei der Frage, ob die Existenz Gottes bewiesen
werden konne, die klassischen Gottesbeweise, die ProzeB-Theologie Whiteheads,
Gott als letzten Horizont. Der 2.Teil ist der Fragwiirdigkeit der menschlichen
Situation, der Notwendigkeit einer Letztbegriindung des menschlichen Lebens und
dem Verlangen des Menschen nach einer neuen, diese Welt iiberschreitenden
Dimension gewidmet. Eine Letztbegriindung aus dieser Dimension bieten die
Religionen an. IThr Ursprung, ihre Grundbegriffe werden erbrtert. Die Weltreli-
gionen werden ihren Grundtypen nach mit der christlichen Religion verglichen. Der
3.Teil ist der Selbstoffenbarung Gottes in der jidisch-christlichen Tradition
gewidmet, mit der Frage nach der Entstehung des israclitischen Glaubens und der
Selbstbezeugung Gottes in Jesus Christus und dem Gottesbild, das sich daraus
ergibt: Gott als Person, sein Erbarmen und seine Heiligkeit, Gott als Geschichts-
macht in der Heilsgeschichte und Weltgeschichte. — All diese Themen werden mit
ciner umfassenden Kenntnis der Phinomene und der Literatur dargelegt. Am
eindrucksvollsten ist ohne Zweifel der 3. Teil. Die Darlegung ist durchsetzt mit
kritischen Bemerkungen, die jeweils von einem Thema zum andern iberleiten. Um
die geistige Welt kennenzulernen, in der heute verkiindet und Theologie gelehrt
Wergen muf, ist das Buch gewifl niitzlich. Aber ist es auch ein Handbuch der
Grundlegung einer Theologie? Das mochte der Rez. fiiglich bezweifeln. Denn dazu
reichen die gebotenen Uberlegungen nicht hin. Sie bleiben letztlich im Fideismus
stecken. So bleibt die Frage, ob Gott existiert oder nicht, fiir die Vernunft offen. Sie
kann nur durch den Glauben entschieden werden. Der Verf. iibernimmt hier die
Kritik Kants vollig unkritisch. Die Uberlegungen gegeniiber der Prozef-Theologie
Whiteheads sind unzureichend. Aber auch die Selbstoffenbarung Gottes in Jesus
Christus verbleibt nach dem Verf. in einem Zwielicht. Wie ist dann aber eine
sictlich verantwortbare Entscheidung des Glaubens mdglich, die etwas anderes als
Beliebigkeit ist, wie ein verwerflicher Unglaube, der etwas anderes ist als die Folge
mangelnder Vorerkenntnis? Dennoch bleibt das Buch niitzlich fiir einen Vergleich
des Christentums mit anderen Religionen und weltanschaulichen Positionen. Eine
Auswahlbibliographie (262-277), ein Verzeichnis der Namen, der Sachen und der
Bibelstellen beschliefen das Buch. W.Brugger, S.J.

Weischedel, Wilhelm, Die Frage nach Gott im skeptischen Denken, hrsg.
von Wolfgang Miiller-Lanter. 8° (39 S.) Berlin-New York 1976, de Gruyter. —
Das Biichiein enthilt einen Vortrag, den der inzwischen verstorbene Verf. noch
selbst fiir den Druck vorbereitet hat, und eine das Denken W.s. gut charakterisie-
rende Rede des Herausgebers zu W.s 70. Geburtstag. — Nach W. ist Skepsis soviel
wie radikales Fragen, das alles sich als gewifi Anbietende wieder in den Wirbel der
Fraglichkeit hineinzieht. Fiir das skeptische Denken ist das Fraglichmachen das
cinzige, was sich als gewiff und wirklich durchhilt. Damit zeigt sich aber die
Wicklichkeit als Geheimnis, das nicht erst durch das skeptische Fragen hervorge-
rufen wird, als das Unvordenkliche, das alles Fragen erst ermdglicht. Es ist nicht
Gott, wenn darunter Gott im vollen Begriff des Christentums verstanden wird, und
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doch Gott im Sinne der Mystik. Das skeptische Denken ist die Frage nach Gott. —
W.s Gedanken gehen in die Richtung eines Gottesbeweises aus der Tendenz des
menschlichen Geistes. Wenn dies nicht so deutlich hervortritt, dann deshalb, weil
radikales Fragen nicht dasselbe ist wie ein alles bezweifelndes, haltloses Denken
und befragenswert nicht dasselbe wie fragwiirdig im Sinne dessen, was bezweifelt
werden mufl. W. Brugger, S.J.

Briils, Alfons, Die Entwicklung der Gotteslehre beim jungen Melanchthon
1518-1535 (Untersuchungen zur Kirchengeschichte, 10). Gr. 8° (185 S.) Bielefeld
1975, Luther-Verlag. — Der Verf. hat sich in dieser methodisch gut reflektierten,
reich dokumentierten und iibersichtlich gegliederten Studie der dankenswerten
Aufgabe unterzogen, die Entwicklung der Gotteslehre bei Melanchthon darzustellen.
Nacidem er das Leben und Wirken des jungen M., insbesondere in seiner
Beziehung zu Martin Luther, kurz umschrieben hat, charakterisiert er sein geistiges
Werk als eine Humanisierung der Theologie, der zugleich eine Theologisierung seines
Humanismus entspricht. M.s Gotteslehre wird uns nur verstindlich, wenn wir sehen,
daf es M. nicht darum ging, zu lehren, was Gott an sich selbst ist, sondern was er
fiir uns, niherhin fiir den siindigen und zu erlésenden Menschen bedeutet. — B.
unterscheidet beim jungen M. drei Phasen: die Loci von 1521 als erste Phase —
Kolosserbriefkommentar 1527, Unterricht der Visitatoren 1528, Augsburgische
Konfession 1530, Apologie der Konfession 1531 als zweite Phase — Romerbrief
kommentar 1532, Loci 1535 als dritte Phase. In jeder dieser Phasen handelt B. von
der natiirlichen Gotteserkenntnis aus der Schépfung und dem Gewissen nach dem
Siindenfall und von der biblischen Gotteserkenntnis. Die sich daraus ergebende
Gottesanschauung zeigt den handelnden Gott und den von Gott angesprochenen
und begnadigten Menschen. Nachdem die Themen im einzelnen aus den Quellen
belegt sind, wobei wichtige oft verschieden auslegbare Stellen in lateinischer
Sprache wiedergegeben werden, folgt ein zusammenfassendes Kapitel, das die Ent-
widslungslinien aufzeigt. — Was die Gotteserkenntnis nach dem Siindenfall angeht,
so betont M. in der ersten Phase zwar die Finsternis der menschlichen Vernunft und
ihre Unfihigkeit, Gottes Dasein, Gottes Zorn und Barmherzigkeit zu erkennen, aber
verstreute Bemerkungen und der Gesamtzusammenhang seiner Aussagen lassen
doch erkennen, dafl er nicht jede natiirlich-intellektuelle Fihigkeit der Gotteser-
kenntnis aus der Schépfung und aus dem Gewissen verneint, sondern zeigen will,
dafl die vollstindige, wahre, gewisse und zum Heil fithrende Erkenntnis Gottes nur
im Lichte des Evangeliums moglich ist. Was hingegen die Freiheit des Willens
angeht, so verneint sie M. in dieser ersten Phase. Die Unfreiheit des Willens folgt
sowohl aus seinem Verstindnis der Pridestination, die nach ihm eine Determination
alles Geschehens ist, als auch aus der Erfahrung, dafl der Mensch seine Affekte
nicht in seiner Gewalt hat, so daf sich notwendig der stirkere Affekt durchsetzt.
Nach dem Siindenfall ist dies jedoch die Selbstliebe bis zum Gotteshafl, der erst
durch die Gnade zur Gottesliebe iiber alles iiberwunden wird. Eine gewisse Freiheit
(Handlungs-, nicht Willensfreiheit miifite man sagen) gibt es nur in Zufleren Wer-
ken. — Die Wittenberger Unruhen und das Auftreten der Schwirmer (1521-22)
veranlafiten M. in der zweiten Phase, die Rolle der Philosophie neu zu bewerten
und die Notwendigkeit sittlich-biirgerlicher Zucht zu betonen. Das Licht des
Verstandes gewinnt an Bedeutung. Freilich betont M. auch jetzt wie spiter immer
die radikale Unfihigkeit des Verstandes, Gott fest, richtig und wahrhafe, d. h. in
seinem Zorn und in seiner Barmherzigkeit gegen den Siinder zu erkennen, wenn
sich ihm der rechtfertigende Gott nicht durci Christus offenbart. Dennoch ist das
Urteil der Vernunft und die Philosophie eine Gabe Gottes. Das Naturgesetz bleibt
dem Geiste von Gott eingeprigt. Grundsitzlich geindert ist in dieser zweiten Phase
das Verhiltnis von Verstand und Wille. Die Suprematie des Willens ist aufgegeben.
Im Kolosserbriefkommentar lehrt M. klar den freien Willen im Bereich der zivilen
Gerechtigkeit. — In der dritten Phase wird das rationale Element noch stirker
hervorgehoben. Die Philosophie wird als Vorstufe der Theologie angesehen. Der
Siindenfall hat das religivse Vermogen geschwicht, nicht vollig zerstdrt. Das
Weltall ist ein Zeichen, daf Gotr da ist, dafl er weise, giitig und gerecht ist. Die
Gewifheit des gnidigen Gottes wird allerdings nur durch das Evangelium vermittelt.
Gott hat die mensc[‘ﬁiche Freiheit geschaffen und nimmt Riicksicht auf sie bei der
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Weltregierung. Die Erfiillung des goutlichen Gesetzes ist aber nur durch Gottes
Gnade moglich. — Wie man siehr, hat sich M. in der dritten Phase seiner
Entwicklung, was das Verhiltnis von Natur und Gnade angeht, der Lehre der
alten Kirche bis zur Identitit genihert. Manche Polemik beruht auf Mangel an
Prizision des Begriffs, auf die M. bei seinem, wie wir heute sagen wiirden,
existentiellen Anliegen des Glaubens keinen Wert legte, oder auf dem Mifiver-
stindnis der klassischen Lehrer der Scholastik. Im Hinblick auf den Okumenismus,
dem das Buch in hohem Mafle dient, hitte auf letzteres noch hiufiger hingewiesen
werden sollen (z. B. auf S. 86; 105; 129; 152, Anm. 64; 170 mit Bezug auf Thomas
von Aquin). W.BruggeryS: J.

Kern, Walter, Alter Glaube in neuer Freiheit. Ansprachen und Vortrige.
8° (154 S.) Innsbruck-Wien—Miinchen 1976, Tyrolia. — Sechs Radioansprachen
zu November-Evangelien, fiinf Kurzessays aus ,,Geist und Leben®, schliefilich drei
arofere Vortrige zu den Themen Freiheit, Glaube, Zukunft, christliche Zeitorientie-
rung: auf den ersten Blick eine blofle Sammlung. Doch schon fliichtiges Bldttern
zeigt, dafl sie mehr eint als die Person des Autors und ein reizvoller Stil, der
persénliches Engagement und subjektive Unmittelbarkeit mit gelehrter Fundierung,
bohrendes Fragen mit Schlaglicht-Sitzen verbindet. Von immer neuen Aus-
gangspunkten her wird der Leser in eine Reflexion hineingezogen, die gegen
aktualistische Kurzschliissigkeit fiir die Geduld der Synthese ficht. Wobei diese
selbstverstindlich (,besser radikal glauben als nur komplett® — 102) dialektisch
gesalzt ist. Und eben dies macht fiir Rez. den eigentlichen Reiz des Biichleins aus:
es stofit an und erweckt — schon der Titel; denn auch er ist voll attisch-hegelschen
Hintersinns, als eine Preisfrage fiir sich an den Leser: inwiefern wiire (wire nicht)
der Glaube alt, die Freiheit neu — und umgekehrt? J.Splett

Kern, Walter, Atheismus, Marxismus, Christentum. Beitrige zur Dis-
kussion. 8° (230 S.) Innsbrudk 1976, Tyrolia. — Das Buch ist zusammengestellt aus
einer Mehrzahl von Aufsitzen und Vortrigen, die zusammen ein sinnvolles Ganzes
ausmachen und verdient hitten, zu einem einheitlichen Ganzen verarbeitet zu wer-
den; das hitte ihren Wert noch erhéht, vor allem ihre Wirkung noch gesteigert. Die
in einer solchen Sammlung unvermeidbaren Wiederholungen sollten den Leser nicht
verdrieflen; dadurch, daf der gleiche Gegenstand in verschiedenen Zusammenhingen
vorgefithrt wird, erschliefit sich dem Leser das Verstindnis von manchem, das ithm
bei nur einmaliger Befassung entgangen wire oder doch sich ihm nicht voll erschlos-
sen hitte; so ist es mir selbst ergangen, und so diirfte es vermutlich auch anderen
ergehen. — Thema des Buches sind in recto die beiden im Buchtitel genannten ,Ismen®,
Atheismus und Marxismus, nur in obliquo das an dritter Stelle genannte Christen-
tum. Dem als Christen vorgestellten Leser braucht das Christentum nicht erst vor
Augen gefiihrt zu werden; dagegen erwichst ihm aus der Auseinandersetzung mit
dem Atheismus und dem Marxismus ein klareres Verstindnis seiner eigenen Position.
Viele Mifiverstindnisse oder Mifldeutungen christlicher Glaubenswahrheiten, die
sich bei Christen und Nichtchristen eingenistet und bei den letzteren leidenschaft-
lichen Widerspruch ausgelost haben, werden berichtigt und so die christliche Lehre
klargestellt. Wer sich der Miihe unterzog, das Buch durchzuarbeiten, der hat sein
Verstindnis des christlichen Glaubens geldutert und auf diese Weise sich in den
Stand gesetzt, die Miflverstindnisse der Gegner aufzudecken, ihre Mifideutungen
richtigzustellen, ihre Anstinde auszuriumen. Die Stirke der Gegner liegt in den
Schwiichen, die sie bei uns Christen wahrnehmen und blofilegen. Aber das sind nicht
Schwichen des christlichen Glaunbens, sondern dessen Mifldeutung und fehlerhafte
Anwendung durch uns. Nehmen wir die Kritik der Gegner und deren darauf auf-
gebauten Thesen zum Anlaf, diese unsere Méingel und Schwichen abzustellen, dann
entziehen wir nicht nur ihnen den Boden, auf dem ihre Thesen aufbauen, sondern
legen damit zugleich den rechten Felsgrund der von Gott geoffenbarten Wahrheiten
wieder frei, den wir mit dem Gestriipp unserer menschlichen Meinungen und Vor-
urteile iiberwuchert und manchmal bis zur Unkenntlichkeit entstellt hatten. — Pfleg-
ten wir bisher vom Atheismus nur in der Einzahl zu sprechen, als ob er sich in einer
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einzigen und eindeutigen Aussage (Verneinung) erschipfe, so legt K. gleich zu Be-
ginn eine Vielzahl sowohl dem Aussagegehalt als auch der Motivation nach sehr
unterschiedlicher Atheismen vor. Nicht einmal eine scharfe Grenze nach auflen lific
sich ziehen: so mufl er denn auch eine Begriffsbestimmung von Atheismus, die alle
dessen Arten umfaft und alles, was nicht Atheismus ist, ausschliefit, schuldig blei-
ben. — Besonders eingehend behandelt K. den ,atheistischen Humanismus® in den
beiden Modellen des marxistischen Humanismus und des Existentialismus (39-78).
Im weiteren Verlauf aber spielen der Existentialismus und erst gar der Struktura-
lismus kaum mehr eine Rolle; mit vollem Recht konzentriert sich das Interesse ganz
auf Marx und auf das, was unter seinem Namen als ,Marxismus® in der Welc um-
geht. In der Auseinandersetzung mit Marx haben wir Katholiken erschreckend viel
aufzuholen (vgl. Wiirzburger Synode, Beschlufl ,Kirche und Arbeiterschaft®,
Ziff. 1.5. 1). Worum es K. geht, ist nicht so sehr, nene Waffen fiir diese Auseinan-
dersetzung zu schmieden; die Waffen sind bereits vorhanden. Worum es ihm geht,
ist vor allem, beispielhaft vorzuexerzieren, wie man eine solche Auseinandersetzung
in wissenschaftlich und ethisch sauberer Weise fithrt und wie man diese Waffen treff-
sicher handhabt. Denen, die in seine Schule gehen, macht er es nicht gerade leicht;
die anspruchsvollen wissenschaftlichen Waffen, deren Gebrauch es hier zu lernen gilt,
gestatten das nun einmal nicht. Sehr zu wiinschen wire, daf alle unsere Akade-
miker eine solche Schulung durchmachten, wie K. sie in den Semestervorlesungen und
Sechswochenkursen gibt, aus denen die Beitrige zu diesem Buch erwachsen sind;
unentbebrlich ist angesichts der heutigen Lage der Dinge eine solche Schulung fiir
alle, die sich — gleichviel ob als Priesteramtskandidaten oder als Laientheologen —
fiir den Dienst der Kirche vorbereiten. Thnen selbst oder ihren Lehrern kann dieses
Buch eine hochst wertvolle Hilfe sein; mir ist nichts Gleichwertiges bekannt; ich
selbst habe noch viel aus diesem Buch gelernt. O.v.Nell-Breuning,S.]J.

Timm, Hermann, Gott und die Freiheit. Studien zur Religionsphilosophie
der Goethezeit. Bd. 1: Die Spinozarenaissance (Studien zur Philosophie und
Literatur des 19. Jh.s, Bd. 22). Gr. 8° (VII1/485 S.) Frankfurt 1974, Klostermann. —
Der Beginn der religionsphilosophischen Themenstellung der Goethezeit ist exakt
angebbar: in der Wolfenbiitteler Diskussion zwischen Lessing und Jacobi im Juli
1780. Maledictus — Benedictus, ,Spinoza hat wihrend der Klassik, Romantik und
des Idealismus als eine Art Schibboleth fungiert, dhnlich dem Mémorial Pascals im
Nachidealismus. Die Geistesverwandtschaften sind mit der Testfrage nach der
Parteinahme fiir Jacobi oder Lessing erkundet worden® (6). Deren Disput, seine
Vorgeschichte und seine ersten Wirkungen sind Gegenstand dieser magistralen
Studien. Tatsichlich bedeuter im Selbstverstindnis der Zeit das spinozistische
Vermichtnis Lessings den entscheidenden Schnitt, auch bei Hegel beginnt die neueste
deutsche Philosophie nicht mit Kant und KrV, sondern mit Jacobi. T.s Arbeitshypo-
these sicht im ¥v xai miv die organisierende Mitte der sich vielfach iiberkreuzen-
den Auseinandersetzungen, und die minuzidse Untersuchung bewahrheitet seine
Hypothese. Spinoza war die Hoffnung der Synthese des Einen, das not tat, und der
Mannigfaltigﬁeit des Tunlichen, der Freiheit von kirchlicher Dogmatik und philo-
sophischer Riidkkehr zum Kinderglauben an die lebendige Nahe Gottes in allem. —
Die Autoren, um die es geht, neben den Groflen eine ganze Reihe heute weithin
Unbelannter, sind keine systematischen Denker, sondern religise Gelegenheits-
schriftsteller, Dichter-Philosophen, mit Anti-,Schul®-Affekt. Die Diskussion wird
in spontanen Niederschriften, echten und fingierten Korrespondenzen, privaten und
offentlichen Briefen, Rezensionen und Artikeln gefiihre, so dafl der Historiker
mikroskopisch arbeiten muf. T. leister das, ohne den Leser in der Detailfille
untergehen zu lassen: durch rezeptionsgeschichtliche Einleitungskapitel der vier
Haupteile, durch Riick- und Querverweise (z. T. ,leitmotivisch®), vor allem aber
dadurch, daf bei aller Detailgenauigkeit immer die grofle Auseinandersetzung und
ihr Weg einsichtig gegenwirtig bleibt, und dies in geradezu fesselnder Weise. — A)
G. E. Lessing: ~ Selbstbefreiung. Das Programm des bildungsgeschichtlichen
Pantheismus. Statt von Spinoza aus nach einem Spinozismus Lessings zu fragen,
geht es darum, zu ermitteln, was jener ,Spinozismus® war, so dafl Lessing unter
diesem Titel den 80er und 90er Jahren das Thema vorgab. In der Tat wiederholt
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sich im folgenden, was bei Lessing selbst zu erheben ist: der ,Weg von der
moralisch-rationalen Vermittlungstheologie der Aufklirung (3 la ,Nathan dem
Weisen®), durch die antithetische Aporetik des Fragmentenstreites (geschichtlich-
existenzielle Glaubensunmittelbarkeit — methodisch verobjektivierende Kritik) zur
synthetischen Idee einer spinozistischen Prozefitheologie®. (19). — Faszinierend das
Schicksal seines Widerparts, jenes philosophischen Amateurs, der nicht nur den
Spinozismus Lessings erstmals herausgestellt, sondern die gesamte spekulative
Religionsphilosophie seiner Zeit antizipiert hat — in polemischer Absicht. B) Fr.
H. Jacobi: Salto mortale. Der Antagonismus von Glauben und Wissen. Wohl niemals
hat eine negative Philosophie eine derart ritselhaft grofie positive Fehlwirkung
gehabt. ,Die antithetische Motivationskraft betreffend, sucht sie ihresgleichen®
(137). Schelling hat ihn den Bileam des Idealismus genannt. — Jacobi gibt dem
Wort ,Pantheismus®, das zunichst den englischen Deismus bezeichnete, die seither
gilltige Prigung, gegen die christlichen Neuspinozisten von Weimar. Anderseits
wird er in diesem Streit zu dem ,Personalisten®, wie der gegnerische Schmahname
lautet. Aus seiner personlichen Problematik heraus dogmatisiert er eine Ausweglo-
sigkeit, die die anderen als Durchgangsstadium ins Weite interpretieren. Er bringt
deren unklares Fiihlen und Wollen auf den — spinozistischen — Begriff, um sie zur
Entscheidung gegen ein solches Denken zu bringen, und erreicht das Gegenteil : der
religidse Sturm und Drang ersieht sich dank Jacobis Interpretationsleistung
(Prometheus — ergo Spinoza) seine systematische Rechtfertigung, wihrend Jacobi
in der Zerrissenheit zwischen pantheisierendem Herzensglauben und der Verteidi-
gung eines personalen Gebetsgottes verbleibt. — ,Lieber Pantheismus als Anthro-
pomorphismus geglaubt® (Hamann). C) Der christliche Spinozismus. ,Wir sind
seines Geschlechts — die Differentia specifica liegt blof} darin, dafi wir noch in der
Mache sind, und unser Leben noch verborgen mit Christo in Gott® (Hamann, 233).
Wizenmann, Herder, Goethe, Obereit sind die Hauptnamen. Immer neu ist es darum
zu tun, aus dem Schmerz der Zerrissenheit die theosophische Einheit mit sich und
allem zu gewinnen. Der Ausgangspunkt ist den Gegnern also gemeinsam: die
Verzweiflung (an) der Metaphysik. — Der Reaktion der akademischen Philosophie
auf diese gemeinsame Uberzeugung der zerstrittenen ,Kraft-und-Wunder-Partei®
widmet sich der vierte Teil. D) Die Apologie der Vernunftreligion. Den Anfang
macht Lessings Verteidiger M. Mendelsohn, es folgt Kants Prophet Reinhold,
schlieflich Kant selbst mit seinem von der Berlinischen Monatsschrift dringend
erbetenen Aufsatz iiber die Orientierung im Denken. Aber die Apologie scheitert.
Der Skandal der Philosophie wird in der Option fiir die Postulatenlehre aus
Bediirfnisglauben offenbar; T. gibt dem Schluflkapitel die Uberschrift: Euthanasie
der Vernunft. KpV A 258: Ich will, daf ein Gott sei. Die Briefe Flatts von 1789,
gegen die Reinholds geschrieben, ,markieren das Ende des populiren religions-
philosophischen Kantianismus® (467). — Von hier werden Novalis, Holderlin,
Schleiermacher, Schlegel, Steffens, Schelling und Hegel neu einsetzen. Davon soll der
folzende Band handeln. Und gewif8 geht es jedem Leser wie dem Rezensenten, dafl
er diese Fortsetzung mit Spannung erwartet. Denn wie hier aus souverdner
Kenntnis und in souverinem Stil erzihlt wird, wie Bekanntes neu aufleuchtet und
allenthalben Unbekanntes in den allgemeinen Rahmen eingetragen wird, wie hiet
ein geistiges Abenteuer hdchsten Ranges seinen Chronisten gefunden hat, — und
wie all das uns heute betrifft, ohne dafl es dazu ausdriicklicher Aktualisierungen
bediirfte, das verlangt Bewunderung und Dank, und natiirlich die Bitte um Band 2
(und 3). J.Splett

2. Psychologie und Anthropologie

Tenzler, Johannes, Selbstfindung und Gotteserfahrung. Die Personlich-
keit C.G. Jungs und ihr zentraler Niederschlag in seiner ,Komplexen Psycho-
logie®. Gr. 8° (400 S.) Miinchen/Paderborn/Wien 1975, Schéningh. ~ Die Stirke und
auch der eigentliche Wert dieses Buches liegt in dem Bemiihen des Verf., das
Seelenleben C. G. Jungs einer eingehenden, tiefenpsychologisch orientierten Analyse
zu unterziehen, speziell unter den Gesichtspunkten, die der Titel des Buches angibt:
Selbstfindung und Gotteserfahrung. Daff bei diesem anregenden Versuch der
Bereich von Hypothesen, Vermutungen und persdnlicher, emphatischer Einfiihlung
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vielfach nicht tiberschritten wird, braucht bei einem so umfangreichen Werk nicht
zu verwundern. Bei seinen Analysen stiitzt T. sich besonders auf die von Jaffé
herausgegebenen ,Erinnerungen® von C.G. Jung. Dazu kommt eine gute und
umfassende Kenntnis der Werke Jungs, wie sie nur eine griindliche Beschiftigung
mit dem ,Meister am Ziircher See* geben konnte. Zu Recht ist der Verf. der
Meinung, daf fiir ein einigermaflen adiquates Verstindnis der Psyche Jungs und
ihrer Entwicklung, speziell in den Bereichen der Selbstfindung und der Gotteser-
fahrung die ,personliche Gleichung® wvon grundlegender Bedeutung ist. Diesem
Problem ist der 1. Teil des Buches gewidmet: Die sog. ,Personliche Gleichung Jungs
und ihr prigender Einflul auf sein wissenschaftliches Werk® (25-148). Was sein
Verhiltnis zu den Denkanstrengungen der Metaphysik und eines Transzendierens
der eigenen inneren Bilder und des auf seine Innenwelt eingeengten Selbst angeht,
so kann man wohl sagen, dafl Jung ,kein Genie der absoluten Konsequenzen® war
(Weizsicker, 125). Die personliche Gleichung Jungs wird von T. beschrieben als
»seine chtonisch-energetische Verwurzelung und die damit aufs engste verkniipfte
introverse Blickverengung® (226). Wenn T. diese personliche Gleicﬁung als ,spal-
tungsumwolkt® bezeichnet (325), so wird man nach seinen Analysen des Seelen-
lebens von Jung an die drohende Gefahr eines Erliegens unter dem Ansturm der
inneren Bilder denken miissen, dem er nur aufgrund seiner ungewohnlich starken
Vitalitit und seiner Erdverwurzelung widerstehen konnte. Dazu kommt aber auch
— man mochte sagen: hier als priventiv therapeutischer Faktor — seine Blickver-
engung und bewufite Inkonsequenz (um nicht zu sagen: Blindheit, vgl. S.225)
gegeniiber den auflerpsychischen Realititen des metaphysischen und auch religidsen
Bereiches, soweit damit auflerhalb des Subjekts stehende Sachverhalte und gar die
eines iiberwiltigenden und persbnlichen gottlichen Wesens gemeint sind. Zu dieser
innerseelischen Spannung Jungs und der in ihr liegenden Gefahr eines Auseinander-
fallens der Persdnlichkeit vergleiche man den Abschnitt: Jungs sogenannte ,Persén-
lichkeit Nr. 1 und Nr. 2 (60ff.). Auf diese inneren Spannungen und ihre
Auswirkungen gehen wohl auch zu einem Teil die ,verbliiffenden Widerspriichlich-
keiten® (365) zuriick, fiir die T. im Laufe des Buches eine Reihe von Belegen
anfithrt und kritisch beleuchtet. Einige Kapiteliiberschriften aus dem 1. Teil des
Buches seien hier angefiihrt, die die ,personliche Gleichung® Jungs weiter illustrie-
ren: Der Stellenwert der Trias Bewuftsein, Sinn und Mythos im Gefiige der
»Komplexen Psychologie® (96~114); Uber das spezifische Verhiltnis von Erlebnis
und Gefiihl in Jungs Phantasicauffassung (115-137). — Im 2. Teil des Buches
konfrontiert T. die ,tiefenpsychologische Gottesanschauung Jungs® mit der perso-
nalen christlichen Existenz ,von heute und morgen®, wie der Verf. nicht ohne eine
gewisse Kiihnheit sagrt (149-383). In einem Kapitel spricht er von ,Jungs
lebenslangem Ringen mit seiner spezifischen Hiobserfahrung® (216-257) und
schliefit gann eine theologisch relevante Auseinandersetzung seiner Einheitsschau
von Gottesbild und menschlicher Hiobssituation an (258-317). Nicht ganz einsichtig
ist, mit welchem Recht der Verf. Jung als ,epochale Grenzgestalt zwischen
Psychologie und Theologie® bezeichnet (318 ff.). Es liegt dem Ref. fern, das
»geistesgeschichtliche Verdienst Jungs® (323 ff.) und seine religionspsychologischen
Errungenschaften in Frage zu stellen, wobei allerdings zu dem letzten Abschnitt
noch einige Differenzierungen anzubringen wiren. Ob man aber ihm und seinem
Werk deswegen schon einen ,epochalen® Charakter zuschreibén kann, erscheint uns
zweifelhaft. Man erinnere sich an die eben schon erwihnten und nicht aufzultsen-
den Widerspriichlichkeiten seiner Gedanken und Haltungen. Einen Uberblick iiber
die Ergebnisse seiner Forschungen gibt der Verf. S. 374 f. in 12 zusammenfassenden
Thesen, die fiir eine erste Kenntnisnahme des Inhaltes und seiner Fragestellungen
geeignet sind. ~ Ein umfassendes Literaturverzeichnis (385-396) sowie ein
Namenverzeichnis sind dem Buch beigefiigt. L. Gilen, S.].

Bernfeld, Siegfried, Antiautoritire Erzichung und Psychoanalyse. Ausgewihl-
te Schriften. Bde, 1-3, hrsg. von Lutz v. Werder und Reinbart Wolff. X1. 8° (400,
364, 303 S.) Berlin 1969/70/71, Ullstein. — Im Nachwort zu dieser Ausgabe (3,
268-284) berichten die Herausgeber iiber ihre Intentionen und in grofen Ziigen
auch {iber Leben und Werk von B. Sie weisen mit Recht darauf hin, dafl man der
Sachlage nicht gerecht wird, wenn man B. nur als einen psychoanalytischen
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Pidagogen charakterisiert (270). Sein Werk ,weist ebenso auf Marx zuriick wie auf
Freud“. Er wollte, ausgehend von den Grundgedanken des Marxismus in Verbin-
dung mit der Psychoanalyse eine klassenkimpferische Pidagogik erstellen. Uber die
Berechtigung und die Grenzen eines solchen Unternehmens, iiber seine eigenen
Erfolge und Miflerfolge braucht hier nichts gesagt zu werden. Diese Aspekte
gehoren in den Bereich einer Systematik bzw. einer Geschichte der Pidagogik. -
Im 1.Bd. dieser Ausgabe sind Aufsitze B.s zur Theorie und Praxis psychoanalyti-
scher Kindererziehung (5-222) sowie iiber Jugendfiirsorge und Anstaltserziehung
(223-290) zusammengestellt. Von Interesse kann hier der Abschnitt iiber Psychi-
sche Typen von Anstaltszoglingen sein (278—287). — Der 2.Bd. bringt in drei
Teilen Verdffentlichungen zu den Themen: Schule und Klassenka.mp% (5-122),
Psychoanalyse und Arbeiterbewegung (123-208), Psychoanalytische Beitrige
(209-347). Bemerkenswerte Gedanken, z. T. in Gegeniiberstellungen zu Aichhorn,
enthilt der Abschnitt: Der soziale Ort und seine Bedeutung fiir Neurose,
Verwahrlosung und Pidagogik (209-224). — Der 3.Bd. beginnt mit Fragen zur
Psychologie des Jugendalters (5-151) und enthilt weiter eine Reihe von Arbeiten
zur sozialistischen Erziehung, die unter dem Titel: ,Utopie und Kritik® subsumiert
werden (152-267). Jedem Band ist ein Sachregister, dem 3.Bd. auflerdem eine
Bibliographie der Schriften B.s beigegeben (286-294). — Zwischen Psychoanalyse und
Marxismus gibt es nach B. eine Reihe von Beriihrungspunkten und Parallelen, nicht
nur im Ansatz, sondern auch in mdglichen ,Abweichungen®. Dazu vergleiche man
den Abschnitt: Sozialismus und Psychoanalyse (2, 132-139). B. glaubt, dafl auch
bei Weiterentwicklungen der Psychoanalyse ,Konsequenzen unwahrscheinlich sind,
die der Marxistischen Sozialwissenschaft widersprichen®, wenn sie nur konsequent
festhilt an ,ihrer historisch-materialistisch-dialektischen Forschungsweise® (139).
Zur Beleuchtung dieser Gedanken wire auch ein anderer Abschnitt heranzuzichen:
Ist die Psychoanalyse eine Weltanschauung? (2, 123 ff.) LG ilen, 5.

Religion und Tiefenpsychologie (Linzer Philos.-theol. Reihe, Bd.
5, hrsg. von Giinter Rombold). 8° (200 S.) Linz 1975, Oberdsterr. Landesverlag. ~
In diesem Buch werden Themen und Vortrige einer Ringvorlesung an der
Philosophisch-Theologischen Hochschule Linz einem weiteren Leserkreis zuginglich
gemacht. Bei einzelnen dieser Beitrige hitte man die Beziehung zur Religion bzw.
zur Theologie klarer und straffer herausarbeiten kénnen. Man mufl sich allerdings
vor Augen halten, daf im beschriinkten Rahmen einer Vorlesung manches nur kurz
beriihrt werden kann, was man in einer Abhandlung linger ausfithren wiirde. Die
tiefenpsychologischen Aspekte der Religion werden fast ausschlieflich nach den
Gedanken und Theorien der Psychoanalyse Freuds dargelegt und kritisch beleuchtet
oder auch weitergefiihrt. Eine Ausnahme macht Fr. Schlederer in seinem Beitrag:
Lést die Tiefenpsychologie Schuld auf? (101-118). Er geht auch kurz auf die
Aussagen C.G. Jungs (111-115) und Adlers (115f.) zum Schuldproblem ein. —
Sehr beachtenswert sind die Ausfithrungen von A. Wucberer—Huldenfe)id iiber Freuds
Religionskritik (119-136). Er greift damit direkt das Rahmenthema auf. Das
gleiche gilt von dem Referat tiber Religion und Neurose (83-100): E. Ringel
spricht Eier auch das Problem der ,ekklesiogenen® Neurosen an und gibt manche
Anregungen fiir pastorale Pidagogik und Seelsorge im kirchlichen Raum. Sein
Begri%f fer »Gedankensiinde® miifite noch einmal iiberpriift werden. — Der erste
Artikel von G. Griesl: ,Tiefenpsychologie als Konkurrenz der Seelsorge?“ (7-20),
diirfte Pastoraltheologen und Seelsorger, aber auch Religionspsychologen interes-
sieren. — In seiner mehr religionspsychologischen als pastoraltheologischen Studie
iiber ,Menschliche Bezichungen und Transzendenzerfahrung® (67-82) geht
H. Stenger von dem Partizipationsbediirfnis des Menschen und seinem naturhatten
Drang nach Transzendenz aus. Er fordert eine ,Sensibilisierung fiir die Transzen-
denzerfahrung®, die im Christentum auf die gliubige Erfahrung der Geborgenheit
in Gott hin tendiert. Die Wege allerdings einer solchen Sensibilisierung, die
Vorbereitung und Hinfithrung zu einer solchen gliubigen Erfahrun sin§ sehr
voraussetzungsvoll (im Sinn einer charakterologischen und wohl auch struktur-
psychologischen Gestaltung und Wandlung des Menschen). Die Weiterentwicklung
und die Reifung solcher Strukturen ist wohl eine bleibende und nie ganz vollendete
Aufgabe der religiosen Personlichkeit. Aber diese Fragen gehdren im einzelnen
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mehr in das Gebiet der Religionspidagogik und der Pastoraltheologie. St. selber
weist besonders auf die ,Metriopathie® hin (81 f.). Diese Studie ist weniger Freud als
der Triecbpathologie Szondis verpflichtet. — Mit der Frage, ob und inwieweit die
Tiefenpsychologie einen Beitrag zur Schriftauslegung liefern kann, beschiftigt sich
K. Niederwimmer (137-151). Er beantwortet die Frage, mit einigen Einschrin-
kungen, im wesentlichen positiv. L. Gilen, S. J.

Spranger, Eduard, Philosophie und Psychologie der Religion, hrsg. von
Walter Bibr (Gesammelte Schriften IX). Gr.8° (4418S.) Tiibingen 1974, Nie-
mefyer. — Alle Beitrige dieses Bandes durchzieht des Verf. eigene religiose
Erfahrung, die auf ,innere Gewiffheit® des Christentums gegriindet ist (430). Dabei
wendet der Verf. sich vielfach an ,Suchende® und erscheint auf manchen Seiten
seiner Arbeiten auch selber als ein Suchender, der nicht nur seine Leser und Hérer
sondern auch sich selber weiteren Einsichten entgegenfithren méchte. Dazu verglei-
che man besonders den Vortrag, den er an zwei japanischen Universititen 1937
gehalten hat: Religionsphilosophische Fragen eines Abendlinders (208-223); ferner
den letzten Beitrag dieses Bandes aus dem Todesjahr Sprangers (1963): Vom
metaphysischen Leid (337-350), sowie auch die Schrift: Der unbekannte Gott
(75-100) aus dem Jahr 1954. Unmittelbar in den Bereich der Religionspsychologie
gehoren die Themen: Gibt es eine ,religiose® Entwicklung (1-14), Zur Psychologie
des Glaubens (251-270), Weltfrommigkeit (224-250). Wihrend seiner Gefingnis-
haft in Moabit (Herbst 1944) hat Sp. Notizen geschrieben, die in diesem Band unter
dem Titel ,Glaube, Geschichtsprozefl und Bewufitsein® wohl erstmals verdffentlicht
werden (271-302). Mit philosophischen und z.T. auch theologischen Problemen
der Religion beschiftigt sich seine Berliner Vorlesung (1910/11) iiber ,Hauptproble-
me der Religionsphilosophie — vom systematischen Standpunkt® (101-161), an
deren Ende er auch auf die Unsterblichkeit zu sprechen kommt. Die Unsterblichkeit
ist nach seiner Meinung ,nicht ein Dogma der Religion, sie ist die Religion selbst®
(161). Fiir die subjektive Religiositit des Menschen, die ja in sich, in ihren
Entwicklungsstadien, ihren moglichen Konflikten, ihren verschiedenen Formen und
den mannigfachen Bedingungen dieser Ausformungen und Gestaltungen den eigent-
lichen Gegenstand der Religionspsychologie darstellt, ist diese These zweifel-
los von weittragender Bedeutung. Zwei andere Kapitel, die besonders von
der philosophischen Seite her interessieren, seien hier noch genannt: Der
Kampf gegen den Idealismus (162-207), sowie: Der Humanititsgedanke und seine
Problematik (305-314). Fiir das Verhiltnis von Religionsphilosophie und Re-
ligionspsychologie bei Sp. wird man sich aber eine Bemerkung des Herausgebers aus
dem Nachwort vor Augen halten miissen: sie waren bei ihm ,sachlich und in der
Theorienbildung eng verbunden® (419). In diesem dankenswerten Nachwort
(419-435) werden manche Gedanken iiber die geistige Entwicklung Sp.s, die
Zusammenhinge seiner Uberlegungen mit theologischen Fragen und bekannten
Theologen sowie auch iiber seine Beziehungen zu Dilthey geboten, die nach
zeitweiliger Trennung mit dem Eintreten Sp.s in die Berliner Philosophische
Fakultit wieder angekniipft worden sind. — Als den schwierigsten Punkt der
Religionspsychologie und das ,tiefste Geheimnis der Religion® bezeichnet Sp. (9),
dafl Gott in der Religion zum Menschen sprechen oder gesprochen haben soll,
entweder unmittelbar — was erneut eine Reihe von Fragestellungen aufwirft, mit
denen sich z.T. die Psychologie der mystischen Vorginge zu beschiftigen hat —
oder durch einen Mittler, wie es z. B. das Christentum lehrt. Wenn aber hier das
fundamentale Problem der Religion liegt, darin also, dafl eine ,iiberweltliche
Macht® zum Menschen spricht, dann sind der menschlichen Erkldrungskategorie
»Entwicklung® in der Religionspsychologie sicher Grenzen gesetzt: sie kann sich
nur auf den einen, den menschlichen Partner beziehen und auf ihn allein bezogen
werden. — Den Texten des Bandes sind erklirende Anmerkungen beigefiigt
(378—414), in denen auf die Textgeschichte, verschiedene Ausgaben und den Stand
der Mss verwiesen wird. Ein Namenregister (436-441) und ein Verzeichnis
weiterer Beitrige des Verf. zum Themenbereich sind angefiigt. Fiir die Vertffent-
lichung dieses Bandes werden alle dem Herausgeber Dank wissen, die an Sp. und
seinem geistigen Schaffen auf dem Gebiet der Religionsphilosophie und Religions-
psychologie interessiert sind. L. Gilen, 5:].
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Gadamer, Hans-Georg und Vogler, Paul, (Hrsg.), Philosophi-
sche Anthropologie. Erster und Zweiter Teil (Neue Anthropologie, Bd. 6 u. 7). 8°
(VIII/456 u. VIII/415 S.) Stuttgart 1975, Thieme — dtv. — Fiir eine rechte Beurtei-
lung des Gesamtwerks wie seiner hier vorzustellenden Schluflbinde ist Gadamers
Rechenschaftsbericht heranzuziehen. Natiirlich war keine Vollstindigkeit midglich.
Perspektiven von Forscherpersinlichkeiten sollten sich zu einem Gesamtbild zusam-
mentiigen. Es ging weder um eine enzyklopidische Darstellung unseres Gesamt-
wissens noch um Kooperationsformen interdisziplinirer Forschung, nicht um die
Kurzfassung einer Hand- oder Lehrbiicherei, noch um eine Art Sammel-Sachbuch.
,Die Idee war vielmehr, den Forscher zu Wort kommen zu lassen, der sich iiber
seinen Beitrag zum Wissen vom Menschen selber Rechenschaft zu geben wiinscht,
indem er seinen partikularen Ausschnitt auf das Ganze bezieht®, aus der ,integra-
tive[n] Kraft® ,lebendige[t] Forschungserfahrung® (7, 375). Dabei ist der Name
~philosophisch® bei den letzten Binden #hnlich offen zu lesen wie ,biologisch® bei
den ersten. — Psychologie, Religionswissenschaft, Theologie bilden die Koordinaten
von Bd. 6, erdffnet durch eine souverin-grundsitzliche Skizze W. Kellers: Philoso-
phische Anthropologie — Psychologie — Transzendenz. H. Kunz stellt Freuds Beitrag
heraus (mit gereizter Ricoeur-Kritik). W. Brautigam schreibt anhand von Kafkas
Brief an den Vater zur Neurose. H. Tellenbach 1ifit philosophische Anthropologien
Revue passieren, um psychiatrische Methoden zu begriinden. Es folgen Berichte iiber
das Menschenbild in der japanischen Tradition (R. Schinzinger), im Konfuzianismus
und Taoismus (H. Steiniger), in Indien (bes. nach Ramakrishnna, Ramana Maharshi
und Aurobindo — H. Hoffmann) und im Islam (E. Bannerth). Der Mythos sieht nach
Kerényi im Menschen den ewig verlierenden Rivalen eines Hoheren, Prometheus und
Epimetheus in einem. Abschlieflend die Theologie: der Systematiker Jiingel, in ge-
wohnt pointierter Ausfithrung eines von ihm besonders geliebten Luther-Satzes:
,Paulus breviter hominis definitionem colligit dicens Hominem iustificari fide®
(1536), und, ein wenig kontrapunktierend, R. Benz mit einem Ideen- und Themen-
durchblidk, sympathisierend mit, vor allem mystischen, Sichten am Rande der
Orthodoxie. Vielleicht ist es nicht blof borniert, wenn der Rez. bedauert, keinen
katholischen Theologen vertreten zu sehen: ein Beitrag Ratzingers oder Kaspers,
erst recht Rahners oder v. Balthasars hitte gewil eine nicht geringe Bereicherung des
Spektrums bedeuter. — Das grofile Thema von Bd.7 ist die Kommunikation. Den
Anfang macht Plessners Anthropologie der Sinne (aus seiner Philos. Anthropologie
von 1970). W. Bartley III streitet gegen die autoritire Struktur der bisherigen philo-
sophischen Fragestellung, die er darin erblickt, daff 1. Kritik mit Rechtfertigung zu-
sammengeht und 2. der Grad der Rationalitit vom Antecedens auf die Folgerung
iibergeht. Sein pankritischer Rationalismus will sich weder rational noch irrational
rechtfertigen, sondern auch sich selbst dauernder Kritik aussetzen, so dafi das Argu-
ment ,tu quoque® seitens engagierter Irrationalismen nicht mehr greife. P. Watz-
lawick vertritt eine verhaltenstheoretische Kommunikationsforschung unter Verzicht
auf ,monadische® Grund- und Ursachfragen; er berichtet Ergebnisse iiber pathogene
Formen (ihre Regeln sind starr, und vor allem fehlen zureichende Metaregeln, zur
Knderung der Regeln), mit Ausblicken auf weitere, obzwar prinzipiell begrenzte
Méglichkeiten. R. Panikkar legt mit subtil-eingehender Begriindung die These vor,
dafl Verstehen Uberzeugtsein sei. Man kann also die Ansichten eines anderen nicht
verstehen, wenn man sie nicht teilt. D. h. ,den anderen verstehen® sagt gerade nicht,
ihn so zu verstehen, wie er sich versteht, da er sich ja nicht als anderen versteht: ich
miifite mich mit ihm, wir uns bzgl. derselben Wahrheit verstehen. Tragweite und
Gewicht der These leuchten ein; man versteht den hymnischen Schlufisatz (vor einem
Upanishad-Vers): ,Gesegnet sind alle, die verstehen, und zweifach gesegnet alle,
die verstehen, dafl sie nicht verstehen.* L. Weisgerber stellt seine energetische Sprach-
betrachtung vor; J. Lohmann zeigt vor dem Hintergrund sprachtypologischer Aus-
kiinfte die Herkunft des modernen Subjektivismus aus dem Durchgang des griechi-
schen Logos-Denkens durch die arabische Intentionalitit, gegen deren Hierarchie des
objektiven Seins die Neuzeit aufbegehrt. Auf Peirce und Mead stiitzt sich Ch. Morris,
tiber die fundierende Rolle sprachlicher Symbole fiir menschliches Handeln. Von
P. Lorenzen ist ein Text aus einem Sammelband von 1967 iiber das menschliche Fun-
dament der Mathematik aufgenommen: Die Geometrie als Realisation von Ideen

133



UMSCHAU

ist ein Paradigma wahrhaft menschlicher Titigkeit, und indem man von den Ideen
aus nach deren Idee fragt, kann Mathematik dazu fiihren, die Idee des Guten zu
erblicken. Anhand eines Leibniz-Problems reflektiert K. O. Apel das Leibapriori der
Erkenntnis (ein verbesserter Aufsatz von 1963): Wie steht es, angesichts des ,nisi
intellectus ipse® mit dem ,ipse sensus“? Wie spreche ich iiber meine Perspektivitit?
Die Relativititstheorie liefert ein Modell, bezahlt ihre iibergreifende Aprioritit
aber mit dem Verzicht auf Anschauung; entschieden praxisvermittelt wird die Er-
kenntnis in der Mikrophysik, doch macht auch sie Gesamt-Formel-Aussagen, weil sie
die einzelnen Vollziige einebnet. Hier zeigen sich Nihe und Differenz zur geistes-
wissenschaftlichen durch existenzielle Praxis vermittelten Erkenntnis: sie hat es mit
unableitbaren und unwiderruflichen Weltkonstituierungen (durch einen Kiinstler,
einen Philosophen z.B.) zu tun, die sich — auch nicht dialektisch — nicht adiquat
synthetisieren lassen. F. Kambartel bietet Analysen zur Ethik-Begriindung und zielt
auf einen rationalen Dialog, der zur Zustimmung der Beteiligten fiihrt, dafl die vor-
gesehene Losung bei allen Betroffenen in einer zu fingierenden unyerzerrten Kom-
munikationssituation Zustimmung finde — angesichts der beschrinkten Voraussicht
freilich ein unabschliefbarer Prozef. Nach einem Zwischenstiick iiber die Welt als
Ort des Menschen (Spinoza, Leibniz, Schelling, Heidegger) von D. Uslar, gegen die
Descartsche Trennung folgt eine dhnlich gerichtete Reflexion K. Léwiths zum Unter-
nehmen philosophischer Anthropologie. Der letzte Aufsatz vor dem Schlulbericht
stammt von H. Kubn, iiber Werte als Urgegebenheit. Dieser ,,Neologismus® wird als
Statthalter des klassischen ,Guten® bestimmt. Er kann in der Tat das Gute als Er-
strebtes vertreten, nicht aber die Frage beantworten, was dieses in sich sei. An die
Stelle von Seinshaftigkeit und Wirklichkeit tritt das Gelten. Das aber lifit neu nach
dem Subjekt und seiner Ordnung fragen. Aus der Spannung von Selbstvollendung
und Selbstvergessen geht die Frage hervor, ob der Mensch unter solchem Anspruch
nicht vor eine ihn ansprechende Macht gestellt sei. — In der Tat: eine ,zufillige
Schar von Forschern® (347 — Namen und Sachregister schaffen Querverbindungen).
Der Gesamteindrudk ergibt schwerlich ein Gesamtbild, erst recht, wenn man die vor-
hergehenden Binde dazunimmt, und dies war der Wille des verstorbenen Initiators,
des Mediziners P. Vogler, der sich deshalb auch lange gegen die Aufteilung des
Werks in Einzelbinde gestriubt hat. Indes entspricht das der Situation. Bleibt nur
zu wiinschen, daf ihre Anstdfigkeit auch weiterhin im positiven Sinne Anstoff bleibt,
aus der Einsicht, ,dafl menschliche Praxis niemals blofle Pragmatik sein kann, sondern
daf der Mensch immer aus der Distanz zu sich selbst, die wir ,Theorie‘ nennen, die-
jenige Art von Praxis zu erlernen hat, die wir verniinftig und menschlich nennen®
(Gadamer 7, 392). J.Splért

3. Soziologie und Politologie

Ordnung im sozialen Wandel. Festschr. fiir Johannes Mefner zum
85. Geburtstag, hrsg. v. A. Klose, H. Schambeck, R. Weiler, V. Zsifkouits. 8° (610 S.)
Berlin—Miinchen 1976, Duncker & Humblot. — Bereits anlifilich der Vollendung
seines 70. und seines 80. Lebensjahres wurde Johannes Mefiner durch Festschriften
geehrt: 1961 (Schol 36, S.575-576) ,Naturordnung in Gesellschaft, Staat, Wirt-
schaft®, hrsg. J. Hoffner, A. Verdrof, F. Vito; 1971 (TheolPhil 46, S. 417-420) ,Men-
schen im Entscheidungsprozef®, hrsg. Institur fiir Ethik und Sozialwissenschaften
an der Wiener Kath.-Theol. Fakultit. Zu dieser dritten Festschrift zur Vollendung
seines 85.Lebensjahres haben sich nicht weniger als 33 Freunde und Schiiler
zusammengefunden, Der Titel ,Ordnung im sozialen Wandel® spielt wohl auf den
Titel der ersten Festschrift an, deckt jedoch den Zuflerst verschiedenartigen Gehalt
der Beitrige nicht. Das gilt schon gleich von dem wertvollen, die erste, 11 Beitrige
umfassende Aufsatzreihe ,Grundlegung® eréffnenden Beitrag ,Die Zukunft der
Religion® (15-26) aus der Feder von Card. Franz Kénig, den bestimmt niemand
missen mochte. — Aus dieser Reihe seien weiter hervorgehoben: R. Weiler, ,Katho-
lische Soziallehre im Dialog® (95-126). Als bemerkenswert sei festgehalten die
Aussage: ,Nicht eine Philosophie, eine Wissenschaft und ein durchkonstruiertes
Sozialsystem kann das Gemeinwohl und die dazu ndtige Gewalt umfassend
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legitimieren. Nur offene Prinzipien und Begriffe als Grundwerte menschlichen
Denkens wie Gerechtigkeit und Personwiirde oder Friede konnen aufler Streit
gestellte Bezugspunkte eines nachfolgenden Ordnungsdenkens sein und zu einem
konkreten, kulturell wirksamen, aber offenen und verinderbaren, dennoch sittlich
orientierten Sozialsystem fithren® (104). Die Kirche hat nach Weiler »abgesehen von
ihrer christlichen Verpflichtung zur Gesprichsbereitschaft heute gar keine Alterna-
tive zum Dialog auch mit Kriften, die ihr ideologisch und durch ihre Kirchenpoli-
tik weitgehend entgegenstehen. Leben doch seit dem Jahre 1945 nicht unbedeutende
katholische Vilker unter politischen und gesellschaftlichen Bedingungen des Kom-
munismus, Bedingungen, die fiir die Kirche zu Uberlebensbedingungen werden
sollen® (107). — A. Fr. Utz legt einen interessanten Versuch vor zur ,Unterschei-
dung von gesellschaftlicher, wirtschaftlicher und politischer Ordnung® (173-198),
um aus dem Gesamtbereich des Sozialen die beiden Sonderberciche des Okonomi-
schen und des Politischen klar auszugrenzen. Kennzeichnend fiir den 8konomischen
Bereich sei das von ihm allerdings in einem sehr weiten Sinn definierte Gewinn-
streben (vielleicht wire Erwerbsstreben der geeignetere sprachliche Ausdruck), fir
den politischen Bereich das Machtstreben bzw. der Kampf um die Macht.
Unbestreitbar kann man mittels dieser Merkmale abgrenzen; angesichts der
Vieldeutigkeit, in der wir von Wirtschaft und von Politik reden, scheinen aber auch
andere Abgrenzungen nach anderen Merkmalen moglich. Unbedingt festzuhalten ist
nach Utz, ,dafl die empirische Sicht die Natur des Menschen nicht zu entdecken
vermag, solange sie nicht die hinter dem punktuellen Verhalten verborgenen
menschlichen Erwartungen miteinbezieht. Die Empirie muff durch eine metaphysi-
sche Betrachtung der menschlichen Anlagen erginzt werden, um im vollen Sinne
realistisch zu sein® (190).

Von den 8 Beitrigen der 2. Reihe ,Die gesellschaftliche Ordnung® sei erwihnt
W. Weber (Miinster), ,Die katholische Soziallehre vor dem Problem der unbewil-
tigten Freiheit in der Gesellschaft® (215-229); die Uberschrift liflt Ausfithrungen
in dem Sinn erwarten, als ob die kSL sich vor einem Problem befinde, das zu
bewiltigen ihr noch nicht gelungen sei. Weit gefehlt! Der Beitrag stelle in
didaktisch wohlgelungener Weise die beiden auf den citoyen bzw. auf den bourgeois
bezogenen Freiheitsbegriffe vergleichend dar und illustriert den Vergleich durch
eine ,schematische Ubersicht*. — Auch der verhiltnismifig kurze Beitrag von
Prisident des Bundesarbeitsgerichts Gerbard Miiller, ,Das Wort von der ,Demokra-
tisierung der Gesellschaft' (247-254), la8¢ sich zunichst so an, als miisse man sich
auf eine harte Auseinandersetzung gefafit machen; geboten wird jedoch eine ebenso
klare wie ausgewogene Auslegung der im Bonner Grundgesetz verwendeten Begrif-
fe ,demokratisch® und ,freiheitlich demokratische Grundordnung®, — Was R.
Pramtner unter der Uberschrift ,Der Beitrag katholischer nobilitirer Eliten zum
religidsen Apostolat und zum Gleichwohl der Volkerfamilie® (283 bis 294)
behandelt, wird so leicht niemand erraten: ein Vilkerrechtssubjekt sui generis, den
Malteser-Orden.

Die dritte, nur sechs Beitrige umfassende Reihe ,Die wirtschaftliche Ordnung*
erdffnet mein eigener Beitrag ,Einkommen und Verteilungsgerechtigkeit® (307-
318). In diesem Fragenbereich werden Mefiner und ich in der Wiener Zschr. ,Das
neue Volk® stets zusammen bekimpft; darum schien mir dieses Thema besonders
dazu geeignet, durch Darlegung unserer gemeinsamen Position unsere Verbunden-
heit zum Ausdruck zu bringen. — Die beiden folgenden Beitrige J. Kondziela
(Lublin), ,Der subjektive Charakter der menschlichen Arbeit und die soziale
Struktur des Betriebs® (in richtigem Deutsch miifite es heifflen ,der personhafte
Charakter der Arbeir und die soziale Struktur des Unternehmens®; 319-328), und
J. Pfeifer (Budapest), ,Das Verhiltnis des Menschen zur materiellen Welt* (329-
346), stammen von Autoren, die im kommunistischen Machtbereich . leben und uns
daher manches in einem uns ungewohnten Licht oder von einem uns ungewohnten
Blickpunkt her zeigen. Ungeachtet einiger unverzichtbarer Vorbehalte verdienen
namentlich die Gedanken von K. sorgfiltig erwogen zu werden. Seine These ,Die
Erkimpfung einer Teilhabe an der Betriebsfiihrung nach dem Prinzip des Gewinn-
und Eigentumsanteils am Betrieb ... wire gleichbedeutend mit ciner Anerkennung
der Prioritit von Eigentum und Kapital und nicht der menschlichen Arbeit, was in

135



UMSCHAU

Konsequenz keine Uberwindung des Prinzips des Kapitalismus bedeutete, sofern
Gewinn und Eigentum die Grundlage der Teilnahme an der Betriebsfiihrung sein
sollten® (325/6), diirfte bei Mefiner weniger Zustimmung finden als bei mir. — Die
drei anderen Beitrige dieser Gruppe: W. Schmitz (Finanzminister und Notenbank-
prisident a.D.), ,Stabilitit — Konvertibilitit — Solidaritdt® (347-370), W. We-
ber (Wien) u. Chr. Seidl (Graz), , Theorie und Praxis mikrodkonomischer Entschei-
dungen® (371-395), und ]. Hengstschliger, ,Budgetgesetz und Staatsausgaben®
(397-419), sind jeder in seiner Art interessant — allerdings fiir sehr unterschied-
liche Interessenten!

An letzter Stelle stehen acht Beitrige zur .politischen Ordnung®. — Der Beitrag
von H. Widder, ,Grundbegriffe eines modernen Politikverstindnisses® (423-444), ist
systemtheoretischer Art. — H. Schambeck fiihrt in seinem Beitrag ,Die Grundrechte
im demokratischen Verfassungsstaat® (445-496) den Leser von der Begriffsgeschich-
te der Person- und Menschenwiirde bis zu Fragen der heutigen Tagespolitik; besser
hétte er getan, die verschiedenen Teile als selbstindige Aufsitze zu verdffentlichen. —
Der fast ebenso lange Beitrag von M. Lotter, ,Mensch und Gesellschaft aus
staatlicher und zwischenstaatlicher Sicht® (527-567), bietet interessante Erginzun-
gen zu dem systemtheoretischen Beitrag von Widder. — O. Rossi, Apostolischer
Nuntius in Wien, berichtet dokumentiert tiber die Friedensbemithungen des HI. Stuh-
les vor Ausbruch des 2. Weltkriegs (569-580). — Den Abschluff bilden die Beitrige
von F. M. Schmolz (581-590) und V. Zsifkovits (591-605) iiber den Begriff des
Gemeinwohls in enger Anlehnung an Mefiner. — Die Festschrift ist des Gelehrten,
dem sie gewidmet ist, wiirdig. O. v. Nell-Breuning, S.].

Biichele, Herwig, Christsein im gesellschaftlichen System. Sozialethische
Reflexionen iiber den Zusamenhang von Glaube und sozio-tkonomischen Struk-
turen (Soziale Brennpunkte, 2). Hrsg. v. d. Kath. Sozialakademie Usterreichs. 8°
(104 S.) Wien 1976, Europa-V. — ,,Was bedeuten Sein und Anspruch des christlichen
Glaubens mitten in der Not unserer sozialen Auseinandersetzungen fiir die konkrete
Realisierung des gesellschaftlichen Systems und seiner Strukturen? Dieser heute
nicht nur fiir den Christen brennenden Frage nachzugehen, ist der Sinn dieses
fragmentarischen Entwurfes® (7). B. gliedert seine , Thesen zur Sozialethik®, die
wegen ihres programmatischen Charakters beim Leser ein nicht unerhebliches Mafl
an sozialem Interesse, an Erfahrung und Kenntnis der Sachlage voraussetzen, in
vier grundsitzliche Perspektiven: Nach einer kurzen Gegenwartsanalyse, aus der
die Notwendigkeit gewandelter sozio-Skonomischer Denkkategorien erhellt, werden
einige Grunddimensionen des Verhiltnisses von Mensch und sozio-konomischer
Struktur erdffnet und die Verantwortung des Menschen in und angesichts der
strukturellen Dimension aufgezeigt. In einem dritten Reflexionskreis umreifit der
Autor den Anspruch des christlichen Glaubens an den Menschen im gesellschaft-
lichen System durch den Aufweis von Leitlinien, Richt- und Orientierungspunkten
fiir die Verwirklichung eines humanen gesellschaftlichen Systems auf der Basis des
Zusammenhangs von Mensch und sozio-Skonomischer Struktur. Schliefilich werden
fiir einige konkrete Knotenpunkte des gesellschaftlichen Ganzen (Machtverhiltnis-
se, Unternehmensverfassung, Bildungsprozef u.a.m.) sowohl formal als auch
material fundamentale Aspekte christlicher Sozialethik theoretisch und praktisch
ausformuliert. — Man muff B. begliickwiinschen zu dem gréfitenteils gelungenen
Versuch, wirtschaftswissenschaftliche, philosophische und theologische Reflexionen
auf der Basis eines grundsitzlichen und ethischmotivierten gesellschaftspolitischen
Anliegens miteinander zu verbinden. Die programmatische Fassung seiner Uberle-
gungen bringt es mit sich, daff grundlegende Aussagen scheinbar unvermittelt und
ohne hinreic%xende Erklirung ausgesprochen werden: so z. B. die Trinitit als letzter
objektiver Mafistab aller irdischen Strukturen, die gelebte positive Prisenz der
Freiheit als dynamisches Organisationsprinzip der Gesellschaftsordnung, die Unab-
leitbarkeit der sozialen Praxis des Christen und anderes mehr. Auch wird man
fragen miissen, ob das von ihm skizzierte ,relativ-beste® gesellschaftliche System
wirklich ein ,konkrec-mdgliches® ist. Aber dem Autor bleibt das Verdienst, einen
neuen Ansatz gewihlt zu haben, der sicher das Gesprich iiber die angeschnittene
brennende Problematik beleben wird. H. Zwiefelhofer, S.J.
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Schwarte, Johannes, Gustav Gundlach S.J. (1892-1963). Mafigeb-
licher Repriisentant der katholischen Soziallehre wihrend der Pontifikate Pius’ XI.
und Pius’ XII. (Abhdlgn. z. Sozialethik, 9.). Gr. 8° (663 S.) Miinchen—Paderborn—
Wien 1975, Schdningh. — Lingere Zeit hindurch war es recht still geworden um die
offizielle katholische Soziallehre. Die friiheren Auflerungen des kirchlichen Lehr-
amtes zu sozialen Fragen, etwa die vielen Ansprachen Pius’ XIL., schienen nur noch
historischen Wert zu besitzen. In der neuesten Zeit deutet sich wieder eine
Tendenzwende an. Der innerkirchliche Meinungspluralismus, innerhalb gewisser
Grenzen durchaus berechtigt und auch von Paul VI. als legitim anerkannt, wird von
vielen heute eher als Belastung denn als Befreiung empfunden. Man frage sich, ob
nicht mebr von der traditionellen katholischen Soziallehre bleibende Geltung
beanspruchen kann, als man lange Zeit dachte. — Es ist ein gliicklicher Zufall (oder
mehr als das?), daf8 ausgerechnet in diese Situation das Erscheinen eines Buches
trifft, das in umfassender Weise das Leben und das Denken eines Mannes darstellt,
der mehr als irgendein anderer unmittelbar die offiziellen Verlautbarungen von
Papst Pius XIL. zu sozialen Fragen inhaltlich bestimmt hat. In dieser umfangrei-
chen Monographie, der ganzen Anlage nach mehr einer Habilitationsschrift als
einer Dissertation entsprechend, hat ein Forscher versucht, in bewundernswerter
Kleinarbeit allen Quellen nachzugehen, die ihm zuginglich waren, um nicht nur
Leben und Werk Gustav Gundlachs zu wiirdigen, sondern auch ein Stiick Geschichte
der katholischen Soziallehre zu erhellen. Auf diese Weise ist ein Quellenwerk entstan-
den, auf das man immer wird zuriickgreifen miissen, wenn man die katholische
Soziallehre um die Mitte des 20. Jahrhunderts, ihre Hintergriinde, ihre Entwicklung
und ihre Einfliisse verstehen will. — Das Buch gliedert sich in zwei Teile:
Darstellung des persénlichen Lebensweges und des denkerischen Lebenswerkes von
Gustav Gundlach. Im 1. Tl diirften neben interessanten Details aus der Geschichte
des aufkommenden Nationalsozialismus vor allem die Einblicke in die Art, wie im
Vatikan Stellungnahmen zu sozialen Fragen zustande kamen, von allgemeiner
Bedeutung sein. Beispielsweise liest sich geradezu aufregend, auf welche Weise der
Plan Papst Pius’ XI. scheiterte, in einer Enzyklika ,Societatis Unio“ mit der
nationalsozialistischen Rassenideologie abzurechnen, wofiir Gundlach einen ferti-
gen Entwurf ausgearbeitet hatte. Aber auch die kurze Schilderung, wie Gundlach
sich nach dem Tode Pius’ XII. in fast tragischer Weise zum Kampf um die
Wahrung der ,pianischen Linie* gegen andere Tendenzen im Vatikan verpflichtet
fiihlte, gibt wichtige Aufschliisse zur Beurteilung der gerade heute wieder aktuellen
Frage nach der Verbindlichkeit und Zuverlissigkeit von Auflerungen des authen-
tischen Lehramtes der Kirche. — Im 2. Tl. hat Sch. eine Aufgabe geleistet, die zu
erfilllen Gundlach selber versagt blieb: eine systematische Darstellung seiner
Sozialphilosophie und -theologie. Man konnte die vielen, langen Zitate, die
gelegentlichen Wiederholungen, tiberhaupt den Umfang dieses Teiles (iiber 400 S.)
bemingeln, wenn sich daraus nicht zugleich ein grofler Vorteil ergeben hitte: Wer
Gundlachs Denken (und damit weitgeﬁend auch die Soziallehre Pius’ XI1.) richtig
verstehen méchte, greife am besten zuerst zu diesem Buch. Er wird hier eine
systematische Gliederung, eine Einfithrung, einen Kommentar finden, der ihm einen
Zugang zu dem oftmals nicht leicht verstindlichen Denken Gundlachs erdffnet.
Dabei ist Sch. keineswegs ein unkritischer Nachbeter. Er relativiert aus heutiger
Perspektive manche Auffassung, die Gundlach noch als unabdingbar verteidige
hitte. Gerade damit triigt er aber zu der heute filligen Auseinandersetzung dariiber
bei, welche Grundsatzpositionen Gundlachs auch weiterhin noch Geltung beanspru-
chen diirfen. — Wir haben im deutschen Katholizismus nicht viele Leute, die sich so
tief in das Gedankengut dieser Tradition der katholischen Soziallehre eingearbeitet
haben wie der Verf. dieses Buches. Es wire bedauerlich, wenn die Kirche in
Deutschland ihm keine Gelegenheit bieten kénnte, diesen Ansatz wissenschaftlich
weiter auszubauen und fruchtbar zu machen. W. Kerber, S.].

Dellsperger, Rudolf, Johann Peter Romang (1802-1875). Philosophi-
sche Theologie, christlicher Glaube und politische Verantwortung in revolutiondrer
Zeit (Basler und Berner Studien z. hist. u. systemat. Theol., 23). Gr. 8° (264 S.) Bern
1975, Lang. — Der reiche Inhalt dieser griindlichen und wohl dokumentierten
Biographie J. P, Romangs kann durch ihre Kapireliiberschriften nur angedeutet
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werden: Herkunft und Studium (1802-30); Professor der Philosophie (1830-34);
Das Problem der Willensfreiheit (1834-37); Im Pfarramt. Die ,Religionslehre®
[genauer: ,System der natiirlichen Religionslehre] (1837-44); Kirchliche und
politische Kimpfe (1844-50); Kirchenreform als Gabe und Aufgabe (1851-64);
Die letzten Jahre. Gesprich mit Alexander Schweizer und Alois Emanuel Bieder-
mann. Kirche und Bekenntnis (1864-75). — Es folgen ausfiithrliche Anmerkungen
(181-242), ein gut gegliedertes Verzeichnis der gedruckten und ungedruckten
Quellen und der Literatur sowie ein Auswahlregister der Namen. — Uber den
Schauplatz der Berner Kirchen- und Staatsgeschichte hinaus ist R. mit der
deutschen Geistesgeschichte verbunden durch Namen wie Herbart, Hegel, Schleier-
macher, dessen selbstindig denkender Schiiler R. war, und durch seine Verbindun-
gen, auch Auseinandersetzungen mit C. H. Weisse, F. E. Beneke, Bolzano, A. E. Bie-
dermann u. a. In philosophischer Hinsicht ist am bedeutsamsten seine Schrift ,, Uber
Willensfreiheit und Determinismus, mit sorgfiltiger Riicksicht auf die sittlichen
Dinge, die rechtliche Imputation und Strafe und auf das Religidse. Eine philoso-
phische Abhandlung® (Bern 1835, XII u. 320 S.). — R. stellc sich darin auf den
Standpunkt der voﬁstﬁndigen Determination durch die Kausalitit Gottes. Freiheit
wird von ihm in Gott auf Aseitit, im Menschen auf Spontaneitit reduziert; Gott
und Welt werden zu Wechselbegriffen (Dellsperger 69). Bemerkenswert ist R.s
Theorie des Werturteils (D.66-67). Das umfangreiche ,System der natiirlichen
Religionslehre. Aus den urspriinglichen Bestimmtheiten des allgemeinen religivsen
Bewufitsein entwickelt (Ziirich 1841, XXIV u. 622 S.), ist eine Religionsphiloso-
phie, die das Verhiltnis von Philosophie und Offenbarungsreligion dahin bestimmt,
dafl diese als geschichtlich vorgegebene Religion vor jener einen reicheren Gehalt
hat, den die Philosophie bisher noch nicht einholen konnte. — Der Titel der Reihe,
zu der das Buch gehort, ist durch den Zusatz ,und Berner® bei durchgehender
Zihlung der Binde erweitert worden. — Zur Ausstattung des Buches: Der Satz des
Haupttextes in einer komprefl gesetzten 9/10-Punkt-Schrift ist fiir den Leser
unzumutbar, Bei so umfangreichen Anmerkungen miifite ein Kolumnentitel das
zugehdrige Kapitel angeben. W. Brugger, S.].

Heierle, Werner, Kirchliche Stellungnahmen zu politischen und sozialen
Fragen; eine Untersuchung iiber Moglichkeiten und Grenzen anhand von ausge-
wihlten Beispielen (Europ. Hochschulschriften, R.: Theol. 51). 8° (181 S.) Bern-
Frankfurt 1975, Lang. — Der etwas langatmige Buchtitel bringt sehr genau zum
Ausdruck, wovon der Verf. in dieser sehr erfreulichen Arbeit handelt. — ,Kirch-
liche Stellungnahmen® sind Verlautbarungen, die von einer Kirche als solcher oder
von Gruppen innerhalb der Kirche oder von fiir ihre Kirche reprisentativen
Einzelpersonlichkeiten ausgehen. — Ein 1. Kap. (15-34) stellt ,die je verschiedene
Ausgangslage auf katholischer und protestantischer Seite® dar; fiir die kath. Seite
das Selbstverstindnis der piipstlichen Autoritit von Leo XIIIL. bis Pius XII., fiir die
ev. Seite ,das individualistische Erbe im (besonders deutschen) Protestantismus®,
dargestellt am Beispiel von Friedrich Naumann. — Damit ist sozusagen der
Hintergrund entworfen, von dem die in den folgenden Kap. 2, 3 und 4 ausgefiihrren
Beispiele sich abheben. — Als erstes Beispiel bringt Kap.2 (35-70) unter dem
Motto ,Die Kirche darf nicht abseits stehen® D. Bonboeﬁ&rs »Engagement in den
dreifliger Jahren®. Das ist die Zeit der Machtergreifung und der Herrschaft des
Nationalsozialismus, der gegeniiber die Kirche nicht schweigen durfte und, wenn sie
aus welchem Grunde immer als solche nicht sprechen konnte, wenigstens berufene
Sprecher fiir sie Stellung nehmen mufiten. Wie Bonhoeffer in dieser sehr schwieri-
gen Lage seine Aufgabe verstand und wie er sie erfiillte, legt H. iiberzeugend dar. —
Kap.3 (71-116) unter dem Motto ,Vom Anspruch zum Dienst® behandelt die
Pastoralkonstitution des 2. Vat. Konzils. — Der ,Anspruch® der Pipste, die Welt
autoritativ zu belehren, wandelt sich zu dem Bemiihen, ihr hilfreichen ,Dienst®
oder Dienste zu leisten; die Kirche wird bescheidener; sie glaubt nicht mehr, sie
wisse alles oder wisse es sogar besser; die Eigengesetzlichkeit der Kultursachbereiche
wird nicht nur in thesi anerkannt, sondern auch in praxi respektiert. — Wenn H.
die in QA 41 gemachte Unterscheidung zwischen ,Fragen technischer Art* (,quae
artis sunt’) und dem, ,was auf das Sittengesetz Bezug hat®, als unzureichend
ansieht (92f.), vermag ich ihm nicht zu folgen; richtig ist, daf sie nur das
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begriffliche Unterscheidungsmerkmal angibt, ohne zu illustrieren, wie tatsichlich
jede Frage sowohl eine ,technische® als auch eine ethische Seite aufweist; die
Zustindigkeit 1ifit sich eben nicht material, sondern nur formal abgrenzen; genau
das tut QA. Eben darum trifft diese Unterscheidung nicht nur auf sog. ,gemischte
Angelegenheiten® (,res mixtae®) zu, sondern gilt ausnahmslos, da es keine Angele-
genheiten gibt, die nicht beide Seiten aufwiesen. (Die ethischen Weisungen der
Kirche sind strenggenommen immer ,Wenn-Dann-Urteile®; das ,Ob“ kann die
Kirche nur in ganz wenigen Ausnahmefillen dem von ihr verwalteten depositum
fidei entnehmen und mufl daher in aller Regel sich dariiber von den jeweils
zustindigen Fachleuten belehren lassen.) — Um den durch die Pastoralkonstitution
vollzogenen Fortschritt recht deutlich zu machen und ins Licht zu stellen, behandelt
H. sie ausfiihrlicher, als es fiir seinen Zweck notwendig wire; dennoch ergeht er sich
nicht in Abschweifungen, sondern umgibt, wenn man so sagen darf, nur die
Knochen seiner Ausfiihrungen mit Fleisch. Auf jeden Fall ist es fiir den Leser
interessant, wie er immer wieder Halbheiten, Kompromisse, ja Inkonsequenzen
aufzeigt, in denen die Konstitution steckenbleibt, weil Umlernen nun einmal schwer
fallt. Wie grofl das Widerstreben ist, begangene Mifigriffe und Fehler einzugestehen,
hat ja inzwischen die Beratung der Vorlage ,Kirche und Arbeiterschaft® auf der
Gemeinsamen Synode der Bistiimer der BRD noch einmal in schlagender Weise
veranschaulicht, und so weist denn der endgiiltig verabschiedete Synodenbeschlufl
ganz ihnlich wie die Pastoralkonstitution eine Anzahl apologetischer Einschiibe
auf, denen die ,erfrischende Kompromifilosigkeit® der urspriinglichen Entwurfsfas-
sung zum Opfer gefallen ist. — Kap.4 (117-147) ,Reflexion und Rechtfertigung®
behandelt die EKD-Denkschrift ,Aufgaben und Grenzen kirchlicher Auflerungen
zu gesellschaftlichen Fragen®, deren Thema also genau dasselbe ist wie das, was H.
selbst sich fiir seine Dissertation erwihlt hat. — Diese Denkschrift ,Aufgaben und
Grenzen® ist gewissermaflen die Meta-Denkschrift (H. nennt sie ,Denkschriften-
Denkschrift“) zu dem von der EKD geschaffenen neuen genus literarium der
»Denkschriften®; in dieses genus literarium, das fiir unser politisches Leben eine
wirkliche Bereicherung bedeutet, fithrt H. seine Leser wirklich gut ein. — Zum
»Schluf® (149-162) faflt H. seine Ergebnisse kurz zusammen. Unter ,1. Das
Zusammenwirken von Glauben und Sachverstand® macht er Vorschlige, wie
kirchliche Verlautbarungen in interdisziplinirer Zusammenarbeit von Theologen
und Fachleuten des jeweils zu behandelnden Sachbereichs erarbeitet werden konn-
ten; unter ,2. Die Glaubwiirdigkeit der Kirche® mahnt er, die Glaubwiirdigkeit
kirchlicher Verlautbarungen vor allem zu sichern durch Ubereinstimmung zwischen
dem, was die Kirche sagt, und dem, was sie tuf. — Der von Jesus Christus seiner
Kirche erteilte Verkiindigungsauftrag und der daraus sich ergebende autoritative
Charakter ihrer Lehrverkiindigung sind dem Verf. zuguterletzt etwas aus dem Blick
geraten; das ist in meinem Augen die einzige Schwiche seiner im Ganzen so
erfreulichen Arbeit. O. v. Nell-Breuning, S.J.

Macht — Dienst — Herrschaft in der Kirche und Gesell-
schaft, hrsg. v. Wilbelm Weber. Beitrige von 20 Autoren. 8° (256 S.) Freiburg
1974, Herder. — Die im WS 1972/73 von der Kat.-Theol. Fakultit der Universitit
Miinster veranstaltete 6ffentliche Vorlesungsreihe behandelt das Thema ,Macht —
Dienst — Herrschaft“ im wesentlichen in bezug auf die Kirche. Mehrere Themen
sind von zwei Referenten in Kurzvorlesungen behandelt; andere Referate sprengen
den Rahmen einer vollen Vorlesungsstunde. Unter den an dieser Ringvorlesung
beteiligten theologischen Disziplinen fehlt eigenartigerweise die Dogmatik (Ekkle-
siologie); so wird das Thema zwar von vielen interessanten Seiten angegangen, nur
nicht — wenigstens in ausdriicklicher Weise — vom Selbstverstindnis der Kirche
her. Mit einer einzigen Ausnahme sind alle Beitrige in gleicher Weise von
riickhaltloser Ehrlichkeit wie von treuer Liebe zur Kirche getragen; so hat die
Vorlesungsreihe sicher entkrampfend und klirend gewirkt. Eigens hingewiesen sei
auf die Beitrige von Lengeling, ,Liturgie in der Spannung zwischen Autoritit und
Freiheit, Einheit und Vielfalt, Ordnung und Kreativitit® (123-142), sowie von
Lengsfeld und Remmers, ,Macht als Faktor in Skumenischen Prozessen® (222-
237). — Bis heute hat das Buch nichts von seiner Aktualitit verloren.

O.v.Nell-Breuning, S. J.
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Matz, Ulrich, Politik und Gewalt. Zur Theorie des demokratischen
Verfassungsstaates und der Revolution (Alber-Broschur Rechts- und Sozialwissen-
schaft). 8° (314 S.) Freiburg 1975, Alber. — Die Untersuchung behandelt das
moderne Gewaltproblem, ,indem sie die dem Verfassungsstaat zugrunde liegende
politische Theoric mit den Spielarten revolutionirer Theorie konfrontiert und
systematisch verbindet® (22). Um den Problemstellungen der verschiedenen Gewalt-
theorien sachlich gerecht zu werden, entwickelt der Autor im ersten Schritt eine
Realdefinition des Gewaltbegriffs. In einem zweiten Teil wird das Verhiltnis der
Prinzipien des demokratischen Rechtsstaates zur Gewalt und die Legitimation des
staatlichen Gewaltmonopols dargestellt. Ergebnis: Diese Legitimation trigt sich
nicht selbst, insofern ihr ein problematischer Rechts- und Friedensbegriff zugrunde
liegt. Der dritte Teil zeigt in einem systematischen Aufrif}, wie sich das Gewaltpro-
blem dem modernen politischen Denken stellt und welche Losungstypen gefunden
worden sind. — Neben der lesenswerten und lehrreichen Diskussion der Begriffe
Aggression, Macht, Zwang und Gewalt sowie dem iiberzeugenden Aufweis der
spezifischen Affinitit des neuzeitlichen politischen Denkens zur Gewalt sind die
Schlufifolgerungen der Untersuchung beachtlich, bedrohlich und von hoher politi-
scher Brisanz fiir den demokratischen Verfassungsstaat: ,Die im Horizont des
modernen Weltbildes von einer natiirlichen Rechtsordnung emanzipierte politische
Gesellschaft ist nicht in der Lage, die Voraussetzungen ihrer Existenz, die Bedin-
gungen eines Zusammenlebens von Menschen in Frieden, iiberzeugend zu ent-
wickeln® (281). Noch beunruhigender ist das vom Autor formulierte Ergebnis
hinsichtlich der geistigen Substanz, die den freiheitlich-rechtsstaatlichen Demokra-
tien zugrunde liege und ihrem institutionellen Bau seinen Sinn und seine Legitimi-
tit gibt: ,Wenn aus dem Potential dieser Substanz die Idee einer stets prisenten
Humanitdt, also die Idee der Person und mit ihr die Idee eines natiirlichen
Menschenrechts, nun auch aus dem politischen Bewuftsein verschwindet, nachdem
sie von der Theorie schon seit langem geleugnet wird, dann werden diese Demokra-
tien auf die Dauer nicht aus sich selbst heraus lebensfihig sein® (283).

H Zwiefelhofer, S.]J.

Kirche und Staat Fritz Edkert zum 65. Geburtstag, hrsg. v. Herbert
Schambeck. Gr. 8° (XXXI u. 611 S.) Berlin-Miinchen 1976, Duncker & Hum-
blot.— Fritz Eckert ist ein Usterreicher, der in hohen amtlichen Stellungen Kirche und
Staat wertvolle Dienste geleistet hat; daher die Themenwahl ,Kirche und Staat®,
daher der bevorzugte Platz, den Gsterreichische Angelegenheiten in diesem Band ein-
nehmen. — Vorangestellt und durch Paginierung mit rémischen Ziffern von den iibri-
gen 33 Beitrdgen abgehoben ist ein am 4.5.1976 in Wien gehaltener Vortrag des
Substituten der pipstlichen Staatssekretarie, Erzbischof G. Benelli, iiber ,Die Kirche
und der Dialog mit der Welt®. Dieser Vortrag erschipft sich keineswegs in Huldi-
gungen fiir Paul VI. als den Papst des Dialogs; namentlich Abschnitt V ,Dialog mit
allen, auch mit dem atheistischen Marxismus-Kommunismus?“, verdient genaues
Studium sowohl hinsichtlich dessen, was ausgesagt wird, als auch hinsichtlich dessen,
was er an Antwort schuldig bleibt oder jedenfalls offen lifit. — Noch zwei weitere
Beitrdge stammen aus hohen vatikanischen Kreisen. Kardinal O, Rosst, 1961-1976
Apostol. Nuntius in Wien, behandelt in vorbildlich abgewogener Weise das Thema
»Der Priester in der Politik* (295-302). — Eine wahre Perle ist der kurze Beitrag des
Apostol. Delegaten in Grofibritannien, B. H. Heim: ,Das Mysterium Roncalli®
(21-25). — An mehreren Stellen des Bandes sind Ereignisse beriicksichtigt, die sich
erst nach dem 18. 4. 1976, an dem Edkert 65 Jahre alt wurde, zugetragen haben (siche
das Datum des vorerwihnten Vortrages Benelli). Offenbar wurde mit den Vorar-
beiten zur Festschrift zu spit begonnen, so daf sie @bereilt fertiggestellt werden
mufite; nur so sind manche Unstimmigkeiten zu erkliren, nicht zuletzt vielfache
Uberschneidungen der Beitrige verschiedener Autoren; so hitte sich leicht vermeiden
lassen, dafd ein und dieselbe Auflerung von Nuntius Rossi in nicht weniger als drei
verschiedenen Beitrigen wiederkehrt (170, 214 und 238). Auch die Druckkorrektur
ist nicht so sorgfiltig, wie man sie bei diesem Verlag gewohnt ist. Seite 116, Fn 68
und 70 mufl es stace AAS richtig ASS heifien.
 Der Beitrag von A. Scheuermann, ,Die Amtsgewalt des Papstes (3-20) wiirde
jedem Lehrbuch des Kirchenrechts zur Zierde gereichen (auf die ihm eingeriumte
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~weitgehende Zustindigkeit® [11, Fn 45] hinsichtlich Ernennung der Bischofe hat
Spanien inzwischen verzichtet). — J. Neumann, ,Kirche als Sinntriger in einer plu-
ralen Gesellschaft?“ (27-70) ist der lingste, aber bestimmt auch einer der gehaltreich-
sten Beitrige. — H. F. Kock, ,Kirche und Staat; zur Kompetenzabgrenzung in einer
pluralistischen Gesellschaft® (77-101), verfolgt die Gedanken Neumanns in anderer
Richtung weiter, stéflt bis zu bisher noch nicht geniigend durchdachten Fragen vor
und tut tiberzeugend dar, dafl manche unserer Aussagen iiber das Verhiltnis von
Kirche und Staat nicht so allgemeingiiltig sind, wie wir es anzunehmen gewohnt
waren, und sich nicht ohne weiteres auf pluralistische Gesellschaften bzw. Staaten
iibertragen lassen. Fehl geht allerdings die Meinung, nach GS 42 verkiinde die Kirche
ihre Soziallehre nicht in eigener Sendung, sondern nur als ,Dienst an allen® (87,
Fn 61). Die von der Kirche verkiindete Soziallehre ist normativer Art und wird da-
her von ihr aufgrund der ihr eigener Sendung verkiindigt; als ,Dienst® kommt sie
allen zustatten. — Von einem bundesdeutschen evangelischen Christen, vormals Rich-
ter am Bundesverfassungsgericht, G. Leibholz, stammt ein sympathisch beriihrender
Beitrag ,Dietrich Bonhoeffer als ein Vermichtnis des 20. Juli 1944“ (139-144); an
spaterer Stelle in diesem Band hat auch ein &sterreichisches Opfer des Naziterrors,
Kaplan H. Maier, ein ehrendes Gedenken gefunden.

Die Beitrdge in Teil IIT ,Die Kirche in Usterreich® erschlieflen dem bundesdeut-
schen Leser vieles Wissenswerte, von dem er meist nicht allzuviel weifl. — H. R. Kle-
catsky behandelt ,Die Kirchenfreiheit in Osterreich® (147-168); seine Ausfiihrungen
zum Schlufl erginzen durch einen gewichtigen Hinweis die vorstehend gewiirdigten
Uberlegungen von K&ds. — Gleich drei Beitrige befassen sich mit Einzelfragen des
dsterreichischen Staatskirchenrechts, namentlich des Konkordates und da wiederum
insbesondere des Eherechts. Dazwischen eingeschoben steht ein gut informierender
Beitrag ,Staat und Kirche in Osterreich in evangelischer Sicht* von E. C. Hellbling
(183-207).

Aus Teil IV. ,Staat und christliche Politik* sei rilhmend hervorgehoben
K. Korinek, ,Die Prinzipien des &sterreichischen Systems der Sozialpartnerschaft
und ihre Fundierung in der katholischen Soziallehre® (369—401). Leider fehlt in dem
Zitat aus MM 23 (390, Fn 85) die unbedingt notwendige Einschrinkung ,im Sinne
des Marxismus“; vgl. dazu die einige Seiten frither (373) angefiihrte ,sehr deutliche®
Feststellung Mefners aus seiner ,Sozialen Frage® (71964) 259 ff. Die 391, Fn 87 als
sirrefithrend® bezeichnete Ubersetzung von ,adiumentum necessarium etsi ultimum®
scheint mir der Sache nach genau dasselbe auszusagen wie die von K. selbst vor-
geschlagene. Insgesamt aber stimmt sein Verstindnis der kathol. Soziallehre so weit-
gehend mit dem meinigen iiberein, wie ich es kaum je bei einem anderen Autor an-
getroffen habe. — Zum Ausgleich dafiir setzt gleich anschliefend mein alter Freund
J. Mefner in seinem Beitrag ,Marx in der katholischen Soziallehre?* (403-417) zum
Streit mit mir an, ob die Enzyklika ,,Quadragesimo anno® die Erkenntnis und das
Anerkenntnis der Klassengesellschaft aus Franz von Baader geschopft habe, der ,die
Marxsche Analyse bis ins Detail vorausnahm® (so Mefiner 416), oder ob das kirch-
liche Lehramt erst, nachdem Marx diese Erkenntnisse ,in einer politisch wirksamen
Weise formulierte® (so der Synodenbeschlufl ,Kirche und Arbeiterschaft® in Ziff.
1.5.1), sich veranlaflt gesehen habe, Begriffe wie Klasse und Klassenkampf sich zu
eigen zu machen und zwischen Klassenkampf im verwerflichen (Marxschen) und
einem nicht nur vertretbaren, sondern sogar gebotenen Sinn zu unterscheiden. Gewif3
wire es fiir die Kirche rithmlicher, wenn es dazu nicht erst des Anstofles durch Marx
bedurft hitte. Leider hat sie das, was sie lingst bei Baader hitte lernen kénnen, tat-
sichlich erst von Marx gelernt; insofern mochte ich Mefiners These, die kathol.
Soziallehre habe ,es nicht notig, Anleihen bei Marx zu machen® (415 u. nochmals
417), leicht dahin abwandeln, sie hétte es nicht ndtig gehabt.

Die Beitrige der Teile V ,Aufgaben und Probleme der Staatsordnung® und VI
»Die internationale Ordnung® greifen weit iiber das Thema ,Kirche und Staat®
hinaus. — Am Beitrag W. Korab iiber das ,Staatsoberhaupt® (427-447) fillt auf, wie
vorbehaltlos er sich mit der kontinentalen Begriffsbestimmung der Demokratie als
»Regierung durch das Volk fiir das (gesamte) Volk® identifiziert (432); gerade fiir
die parlamentarische Parteiendemokratie erscheint doch die angelsichsische Formel
stesponsible government® zutreffender. — W. Waldstein, ,Zur Rechtsstellung der un-
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geborenen Kinder® (477-513), erliutert die unterschiedliche Rechtslage, die dadurch
entstanden ist, dal das bundesdeutsche Verfassungsgericht den Staat als Erundge-
setzlich verpflichtet erkennt, das werdende Leben im Mutterschof® auch strafrechtlich
zu schiitzen oder auf jeden Fall nicht v6llig des strafrechtlichen Schutzes zu entklei-
den, wogegen das Osterreichische Bundesverfassungsgericht eine solche verfassungs-
rechtliche Pflicht des Staates verneint; fiir Waldstein hat Usterreich damit aufgehért,
im Vollsinn des Wortes ein Rechtsstaat zu sein.

Die Berichte von H. Liedermann iiber ,Die Konferenz iiber Sicherheit und Zu-
sammenarbeit in Europa (KSZE) aus osterreichischer Sicht® (555-577) und von
C. H. Bobleter ,Zum Dialog der Reichen und Armen der Vilkergemeinschaft® (579~
593) sind deswegen von besonderem Wert, weil sie aus erster Hand stammen; erste-
rer war Leiter der Gsterreichischen Delegation fiir Helsinki, letzterer vertritt Oster-
reich diplomatisch bei der OECD.

Den Schlufl des sehr bunt zusammengesetzten Bandes bilden eine Wiirdigung der
Aufgabe des Politikers in abstracto und der politischen Laufbahn Eckerts in indi-
viduo (597-601) sowie sein Lebenslauf (603-607).

O.v.Nell-Breuning,S.J.

Gldafler, Alfred, Kirche kontra Gesellschaft?> Beitr. z. Theol. u. Soziol.
der Kirche (Eichstitter Studien, NF, Bd. 11). 8° (XIV u. 320 S.) Kevelaer 1976,
Butzon & Berdser. — Der Obertitel weckt falsche Erwartungen; der Untertitel be-
zeichnet den Inhalt des Buches zutreffend. Behandelt wird eine Fiille ekklesiologi-
scher Fragen, die sich auf die juridische und soziologische Struktur der Kirche und
im Zusammenhang damit hinsichtlich ihres Verhiltnisses zur »Welt®, insbesondere
zum Staat, beziehen. — Diese Fiille von Fragen, die mehr oder weniger alle durch
das vom 2. Vat. Konzil erarbeitete Selbstverstindnis der Kirche angeregt oder von
neuem aufgerollt worden sind, macht die Stirke, aber auch die Schwiche des Buches
aus. Sie machen das Buch interessant; nachdem man eine allerdings nicht unbetricht-
liche Durststrecke hinter sich gebracht hat, fesseln die angeschnittenen Fragen so
sehr, dafl man sich nur schwer losreifit; das ist die Stirke des Buches. Seine Schwiche
aber ist, dafl so viele und so schwierige Fragen unméglich auf 311 Buchseiten wirk-
lich aufgearbeitet sein kénnen; eine Generation von Theologen in Zusammenarbeit
mit Vertretern der Sozial- und Humanwissenschaften hat daran gerade genug zu
tun. — In Kap. V ,Theologie des Kirchenrechts — Stand und Hoi%mmg“ (73-166)
iibernimmt G. von Mérsdorf das Kirchenrecht als ,theologische Disziplin mit juristi-
scher Methode®. Soll damit mehr ausgesagt sein als mit der Aussage, Staatsrecht sei
eine Staatswissenschaft mit juristischer Methode, dann wire dies zu verdeutlichen.
Und worum geht es letzten Endes in der Auseinandersetzung mit dem von R. Sobhm
»der Kirchenrechtswissenschaft eingepflanzten Stachel® (128)? Solange nicht ein-
deutig klargestellt ist, was man unter ,Recht* versteht, redet man aneinander vor-
bei, denn unverkennbar bedeutet ,Recht® nicht nur bei evangelischen, sondern auch
bei katholischen Autoren sehr Verschiedenes; G. selbst spricht einmal vom ,Recht im
eigentlichen und tiefsten Sinn* (294); was ist das? — Erst mit Kap. VI ,Kirche und
Welt“ (167 ff., also nach Mitte) beginnt das eigentliche Thema des Buches, Der An-
klang an die Uberschrift der Pastoralkonstitution des 2. Vat, Konzils #iber die Kir-
che in der Welt von heute® ist uniiberhdrbar. Wihrend aber von der Pastoralkon-
stitution gesagt werden konnte, sie habe das Thema ,Kirche und Staat® abgewandelt
zu ,Kirche und Gesellschaft“ verbleibt G. in der Hauptsache bei ,Kirche und Sraat®.
Verglichen mit den Ausfiihrungen zu Luthers Zwei-Reiche-Lehre sind die Probleme
der pluralistischen Gesellschaft und die Beziehungen zwischen ihr und dem Staat
wie auch zwischen ihr und der Kirche viel zu knapp behandelt. — Kernstiide des
Buches sind die Kap. VIII ,Fragen der Soziologie an die Theologie* (197-238) und
IX ,Versuch einer Antwort® (239-258); leider ist die Antwort nicht so prizis, wie
ihre im Verhiltnis zu den Fragen auffallende Kiirze erwarten lafit, Schade, dafl
diese Kapitel im Fachchinesisch der Soziologen und Systemtheoretiker geschrieben
sind; hiitte G. sie in eine fiir Normalverbrau(_ier verstandliche Sprache iibersetzt und
auf diese Weise die heute so bedeutsamen Probleme auch interessierten Seelsorgern
nahegebracht, wire der Nutzen bestimmt grofler. Schade auch, daf} G. sich nicht auf
dieses eine Thema beschrinkt und es genauer ausgefiihrt hat; dafiir hitte er viel
Interesse gefunden. — Das Schlufkapitel mit der Uberschrift ,XI. Marsch ins Getto®
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(271-306) gibt Ritsel auf. Nicht ersichtlich ist, was G. unter ,Getto® versteht oder
wie er es sich vorstellt; noch weniger, worin er dessen Gefahren sieht, was er ab-
wenden will und welche Mafinahmen er dazu in Aussicht nimmt. — Mit Akribie er-
ortert er die Bedeutung des in ,Lumen gentium® und in ,Gaudium et spes® gebrauch-
ten Terminus ,autonom® (292 ff.). Dabei kommt er zu dem Ergebnis, GS greife im
Ausdruck fehl; die Kirche miisse nicht Autonomie; sondern nach Leo XIIL. ,Immor-
tale Dei® (DS 3168) Souverinitit beanspruchen. Das Konzil, obwob! in seiner Vor-
stellung vom Staat hinter ,Pacem in terris“ zuriickgefallen, wollte aber gerade dies
vermeiden und hat deswegen — unbestreitbar untechnisch — von Autonomie gespro-
chen; die gleiche Freiheit gestattet sich auch G. selbst an anderen Stellen seines Bu-
ches. — Von ,Kirche kontra Gesellschaft* mit oder ohne Fragezeichen war nirgends
die Rede; um so mehr von Kirche in der Gesellschaft und fir die Gesellschaft oder
richtiger die , Welt®. O. v. Nell-Breuning, S.]J.

Mikat, Paul, Religionsrechtliche Schriften. Abhdlgn. zum Staatskirchenrecht
und Eherecht, hrsg. v. Josef Listl (Stkr Abhdlgn., Bd. 5). 1. u. 2. Halbbd.: Gr. 8°
(zus. 1166 S.) Berlin 1974, Duncker & Humblot. — Paul Mikat vereinige in seiner
Person den Juristen, den Historiker und den Theologen; in allen Beitrigen dieser
beiden (Halb-)Binde kommen diese drei Eigenschaften zum Tragen, je nach dem
Thema naturgemifl bald mehr die eine oder die andere. — Nach einer umsichtigen
Einfithrung durch den Herausgeber, der sich durch diese Sammlung der an sehr
verschiedenen Stellen verdffentlichten Aufsitze und Reden ein echtes Verdienst
erworben hat, bringt der 1. Halbband Beitrdge staatskirchenrechtlichen Inhalts. Der
erste ist aus einem von G. J. Ebers (1958) i.interlassenen Ms erwachsen und lifit
daher Mikats eigene Sicht hinter derjenigen von Ebers noch ein wenig zuriicktreten;
dal M. hier ,bestrebt war, den Auffassungen von Prof. Ebers in dankbarer
Uberlieferung Rechnung zu tragen® (29), diirfte bei der weitgehend iibereinstimmen-
den Grundhaltung beider zu keinem sacrificium intellectus gefiihrt haben. Dieser im
»Handbuch der Theorie und Praxis der Grundrechte®, hrsg. Bettermann, Nipper-
dey, Scheuner 1960 erschienene Beitrag ist heute noch so lesenswert wie damals. —
Von den tibrigen Beitrigen allgemeiner Art seien besonders hervorgehoben ,Kirche
und Staat in nachkonziliarer Sicht* (217-235), ,Kirche und Staat* (265-301,
ibernommen aus ,Sacramentum mundi® II. 1294-1326, mit sehr reichhaltigen Lit.-
Angaben), ,Das Verhiltnis von Kirche und Staat nach der Lehre der katholischen
Kirche® (331-376) und ,Die religionsrechtliche Ordnungsproblematik in der
Bundesrepublik Deutschland® (377-401), letztere beide aus ,Handbuch des Staats-
kirchenrechts®, hrsg. E. Friesenhahn und U. Scheuner, 107-141 bzw. 143-187. —
Von den Einzelfragen diirften besonderes Interesse beanspruchen ,Grundfragen des
staatlichen Kirchenaustrittrechts® (483-514), ,Kirchliche Streitfragen vor den Ver-
waltungsgerichten (515-546) und ,Tendenzbetrieb und Betriebsverfassung®
(587-607). Letzterer Beitrag behandelt sorgfiltig und genau die den Tendenzbe-
trieben bereits im BVG 1952 eingerdumte, in § 118, Abs. 1 BVG 1972 geringfiigig
abgewandelte betriebsverfassungsrechtliche Sonderstellung; dagegen ist der ebendort
Abs. 2 verfiigte Ausschlufl ,der Religionsgemeinschaften und ihrer karitativen und
erzieherischen Einrichtungen unbeschadet der Rechtsform® aus dem Anwendungs-
bereich dieses Gesetzes nur ganz am Rande erwihnt; die schwierigen damit
verbundenen Rechtsfragen sind nicht einmal angedeutet. Das ist um so bedauer-
licher, als der gleiche Fragenbereich auch im ,Handbuch des Staatskirchenrechts®,
hrsg. Friesenhahn-Scheuner (s. ThPh 50 [1975] 582-587) ausgefallen ist; allerdings
entspricht diese Stoffbegrenzung genau der Uberschrift des Beitrags, der sich wie der
Bericht eines parlamentarischen Ausschusses liest; in einem Sammelband ,religions-
rechtlicher Schriften® mufl sie nichtsdestoweniger befremden. — Der 2. Halbband
bringt zunichst ,rechestheologische und rechtshistorische Abhandlungen®, darunter
gleiti zwei, die sich mit dem 1. Clemensbrief befassen: ,Die Bedeutung der Begriffe
Stasis und Aponoia fiir das Verstindnis des 1. Clemensbriefs* (719-572) und ,Zur
Fiirbitte der Christen fiir Kaiser und Reich im Gebet des 1.Clemensbriefs®
(829-845); beide Beitrige erdffnen interessante Einblicke in Leben und Geschichte
des frithen Christentums. — Das geschichtlich bedeutsamste 'Thema behandelt der
Beitrag ,ROmische Kurie und Westfilischer Friede® (753-788); leider setzt M. hier
beim Leser etwas zu viel Kenntnis der Reformationsgeschichte, des Dreifigjihrigen
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Krieges und der in dieser Zeit eine Rolle spielenden Personlichkeiten voraus. —
Eine zweite Gruppe von Beitrigen dieses Halbbandes behandelt Fragen des
Eherechts. Deren erste Untergruppe enthilt Beitriige zur Geschichte, aus denen die
sehr instruktive und derzeit aktuelle Reihe von 4 Beitrigen ,rechtsgeschichtlicher
und rechtspolitischer Erwigungen zum Zerriittungsprinzip® (915-1014) hervorge-
hoben seien. Die Beitrige der zweiten Untergruppe nehmen Stellung zu Fragen des
geltenden Ehe- und Familienrechts. Den Abschlufl bildet eine Bundestagsrede
Mikats vom 13. 10. 1971 zum Regierungsentwurf eines ersten Gesetzes zur Reform
des Ehe- und Familienrechts (1129-1142); was M. in dieser Rede iiber die Utopien
und deren Geschichte sagt (1131), mag einen Fingerzeig zum Verstindnis der nicht
ohne weiteres verstindlichen Hochschitzung geben, die Paul VI. in ,Octogesima
adveniens® Ziff. 37 den Utopien entgegenbringt. — Das 16 S. (1143-1158)
umfassende Sachverzeichnis zeugt nicht nur von dem reichen Sachgehalt des
Doppelbandes, sondern auch von der gewissenhaften Sorgfalt, mit der J.Listl als
Herausgeber gewaltet hat. O.v.Nell-Breuning,S.]J.

4. Philosophie- und Geistesgeschichte

Snell, Bruno, Die Entstehung des Geistes. Studien zur Entstehung des
europiischen Denkens bei den Griechen (4., neubearb. Aufl.). Gr. 8° (334 S.) Gottin-
gen 1975, Vandenhoeck & Ruprecht. — Schon bei der 3. Aufl,, die 1955 noch in
Hamburg (Claassen) erschien, hief§ es: ,neu durchgesehen und nochmals erweitert®.
Nun ist das berithmte Werk in neubearbeiteter Form an einen anderen Verlag
iibergegangen. Da es in ds. Zschr. in seiner 3. Aufl. schon ausfiihrlich vorgestellt
worden ist (vgl. K. Ennen, Schol 31 [1956] 249-250), so darf sich der Rez. auf das
Neue beschrinken. S. fafit die Verinderung der 4. Aufl. S.12 so zusammen: ,Im
einzelnen ist sehr viel geindert, zumal in dem iltesten Stiick (Kap.XII); im
wesentlichen neu geschrieben ist fiir die 4. Auflage das IX.Kapitel iiber die
Entstehung des geschichtlichen Bewuftseins und das XIIIL iiber das Symbol des
Weges; ein Epilog versucht, auf einige Punkte der Diskussion einzugehen, die sich
an die frilheren Auflagen gekniipft hat. Auch die Anmerkungen nehmen oft
(wiewohl unzulinglich) auf neuere Literatur Bezug. Gestrichen habe ich das
XVIIL. Kapitel (,Wissenschaft und Dogmatik®) und das XIX. ,Geistesge-
schichte als Wissenschaft?). — Gehen wir vom IX. Kap. aus. S. zeigt, dafl die
griechische Auffassung von der Geschichte ,sich grundsitzlich von der jiidischen
Historiographie (unterscheidet), fiir die Gott das Geschehen auf ein bestimmtes Ziel
hinfithrt. Auch die Romer haben seit dem frithen Dichter Naevius und seit Vergil
gemeint, dafl die Geschichte ein Ziel kennt, nimlich die Herrschaft Roms iiber die
Welt. Griechische Geschichtsschreibung bleibt frei von solchen teleologischen Deu-
tungen; nur auf dem begrenzten Gebiet der Zivilisation und einer verhiltnismifig
einfachen Technik haben die Alten, dem Prometheus-Mythos folgend, an einen
gewissen Fortschritt geglaubt . . .; so ist die Historiographie auch den hier lauernden
Gefahren entgangen: der Ideologie, Utopie, Intoleranz.“ Es wire interessant, damit
die Reichskirchen-Idee Konstantins in der Form, wie Eusebius von Caesarea sie
darstellt, zu konfrontieren. Bei heute vielfach anzutreffendem Mifitrauen von
Theologen gegeniiber der Rolle des Griechentums in der Deutung des christlichen
Glaubens bekommen verschiedene Kapitel neue Aktualitit, so besonders XI:
~Gleichnis, Vergleich, Metapher, Analogie; Der Weg vom mythischen zum logischen
Denken® (178-204); XII: ,Die naturwissenschaftliche Begriffsbildung im Grie-
chischen®. S. geht als Philologe an dieses Thema heran und blickt auf die Sprache
als Vehikel des menschlichen Geistes und Mittel der Erkenntis. ,Dies Verhiltnis der
Sprache zur wissenschaftlichen Begriffsbildung lafc sich, streng genommen, nur am
Griechischen beobachten, da nur hier die Begriffe organisch der Sprache entwach-
sen sind: Nur in Griechenland ist das theoretische Bewufitsein selbstindig
entstanden, nur hier gibt es eine autochthone wissenschaftliche Begriffsbildung —
alle anderen Sprachen zehren hiervon, haben entlehnt, iibersetzt, das Empfangene
weitergebildet, Die Leistung der Griechen hat die anderen Vilker iiber ihre
Eigenentwicklung hinaus gefordert (205). Wie hat die griechische Sprache und
Kultur den Christen dazu verholfen, das ihnen Eigene in den ,,Griff* zu bekommen
und ihr Selbstverstindnis auszudriicken? Kap. XII gibt viel Anregung zum
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Nachdenken iiber diese Frage, ohne selber darauf einzugehen. Eine grundsitzliche
Besinnung ist Kap. XIV: ,Die Entdeckung der Menschlichkeit und unsere Stellung
zu den Griechen® (231-243). Dies ist ja ein sehr modernes Thema. S. betont, dafl
nicht die Philosophie die ,Menschlichkeit® bei den Griechen entdeckt habe; ihre
schonste Ausprigung habe sie vielmehr in den Komddien Menanders gefunden
(235). Ein beriihmter Satz des Dichters: ,Etwas wie Anmutiges ist der Mensch,
wenn er Mensch ist® (fr. 484 Kb.; zit. S. 236), klingt immer noch aktuell. Er Lifit
verstehen, dafl die Komddien des Menander durch die Bearbeitungen des Plautus
und Terenz ,das gesellschaftliche Leben Europas weitgehend geformt (haben)®
(ebd.). Doch macht S. auf etwas anderes aufmerksam, was jene Einseitigkeit ins
Licht zu stellen vermag, die heute leicht mit der Betonung des ,Menschwerdens®
gegeben ist. Richtpunkt der Suche der Griechen nach Recht, Wahrheit und
Scﬁi’inheit sei nicht ,Bildung“ und ,Menschlichkeit in sich, sondern ,das Ewige,
das die Griechen entdeckt haben, das sich ihnen offenbart hat® (243). Es ist
interessant, dafl ein anderer grofler Kenner der griechischen Philosophie, A. Hilary
Armstrong, angesichts des heutigen Anthropozentrismus der Theologie und der
Sikularisierungstendenzen im Blick auf Plotin davor warnt, dafl christliche
Theologen allzusehr nach Ent-Hellenisierung rufen und jene Bedeutsamkeit der
Griechen vergessen, die eben in dieser Entdeckung des Ewigen und im unruhigen
Streben danach liegt. Vgl. ders., Man in The Cosmos. A study of some differences
between pagan Neoplatonism and Christianity, in: Romanitas et Christianitas,
Studia Iano Henrico Waszink... oblata (Amsterdam-London 1973) 5-13.

Mit Recht betont S., daff die ,humane und die divine Nachfolge der
Griechen“ einander nicht ausschlieflen (243). Wieviel mehr gilt dies von der
Nachfolge Christi. — Nur in Essays wollte S. die ihn in diesem Buch
beschiftigenden Probleme entfalten, ohne historische oder systematische Vollstin-
digkeit anzustreben. Aus der Reaktion darauf meint er eine gewisse Verwirrung
feststellen zu konnen, weil sich in seinen Untersuchungen immer wieder zwei
Aspekte verflechten wiirden: einmal die Annahme einer durch die Geschichte
hindurchgehenden Tendenz, dann aber die Absicht zu verdeutlichen, .,wie diese
Entwicklung dadurch zustande kommt, dafl einzelne immer wieder Neues
entdecken® (283). Die allgemeine Tendenz sei der Weg vom ,,Mythos zum Logos®,
die ,Aufklirung” bei den Griechen, der ,Fortschritt des Bewufitseins® (Flegel). Was
einzelne Personen fiir die ,Entdeckung des Geistes® gewirke haben, kénnen wir, so
betont S., nur durch Text-Interpretationen feststellen (286). Er begriindet sein
Eintreten fiir den Aspekt der ,Entdedkung® aus dem Sachlichen, damit nimlich,
daf die Griechen etwas entdeckt hitten, das fiir die Folgezeit bis zu uns her von
grundsitzlicher Bedeutung sei, und aus dem Methodischen: es liefle sich ein
zunehmendes Wissen exakt nachweisen; es lasse sich zeigen, wo der einzelne Dichter
oder Prosaiker ein Ungeniigen an dem Bestehenden empfand und wie er Probleme
durch neue Einsichten zu lésen suchte (287). Wenn S. seine These von der
Entdeckung des Geistes durch die Griechen verteidigen muf}, so tut er dies mit dem
Hinweis, ,dafl die Griechen die Grundfunktion des Geistes als erste erkannt haben:
wie er Ursprung sein kann von Erkennen, Fiihlen und eigenem Handeln. Damit
begriffen sie den Geist als Gegensatz zum Kérper. Dafl Spitere all dies vertieft
haben, daf} wir es weiter vertiefen kénnen, sollte den Griechen nicht den Entdecker-
Ruhm nehmen...“ (291). — Im Blick auf den groflen Reichtum dieses Buches
méchte man nur wiinschen, dafl bei der heutigen Unruhe auf der Suche nach Neuem
die Kontinuitit hin zu diesen grofien Urspriingen nicht verloren gehe, die S.
ausgezeichnet analysiert. A. Grillmeier, S.].

Martin, Gottfried, Platons Ideenlehre. Gr. 8° (296 S.) Berlin
1973, de Gruyter. — Dieses in seiner klaren Sprache, iiberlegenen Zuriickhaltung
und niichternen Ausgewogenheit meisterhafte Buch mdchte kein Gesamtbild Pla-
tons entwerfen, sondern sich auf die wissenschaftstheoretische Bedeutung der
Ideenlehre konzentrieren (268). Es ist bestimmt durch die Kontroverse zwischen
Platonismus und Nominalismus. Die Arbeit lifit deutlich werden, dafl eine
philosophische Platoninterpretation ohne Kenntnis der logisch-mathematischen
Grundlagenforschung heute nicht mehr mdglich ist. M. wendet sich gegen einen
naiven Platonismus, nach dem die Ideen intuitiv erschaut werden (47 f.; 245).
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Vielmehr habe, ,im Ganzen gesehen ... fiir Platon der Logos die entscheidende
Bedeutung fiir die Ideenlehre® (48). Der Logos fiihrt nach der Interpretation des
Verf. jedoch nicht zu einem geschlossenen, darstellbaren System. ,Die Ideenlehre ist
kein Dogma, sondern eine Methode® (269). Die platonischen Dialoge seien nichts als
moglicher und zugleich notwendiger Anstoff (251). Zu ,jeder Darstellung muff man
die Erklirung Platons hinzunehmen, daf eine solche Darstellung nicht méglich ist®
(252). Von dieser Position her betont M. gegeniiber H. J. Krimer und K. Gaiser die
Bedeutung der Dialoge fiir die platonische Philosophie; er zweifelt an der
Mgoglichkeit der von diesen Autoren versuchten Rekonstruktion der esoterischen
Lehre Platons (355 251). Nach M. hat Platon selbst geschen, daf die Ideenlehre in
Aporien fithrt, von denen Platon selbst vermutet habe, daf} sie unlésbar sind. M.
sieht deshalb im Anschlufl an Hegel in Platon einen Dialektiker. Diese Dialektik sei
jedoch ,nicht einmal eine Dialektik im Sinne Hegels. .., die die Gegensitze aufhebt.
Sie ist vielmehr... eine Dialektik, die Hegel mit Recht eine negative Dialektik
nennt. Diese negative Dialektik versohnt nicht die Gegensitze, indem sie ihre
Notwendigkeit versteht, sondern sie liflt die Gegensitze unvermittelt nebeneinan-
der stehen® (237f.). — Ergibt sich aber daraus, dafl Platons Ideenlehre in
Antinomien fithrt, nicht die Richtigkeit des Nominalismus? M. versucht zu zeigen,
daf} die Einwinde gegen die Ideenlehre jeden logischen und ontologischen Stand-
punkt treffen. Ebenso wie gegen den naiven Platonismus wendet er sich gegen den
naiven Nominalismus, wie ihn z.B. der Wiener Kreis vertreten habe (252).
Dagegen sicht er in einem echten Nominalismus, wie er besonders von Goodman
vertreten werde, und in einem echten Platonismus ,Moglichkeiten der Philoso-
phie..., von deren gegenseitigem Verhiltnis wir freilich noch keine rechten
Vorstellungen haben® (253). -

Der erste der beiden Teile des Buches ,Die Ideenlehre® (5-123) legt die Voraus-
setzungen der in TL II ,Die Reflexion auf die Ideenlehre (127-271) vorgetragenen
Interpretation dar. Es seien nur einige besonders wichtige Thesen genannt: Zusammen
mit Cornford, Ross, Friedlinder u. a. ist M. der Ansicht, dafl die Kritik der Ideen-
lehre im ersten Teil des ,Parmenides® sich gegen die von Platon selbst in den grofien
Ideendialogen der Reifezeit vorgetragene Ideenlehre richtet (30; 150 f.); ebenso sei
die Auseinandersetzung mit den Ideenfreunden im ,Sophistes® (248 A) eine Selbstkri-
tik (30f.; 153 f.). Dennoch habe Platon auch in den spiten Dialogen sich nicht von der
Ideenlehre abgewandt. M. stiitzt sich dafiir auch auf den 7. Brief, den er fiir echt hilt
(31-36). Es ist M.s besonderes Anliegen, ,die Bedeutung der im Parmenides und
Sophistes auftretenden Reflexion deutlich zu machen® (37). Eine zusammenfassende
Darstellung der logischen Begriindung der Ideenlehre finde sich in den Dialogen
nicht. Der Verf. orientiert sich deshalb an Met. 19, wo Aristoteles, der nach M.
einer der besten Kenner der geschriebenen und ungeschriebenen Lehre Platons ist
(135), drei Beweisginge darstellt und kritisiert, die M. dann auch in den Dialogen
(angedeutet) findet: 1. aus den Wissenschaften; 2. aus ,Einheit iiber Vielheit®; 3.
daraus, dafl jedes Denken etwas denken mufl (49 f.). Die Argumente aus den
Wissenschaften seien die stirksten; man miisse vielleicht sogar sagen, ,daf die
zweitausendjihrige logische, wissenschaftstheoretische und ontologische Analyse der
Logik, der Mathematik und der Physik diese Bedeutung der Ideenlehre nicht
vermindert, sondern eher noch verstirkt hat* (63; 50-64). Die Lehre der ,Politeia®
von einer und die des ,Sophistes* von fiinf obersten Ideen stiinden miteinander in
einem Widerspruch, zu dem Platon keine Stellung genommen habe (80-85).
Platons Neigung zum Mythos, zur Hypostasierung und zur Personifizierung bringe
eine Notwendigkeit zum Ausdruck, die fiir jedes Sprechen und Denken gilt
(97-123). — Der Aufbau von TL II beruht im wesentlichen auf den beiden Haupt-
punkten der aristotelischen Platonkritik: dem Chorismos- und dem Realititsproblem.
M. raumt Aristoteles ein, ,dafl in den vier groflen Ideendialogen der Chorismos der
Sache nach vorliegt* (160), und fragt, welche Bedeutung das Wort choris habe,
wenn es von den Ideen und Dingen gebraucht werde. Die Auffassung, in der Kritik
der Ideenlehre gehe ,Aristoteles immer davon aus, daff der Chorismos bei Platon
immer rein rdaumlich gemeint ist* (166), befriedigt nicht. M. zeigt, daf die
rdumliche Komponente in Platons Chorismos-Begrifgf auf die bis heute ungeldste
Frage hinweist, ob reine Begriffe, die keinerlei Bezichung auf eine riumliche
Vorstellung aufweisen, mﬁglicﬁ sind. Er antwortet im Anschuff an Kants Schema-
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tismuslehre und E. Cassirer, Philosophie der symbolischen Formen, mit Nein
(167 f.). Die Einwinde des ,Parmenides® gegen die Methexis-Lehre entstehen
dadurch, ,dafl das Verhiltnis der Idee zu den unter ihr stehenden Dingen gesehen
wird vom Verhiltnis der Dinge untereinander® (172). Der Verf. zeigt, dafl es auch
der modernen Grundlagenforschung nicht gelungen ist, dieses Problem zu ldsen. Die
Frage, ob eine rein logische Deutung des Enthaltenseins moglich sei, miisse verneint
werden. Denn ,Enthaltensein® sei entweder selbst ein undefinierbarer Grundbe-
griff, oder es liege undefinierbaren Grundbegriffen sehr nahe. Diese miifiten aber
zumindest teilweise durch Anschauung gegeben werden. Es werde also verstindlich,
»dafl in der Beziehung der Dinge zu den Ideen anschauliche Momente auftreten, die
von dem Verhiltnis der Dinge zueinander hergenommen sind“ (172f.). Die
Paradoxie des Tritos Anthropos beruht auf der Selbstanwendung einer Idee auf sich
selbst (z.B. ,Die Idee des Schonen ist schén®“). Aristoteles und Russell haben
versucht, sie durch ein Verbot der Selbstanwendung aufzulsen. Dagegen wendet M.
zusammen mit Whitehead ein, es gebe Begriffe, bei denen die Sefbstanwendung
nicht vermieden werden kénne. Der Tritos Anthropos widerlege also die Ideenlehre
nicht; seine Schwierigkeiten ,driicken® vielmehr ,jeden systematischen Standpunkt®
(186; 174-187). — § 16 ,Die Ousia“ und § 17 ,Das Sein® behandeln die ,,Grund-
trage® der Interpretation. Beide Paragraphen kommen im wesentlichen zu demsel-
ben Ergebnis: ,Zunichst haben die Ideen allein Sein und Ousia. Dann nimmt auch
das Verdnderliche am Sein und der Qusia Anteil* (219). Das eigentliche Ergebnis
der Reflexion Platons auf das Sein der Ideen sei, daff die Seinsfrage in Aporien
filhre und fithren miisse (220). Es sei die Frage gestattet, ob nicht doch eine
weitergehende inhaltliche Bestimmung des platonischen Seinsbegriffs moglich ist.
§ 19 nimmt zusammenfassend zum Verhiltnis Platon-Aristoteles Stellung. Mit Ross
und gegen Cherniss sieht der Verf. hier mit Recht eine Kontinuitit und keinen
Bruch. Die aristotelische Platonkritik sei positiv zu sehen; Platon und Aristoteles
stimmten iiberein in der Uberzeugung von der Realitit des Allgemeinen; die
Grundfrage der aristotelischen Metaphysik ,Was ist Sein?“ sei bei Platon grundge-
legt, ebenso die Lehren von den Transzendentalien und der Bedeutungsvielheit. —
Auf die Bedeutung von Hegel fiir M.s Interpretation wurde bereits hingewiesen.
Von den neueren Interpreten schitzt M. aufler Ross vor allem Natorp. Man liest
deshalb mit Spannung den § 20, der fragt, ob der Nous, mit dem die Ideen in
einem ,konstitutiven® Zusammenhang stehen, ein rein passives, oder, wie die
neukantianische Deutung von Natorp es vertritt, ein Vermdgen der Spontaneitit
sel. Die sorgfiltig abwigende Untersuchung kommt zu dem Ergebnis, dafl der
Logos ,sowohl ein aktives als auch ein passives Vermogen® ist. Die Probleme, auf
die Platon hier gestoflen sei, lassen sich nach der Uberzeugung des Verf. nur mit den
Methoden einer negativen Dialektik interpretieren (239). Der Uberblick iiber die
Bedeutung des Platonismus in Neuzeit und Gegenwart (252-268) wendet sich
gegen die Behauptung, ,aus der modernen Entwicklung der Logik und der
Mathematik ergebe sich der Beweis des Nominalismus und die Widerlegung des
Platonismus® (265). Vielmehr seien, hier beruft M. sich vor allem auf Whitehead
und H. Scholz, die moderne Logik und Mathematik durchaus mit einer platonischen
Grundeinstellung vereinbar (267). F. Ricken, S.]J.

Platon, Jubiliumsausgabe simtlicher Werke. Zum 2400. Geburtstag. Eingelei-
tet von Olof Gigon, iibertragen von Rudolf Rufener. 8° (8 Bde., insgesamt 3600 S.)
Ziirich 1975, Artemis. — Es ist sehr zu begriifien, dafl die Platon-Ubersetzung der
»Bibliothek der Alten Welt* jetzt in einer ansprechenden und stabilen Paperback-
Ausgabe vollstindig vorliegt. Die Bde. I-VI sind bereits frither einzeln in der
»Bibliothek der Alten Welt“ erschienen: Bd. I ,Friihdialoge®, Bd. III , Meisterdia-
loge*, Bd. V und VI ,Spitdialoge I und II“ sind unverinderte (um die Register
gekiirzte) Nachdrucke der urspriinglichen Ausgaben (I 1960; III 1958; V 1965;
VI 1969). In Bd. II ,Die Werke des Aufstiegs® (zum ersten Mal 1948 erschienen)
und Bd. IV ,Der Staat® (1950) sind die friiheren Einleitungen von Gerbard Kriiger
durch neue von O. Gigon ersetzt, Die Ubersetzung der ,Gesetze* in Bd. VII stammt
aus dem Nachlafl von R. Rufener; sie wurde von Gigon iiberarbeitet. An die Stelle
der Register der einzelnen Binde ist das in Bd. VIII vorliegende Begriffslexikon
getreten; leider enthilt der Band kein Namenverzeichnis. In der Anordnung der
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Dialoge iiberrascht, dafl der ,Kratylos®, der im allgemeinen als ein Dialog der
Ubergangszeit gilt (so auch O. Gigon, Platon, in: Lexikon der Alten Welt [Artemis
1965] S. 2366), unter den Spitdialogen aufgefithrt wird. Gigon versucht das in der
Einleitung zu Bd. V (XLVIIIf.) durch sachliche Gemeinsamkeiten zu rechtferti-
gen. Die sehr flissig geschriebenen Einleitungen zeichnen sich dadurch aus, dafl sie,
ohne sich in Einzelheiten der Fachdiskussion zu verlieren, einen Einblide in
wesentliche Fragen der Platonforschung geben. Sie informieren iiber die Datierung
der Dialoge und andere literarische Fragen, geben zusammenfassende Charakteri-
sierungen der verschiedenen Epochen des platonischen Schrifttums und  einen
kurzen Uberblick iiber die Fragestellung der einzelnen Dialoge. Besonders dankbar
wird der Leser fiir die Analysen der Dialoge sein. Gegeniiber einer entwicklungsge-
schichtlichen Betrachtung des platonischen Werkes ist G. zuriidchaltend; er vertritt
eher einen unitarischen Standpunkt: Jeder Dialog Platons ist ,nur in einem
begrenzten Umfang autark; er ist auch ein Teil in einem Gesamtsystem des
Denkens, das schon zur Zeit des Laches dem Verfasser zwar nicht in seiner
abgeschlossenen Ganzheit, aber doch in einigen seiner entscheidenden Intentionen
vor Augen gestanden hat® (Bd. V S. VIII). Diese unitarische Auffassung erméglicht
und rechtfertigt ein Unternehmen, wie es das von Gigon und Laila Zimmermann
verfafite Begriffslexikon (Bd. VIII) darstellt. In etwa 100 Stichworten wird hier
versucht, ,in lesbarer Form iiber die Philosophie Platons im ganzen zu orientieren®
(Bd. VIII S.5). Dem Lexikon gehen Prolegomena voraus (9-37), die einiges aus
den Einleitungen zusammenfassen und einen Fixpunkt bilden sollen, auf den die
verschiedenen Artikel des Lexikons immer wieder bezogen sind. Sie fragen nach
dem historischen Ausgangspunkt der Philosophie Platons, nach Platons Verhiltnis
zum Staat, zur iberlieferten Religion und zur vorsokratischen Naturphilosophie;
Platons literarische Eigenart, sein Spiel mit dem Leser, wird herausgestellt; ab-
schlieflend ist die Frage behandelt, ,,ob Platon geglaubt hat, dafl der vollkommene
Mensch und der vollkommene Staat, wie er ihn sah, in der geschichtlichen Welt
wirklich werden konnten® (27). Die einzelnen Artikel zeichnen sich durch den Mut
zur philosophischen Interpretation, ihre Geschlossenheit und ihre klare Sprache aus.
Wo es erforderlich ist, werden Verbindungen zu den Vorsokratikern auf der einen
und zu Aristoteles und der hellenistischen Philosophie auf der anderen Seite
hergestellt. Wo es vom Platontext her méglich war, sind am Ende des Artikels
Hauptstellen angegeben. F. - Ricken . .85.]

Seeck, Gustav Adolf (Hrsg), Die Naturphilosophie des Aristoteles
(Wege der Forschung, 225). 8° (XXIII u. 426 S.) Darmstadt 1975, Wissenschaftl.
Buchges. — Seit Galilei herrscht bei den Naturwissenschaftlern die Ansicht,
Aristoteles habe nach den zukunftsweisenden Ansitzen des Atomismus und des
platonischen , Timaios“ den Fortschritt der Wissenschaft um 2000 Jahre verzdgert.
Man wirft ihm vor, er habe die quantitativ-mathematische Theorie der Atomisten
und des ,Timaios® durch eine qualitative Physik ersetzt; seine anthropomorphe
Naturbetrachtung habe nach Zwecken anstatt nach Ursachen gefragt; seine
Methode sei apriorisch und dogmatisch, nicht empirisch und induktiv. Fiir die
aristotelische Biologie hat das 19. Jh. dieses Urteil revidiert; man entdeckte, ,dafl
die zoologischen Schriften des Aristoteles ... empirisches Material enthielten, das
man sich erst neu aneignen mufite® (XVIII). - Die im vorliegenden Band
vereinigten Arbeiten von Philologen, Philosophen und Wissenschaftshistorikern
geben dem Leser die Mdglichkeit, sich ein differenziertes Urteil iiber die Berechti-
gung dieser communis opinio zu bilden. TL I (3-76) umfafit Interpretationen, ,die
fiir einzelne Gebiete eine Gesamtschau bieten oder den Nachweis der... Einheit
fithren wollen® (XII); TL II (79-171) behandelt philologische Fragen; TL III
(175-347) versucht ein Gesprich zwischen Aristotef;s und der heutigen Wissen-
schaft; Tl IV (351-399) bringt Arbeiten, die eine analytische Gegenposition zu
den unitarischen Interpretationen von TL I darstellen. Der Band schliefit mit einer
umfangreichen und sorgfiltig gegliederten Bibliographie (ab 1960) (401-419) und
einem Index (421-426). — Dafl die Charakterisierung der aristotelischen Natur-
philosophie durch die moderne Naturwissenschaft nicht grundsitzlich verfehlt ist,
zeigen die immanenten Interpretationen von A. Mansion (die Conclusion seiner
Introduction 2 la physique aristotélicienne, 1946) (29-38), I. Diiring (Aristotele’s
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Method in Biology, 1961) (49-58) und /. Morean (Kap. VIII aus: Aristote et son
école, 1962) (59—76) in Teil I. Mansion zeigt, dafl die qualitative und teleologische
Naturbetrachtung des Aristoteles durch die Dominanz des Eidos bedingt ist.
Moreau macht deutlich, in welchem Ausmafl die aristotelische Kosmologie von
ontologischen Primissen abhingt. Wie sehr die Beurteilung der aristotelischen
Biologie sich gewandelt hat, zeigt ein Vergleich zwischen D’Arcy W. Thompson
(Die Naturwissenschaft des Aristoteles, 1921) (3-28), der noch die Hochschitzung
des 19. Jhdts. fiir die empirischen Leistungen der aristotelischen Biologie teilt, und
Diiring, der anhand einer Interpretation von De part. animalium 639 b 30-6402a 2
nachweist, dafl Aristoteles ,die Naturwissenschaft... als eine theoretische, nicht
als eine empirische Disziplin ansah® 558). Diirings Ergebnis wird erginzt durch
H. Cherniss (Kap. V aus: Aristotle’s Criticism of Presocratic Philosophy)
(175-188), der die Methode untersucht, mit der Aristoteles die naturwissenschaftli-
chen Autfassungen der Vorsokratiker kritisiert. Er kommt zu dem Ergebnis, dafl
Aristoteles sich dabei nur in beschrinktem Ausmaf auf empirische Beobachtungen
beruft und dafl selbst in diesen Fillen die Beobachtungen des Aristoteles denen
seiner Vorginger keineswegs immer {iberlegen sind. — Bestitigt also der Band das
Urteil, dafl die aristotelische Naturphilosophie ,nichts als ein stérendes Hindernis
auf dem Weg der eigentlichen Wissenschaft® (XIII) gewesen ist? Der Leser wendet
sich mit dieser Frage an den zentralen Teil III, der Arbeiten zu bringen
verspricht, ,die Aristoteles aus der Sicht der seither fortgeschrittenen Naturwis-
senschaft sehen und ihn sozusagen daran messen® (XXII). Dieser Teil ist insofern
enttiuschend, als von seinen zehn Beitrigen nur drei dieses Versprechen einlosen.
Nach W. Wieland, Das Kontinuum in der aristotelischen Physik (§ 17 aus: Die
aristotelische Physik, 1962 #1970) (251-300) gehért die Kontinuititslehre zu den
Teilen der aristotelischen Physik, ,die von den Begriindern der modernen Natur-
wissenschaft niemals bekimpft oder auch nur in Frage gestellt worden sind®. Das
Problemniveau dieser Lehre sei ,auch in der Mathematik hochstens in den
Grundlagenforschungen dieses Jahrhunderts... wieder erreicht worden (252).
Ansitze der modernen Mathematik bei Aristoteles nachzuweisen ist das Anliegen
von M. Debn, Raum, Zeit, Zahl bei Aristoteles vom mathematischen Standpunkt
aus (1936) (199-218). R. A. Horn, Die Chemie des Aristoteles (1966) (339-347),
fithrt das Fehlen dieser Wissenschaft bei Aristoteles letzelich auf die metaphysische
Anlage der Griechen zurlick, die es ,zu eilig® hatten, ,aus den Problemen, die
Grundlage einer chemischen Wissenschaft hitten dienen konnen, ontologische
Fragen des Entstehens und Vergehens zu machen® (346). Horn kommt jedoch zu
einer im ganzen positiven Bewertung des Einflusses der aristotelischen Naturphi-
losophie: Dafl es den Griechen nicht gelang, die Grundlage fiir eine wissenschaftli-
che Chemie zu schaffen, hatte die Entstehung der Alchemie zur Folge. ,Wo die
Herausforderung der aristotelischen Lehre fehlte, fand die betreffende Disziplin, wie
die Geschichte der Chemie zeigt, ihren Ausgangspunkt nur spit, und ihre Geburt als
moderne Wissenschaft wurde dementsprechend verzégert™ (347). Der fiir den
Naturwissenschaftler verlockende Versuch von K. w. Fritz, die Teleologie des
Aristoteles (Teleologie bei Aristoteles, 1961) (243-250) als ,Erfahrungstatsache® zu
interpretieren, diirfte dem Aristoteles-Text wohl schwerlich gerecht werden.
W. Kullmann, Zur wissenschaftlichen Methode des Aristoteles (1965) (301-338),
vergleicht anhand von De caeloI und II die angewandte Methode des Aristoteles
mit dessen Methodenlehre. Diese wertvolle Untersuchung bleibt jedoch aristoteles-
immanent, — Teil II bringt mit H. D. P. Lee, Ortsnamen und die Entstehungszeit
der biologischen Schriften des Aristoteles (1948) (79-92), einen Beitrag zur entwick-
lungsgeschichtlichen Fragestellung. P. Moraux, Einige Bemerkungen iiber den Auf-
bau von Aristoteles’ Schrift ,De caelo® (1949) (93-106), und O. Regenbogen,
Bemerkungen zur ,Historia animalium® des Aristoteles (1961) (107-113), behandeln
Fragen der Komposition. Wichtig fiir die aristotelische Elementenlehre ist
H.B. Gottschalk, Die Verfasserschaft von ,Meteorologica® BuchIV (1961)
114-138). Der Verf. nimmt an, dafl es sich bei diesem Buch um ,eine griindliche
berarbeitung eines aristotelischen Werkes durch einen Schiiler des Theophrast,
unter Verwendung seiner Ergebnisse in Chemie und Mineralogie® handelt (137).
Den Zusammenhang von philosophischer und biologischer Terminologie untersucht
D. M. Balme, Genos und Eidos in der Biologie des Aristoteles (1962) (139-171). —
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Aus den Beitriigen von Teil IV sei G. A. Seeck, Leicht-schwer und der Unbewegte
Beweger (1969) (391-399), herausgegriffen. Der Verf. sieht bei Aristoteles einen
Widerspruch zwischen dem Physis-Begriff und der Lehre vom unbewegten Beweger,
den er entwicklungsgeschichtlich aufzulésen versucht. In der Entwicklung vom un-
bewegten Beweger zu einem ,umfassenden und klaren Physisbegriff werge die Spe-
kulation durch die Empirie ersetzt (398). — Der Band lidfit deutlich werden, dafl die
aristotelische Naturphilosophie weithin auf ontologischen Voraussetzungen beruht,
die die moderne Naturwissenschaft nicht mehr teilt. Aber gerade deshalb kann sie fiir
die moderne Naturwissenschaft Anstof sein, sich iiber die ontologischen Positionen,
von denen sie selbst ausgeht, klar zu werden. E.Ricken; S ]

Smith, Andrew, Porphyry’s Place in the Neoplatonic Tradition. A
Study in Post-Plotinian Neoplatonism. Gr. 8° (XVIII u. 173 S.) Den Haag 1974,
Nijhoff. — Diese unter der Leitung von W. Theiler und A. H. Armstrong entstan-
dene Dissertation versucht, Porphyrios in die Entwicklung des Neuplatonismus
zwischen Plotin auf der einen und Jamblichos und Proklos auf der anderen Seite
einzuordnen. Die Situation der Forschung wird vom Verf. in der Einleitung
folgendermaflen skizziert: /. Bidez sah in Porphyrios einen in jeder Hinsicht
unoriginellen Denker. Dieses Urteil wurde korrigiert durch H, Dérrie und vor allem
durch P. Hadot, der in Porphyrios den Verfasser des anonymen neuplatonischen
Parmenideskommentars sieht und dadurch dessen Bedeutung als Metaphysiker
hervorhebt. Mit Hadots These setzt der Verf. sich nicht auscinander. Seine Arbeit
beschrinkt sich vielmehr auf das traditionelle Corpus, und zwar auf dessen
zentrales Thema: den Aufstieg und die Erlosung (soteria) der Seele. — Tl I
vergleicht die Seelenlehre des Porphyrios mit der Plotins. Behandelt werden das Leib-
Seele-Problem, der Aufstieg der Seele zu den hoheren Hypostasen und die eschatolo-
gischen Vorstellungen beider Denker. TL II frage nach der Stellung des Porphyrios
zu den religiés-magischen Vorstellungen und Praktiken des spiteren Neuplatonis-
mus. Der Verf. klirt dazu zundchst den Begriff der Theurgie bei Jamblichos und
Proklos, um ihn dann der Auffassung des Porphyrios und Plotin gegeniiberzustel-
len. Die Untersuchung kommt zu dem Ergebnis, dafl Porphyrios entscheidend durch
das methaphysische Denken Plotins bestimmt ist. Zu einer Theologie werde der
Neuplatonismus erst unter Jamblichos. Porphyrios sehe jedoch, daR Plotins Mystik
nur ein fiir wenige gangbarer Weg zur Erlosung ist. Sein Anliegen, einen Weg fiir
alle zu suchen, veranlasse ihn, religits-magische Elemente in den Neuplatonismus
aufzunehmen. Ursache dafiir, dafl diese Integration ihm mifilingt, sei seine starke
Abhingigkeit von der Philosophie Plotins. Die dann durch Jamblichos vollzogene
Synthese zeichne sich gegeniiber Porphyrios aus durch einen gelduterten Begriff der
religios-magischen Praxis der Theurgie und Elemente echter plotinischer Mystik.

PR Teken =S,

Warkotsch, Albert, Antike Philosophie im Urteil der Kirchenviter.
Christlicher Glaube im Widerstreit der Philosophien (Texte in Ubersetzungen).
Gr. 8° (XXIII u. 548 S.) Paderborn 1973, Schoningh. — Diese umfangreiche
Textauswahl méchte die Anschauungen der Patristik iiber die antike Philosophie
dokumentieren. Der Verf. geht davon aus, dafl die antike Philosophie einen tiefen
Einfluf} auf die christliche Kultur ausgeiibt hat. Die Frage nach der Einstellung der
Kirchenviter zur Philosophie lasse sich auf zwei Weisen beantworten: Man kdnne
die Einfliisse der antiken Philosophie auf die Anschauungen der Kirchenviter
zeigen, oder man kénne ,die Anschauungen der patristischen Denker und Lehrer
iiber diese Philosophie in extenso direkt und wartlich anfithren®. Die bisherige
Forschung sei den ersten Weg gegangen. W. entscheidet sich fiir den zweiten, da er
ihm ,das Verhiltnis zwischen Patristik und antiker Philosophie getreuer wiederzu-
geben® scheint, ,Das unmittelbare und wortlich angefiihrte Urteil der Kirchenviter
iiber das philosophische Denken der Antike stellt m. E. den Sachverhalt unzweideu-
tig und weniger interpretierend dar® (VII). Es ist sehr zu begriifien, dafl auf diese
Weise einem grofleren Leserkreis der Zugang zu wichtigen patristischen Quellen
ermoglicht wird. Dafl durch eine solche Textauswahl die hochdifferenzierte
Problematik des Einflusses der antiken Philosophie auf das christliche Dogma, der
»Hellenisierung des Christentums®, wohl schwerlich einer Lésung nihergebracht
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wird, weifl W. gewifl ebensogut wie der Rez. Die z. T. vom Verf, selbst iibersetzten
Texte sind chronologisch nach Autoren (von Aristides bis Zacharias Scholastikos
und Boethius) angeordnet. Kurze Einleitungen charakterisieren das Verhiltnis der
einzelnen Autoren zur Philosophie. Das Buch schliefit mit einer kurzen Auswahl
philosophischer und patrologischer Literatur (536 f.), einem fiir eine derart umfang-
reiche Auswahl wohl zu kurzem und zu wenig gegliederten Sachverzeichnis
(539-542) und einem Namenverzeichnis (543-548). Es verzichtet auf Erliuterun-
gen zu den Texten und Literaturangaben zu den einzelnen Autoren. Besonders
schmerzlich vermifit man ein Stellenregister. Diese Mingel tun dem Wert des
Werkes als Lesebuch fiir den interessierten Laien kaum Abbruch; dagegen diirften
sie seinen Wert fiir das Studium und die wissenschaftliche Arbeit erheblich
einschrinken. B, Rickens:S: ]

Colker, Marvin L. (Hrsg.), Analecta Dublinensia: Three Medieval Latin
Texts in the Library of Trinity College Dublin. 8° (275 pp.) Cambridge (Mass.)
1975, The Mediaeval Academy of America. — Die drei in dieser Sammlung
zusammengefafiten, vermischten Texte des 12. Jh.s wurden vom Herausgeber wih-
rend seiner Arbeit an der Katalogisierung der Handschriften der Library of Trinity
College, Dublin, entdeckt. Sie geben interessante Beispiele zu drei verschiedenen
literarischen Formen: dem Dialog, dem Brief und der Erzihlung. — Der erste Text
ist betitelt mit Tractatus beati Gregorii papae contra religionis simulatores und
findet sich in Trinity College Cod.97 (B.3.5.) (s. XIIIex) f, 227v-238v. Es
handelt sich um eine ~ im spdten 12.Jh. anonym verfafite — Satire auf die
vielfaltigen Formen der Heuchelei im religidsen Leben. Das Werk ist nach Art eines
Dialoges entworfen, der sich zwischen ,Romanus®, einem widerspenstigen Monch,
und Papst Gregor L. abspielt. Gregor greift Véllerei, Schwatzhaftigkeit und den
Mangel an Gehorsam sowie andere Mifistinde in den Klstern an. Er iiberzeugt
Romanus davon, dafl dessen Leben von Heuchelei erfiillt war. Die starke Betonung
des Gehorsams durch den Papst griindet dabei auf den hierarchischen Strukturen
der damaligen Gesellschaft. Sein Angriff gegen die — durch unausgebildete
Ménche geiibte — medizinische Praxis erinnert uns an die Kritik eines Gerald von
Wales, seine Verurteilung der Vollerei an die Tadelungen durch Bernhard von
Clairvaux. — Der zweite Text ist eine Sammlung von 30 Briefen und drei
Gedichten, die C. unter dem Titel Epistolae ad amicum zusammengefafit hat. Man
findet sie in Trinity College Cod. 184 (B.2.17.) (s. XII) f. 143r-160r. Eine
zweite Abschrift der Briefe steht in Hereford Cathedral Cod. P. i. 15 (s. XII) f.
123r-146V. Diese Briefe, die vermutlich um 1150 von einem Ménch aus St. Albans
verfafit wurden, hat man in den Hss nach Art eines Tractatus zusammengestellt. Sie
dienten ohne Zweifel nicht nur als stilistische Vorbilder, sondern auch als morali-
sche Ermahnungen. Obwohl sie offenbar an eine konkrete Person adressiert waren
— den Lehrer des Autors, der ein anderer hochgestellter Ménch ist —, kénnen die
Briefe doch nur mit groflem Vorbehalt zum Zwecke historischer Information
ausgewertet werden. Die sich daran anschliefenden Gedichte — nach klassischen
literarischen Vorbildern gestaltet — sind offenbar das Werk desselben Autors, doch
bleibt ihre Beziehung zu den Briefen unklar. — Der dritte Text sammelt
14 Geschichten und Entwiirfe. Er findet sich in Trinity College Cod. 602 (E. 4. 26)
(s. XIIIin.) f. 132r-149v, Die Geschichten sind vermutlich das Werk eines einzigen,
englischen Autors des 12. Jh.ss, einem Kleriker biuerlicher Herkunft, der
sich jedoch gut in Theologie und Jura auskennt. Seine Geschichten von Rittern,
Kaufleuten, Bauern und insbesondere Frauen verraten eine auffallende Kenntnis
des Petronius, so daff man ihn sogar einem Johannes von Salisbury im 12. Jh. an die
Seite stellen kann. — Der Herausgeber dieser drei Texte gibt dem Leser iiber die
Edition hinaus sorgfiltige Einfithrungen, Zusammenfassungen, Anmerkungen und
Indices. Chi Liohir

Thomas von Aquin, Summe gegen die Heiden. Hrsg. u. ibersetzt v. Karl
Albert u. Paulus Engelbardt unter Mitarbeit v. Leo Dimpelmann. 1. Bd. (Texte
z. Forschung, 15). 8° (XIX u. 373 S.) Darmstadt 1974, Wissenschaftl. Buchges. — Im
Vorwort berichten die Hrsg. iiber die Entstehung dieser neuen Ubersetzung der
Summa contra gentiles (S. c. g.). Der Plan ging schon auf die fiinfziger Jahre zuriick.
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Zuerst war an eine Bearbeitung der Ubersetzung von H. Nachod u. P. Stern gedacht.
Aber bald sah man ein, dafl man sich von ihrem Text frei machen mufite. Er beruhte
auf dem Grundsatz, fiir das gleiche lateinische Wort stets auch das gleiche deutsche
Wort zu verwenden. Dieses Vorgehen fithrt aber fast notwendig zu einer Uber-
setzung, die erst in der Riickiibersetzung klar wird, da sich die Bedeutungsfehler der
lateinischen und der fiir sie eingesetzten deutschen Worter kaum je vollig decken.
Als 1960 die Ubersetzung von Helmut Fahsel vollstindig vorlag, ergaben sich
Zweifel, ob eine neue Ubersetzung sinnvoll sei. Sicher ist die E‘Jbersetzung von Fahsel
leichter lesbar als die iltere Ubersetzung. Aber sie bleibt bei schwierigen Stellen
oft ,in einer Wortlichkeit, die den Sinn in der Schwebe lifit und dem scholastisch
nicht gebildeten Leser zu wenig Hilfe bietet® (XV). Zudem sollte die neue Uber-
setzung zugleich den lateinischen Text geben. Der vorliegende 1. Bd. enthilt das
erste Buch der S.c.g. Jeweils auf der linken Seite steht der lateinische Text nach
der Editio Leonina mit den Korrekturen Bruno Deckers und der Leonina-Editoren,
auf der rechten Seite die Ubersetzung. Sie ist ohne Zweifel nicht nur lesbar, sondern
auch genauer als'die beiden ilteren Ubersetzungen. Man bedauert nur, dafl nicht die
Randnummern der Ausgabe von Marietti (1961) hinzugefiigt sind, die das Auffin-
den zitierter Texte sehr erleichtert hitten. Aber das kann ja wenigstens in den fol-
genden Binden noch geschehen. — Die Vorziige der neuen Ubersetzung treten erst
klar zutage, wenn man einmal ein lingeres Kap. Satz fiir Satz in den drei Uberset-
zungen vergleicht. Der Rez. wihlte dafiir das allerdings recht schwierige 26. Kap.:
»Gott ist nicht das Sein als Form aller Dinge.“ Schon der Titel zeigt den Unter-
schied; Nachod-Stern iibersetzen: ,das formhafte Sein‘, Fahsel: ,das formale Sein®.
Im iibrigen ist gerade dieses Kap. in der Ubersetzung von N.-St. fiir den Uneinge-
weihten kaum verstindlich (z. B. ,das Dazukommende® statt Akzidens, ,Zernich-
tung® fiir corruptio, oder: wie soll man den Satz ,das Gottliche Sein ... ist die
Natur selbst® richtig verstehen?). Bei Fahsel finden sich in diesem Kap. fiinf sachlich
einfach unrichtige %bersetzungen (z.B. S.144 Nr.3 Z.2f.: ,nun hat in manchen
Dingen das Sein gleichsam den Charakter eines Prinzips® statt: ,das Sein hat...
ein Prinzip“, ist selbst abhingig von einem anderen Prinzip). Vor solchen Mifiver-
stindnissen 1st man in der neuen Ubersetzung gesichert. — Doch wiinschte man sich
hie und da ein noch feineres Empfinden fiir den Unterschied der Sprachen. Einige
Beispiele: Anfang des 3. Absatzes: Das Passiv ,distinguuntur® diirfte hier, wie oft
im Lateinischen, keinen eigentlichen passivischen Sinn haben, sondern einen eher
»medialen® Sinn; also nicht: ,die Dinge werden unterschieden®, sondern: ,unter-
scheiden sich“. (Ebenso S. 13 Z. 3: ,Omne quod movetur® nicht: ,was bewegt ist“
[erst recht nicht, wie N.-St. haben: ,Was bewegt wird“], sondern: ,was in Be-
wegung ist* — im Deutschen kann man auch unbedenklich sagen: , was sich bewegt®;
bei der passivischen Auffassung des ersten ,movetur’ kommt der Satz einer Tauto-
logie nahe!) S. 111, 3. Abs. statt ,nur im Verstand® besser: ,nur als Denkinhalt®.
Im folgenden Abs. wiirde statc ,Entzug® wohl das Fremdwort ,Privation® vorzuzie-
hen sein; so merkt der unkundige Leser wenigstens, dafl es ein Fachausdrudk ist. Im
nichsten Absatz (,Auflerdem®) wiirde m. E. statt ,bei einem Ding’ entsprechend
dem lat. Text der einfache Dativ besser beibehalten, dann aber verdeutlichend ge-
schrieben werden: ,ein schon vorher bestechendes Sein als sein eigenes zuerteilt wer-
den®. SchlieBlich: ,res‘ immer mit ,Ding’ wiederzugeben, scheint mir den Sinn oft
nicht genau zu treffen. Im ganzen: Die Ubersetzung wiirde m. E. sinngetreuer, wenn
sie weniger ,wortlich® wire und nicht so oft noch nach dem Latein schmecken wiirde.

: J. de Vries, S.].

Ypma, Eelcko, O.S.A. (Hrsg.), Jacobi de Viterbio O.E.S.A. Disputatio
Tertia de Quodlibet (Cassiciacum, Suppl. 3). 8° (XV u. 285 S.). Ders., Jacobi de
Viterbio O.E.S.A., Disputatio Quarta de Quodlibet (Cassiciacum, Suppl. 5). 8° (XII
u. 1328.) Wiirzburg 1973 u. 1975, Augustinus-Verlag. — Die vorliegenden zwei
Binde bilden den Abschluf der Ausgabe der Disputationes quodlibeticae, die
Jacobus de Viterbio (1 1308) zwischen 1293 und 1296 verfafite, in jenen Jahren also,
in denen er als Magister in Paris weilte. Die beiden ersten Bde. dieser Ausgabe
wurden bereits in ds. Zschr. besprochen (ThPh 43 [1968] 617 f.; 46 [1971] 620). —
Wihrend die genannten auf einer umfangreichen Handschrifteniiberlieferung beru-
hen, waren die dritte und vierte Disputatio viel weniger verbreitet (III 4 Hss., davon
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2 unvollst.; IV 3 Hss.). Das fithrte dazu, dafl man lange Zeit an der Authentizitit der
Werke zweifelte. So erkannte beispielsweise Glorieux in seiner La littérature
quodlibétique 1 214-217 nur die' Echtheit der beiden ersten Quodlibeta an, die
letzteren behandelte er erst in Litt. g. II 144-147. Nun schreibt Ypma diese
Quodlibeta zweifelsfrei Jacobus de Viterbio zu, — Die Redaktion des Quodlibet ITI
unterscheidet sich nicht wesentlich von der der fritheren Quaestionen. Auf eine
Einleitung folgen die Quaestionen nach einer bestimmten thematischen Ordnung.
Wie in den ersten zwei Quodlibeta ist auch hier die Zahl der zitierten Autorititen
betrichtlich. Insbesondere bezieht er sich dabei auf Aristoteles, Augustinus und
Averroes. Zudem ist heérvorzuheben, daf} sich Jacobus bereits der Ubersetzungen der
griechischen Aristoteleskommentatoren Andronicus, Philoponus, Themistius und
besonders Simplicius bediente. Ebenso bemerkenswert ist Jacobus’ fortwihrender
Riickbezug auf die eigenen Werke, vor allem auf die Quodlibeta I und IL
Weiterhin stehen die in Quodlibet IIT ¢nthaltenen Quaestionen in unmittelbarer
Beziehung zur Ausarbeitung und zum Aufbau der Quaestiones de praedicamentis in
divinis und kénnen als eine Erginzung dazu angesehen werden. — Von 26 Quae-
stionen behandelt Jacobus 5 mit groferer . Ausfiihrlichkeit: I. Utrum scientia
Scripturae sacrae sit dicenda simpliciter speculativa vel simpliciter practica (7-36);
IV. Utrum actioni voluntatis correspondeat aliqua passio (56-82); VIIL. Utrum
pluralitas vel distinctio modorum realium absolutorum in Deo repugnet eius
simplicitati (93-127); XII. Utrum tempus sit aliquid in rerum natura praeter
operationem animae (166-180); XVIL Utrum in sacramento altaris, sive in
accidentibus sub quibus existit sacaramentaliter Corpus Christi, posset salvari motus
augmenti, si non ponantur differre dimensiones terminatae ab interminatis
(217-236). — Das Quodlibet IV macht von der Redaktion her nicht den so
vollkommenen Eindruck der fritheren Werke, so dafl es eine spitere Reportatio zu
sein scheint; iibrigens eine Vermutung, die Glorieux (Litt. q. IT 144) duflerte und die
Ypma teilt. Das Fehlen einer Einleitung, die verhiltnismifig zahlreichen (30)
Quaestionen, die Kiirze und nur geringe Relevanz der Themenbereiche (mit
Ausnahme von Quaest. XXIV: Utrum intellectus possibilis sit unus numero in
omnibus hominibus, die neun Textseiten umfaft) legen diese Vermutung nahe. — Mit
dem Personen- und Sachindex zu den vier Disputationen, den der Autor dem
vierten Band anfiigt, ist dem Forscher ein bedeutendes Arbeitsmittel und eine
wichtige Erginzung der Edition an die Hand gegeben. — Zur abschliefenden
Wiirdigung der Arbeit Ypmas ist neben der sorgfiltigen Textbearbeitung die
wichtige und zudem niche leichte Arbeit des Nachweises der Zitate und Anmer-
kungen hervorzuheben. Ypmas Ausgabe bietet wichtige Information zu denjenigen
Themenkreisen, die innerhalb der Universititsdisputationen im Paris des ausgehen-
den 13. Jh.s vorherrschend waren, und gibt Einblicke in das Wirken Jacobus de
Viterbios und die Anfinge der Augustinerschule im Spdtmittelalter.
F. Dominguez
Leff, Gordon, William of Odtham. The metamorphosis of scholastic
discourse. 8° (XXIV u. 666 S.) Manchester 1975, Manchester Univ. Press. — Dieses
Werk gibt den Stand der Ockham-Forschung des Jahres 1975 wieder. Es ist eine um-
fassende Darstellung des gesamten Denkens Wilhelms von Ockham. Weit davon
entfernt, Ockham mit einem Etikett zu belegen oder auch nur in die fruchtlose Dis-
kussion einzugreifen, ob Ockham nun Nominalist, Konzeptualist, Fideist oder Skep-
tiker zu nennen ist, sieht L. in ihm einen spitmittelalterlichen Autor, der die fun-
damentalen scholastischen Positionen in Erkenntnistheorie, Logik, Naturphilosophie
und Theologie systematisch neu durchdenke und einer kritischen Priifung unter-
zieht. Mit Recht urteilt L., dafl Ockhams gréfite Leistung in seinen logisch-erkennt-
nistheoretischen Uberlegungen liegt. In der Tat gibt es keinen mittelalterlichen Den-
ker, der so konsequent wie Ockham Sprachkritik zur Methode des philosophisch-
theologischen Denkens gemacht hat. Dementsprechend nimmt die Untersuchung
logisch-erkenntnistheoretischer Probleme in diesem Buch, das kein wichtiges Thema
unerdreert 1iBt, den breitesten Raum ein. In den vier Kap. des 1. Teils (2-317),
der die Hilfte des ganzen Werkes ausmacht, befafit sich der Autor mit der einfa-
chen Erkenntnis (intuitive und abstrakte Erkenntnis), dem Status der Allgemein-
worter, der Supposition und Signifikation, und schliefilich mit Wahrheit und Falsch-
heit, Syllogistik und Demonstration. — Der 2. Teil (320-526) ist der Theologie ge-
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widmet und umfafit drei Kap.: wissenschaftstheoretische Uberlegungen zur Theologie
einschliefllich unseres Wissens von Gottes Existenz, Gottes Natur und endlich Got-
tes Beziehung zur Schdpfung mit den Fragen der Allmacht, des Vorherwissens, der
Gnade und des freien Willens. — Die Schépfungsordnung ist das Thema des letzten
Teils (528-643). Das erste Kap. behandelt anthropologisch-psychologische, das zweite
naturphilosophische Probleme. Den Abschlufl des Buches bildet eine Einfiihrung in
das politische Werk Ockhams. Sehr niitzlich ist der beigefiigte detaillierte Index,
der das Arbeiten mit diesem umfangreichen Buch erheblich erleichtert. — Es ist er-
staunlich, mit welcher Griindlichkeit und Sachkenntnis L. diese weitgespannte Pro-
blematik durchschaut und bewiltigt. Dabei ist besonders hervorzuheben, dafl er
gleichermaflen mit Quellen und Sekundirliteratur vertraut ist. Nicht nur dafl er
sorgfiltig die Texte, iiber die er schreibt, studiert hat; auch im souverinen Umgang
und in der profunden Diskussion der Ockham-Literatur beweist der Autor seine
Kompetenz, eine Gesamtdarstellung ocdkhamschen Denkens vorzulegen.

VR ichtien;:S.J

Leuze, Reinhard, Die auflerchristlichen Religionen bei Hegel (Studien z.
Theol. u. Geistesgesch. des 19. Jh., Bd. 14). Gr. 8° (255 S.) Géttingen 1975, Vanden-
hoeck & Ruprecht. — Die bei W. Pannenberg gefertigte Dissertation tilgt dankens-
werterweise einen weiflen Fledk in der Hegel-Topographie. Religion fiir Religion
wird Hegels begriffliche Bestimmung vorgestellt, wird man iiber seine Kenntnisse
und Quellen unterrichtet, worauf eigens das Verhiltnis begrifflicher Bestimmung zu
den Quellen untersucht wird, z. T. doppelt: nach der Lassonschen und nochmals nach
Glodkners Jubiliumsausgabe. — Die Untersuchung zeigt, ,dafl im groflen und ganzen
der Befund der Quellen in die Ausfithrungen Hegels iiber die einzelnen Religionen
eingegangen ist“ (237). Es fehlt nicht an Umgewichtungen und -interpretationen
zugunsten der eigenen Begrifflichkeit, doch wirkt mitunter Hegels Freiheit gegen-
tiber den damaligen Quellen und Arbeiten sich dahingehend aus, dafl er der Sicht
heutiger Forschung nihersteht als die damalige Wissenschaft. — Fiir Hegels Grund-
ansatz, daf} es sich bei den auflerchristlichen Religionen um notwendige Momente in
der Selbstrealisierung des Religionsbegriffs handle, weist L. zunichst auf den er-
heblichen Fortschritt in einer solchen Sicht gegeniiber der ungeschichtlichen ,natiir-
lichen Religion® der Aufklirung hin; auch gegeniiber Schleiermacher sieht er gerade
darin ihren Vorzug, dafl iiber bloflen Vergleich hinaus hier die Notwendigkeit der
anderen Religionen begreiflich gemacht werde, miisse eine Religion sich doch dar-
an messen lassen, wieweit es ihr gelinge, die Wirklichkeit anderer Religionen von
ihren eigenen Voraussetzungen her zu begreifen. In der konkreten Durchfithrung
freilich mufl man Hegel ernstlich kritisieren: die Geschichte der einzelnen Religio-
nen wird nicht beriicksichtigt; Religionen fehlen, vor allem der Islam; am fragwiir-
digsten ist der Ubergang von Religion zu Religion am Leitfaden der Logik-Ent-
widklung. Doch findet L. die Hegelsche Richtung von der Substanz zum Subjekt
gerade in der von Hegel vernachlissigten Geschichte der einzelnen Religionen be-
statigt. Von dorther abschlieflend sein Vorschlag, die Verwirklichung der Subjekti-
vitdt als Wertkriterium einzufiihren, womit die Uberlegenheit des Christentums
gezeigt werden kinne, ohne von vornherein christliche Anschauungen als Argument
zu verwenden. Sollte indes ein Wert-Begriff von Subjektivitit nicht doch wesent-
lich christlicher Anschauung entstammen? So daf auch auf diesem Weg ,reine Ob-
jektivitdt nicht erschwinglich wire. JSplext

Jankowitz, Wolf-Giinther, Philosophie und Vorurteil. Untersuchun-
gen zur Vorurteilshaftigkeit von Philosophie als Propideutik einer Philosophie des
Vorurteils (Monographien zur Philos. Forschung, Bd.140). 8° (XI u. 3058S.)
Meisenheim/Glan 1975, Hain. — Das Vorurteil unterliegt weithin dem Vorurteil
negativer Bewertung; konkret spricht man ndmlich von ihm stets erst, wenn es
nicht mehr selbstverstindlich wirkt, also schon aufgehdrt hat, Vorurteil zu sein (fiir
den jedenfalls, der von ihm spricht); und dies Sprechen setzt sich — aufgrund seiner
neuen, ihm noch nicht bewuflten Vorurteile — kritisch vom bisher leitenden Vorurteil ab.
Grundproblematik der bei J. Simon gefertigten Arbeit ist demnach die Einsicht:
»Die Vorurteile, die die Philosophie behandelt, sind nicht die der behandelnden
Philosophie® (3). Infolgedessen wird hier ein weit offenerer Begriff von Vorurteil
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zugrunde gelegt, als im Alltag und in gingigen Auseinandersetzungen iiblich. — TL
I widmet sich dem Problem der Vermeidbarkeit von Vorurteilen anhand von
Analysen der Versuche F. Bacons, Descartes’ und Kants, die Vernunft von Vorur-
teilshaftigkeit zu reinigen, sowie Fichtes Programm einer Letzt- als Selbstbegriin-
dung des Denkens aus dem Vorurteil unmittelbaren Selbstbewufitseins. Was diese
Analysen ergeben, erlaubt fiir TL. II die Uberschrift: Einsichten in die prinzipielle
Unvermeidbarkeit des Vorurteils. Hegel, Nietzsche, v. Humboldt und Wittgenstein
sind die Namen, unter deren Geleit J. Sprache als Vorurteilsstruktur und das
»Sprachspiel“ als jeweils wirklichen Vorurteilshorizont herausarbeitet. Eigens unter-
sucht er von hier aus die Vorurteilshaftigkeit von Wissenschaft und Wissenschafts-
theorie, u. a. am Tractatus-Unternehmen, an Husserls Cartesianismus und Popper. —
Folgerichtig miindet die Untersuchung in TL III: Die Rehabilitation des Vor-
urteils. Vor dem Hintergrund kritischer Referate von Heideggers Analyse unseres
Weltumgangs und Gadamers Erbrterungen von Horizont und Wirkungsgeschichte
(samt der Habermas-Kontroverse) bedenkt J. einmal die Problematik von Vorur-
teilshaftigkeit und Erklirung des Neuen. Hier bietet sich ihm die Hegelsche
Phinomenologie als Muster ,geregelter Regelverletzung® bei der stufenweisen
Entdeckung eigener Vorurteile an. Die Fragwiirdigkeit jedoch der Idee eines
absoluten Wissens fiihrt ihn zur Konzeption einer interindividuellen Theorie von
Wahrheit (die sich nicht minder von der petitio principii der Konsenstheorie
absetzt), womit auch die falsche Alternative von ,konservativer* und ,progressiver®
Philosophie iiberwunden wird. Es geht um gegenseitige Anerkennung, die nicht von
der Idee einer zwangfreien Beziehung reiner, freier, austauschbarer Subjekte,
sondern von der Realitit vorurteilshafter Individuen ausgeht, die also in bestimm-
tem MaB, den anderen an-erkennend, auf eigene Erkenntnis verzichtet. — Stirke und
Schwiche der Studien zugleich sind Vielfalt und Reichtum der behandelten Fragen
und Antwortangebote. Aufler den genannten Hauptthemen bieten sie beispielsweise
Uberlegungen zum Subjekt-Objekt-Vorurteil in Kants Unterscheidungen von Ding-
an-sich und Erscheinung, zum Sein-Denken-Vorurteil anhand des aristotelischen i
fiv elvor, zum Vorurteil gegeniiber reiner Sinnlichkeit beim Musikhdren, zur
Diskussion um die Sapir-Whorf-Hypothese, zur Methode des Sokrates, Pascals
Anthropologie oder zur Sprachauffassung R. Hoppes (1897). Einerseits wire hier
ein Weniger mitunter mehr gewesen, zumal dies prinzipielle Vertiefungen erlaubt
hitte; anderseits gewinnt die grundsitzliche Problematik erst in konkreten Fragen
Gestalt. J. hat sich vorgenommen, in der ,Transparenz bestimmter Vorurteile etwas
von den allgemeinen Verhiltnissen der Vorurteilshaftigkeit des Denkens sichtbar
werden zu lassen® (283). Das ist in beiden Richtungen zu lesen und in beiden Rich-
tungen geleistet: vom Fall aufs Prinzipielle hin und vom Allgemeinen her zur Auf-
klirung im Konkreten. So stofit die Monographie auch weitere Fragen und Erkun-
dungsginge in beiden Richtungen an: beziiglich der gebotenen Einzelanalysen wie auf
eine fundamentale Dialektik interindividueller Anerkennung und konkreter Subjeke-
Identitit hin. Eine zentrale Frage hierzu diirfte aus der Sicht des Rezensenten die
sein, wie es mit jenem Vorurteil stehe, aufgrund dessen Anerkennung als ,nur® An-
erkennen in Erkenntnisliideen anzusiedeln wire, also zugleich als Anerkenntnis von
Erkenntnisgrenzen bestimmt wird statt als Erfiillung und Vollendung von Erkemfmis.

Ji=Sipile o

Artz, Johannes, Newman-Lexikon, zugleich Registerband zu den Aus-
gewihlten Werken von John Henry Kardinal Newman (9.Bd.). 8° (XIXS. u. 1274 Sp.)
Mainz 1975, Griinewald. — Der Band gibt wesentlich mehr, als man von einem
Registerband erwartet, nimlich nicht nur eine Aufschliisselung der 8 Bde. , Ausge-
wihlte Werke® (1951-1969), sondern auch der iibrigen in deutscher Ubersetzung
erschienenen Werke, besonders der ,Predigten® (11 Bde. 1948-62), ja auch
simtlicher nicht iibersetzten englischen Originalausgaben und der erst posthum
verdffentlichten Manuskripte, Briefe und Tagebiicher bis zu den von C. §. Dessain
herausgegebenen ,Letters and Diaries®, soweit sie bei Abschlufl des Ms. vorlagen —
gewift eine erstaunliche Arbeitsleistung. Die Anlage des Registers scheint mir
mustergiiltig zu sein. A. kennzeichnet sie selbst: ,Hitte sich der Band
nur auf ein alphabetisches Register von Stichwirtern und Stellenangaben nach
Band und Seiten beschrinkt, dann wire niemandem geholfen worden, der New-
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mans Denken und Leben in einem organischen und ganzheitlichen Zusammenhan
erfassen mochte. Das ist nur zu erreichen, wenn man Newmans Urteile unﬁ
Aussagen zu bestimmten Fragen und Themen systematisch gliedert, . .. die Entwick-
lung seiner Auffasungen chronologisch ordnet, ...schliefilich durch Verweisungen
auf andere Stichworter die Moglichkeit gibt, alles zu einem Gesamtbild zusammen-
zuschliefen“ (IX f.). Dank seiner iiberlegenen Kenntnis der Werke Newmans
vermag A. dieses Programm so zu verwirklichen, daff er fiir jeden, der sich
Newmanstudien widmet, ein viele Vorarbeiten ersparendes Hilfsmittel geschaffen
hat. Vor allem zeichnet sich in vielen Artikeln das Bild Newmans selbst ab, die
»Weite seines Gesichtskreises®, ,die einzigartige Verbindung von Freimut und
Treue, von Kritik an der Kirche und Hingabe an sie* (XII). Seine philosophischen
und theologischen Auffassungen kommen ausfiihrlich zur Sprache, ebenso seine
kirchengeschichtlichen Studien iiber das christliche Altertum. Vielleicht noch wich-
tiger sind die zahlreichen Artikel zur Kirchengeschichte des 19. Jh.s, die Newman
zwar nicht geschrieben, aber in vieler Hinsicht mitgestaltet hat. — Das Lesen der
Artikel mag im Anfang wegen der zahlreichen Abkiirzungen und des Telegramm-
stils mithsam sein; aber ohne sie wire der Umfang betrichtlich grofler
und damit sein Preis noch héher geworden. Das vollstindige Abkiirzungsverzeichnis
(XIV-XIX) ist freilich unentbehrlich. Toide Viriess 8.4,

Marcolungo, Ferdinando L., Szienza e filosofia in Giuseppe Zamboni
(Pubbl. dell’Istituto di storia della filosofia, NS 20). 8° (192 S.) Padova 1975,
Antenore. — Das Buch bringt zu zwei Fragen, die in meiner Darstellung der
Gnoseologie Zambonis (s. dieses Heft, S. 80) nicht vollig geklirt werden konnten,
eine gut begriindete Antwort. Zunichst beziiglich des Unterschiedes von Dasein
(esserci) und Seinsakt (atto di essere). Gerade das Thema des Buches, der Unter-
schied von empirischer Wissenschaft (scienza) und Philosophie in der Auffassung
Zambonis, fithrt hier weiter. Blofles Dasein meint hier das empirische Gegebensein
bzw. Vorhandensein, bei dem die Wissenschaft stehenbleibt, ohne weiter nach dem
Ansichsein im streng philosophischen Sinn zu fragen, freilich auch ohne es
auszuschlieffen. Wenn Zamboni es essere fenomenico nennt, so versteht er dies nicht
im Sinn des ,Phinomens® Kants, da dieses einerseits das Ansichsein des Phinomens
leugnet, anderseits aber den wesentlichen Bezug auf das Ansichseiende, das
erscheint, einschliefit. Beide Thesen sind nur in einer philosophischen Fragestellung
mdglich. Der Wissenschaftler mag wohl in seiner personlichen, vorwissenschaftli-
chen Einstellung z. B. am Ansichsein etwa der Korper festhalten, aber er macht
dieses Sein nicht zum Gegenstand wissenschaftlicher Untersuchung. So wird
tatsichlich der wesentliche Unterschied von einzelwissenschaftlicher und philoso-
phischer Fragestellung klarer herausgearbeitet als in der bekannten Unterscheidung,
die der Einzelwissenschaft nur die ,niheren” Ursachen, der Philosophie die ,letzten®
Ursachen zuweist. — Der andere Punkt ist die Frage nach dem unmittelbaren
Erfahren des eigenen Wirkens im Bewufltsein. M. kommt darauf im Zusammen-
hang mit dem Kausalprinzip im Kap. iiber das metaphysische Wissen zu sprechen
(153 f.). Die angefithrten Texte zeigen deutlich, daff Zamboni ein unmittelbares
Bewufithaben des Wirkens (Bewirkens) tatsichlich leugnet, trotz einiger scheinbar
entgegengesetzter Texte. Zu den letzteren gehdren: La persona umana. S. 115 und
431 — der letzte Text im Zusammenhang gerade mit den am deutlichsten negativen
Texten. Z. nimmt hier ein Bewufitsein (,si sente®) des Ich als ,Prinzips® geistiger
Akte, insbesondere der freien Entscheidung an (115), es gebe ein Bewufitsein der
Abhingigkeit édipendenza) vom Willen (431), ,ma si sfugge linflusso causale”
(ebd.). Ich mufl gestehen, dafl ich nicht sehe, wie diese Auflerungen widerspruchs-
los vereinbar sind. Wie kann ich mir der Freiheit meiner Selbstbestimmung
(autodeterminazione) bewufit sein, wenn ich nicht erfahre, dafl ich mich iiberhaupt
selbst bestimme (selbst verwirkliche)? Mufl man nicht auch hier mit Thomas sagen:
»Wir wiirden nicht zur Kenntnis (notitia) dieser Handlungen (actiones) gelangen,
wenn wir sie nicht in uns erfahren wiirden (experiremur)® (S. c. gent. 2, 16, n.
1577). Auch ein unmittelbares Bewufltsein, d. h. eine innere Erfabrung nur einer
unbestimmten (abstrakten) ,Abhingigkeit, scheint nicht méglich zu sein; die
erlebte Abhingigkeit ist stets eine bestimmte, und wie soll sie anders bestimmt sein
denn als Abhingigkeit von einem Wirken? 5 J.de Vries,S. J.
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Avé-Lallemant, Eberhard (Bearb.), Die Nachlisse der Miinchener
Phinomenologen in der Bayerischen Staatsbibliothek (Catalogus codicum manu
scriptorum Bibliothecae Monacensis, Tom. X, Pars I). Gr. 8° (XVIII u. 258 S5.)
Wiesbaden 1975, Harassowitz. — Wie Karl Dachs, der Leiter der Handschriften-
und Inkunabelabteilung der Staatsbibliothek, im Vorwort des vorliegenden Bandes
mitteilt, besitzt die Bibliothek z.Zt. 690 schriftliche Nachlisse aus vier Jahrhun-
derten. Von den 1970 vorhandenen Nachlissen hat Dachs ein knapp gehaltenes
Verzeichnis herausgegeben (Tom.IX des Catalogus). Von Anfang an war geplant,
in einem zweiten Schritt mehr ins einzelne gehende Verzeichnisse zu verdffentlichen.
Der vorliegende erste Band dieser Reihe darf dafiir ,nach der Konzeption innerer
Rundung und der methodischen Anlage Modellcharakter beanspruchen®, einerseits
wegen der thematischen und personlichen Verbindungen zwischen den Werken der
Miinchener Phinomenologen, anderseits wegen der hervorragenden Sachkenntnis
des Bearbeiters der Nachlisse, Noch auf einen dritten Umstand weist Dachs hin: ,In
diesen Nachlissen ist erstaunlich viel unpubliziertes Material enthalten, denn in ent-
scheidender Stunde wurde die Phinomenologie durch das Verdikt der national-
sozialistischen Machthaber um ihre Wirkung in der Uffentlichkeit gebracht. Ver-
schiedene Vertreter gingen in die Emigration, mufiten angefangene Arbeiten abbre-
chen und sich neuen Themenstellungen zuwenden; andere verstummten oder ihre
Werke durften nicht mehr publiziert werden® (VILf.). — Die Nachldsse, iiber die
der Band genaue Auskunft gibt, stammen von: Alexander Pfinder (1870-1941),
Max Scheler (1874-1928), Johannes Daubert (1877-1947), Moritz Geiger (1880-1937),
Theodor Conrad (1881-1969), Adolf Reinach (1883-1917), Maximilian Beck (1887
1950) und Hedwig Conrad-Martius (1888-1966). Von allen sind Fotos, z. T. mehrere
beigegeben, von einigen Schriftproben; zwei Gruppenbilder der »Philosophischen
Geseﬁsd‘naft" in Gottingen 1912 zeigen aufler vier der Genannten eine Reihe anderer
Mitglieder des Géttinger Kreises, der, wie man sieht, z. T. personengleich mit dem
Miinchener Kreis war. Am umfangreichsten sind die Nachldsse von Pfdnder (308.),
Scheler (72 S., von denen etwa 30 S. auf die maschinengeschriebenen Abschriften
der Handschriften Schelers durch seine Witwe Maria Sch. fallen) und Conrad-Martius
(58 S.). Die Gesamtzahl der katalogisierten Nachlafistiidke der acht Autoren diirfte
2000 weit iibersteigen. Freilich sind dabei viele Manuskripte bereits gedruckter
Werke bzw. Vorarbeiten solcher Werke. Auch die Manuskripte von Vorlesungen
diirfren oft zugleich als solche Vorarbeiten gelten. Trotzdem bleibt sehr viel bisher
Unveréffentlichtes iibrig. Seine Auswertung fiir etwaige Verdffentlichungen ist durch
die sorgfiltige Katalogisierung sehr erleichtert. Am meisten gilt das fiir den Nachlafl
Schelers. Beim Tod Schelers waren sie durch verschiedene Umstinde, zuletzt durch
die eilige Verpadcung bei der Ubersiedlung nach Frankfurt sehr in Unordnung
geraten, dazu nicht datiert. In 40jihriger milhsamer Arbeit hat Maria Scheler den
Nachlafl geordnet und in Maschinenschrift iibertragen. ,Durch die genaue Kenntnis
der Handschrift Schelers und ihrer Abwandlungen in den verschiedenen Lebens-
jahren, Beachtung aller weiteren Kennzeichen, zum Teil aus eigener Erinnerung und
anhand einiger Vorlesungsnachschriften gelang es allmihlich, eine Ordnung im Sinne
der Pline M. Sch.s herzustellen® (49). So konnte M. Sch. 1957 einen ersten Band
,Schriften aus dem Nachlaf® herausgeben (= Bd. 10 der Gesammelten Werke).
Weitere Binde sind von dem jetzigen Herausgeber, Manfred Frings, zu erwarten.

ediesVorires =S,

Voranzeige:

Das Tagebuch von Bischof Ignatius von Senestrey ,Wiees
zur Definition der papstlichen Unfehlbarkeit kam®, hrsg. u. kom. v. Klaus Schatz
(Ffm. Theol. Studn, 24).) Frankfurt 1977 (159 S. o. Reg.). — Das Tagebuch des
Regensburger Bischofs vom 1. Vatikanischen Konzil war bisher der Forschung keines-
wegs unbekannt. Auszugsweise, jedoch stilistisch verindert und inhaltlich wesent-
lich entschirft, hatte es Eereits die ,Collectio Lacensis® zitiert. Dariiber hinaus hat
der Konzilshistoriker Granderath noch zu Lebzeiten des Autors breite Passagen
zuginglich gemacht. Eine vollstindige Edition unterblieb jedoch bis jetzt. — Auf-
bauend auf den Vorarbeiten von F. Soares Gomes S. J. unternimmt der Herausgeber
eine vollstindige Edition dieser wichtigen Konzilsquelle. Dabei werden das Original
und die verinderte Fassung in der ,Collectio Lacensis® jeweils synoptisch gegen-
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iibergestellt; auf der rechten Seite findet sich die deutsche Ubersetzung des lateini-
schen Originals. Die thematische Einfiihrung des Herausgebers (1-31) behandelt
einmal das Schicksal des Tagebuches, dann das Konzilsbild Senestreys und seine Rolle
beim Zustandekommen der Unfehlbarkeitsdefinition. Im Anhang (141-59) sind
mehrere bisher nicht bekannte Originaldokumente abgedruckt, auf die der Regens-
burger Bischof in seinem Tagebuch verweist, und die er in einem Zusatzband ge-
sammelt hat. — Ignatius von Senestrey war zusammen mit Erzbischof Manning v.
Westminster Hauptakteur beim Zustandekommen der Unfehlbarkeitsdefinition, auch
wenn dabei zu sagen ist, dafl sich ithr exzessives Unfehlbarkeitsverstindnis wenig-
stens im nachtriglichen Verstindnis des Dogmas keineswegs durchgesetzt hat. Schon
von da aus bedarf die Bedeutung einer solchen Edition fiir die Geschichte des 1. Va-
tikanums keiner Begriindung. Die bereits vorher bekannte zentrale Schliisselstellung
dieser beiden Minner bei allen wichtigen Etappen des Konzils wird hierdurch noch
mehr unterstrichen. Aufler den sachlichen Hinweisen ist vor allem die Selbstdarstel-
lung des Regensburger Bischofs wertvoll, wie sie erst durch die Gesamtedition voll
zum Ausdruck kommt. Sein Konzilsbild gleicht einem Feldzug in drei Etappen, der
vor allem durch das Hintergrundwirken Senestreys und Mannings bis zum Ende
siegreich ausgefochten wird. Am Beginn steht der Einsatz fiir die Vorlage der Un-
fehlbarkeit als Konzilsthema. Dann geht es um die Gewinnung der zweiten Stel-
lung: die Vorverlegung der Unfehlbarkeitsfrage vor der Gesamtbehandlung des
Kirchenschemas. In der dritten Phase handelt es sich schliefilich darum, eine Formel
der Unfehlbarkeit zu finden, die diese nicht allzusehr einengt und damit um ihre Wir-
kung als Waffe gegen den theologischen Liberalismus der Déllinger-Schule bringt.
Und jedesmal sind die gefihrlichsten Gegner nicht die Minorititsbischtfe, sondern
die Zogernden und Angstlichen in den eigenen Reihen, bzw. diejenigen, die aus
falscher Riicksicht auf die Minoritit die Definition zu entschirfen trachten. — Dabei
bedarf freilich die Darstellung Senestreys auch der kritischen Korrektur (27 ff.):
manchmal sind die Geschehnisse so als personlicher Sieg Senestreys und seiner Gruppe
dargestellt, dafl die entscheidende Rolle des Papstes selbst, von einem Fall abgesehen,
nicht voll deutlich wird; dann bietet der offizielle Bericht der Glaubensdeputation
trotz seiner offenkundigen Tendenz, dramatische Auseinandersetzungen zu verschwei-
gen, doch einige sachliche Hinweise, die geeignet sind, die Darstellung des Regens-
burger Bischofs zu korrigieren. — Unter den im Anhang edierten Dokumenten sind
besonders die auch dogmengeschichtlich interessanten Entwiirfe zur Unfehlbarkeits-
petition zu nennen, die von Senestreys Theologen Maier und den Jesuitenpatres
Roh und Wilmers stammen (26 f., 141 ff.). Aus der Briefsammlung wird die Rolle
von P. Liberatore als Koordinator und Bindeglied zwischen den nationalen Gruppen
der Infallibilisten um die Jahreswende 1869/70 besonders deutlich (151 ff.): Schlief3-
lich spricht aus den zuletzt abgedrudkten Texten das Bemiihen Senestrevs und Maiers,
die Unfehlbarkeit moglichst weit zu fassen oder doch zumindest ein solches weites
Verstindnis offen zu lassen (156 fI.). Klaus Seharvz; S
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