Umschau

1. Geschichte der Philosophie

Copleston, Frederick C. Geschichte der Philosophie im Mittelalter. Aus
dem Englischen iibertragen von Wilbelm Blum (Becs’sche Elementarbiicher). Gr. 8°
(400 S.) Miinchen 1976, Beck. — Der Band enthilt die Ubersetzung des 1972 erschie-
nenen Werkes ,A History of Medieval Philosophy®, das seinerseits eine Uber-
arbeitung der ,Medieval History® darstellr, die C. 1952 in der Reihe Methuen’s
Medieval Philosophy vertffentlicht hatte. Die Neuauflage ist sehr stark erweitert
worden, Die christliche Philosophie der Spitantike z. B. wurde ausfithrlicher dar-
gestellt, sehr viel Neues wurde iiber die mittelalterliche mohamedanische und jiidi-
sche Philosophie hinzugefiigt. Auch die fithrenden christlichen Denker des Mittelalters
wie Thomas, Scotus und Ockham sind griindlicher abgehandelt. Eingehendere
Darstellungen und Analysen der philosophischen Argumente bietet der Band
nicht, man ist dafiir auf das neunbindige Standardwerk des Autors ,A History of
Philosophy* verwiesen. Das vorliegende Werk bietet lediglich einen Uberblick iiber
die Materie mit zahlreichen Hinweisen auf die Kultur- und Geistesgeschichte und
den Ort der Philosophie innerhalb derselben. Erfafit ist die Zeit von Augustinus bis
Nikolaus von Kues. Die Ubersetzung ist zutreffend, der Text allgemeinverstind-
lich, deswegen besonders zur Einfilhrung in die Materie geeignet.

FoSitont, Sl

Boethii Daci Quaestiones super librum Topicorum. Ed. N. G. Green-
Pedersen et ]. Pinborg. — Eiusdem Opuscula: De acternitate mundi, De summo
bono, De somniis. Ed. N. G. Green-Pedersen (Corpus Philosophorum Danicorum
Medii Aevi, VI 1,2). 8° (XL u. LXIV u. 507 S.) Kopenhagen 1976, G. E. C. Gad
Publ. — Die Edition der Quaestiones super librum Topicorum des lateinischen
Averroisten Boethius von Dacien stellt einen wichtigen Beitrag fiir unsere Kennt-
nis der Entwicklung der Logik im 13. Jh. dar. Diese Quaestionen, die zwischen
1270 und 1276 abgefafit wurden, sind eine Kombination von Literal- und Quae-
stionenkommentar. Sie sind uns in 12 Handschriften iiberliefert, wobei die Pariser
Hs. (Bibliothéque nationale, lat. 16297) ein Auszug ist, der von_ Gortfried von
Fontaines selbst redigiert worden ist. Aufgrund der stemmatischen Untersuchungen
der Texttradition kommen die Editoren zu dem Ergebnis, daf die Hss. kontami-
niert sind und deswegen ein eindeutigen Stemma nicht moglich ist, sondern ledig-
lich eine Gliederung in mehrere Gruppen. Als Basishandschrift der Ausgabe wihlen
die Editoren die Berliner Hs. (Staatsbibliothek, lat. fol. 624) und korrigieren
diesen Text nach den anderen Hss. — Die im 2. Teilband herausgegebenen Opuscula
(De aeternitate mundi, De summo bono und De somniis) sind im Zusammenhang
mit den Aristotelesverboten in Paris auch kirchenpolitisch interessant. Von allen
drei Opuscula gab es bereits neuere Editionen. Gegeniiber der Edition De aeter-
nitate mundi von G. Sajé (1964) hatte P. vor allem den kritischen Apparat ver-
vollstindigt, wihrend er bei der Edition von De summo bono und De somniis
im Unterschied zur Edition von M. Grabmann (1936) auf den Text aller Hss.
zuriickgreifen konnte. Dabei kommt er zu einer von Grabmann unterschiedlichen
Einschitzung der Texttradition. — Sehr wertvoll sind auch die Bibliographie und
der Sachindex zum ganzen Band. Im ganzen ein wertvoller Baustein im Erschlie-
fen der Quellen der mittelalterlichen Geistesgeschichte. VaRichteryS. J.

Wolfenbiitteler Studien zur Aufklirung. I A. der Lessing-
Akademie hrsg. von Giinter Schulz. Band II. 8° (341 S.) Bremen-Wolfenbiittel
1975, — Lessing in heutiger Sicht. Beitrige zur Internationalen Les-
sing-Konferenz Cincinnati, Ohio 1976. Hrsg. von Edward P. Harris. u. Richard E.
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Schade. 8° (348 S.) Bremen-Wolfenbiittel 1977, Jacobi-Verlag. ~ Die vielbeschworene
Lessingrenaissance der letzten Jahre hat traditionsbildende Kraft bewiesen, wie
die Griindung und zielstrebige Titigkeit der Lessing-Akadamie zu Wolfenbiitrel
zeigt. Im folgenden sollen zwei herausragende Verdffentlichungen aus dem von
dieser Akademie getragenen und betreuten Schrifttum vorgestellt werden. Die erste
gehort zu den ,Studien zur Aufklirung®, die Beitrige zur Erforschung einer zu
Unrecht vernachlissigten Epoche der deutschen Geschichte leicht zuginglich machen.
In der Tat diirften vor allem von zwei Beitrigen dieses Bandes entscheidende An-
stofle fiir die Erforschung weiterer Aspekte des Werkes und der Gestalt L.s aus-
gehen. K. S. Guthke, bekannt durch seine umfassenden Literaturberichte zur
Lessingforschung, hat mit grofler Akribie nochmals ,Neuere Ergebnisse, Probleme,
Aufgaben® (10ff.) zusammengetragen, wobei das Augenmerk zunichst den eher
philologischen und editionskritischen Problemen der vorliegenden und kiinfti-
gen Textausgaben gilt. Doch auch die Desiderate bzgl. eines vollstindigen Lexikons
des Lessingschen Wortschatzes (21), aus dem sich eine genauere Kenntnis originir
Lessingscher Begrifflichkeit ergibe, wie einer griindlichen Dokumentation von
L.s Belesenheit (27) zwedss exakterer Interpretation Lessingscher Schriften sollten
aufgegriffen werden. — Ein Musterbeispiel umsichtiger Aufbereitung von For-
schungsergebnissen und dementsprechend wegweisender Anregungen fir die kiinf-
tige Forschung verdient der Beitrag von F. Kopitzsch, ,Lessing und Hamburg.
Aspekte und Aufgaben der Forschung® (47 ff.) genannt zu werden. Die Prizision
und Eindringlichkeit in der Prisentation verschiedener Problemstellungen fiir die
kiinftige Forschung verraten eine souverine Kenntnis. Nicht nur eine allgemeine
Sozialgeschichte der Aufklirung (51), auch .eine sozialgeschichtlich angelegte Bio-
graphie Lessings® (57) konnte neue Perspektiven auf den Mann und sein
Werk eroffnen; ein erheblicher Mangel bleibt zudem das Fehlen eines
ausfithrlichen Lebensbildes von Eva Konig, Lessings Frau (76). Ebensowenig liegt
bisher eine detaillierte und die ganze Breite der Aspekte ausleuchtende Dar-
stellung des Fragmentenstreites vor (80); auch ,eine moderne Biographie Goezes®,
des eigentlichen Kontrahenten L.s im Fragmentenstreit, ,ist seit Jahren iberfil-
lig* (81), nicht weniger eine Untersuchung der Resonanz, die ,Nathan der Weise®
bei den Zeitgenossen fand (83).

Wenig weiterfiihrend, ja z. T. enttiuschend sind hingegen die Beitrige von
G. Schmidt, ,Der Begriff der Toleranz im Hinblick auf Lessing® (121 ff.) und
]. Schneider, ,Lessings Frage nach der Erkenntnismoglichkeit der Religion® (137
ff.). Wahrend Inhalt und Funktion des Toleranzbegriffs von L. bei Schmidt reich-
lich dunkel bleibt, wiederholt Schneider seine bekannte (und bestreitbare!) These,
,dafl Lessing die Infragestellung eines Systems zu einem System gemacht hat*
(146); diese Deutung lift sich freilich nur unter gewaltsamer Ausscheidung
der ,Erziehung des Menschengeschlechts* aufrechterhalten (so in deren Gleichge-
wichtung mit dem hochst problematischen Gesprich mit Jacobi iiber den Spino-
zismus; vgl. 145 £.). — Sehr eindringliche Studien haben P. Michelsen, ,Der Kriti-
ker des Details, Lessing in den ,Briefen die Neueste Literatur betreffend™
(148 f£) und 1. Strobschneider-Kobrs, ,Die iiberwundene Komodiantin in Lessings
Lustspiel* (182 ff.) beigesteuert. M. arbeitet besonders die zunehmende ., Verschie-
bung des Mafistabes vom Allgemeinen zum Besonderen in Lessings Darstellungs-
weise* (174) heraus, so dafl darin nochmals neu das geradezu prinzipiell ,Unsyste-
matische® des Denkens Lessing zum Vorschein kommt. Str. zeichnet in gekonnter
Weise die Grundstruktur der ,Minna von Barnhelm® als eines ernsten Lustspiels
nach, das — nach L.s Mafgabe in der Hamb. Dramaturgie — den Menschen als
» Wesen der Mitte® zwischen Tugend und Laster zeigt und damit das gesunde Maf
zwischen Vertrauen und Mifitrauen zum Ziel hat. — Die , Textgestalt der ,Minna
von Barnhelm®™ ist Gegenstand des mit grofler Akribie gefertigten Beitrags von
M. Boghardt (200 ff.), wihrend G. Schulz den ,Familienstreit nach Lessings Tod*
(223 ff.) resiimiert und die zugehdrigen Dokumente bringt. — Interessante Hin-
weise zu ,Lessing im Gesprich mit Naturforschern® gibt D. Hoffmann (250 ff.),
wobei den mineralogischen Kenntnissen L.s nachgegangen wird — ohne Zweifel ein
interessantes Phinomen, zum einen wegen des ansonsten erkennbaren und ausge-
sprochenen Desinteresses L.s an Natwur-Phinomenen, zum anderen hinsichtlich des
in der Ringparabel des Nathan angesprochenen Opals. J. Klein stellt die Ethik
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und Politik bei Edmund Burke (271 ff.) vor, einem Mann, der als einer der
Begriinder des (romantischen) Konservatismus gelten darf (273) und sich als radi-
kaler Anti-Aufklirer erwiesen hat. Einige Miszellen beschlieBen diesen Band.
Davon sind besonders die Nachtrige zur Garve-Bibliographie (A. Viviani, 328 ff.)
wie die kritische Sichtung und Erginzung der umfassenden Weimarer Lessing-
Bibliographie durch P. Raabe (331 ff.) zu erwihnen; hier ist 337 unter .Schwarz-
wilder® wohl folgender (falsch georteter) Beitrag gemeint: Schwarzwiller, Klaus:
Theologie oder Phinomenologie. Erwigungen zur Methodik theologischen Ver-
stehens (= BEvTh 42), Miinchen 1968, 190-212: Das sacrificium intellectus —
Lessings Frage an die Theologie. — Fiir die Lessingforschung stellt dieser Band
eine wichtige Wegmarke, ja Wegweisung dar — sowohl hinsichtlich der Aufarbei-
tung und Darbietung bisheriger Ergebnisse als auch hinsichtlich kiinfriger Auf-
gaben, die nicht zuletzt unter Mithilfe der Lessing-Akademie in Angriff zu neh-
n}enbsind. Es bleibt zu wiinschen, dafl die prizisen Hinweise dazu nicht folgenlos
bleiben.

Die zweite hier vorzustellende Veroffentlichung vereinigt die Vortrige und
Statements, die 1976 auf der Internat. Lessing-Konferenz in Cincinnati gehal-
ten wurden. Dabei kommt die ganze Breite und Vielschichtigkeit des Lessingschen
Werkes und seiner Erforschung zur Geltung. An den Anfang des Bandes gestellt
sind die umfassenderen, einleitenden Vortrige, deren Reihe H. Steinmetz mit
kritischen Erwigungen zur Aktualitit L.s erdffnet (11 ff.). Im Riickblick auf den
~umstrittenen Klassiker® warnt er vor blofler Repristination und modischer
Aktualisierung Lessings; wirkliche Aktualitit erlangt L. nur dort, wo seine
Handlungs- und Denkweise vorbildlich fiir die eigene Bewiltigung der Wirklich-
keit werden. G. Hillen skizziert die interpretatorische Auseinandersetzung zu
L.s theologischem Schrifttum (37 ff.); ob seine eigene Deutung von L.s theologi-
schem Bemiihen in Richtung reiner Autonomie der einzelnen genialen Vernunft
jedoch das letzte Wort sein kann, darf wohl bestritten werden, gerade angesichts
der mangelhaften Abklirung des hier herangezogenen Vernunftbegriffs! P. Raabke
riickt das Forschungsthema ,Lessing und die Gelehrsamkeit® (65 ff.) in den Blick-
punkt und zeigt, wie L. zwar Gelehrsamkeit als einen Weg zur Wahrheit betrach-
tet, daneben aber die Weisheit (vgl. .Nathan der Weise“) nicht minder hoch-
schitzte, A, Nivelle (89 ff.) priludiert das im 3. Podiumsgesprich nochmals von
R. K. Angress (223 ff.), W. Bender (229 ff.) und W. Martens (237 ff.) aufge-
griffene Thema der Methode L.s, hier streng bezogen auf seine Literaturkritik
im europiischen Kontext. Hier wie in der Folge wird in bemerkenswerter Ein-
miitigkeit die polemische, rhetorisch-dialogische oder auch dialektische Eigentiim-
lichkeit von L.s Kritik herausgehoben, die freilich in der Eroffnung eines Weges
zur Wahrheit auch besondere Anspriiche an den Leser stellt (245). Weniger ergiebig
erscheint angesichts dieser Vorhaben der Beitrag von O. Mann zur Eigenart von
L.s Dichtungserkenntnis (113 ff.), die er in Ankniipfung an Aristoteles als ,4stheti-
sche Illusion“ charakterisiert.

Das 1. Podiumsgesprich ist dem Schriftsteller und Dramatiker Lessing gewid-
met, wobei F. A. Brown zunichst einige rezeptionsgeschichtliche Forschungs-
notizen zum Thema ,Lessing und Seneca“ beisteuert (143 ff.), wihrend R. H.
Heitner der wohl nie entscheidbaren Frage ,Lessing — ein Dichter?® nachgeht
(157 ff.). Sehr eindringlich skizziert H. Steinmetz den Gegensatz von L.s Dra-
mentheorie, die auf emotionale Wirkung zielt, und seiner Dramenpraxis, die das
in solcher Emotionalitit evozierte Sinnsystem zugleich infragestellr, indem es an
die kritische Vernunft des Betrachters appelliert (165 ff.). Auf die Modernitit von
L.s Theater, die sich in Abhebung zum gingigen Moralismus seiner Zeit aus der , gei-
stigen Beredsamkeit® seiner Charaktere als Vermittlung zu Verstindnis und Nach-
erleben ergibt, weist A. M. Reb abschlieflend hin (169 ff.). — Ausdriidklich mic
theologischen Aspekten von L.s Werk befafit sich das 2. Podiumsgesprich. H. Schaltze
zeigt in knappen Strichen auf, dafl der von L. oftmals bemiihte Begriff der ,inneren
Wahrheit“ fiir ihn als theologischer Grenzbegriff fungiert, der — in bewufiter Abhe-
bung von der gingigen Glaubensbegriindung der damaligen Orthodoxie wie Neo-
logie — eine Fundierung des Glaubens im kritischen Durchgang durch die Aufkli-
rung ermoglicht (179 ff.). Damit hat er im Ansatz bereits erreicht, was L. P. Wessell
(noch immer) fiir unmoglich hile (187 ff.) — die Einheitlichkeit der Lessingschen
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Auffassung von Theologie. Zwar stellt Wessell das Problem durchaus richtig, wenn
er abschlieflend die Zusammenschau der menschlichen Subjektivitit als Vernunfts-
wesen und Geschichtswesen zum Aufbau einer neuen Seinsauffassung als eigentliche
Aufgabe L.s bestimmt (194), doch hat er nicht zur Kenntnis genommen, dafl die
neueste Forschung gerade in dieser Linie eine Antwort L.s selbst zu erkennen meint.
Behutsam und umsichtig gibt schlieflich G. Pons Hinweise zu Lessings
Vorsehungs- und Fortschrittsglaube (197 ff.), wobei er einerseits auf die Umpri-
gung der vom Spinozismus herkiinftigen Vorsehungsiiberzeugung durch die Adaption
der Geschichtsphilosophie verweist, andererseits aber — trotz der damit verbundenen
horizontalen Entfaltung geschichtlicher Kontinuitit — L.s eigenes Eingestindnis der
Grenzen seines Rationalismus in der Seelenwanderungshypothese anmerkt. Zu den
Problemen von Sichtung und Inhalt des gelehrten Nachlasses von L. gibt W. M:lde
abschliefend Auskunft (211 ff.). — Wihrend die wesentlichen Ergebnisse des 3. Po-
diumsgespriches oben bereits kurz angedeutet wurden, verdient das 4. nochmals
besondere Beachtung. In wohltuender Niichternheit werden verschiedene Aspekte
von ,Lessings Verhiltnis zur Gesellschaft® beleuchtet. W. Pelters setzt bezeichnen-
derweise ein mit einer brillanten Skizze zur gesellschaftlichen Wirksamkeit von L.s
Vorsehungsglauben, wobei die kritischen Anfragen freilich nicht ausbleiben konnen,
gerade im Hinblick auf die Unterschlagung und Verkennung des unverzichtbaren
Wertes des einzelnen (251 £f.). Nicht minder einleuchtend weist K. R. Scherpe nach,
daf} die eigentiimliche historische Wahrheit auf L.s Theater nicht in kurzschliissiger
politischer Applikation, sondern in bewufiter Abstraktion davon in der Vorstellung
des Ideals einer Welt liegt, die alles Stindische tiberwunden hat und allein getragen
wird von harmonisch geordneten menschlichen Beziehungen (259 ff.); dafl gerade die
Prisentation eines solchen Ideals emanzipatorisches Potential enthdlt und gesell-
schaftliche Relevanz hat, darf nicht tibersehen werden (262 f.). In dhnliche Richtung
weisen auch die Ausfilhrungen von M. Durzak (279 ff.) und vor allem E. Babr
(299 ff.), der die Alternative ,Konservativer® oder ,Revolutionir® fiir L. als
ebenso kurzsichtig wie unzutreffend zuriickweist und stattdessen anhand der Frei-
maurergespriche die ,konkrete Utopie“ als Hintergrund von L.s Staatskritik auf-
zeigt. Wichtige Hinweise zur Rolle der Familie in Lessings Drama gibt H. C. Seeba
(307 ff.); aller privaten Familienidylle fremd gilt fiir L. die Familie ,als Ort des
dramatischen Ausgleichs von Individuum und Gesellschaft® (318). Den Abschlufl
dieses reich gefiillten Bandes macht W. Barner mit kritischen Uberlegungen zur Rolle
des Publikums bei Lessing (323 ff.); kann auch der Publikumsaspekt nicht alles
entscheidend sein, so darf doch das Bemiithen um Resonanz des Publikums gerade im
kritischen Schrifttum L. nicht unterschitzt werden und zeigt in nochmals neuer
Wendung sein Verhilinis zur Gesellschaft seiner Zeit. :
Zweierlei fillt an dieser wichtigen Bestandsaufnahme angenehm auf: Zum einen
zeigen die hier versammelten Beitrige, dafl allzu kurzatmige Vereinnahmungen
Lessings zu durchsichtigen gesellschaftspolitischen Zwecken endgiiltig der jiingeren
Vergangenheit angehoren; die bei L. in eigentiimlicher Weise zusammengehaltenen
olitischen, literarischen, philosophischen und theologischen Motivationen seines Wer-
ies werden in wiinschenswerter Klarheit vorgestellt und interpretatorisch fruchtbar
gemacht. Zum anderen wird dem , Theologen L. breiter Raum gewidmet, wobei ge-
wisse Konvergenzen sich andeuten: die Spannungseinheit einer theonom (z.B. im
Konzept , Vorsehung®) begriindeten Autonomie des Menschen, von Ratio und Irratio,
von Rechtgliubigkeit und Aufklirung bildet den Hintergrund der hier einschligigen
Beitrdge. Dal auch so noch gentigend Raum zu kritischer Auseinandersetzung verbleibt
und der Forschung damit neue Aufgaben gestellt sind, wird auf Schritt und Tritt deut-
lich, So darf man angesichts beider hier vorgestellter Binde grofie Hoffnungen setzen
auf die weitere Arbeit der noch jungen Lessing-Akademie, die bereits jetzt so
wegweisende Arbeiten zur Lessingforschung zuginglich macht. A.Schilson

Gloy, Karen, Die Kantische Theorie der Naturwissenschaft. Gr. 82 (227 S.)
Berlin 1976, de Gruyter. — Dieses Buch enthilt eine Dissertation, die im SS 1973 der
philosophisch-historischen Fakultdt der Universitit Heidelberg eingereicht wurde.
Die Arbeit ist ,keine und will keine historisch-philologische Auslegung Kantischer
Texte sein, sondern eine selbstindige, denkende Auseinandersetzung mit den
Grundtheoremen der Kantischen Philosophie® (Vorwort). Es geht um die Frage nach

448



GESCHICHTE DER PHILOSOPHIE

Mbglichkeit, Umfang und Grenzen einer a priori begriindbaren Naturwissenschaft. —
Nach Kant ist eine echte Wissenschaft allein die, deren Gewifiheit apodiktisch ist.
LEine rationale Naturlehre verdient also den Namen einer Naturwissenschaft nur
alsdann, wenn die Naturgesetze, die in ihr zu Grunde liegen, a priori erkannt
werden, und nicht blofie Erfahrungsgesetze sind® (Metaphysische Anfangsgriinde der
Naturwissenschaft, A VI). Natur ist fiir Kant der Inbegriff aller Dinge, die mdgliche
Gegenstinde unserer Sinne sein konnen, und die Naturwissenschaft hat zwei
Hauptteile, deren der eine die Gegenstinde duflerer Sinne, der andere den Gegen-
stand des inneren Sinnes enthilt (MA, A III). Die KdrV soll die metaphysische Basis
fiir diese Naturwissenschaft geschaffen haben, aber es 1dflt sich fragen, ob Kant den
Ubergang von den metaphysischen Anfangsgrinden der Naturwissenschaft zur
Physik legitimiert hat, den er in seinem letzten als Opus postumum bekannten Werk
versucht hat, d. h. ob er eine apriorische Wissenschaft von Materie mit allen ihren
Grundbestimmungen begriindet. Das Ziel des Verf. ist, diese Legitimierung zu be-
schaffen, die bei Kant selbst nicht vorhanden ist. Das zentrale Problem ist die
Stellung des Begriffes der Bewegung. Fiir Kant ist Bewegung die ,Grundbestimmung
cines Etwas, das ein Gegenstand dufierer Sinne® ist (MA, IV, 476). Wenn der Begriff
der Bewegung aber nur aus Erfahrung stammt, dann wird keine apriorische Natur-
wissenschaft von Materie méglich. Ob Bewegung ein empirischer oder apriorischer
Begriff sei, ist bei Kant gar nicht deutlich. In Prol. § 15 gibt Kant zu, dafl der
Begriff der Bewegung ,nicht ganz rein und von Erfahrungsquellen unabhingig” ist,
aber im Op. p. kennt er nur noch einen ginzlich apriorischen Begriff. Die Haupt-
aufgabe G.s ist also, die Aprioritit des Begriffes aufzuzeigen, und dadurch die
fehlende Legitimierung von Kants Naturwissenschaft zu beschaffen.

Diese Aufgabe wird in zwei Argumentationsweisen durchgefiihrt. Zuerst wird
nachgewiesen, dafl Bewegung eine formale Anschauungsform 1st, gleichurspriinglich
mit denen der Zeit und des Raumes. Der Grundgedanke ist hier, dafl es eine den
beiden Erfahrungen von Zeit und Raum zugrunde liegende, apriorische Erfahrung
gibt, die einheitlich-homogen ist, eine sogenannte seinzige zeit-raumorientierte Er-
fahrung®, anstatt zweier getrennter Erfahrungen: eine nach innen gerichtete Zeit-
anschauung und eine nach auflen gerichtete Raumerfahrung. Es besteht ja eine kon-
stitutive Interdependenz von Zeit- und Raumanschavung. G. demonstriert diese In-
terdependenz in einer eindeutigen Analyse. Zeit, deren bestimmende Elemente durch
Ausdehnungslosigkeit, Einfachheit, Punktualitdt gekennzeichnet sind, kann nicht als
eine Quantitit oder strémender Ablauf, als eine Vorstellung von Sukzession erfahren
werden, ohne zugleich die Vorstellung (apriorische Erfahrung) einer Mannigfaltig-
keit. Diese aber ist nur durch die Raumerfahrung erreichbar. Die Erfahrung von
Zeit als Strom geschieht daher nur dann, wenn das Vorstellen der Zeitbestimmun-
gen auf eine Raumvorstellung hin iberlagert wird. Anderseits bendtigt die Vor-
stellung von Raum, d. h. die Konstituierung der Mannigfaltigkeit, ein Ordnungs-
prinzip. Dieses Prinzip liefert der Vorstellungsvorgang der Zeitanschauung. Auf-
erund dieser Interdependenz ist man berechtigr, Bewegung als eine urspriingliche
Anschauungsform zu betrachten. Kants spitere Definition der Bewegung (Op. p-
XXII, 440,16) lauter: ,Akt der Beschreibung des Raumes in einer gewissen Zeit®,
wobei nach G. der Akt der Beschreibung ein Ausdruck der Synthesishandlung des
spontanen Subjekts sei. Dieser ,reine Akt produktiver Einbildungskraft® oder dieser
_reine Aktus der sukzessiven Synthesis des Mannigfaltigen® (KdrV, B 155, Anm.)
ist zugleich die Vorstellung (apriorische Erfahrung) der Bewegung, die ,,Zuordnung
von Raumteilen zu Zeitteilen vor aller kategorialen Bestimmung® (149). In diesem
Sinne ist Bewegung nicht mehr nur als eine Ortsverinderung zu betrachten, sondern
als eine ,blof formale Relationsinderung®, deren Vorstellung wahrscheinlich in
einem immanenten (unausgedehnten) Zeitstrom anwendbar ist, was yon Kant als
Sukzession bezeichnet wird, — Der zweite Teil der Legitimierung besteht darin, die
Aprioritit des Begriffes der Bewegung aufzuzeigen, indem dieser als ein reiner
Verstandesbegriff abgeleitet wird. Jede formale Anschauun impliziert ein begriff-
liches Moment, und, wenn Bewegung eine abgeleitete formale Anschauung ist, dann
mufl es einen entsprechenden, sinnlich bedin%ten Begriff a priori geben. Zunichst
wird aufgewiesen, dafl die Schemata in Wirklichkeir Pridikabilien sind, d. h. echte
abgeleitete reine Verstandesbegriffe, die auf das Sinnliche angewandt sind, aber dem
Sinnlichen ihren Inhalt und ihre Realmoglichkeit nicht schulden. Der Ableitungs-
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vorgang ist eine Art von auf die transzendentale Apperzeption bezogener, dynami-
scher aber keineswegs sinnlicher Kombinatorik und keine bloR inhaltliche Spezifikation
der Kategorien. Die Darstellung von Bewegung als einem Priidikabile vollzieht sich
infolgedessen durch einen Hinweis auf die M'dgﬁdnkeit eines Bewegungsschematismus.
Dieser Schematismus besteht nicht in der Anwendung eines einzigen Verstandes-
begriffes auf eine reine Anschauungsform, sondern in der Verbindung des gesamten
Kategoriensystems, als Ausdruck der urspriinglich synthetischen Einheit der Apper-
zeption, mit der reinen Raum- und Zeit-(= Bewegungs-)form. Die Bedeutung
dieser m. E. sehr wichtigen Studie iibersteigt freilich das vorgegebene Anliegen, die
Vollkommenheit von Kants Systems der Naturwissenschaften nachzuweisen. Die
Analyse, die die Gleichurspriinglichkeit der Zeit- und Raumformen, bzw. die
Gleichurspriinglichkeit der Vorstellungen von Mannigfaltigkeit und Einheit aufweist,
liefert griindliche Hinweise u. a. fiir neue Forschungen in transzendentaler Egologie
und Psychologie. H.Stout;. S J.

Schmidt, Josef, Hegels Wissenschaft der Logik und ihre Kritik durch Adolf
Trendelenburg. Mit einem Vorwort von L. B. Puntel (PPhF, Bd. XIII). 8°
(XVI u. 205 S.) Miinchen 1977, Berchmans Verlag. — Die Wirkungsgeschichte der
Hegelschen Wissenschaft der Logik (WL) stehe im umgekehrten Verhiltnis zu
ihrer Erschlieflung, schreibt Puntel im Vorwort zu der Miinchener Dissertation. Er
nennt drei Hauptgriinde fiir die Unerschlossenheit des Werks: 1. den Text selbst,
der zugleich dufierst dicht und mehrdeutig, terminologisch ungeklirt ist, 2. die lange
und wechselhafte Geschichte der Interpretation, die in pro und contra bestimmte
Schemata fixiert hat, 3. die Ungeklirtheit der Explikationsmittel wie ,Methode®,
»Beweis®, ,Ableitung® usw. Was vor allem anstehe, sei eine Klirung des Logischen
bei H. Eben darum geht es in dieser Arbeit, nicht unmittelbar und direkt in einer
Interpretation der WL selbst, sondern in Auseinandersetzung mit jener Kritik, die
nach D. Henrich ,die elementaren Formen der Griinde gegen Hegel so vollstindig
entwickelt [hat], dafl seither nichts wirklich Neues zu ihnen hinzugetreten ist® (4).
Wihrend sonst der Streit vor allem um Religions- und Rechtsphilosophie ging, zielt T.
in seinen ,Logischen Untersuchungen® (1840, 31870) auf das Kernstiick der Hegelschen
Philosophie, — Kap. 1 skizziert T.s eigenen systematischen Entwurf einer Einheit
von Logik und Metaphysik von der Bewegung als Grundprinzip her. Die Schwiche
dieses Ansatzes, der 1. untranszendental blof} als Beobachtungs-Gegenstand behan-
delt wird und 2. zwischen logischer und physischer Bedeutung schwankt, erklirt, dafl
das System keine Wirkung gehabt hat. Bedeutsam aber ist die von ihm aus gefithrte
Hegelkritik, die darauf hinauslduft, statt der zu leistenden Vermittlung von Denken
und Sein behaupte die WL die Erzeugung des Seins aus dem Denken. Sch. weist vor-
liufig darauf hin, dafl die WL immerhin die Phidnomenologie voraussetzt. (T. orien-
tiert sich ausschlieflich am groberen Aufbau der Enzyklopidie, wo freilich auch eine
Einleitung — iiber die Stel%ungen zu Objektivitit — geboten wird.) Doch vor der
naheren Auseinandersetzung gibt er zunichst in Kap. 2 eine fortlaufende Interpre-
tation des Kapitels ,Allgemeiner Begriff der Logik® aus Hegels Einleitung. Der
vorziigliche Kommentar macht deutlich, wie der ,absolute Standpunkt® sowohl viel-
fach vermittelt ist als auch innerhalb seiner eigenen Dimension, dem Denken selbst,
sich aus unmittelbarer Selbstgegebenheit begreifen konnen mufl. (Erhellend wird
auch eine zu gegenstindliche Lesart der beriihmten Worte tiber die Darstellung
Gottes vor der Schopfung abgewiesen. ,Vor® ist in der Tat nicht vorstellungsmifig
epochal, sondern logisch zu lesen, ebensowenig ist ,Gott™ vorstellungshaft der
Schépfer, sondern philosophisch die ,,omnitudo realitatis* als Wahrheit und Abso-
lutheit, die , Verniinfrigkeit® der Wirklichkeit iiberhaupt.) In solcher Selbstgegeben-
heit aber entwidkelt das Denken die Grundbestimmungen in immanenter Notwen-
digkeit durch Fortbestimmung ihrer (und so seiner) selbst zum geschlossenen Kreis
des Gesamtzusammenhangs. — Vor diesem Hintergrund wird nun detailliert auf die
konkrete Kritik eingegangen: zum Anfang der Logik und der Frage ihrer Anschau-
ungsgebundenheit (Kap. 3), auf den Begriff der Negation (Kap. 4), auf Begriff und
Funktion der Identitdt (Kap. 5). Sodann in zwei Kapiteln auf ein Biindel speziel-
ler Fragen: Diskontinuititen im Fortgang (6: z. B. Vorwegnahmen noch unexplizier-
ter Begriffe, ungleichmiflige Zunahme von Komplexitit, Materiebegriff, Ubergang
zur Naturphilosophie), Probleme der gesamtsystematischen Konsistenz (7: z. B. dia-
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lektische und genetische Methode, ,synthetisch — analytisch® und nochmals: Logik
als Selbstbestimmung Gottes). Unmoglich und iiberfliissig, die Fiille der subtilen
Einzelanalysen hier wiederzugeben. Eine souverine Zusammenfassung bietet der
Verf. selbst (193-196). — Die Kernpunkte seiner Argumentation lassen sich wohl
dahingehend kontrahieren, daff 1. nicht logische Strukturen mit realen Entititen
verwechselt werden diirfen (schlicht: das Sein ist kein Seiendes), 2. allgemeine
Strukturen nicht mit jenen konkreteren Strukturiertheiten vermischt werden diirfen,
an denen sie veranschaulicht werden. So meinen etwa ,Chemismus® und ,Leben®
nicht das Feld der Chemie oder Biologie, sondern besagen eine logische Perspektive,
unter der alles gesehen werden kann — unbeschadet der Tatsache, daf} eine solche
Sichtweise nur einem bestimmten Gebiet gegeniiber adiquat ist. In summa: ,In sei-
nem Bestehen auf der Anschauungsgegebenheit jener logischen Bestimmungen lific
T. die Frage nach der Logik-Abhingigkeit der begriffenen Anschauung unberiick-
sichtigt® (170). Es geht also darum, ,das Begreifen dieser Erfahrung selbst zu begrei-
fen“ (171). — Immerhin gibt der Verteidiger Hegels zu, dafl es manchmal nicht klar
sei, ob dieser nur ein Beispiel geben oder doch eine weitere logische Bestimmung
einfithren wolle, etwa bzgl. der Geschlechterdifferenz im Abschnitt ,,Leben®. Han-
delt es sich hier wirklich bloff um ,Unklarheiten®, die die Kritik ,begiinstigt® haben
(ebd. Anm.), und nicht auch um einen Anspruch, der sie rechtens fordert? Ist Leben
wirklich nur der Reflexion ein Geheimnis, weil sie dessen Begriff noch nicht erfafit
(91, WL II 416)? Inwieweit wire der polemische und rhetorisch iiberredende Stil,
den Sch. in Hegels Anmerkungen findet (103), nicht doch auf eine tieferliegende prin-
zipielle ,,Aggressivitdt” hin zu befragen? — Die differenzierende Antwort auf T.s Ein-
winde bzgl. des Ubergangs des Begriffs in die Objektivitit tiberzeugt. D. h., das reale
Absolute wire als reiner Begriff aufgefafit, noch nicht angemessen verstanden,
sondern erst im realisierten Begriff. Hegel stelle sich auf Gottes Standpunkt, ist
wirklich eine ,merkwiirdig leere® und ,grobgeschnitzte® Kritik (192). Aber wie
steht es, wahrhaft radikal und real-transzendental, statt nur (inner-)logisch gefragt,
um die ,Notwendigkeit® des logischen Ubergangs, die das ,erzeugt® (WL II 230)
ausdriicke (189)? Anders gefragt, was wird hier nicht doch schon fiir die Realphilo-
sophien vorentschieden (etwa auch bzgl. des Freiheitsbegriffs — 139 £.)? Der Rez. sieht
nicht das geringste Verdienst dieser Arbeit darin, daf die alten Fragen sich auf hohe-
rem Niveau von neuem stellen. Ganz gerechtfertige findet er zwar nicht, dafl die,
wohl vom Verlag zu vertretende, Titelgestaltung schlicht ,Hegels Wissenschaft der
Logik® auf Umschlag und Vorsatzblatt setzt und Trendelenburg in den Untertitel
verweist; aber andererseits geht die einlifiliche Untersuchung tatsichlich iiber eine
Trendelenburg-Diskussion hinaus, nicht bloff, weil sie an entsprechendem Ort auch
andere Kritiker wie Schelling und Hartmann einbezieht. Sie stellt in sich eine Lese-
und Verstehenshilfe zur WL dar, die wirklich mit Puntel ohne Zogern vorbildlich
genannt werden darf und — mit Dank — hier auch so genannt sel. J.Splett

Pisa, Karl, Schopenhauer, Kronzeuge einer unheilen Welt. 8° (400 S.) Wien-
Berlin 1977, Neff. — Angesichts des neu aufkeimenden Interesses an Schopenhauer
ist es zu begriiflen, dafl wir mit dem vorliegenden Werk eine neue Darstellung des
Lebens des Philosophen geboten bekommen. Vor allem die erste Hilfte von Scho-
penhauers Leben wird ausfithrlich und plastisch geschildert, wihrend die Frank-
furter Zeit, die keine wesentliche Entwicklung der Schopenhauerschen Philosophie
mehr brachte, nur noch knapp charakterisiert wird. Es geht dem Autor vor allem
um die ersten 30 Lebensjahre des Philosophen, wihrend derer er das System seiner
pessimistischen Weltsicht entwickelte. Uber die biographischen Einzeldaten hinaus,
deren Hintergrund geschickt durch zeitgendssische Zeugnisse koloriert wird, méchte
der Autor an Hand der Reiseaufzeichnungen, der handschriftlichen Notizen aus dem
Nachlafl und des Briefwechsels des Philosophen dessen frith sichtbare Einstellung
zum Leid, zur Religion und zum Leben iiberhaupt herausarbeiten. Dabei werden
die Zitate wohldosiert dargeboten, so daff das Werk sich durch einen fliissigen und
gefilligen Stil auszeichner. Die vielfdltigen Schauplidtze der Jugend Schopenhauers
in mehreren Lindern, die Entfremdung zwischen Vater und Mutter und der daraus
resultierende Selbstmord des Vaters sowie das sich steigernde Zerwiirfnis mit der
Mutter erkliren eine Art Heimatlosigkeit und die diistere Weltsicht, die sich bereits
beim Heranwachsenden finden. Schon frith wird er durch Leid und Ungliick stark
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beeindruckt, und seine kritische Einstellung zur Religion verdankt sich nicht zuletzt
der bigotten englischen Internatserziehung, die er einige Zeit genofl. Sein Verhiltnis
zu Frauen war keineswegs von Anfang an so negativ, wie es die Auflerungen seiner
Werke vermuten lassen k&nnten. Doch keine der Beziehungen, zu deren Kenntnis
der Autor aufgrund neuerer Forschungen noch einige bisher weniger bekannte
Hinweise beizusteuern vermag, war dauerhaft, so dafl sich die negativ-kritische
Sicht der Frau, wie sie der Mutter gegeniiber herrschte, durchsetzte. Auf die Philo-
sophie Schopenhauers geht der Autor nicht im einzelnen ein; ihre Hauptthesen wer-
den lediglich in einigen kriftigen Strichen skizziert und das Hauptwerk als eine
»Schicksalssymphonie® charakterisiert. Bei seinem Bemiihen, die Wurzeln der Philo-
sophie Schopenhauers in dessen Lebensgeschichte nachzuzeichnen, will der Autor
aber zugleich zeigen, dafl der heranwachsende Philosoph nicht ein miirrisch-ver-
schlossener Weltverichter war, sondern durchaus ein gebildeter und weltgewandter
junger Mann mit sympathischen Ziigen. — Auf die Angabe der Belegstellen der ver-
schiedenen Zitate wird verzichtet; dafiir findet der Leser die wichtigsten Quellen zu
den einzelnen Kapiteln im Anhang verzeichnet, der mit einem Personenregister
abschlief3t. H.:Schonidonf S

Alessi, Adriano, L’ateismo di Feuerbach. Fondamenti metafisici (Studia
philosophica, 6). Gr. 8° (307 S.) Roma 1975, LAS (Libreria Ateneo Salesiano). —
Ziel dieser Untersuchung ist es, den ,religitsen® Kern des Feuerbachschen Denkens
herauszuschilen und den ihn bestimmenden metaphysischen Voraussetzungen nach-
zuforschen. Unter sorgfiltiger Beriicksichtigung dessen, was fiir einen gldubigen
Christen Gott ist, fragt der Verf., ob F. diesen Gott verneint habe, oder ob er viel-
leicht mit seiner Verneinung nur eine falsche, heidnische Gottheit zu treffen versuchte
(11). Nach dem Verf. ist das erste der Fall (265). In den frithen Schriften spricht
zwar F. noch von Gott, Gott-Natur und Gott-Mensch, aber immer ohne die fiir den
wahren Gott kennzeichnende Transzendenz, weil diese nach F. die Verneinung alles
Selbstwertes der Dinge und der menschlichen Freiheit bedeuten wiirde. Trotz an-
finglicher Versuche, dem ,Gott“ des Alls oder der Natur eine gewisse, potentielle
Unendlichkeit zuzuschreiben, spricht ihm F, schliefllich jede Unendlichkeit ab, da fiir
ihn Bestimmtheit und Endlichkeit dasselbe sind. — Obwohl F. in seiner hegelschen
Zeit den Primat der Vernunft und des Geistes vor der Materie betont hatte, hat er
die Wirklichkeit nie auf eine blofle Subjektivitit des Bewufltseins eingeschrinkt
und ein Absolutes des reinen Geistes immer als eine bestimmungslose Abstraktion
abgelehnt (267); dies tat er natiirlich noch entschiedener nach seiner Kehre zur
Hegemonie der Sinnlichkeit und der materiellen Natur (267 f.). In beiden Perioden
seines Denkens war ,Gott® nie mehr als ein Entwurf des Denkens (268). F.s Atheis-
mus ist radikal in theoretischer und praktischer Hinsicht: die Attribute Gottes sind
absurd, der Theismus schidlich (268 f.). Im Kontrast dazu hat F.s Lehre vom Men-
schen eine Art von ,religiser® Firbung, was allerdings nach dem Verf. nicht mehr
von seinen letzten Werken und auch sonst nicht uneingeschrinke gilt (269/70).
Obwohl sich auch atheoretische Einfliisse auf den Atheismus F.s ausgewirkt haben,
ist dieser doch wesentlich die Folge seiner theoretischen, wenngleich nicht immer
thematisch ausgefithrten Voraussetzungen (270). — Was die Aktualitdc der Lehre
Feuerbachs angeht, so weist der Verf. trotz der sichtbaren Ubereinstimmungen mit
dem heutigen Atheismus auch auf beachtliche Unterschiede hin (271-273). F. beein-
flufite den heutigen Atheismus nicht nur indirekt Cﬁ.iber Marx), sondern auch — nach
langer Vergessenheit — direkt; er wirkte sich auch stimulierend auf die Theologie
aus (273-276). Vielfiltig waren die geistigen Beziehungen F.s zu seiner Zeit und
Umwelt, die vom Verf. sorgfiltig nach Ubereinstimmung und Unterschieden abge-
tastet werden (276-281). Das Wichtigste aber sind die letzten Voraussetzungen des
F.schen Atheismus, aus denen erst seine besondere Originalitit erkennbar wird. Der
Verf. unterscheidet dabei F.s Schau der Wirklichkeit als nichstes Fundament seines
Atheismus von seiner Seinsauffassung als dessen letzter Begriindung (284). Die
Schau der Wirklichkeit geht bei F. durch drei Etappen hindurch: die der idealisti-
schen Vernunft Hegels; die des Humanismus der menschlichen Sinne; die des Mate-
rialismus der bloflen Natur. Bestimmend durch alle Perioden hindurch bleibt aber
der Antagonismus von Denken und Sein, gleichgesetzt mit dem Gegensatz des Uni-
versalen, Notwendigen, Abstrakten und des Partikuldren, Kontingenten, Konkreten.
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F. wollte weder das totale Verschwinden des einen im andern noch eine Zusammen-
setzung oder Mischung beider Dimensionen. Das Schwergewicht aber verschob sich
allmihlich vom ersten zum zweiten (284 f.). — Was Feuerbach an einer gelungenen,
keines der Elemente verkiirzenden Synthese hinderte, war der Mangel an Analyse
seiner ihm aus der Philosophie der Neuzeit iiberkommenen Vorausserzungen, insbes.
das ungeklirte Verhiltnis von Denken und Sein (287-289). Der tiefste Grund aber
war, um mit Heidegger zu sprechen, seine ,Seinsvergessenheit®, sein Essentialismus,
der ihn hinderte, das Abstrakte, Allgemeine mit dem Konkreten, Besonderen,
Denken und Sein, Endlichkeit und reale, nicht blof leere, formale Unendlichkeit
zu verbinden. Denn diese Unterschiede liegen alle nicht mehr auf der Ebene der
Essenz und Definition (290). Die Transzendenz des Seins als konstitutives Prinzip
aller Realitdt, das nicht noch einmal in sich differenziert und endlich oder gar
sinnenhaft ist, wird unmoglich (292). Unmdglich wird die ontologische Gemeinschaft
der wesensverschiedenen Dinge und die Analogie des Seins. Unméglich wird jede
Aussage iiber ein transzendentes Sein, iiber Gott (294). Was Gott gegeben wird,
mufl dann dem Geschopf entzogen werden. Unmdglich wird die Gemeinschaft
von Materie und Geist, da der das blofe Sosein iibersteigende, sie beide verbindende
Akt des Seins fehlt (296). Damit geht aber auch der Primat des ,Subjekts“ gegen-
iiber einer blofen Sammlung von ,Attributen® verloren, also gerade das, was F.
durch die Belkimpfung Gottes retten wollte: der Mensch (297). — Was der Verf. am
Schluff zusammenfassend darstellt, hat er in der vorausgehenden Analyse der Werke
F.s iiberzeugend herausgearbeitet und durch Belegstellen dokumentiert. Wenn man
diesen Analysen, die stindig auf die einschligige Literatur Bezug nehmen, von Werk
zu Werk folgt, zeigt es sich, dafl der Verf. in der Tat das eigentliche peccatum
originale F.s erfafit hat. F.s Atheismus ist nicht die Frucht einer atheoretischen Wahl
zwischen Gott und Mensch, sondern die notwendige Folge aus erkenntnistheoreti-
schen und metaphysischen Voraussetzungen, die F. nie als solche erkannt hat (179).

W. Brugger,S. J.

Altmann, Amandus, Friedrich Nietzsche. Das Ressentiment und seine
Uberwindung — verdeutlicht am Beispiel christlicher Moral (APPP, Bd. 121). 8°
(135. S.) Bonn 1977, Bouvier. — Die Miinchener Dissertation will ,in kritischer
Absicht Schritte zur Uberwindung des Ressentiment verstehbar werden® lassen (7).
Dabei geht es um die Aufhebung von Verdringung, vornehmlich angesichts des
Leidcharakters des Daseins. A. benutzt weitgehend die Spitschriften. Zunichst be-
stimmt er N.s Verstindnis von Leben. Dessen Grundcharakter ist der Wille zur
Macht, der, sich selbst iiberwindend, in Machtgebilden erscheint (ein besonderes
Beispiel: der Leib). Der Akzent liegt auf Selbstiiberstieg, Werden (, Wiederkunft
solle nur innerhalb dessen dem Moment ,Bestand“ gegen den Nihilismus Gewicht
verleihen). — Der Schmerz der Schwiiche des ,Sklaven® solchem Leben gegeniiber
fithre durch Verdringung zur umwertenden Rache am Vornehmen, der die Schuld
an diesem Leiden tragen soll. A. arbeitet zuerst die Struktur dieses Ressentiments
heraus, um sodann die Weise seiner Uberwindung zu untersuchen: durch Anerken-
nung des Willens zur Macht, Bejahung des Schmerzes im Ubergang zum Ich-bin
in ein Dasein ewigen Augenblicks. Ein Ubergang, der nicht so sehr denkend als
vielmehr vom Gefiihl geleistet werden mufl. — Vor diesem Hintergrund wird nun
eigens die Bedeutsamkeit des Schmerzes bei N. und Freud behandelt und die gesell-
schaftliche Komponente dieses Selbstwerdungs-Programms herausgestellt. Eine Pro-
blematisierung des Ergebnisses erfolgt in zweierlei Hinsicht: gesamtsystematisch, in-
sofern auch Moral cine Lebensgestalt ist, der Kampf sich also eigentlich nicht gegen
sie, sondern nur gegen ihre Absolutsetzung richten kénne (obendrein sei N. selbst
der Metaphysik — nimlich des Selbst — zu zeihen); inhaltlich, insofern unter dem
Maflstab des ,Kindes® nicht Herrschaft, sondern das Selbst den hochsten Gesichts-
punkt bezeichnen miisse. Den Beitrag Nietzsches und Freuds zur Fortbildung des
Menschen sieht A. demnach in der Fortbildung des Ich, indem der Mensch als kon-
krete Ganzheit von Dasein und reflexivem Bewufitsein begriffen werde. Im
Schluflabschnitt liest man (124) staunend (bgegen Rohrmoser), Nietzsche komme
es gerade auf den Menschen als unverwechselbare Person an (auch wenn ein Mangel
an inhaltlicher Auffiillung des Selbst-Standpunktes bzgl. der Gesellschaft konstatiert
werden miisse). -~ Man mufl weder Christ sein (vgl. iibrigens 33: einer konkret-histo-
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rischen Erscheinungsform christlicher Moral kénne N.s Moralbegriff nicht zugeordnet
werden) noch Transzendentalphilosoph, um sich und den Autor zu fragen, wie so
etwas moglich sein solle. Das Selbst wird ,als die Person, die ihre Eigenheit hervor-
treibt“ (98) bestimmt; es ist bzgl. Krankheit von der ,Disgregation der Teile der
Person-Ganzheit® (114) die Rede; doch eine philosophische Reflexion solch vag-
alltiglichen Sprachgebrauchs sucht man vergeblich. Daf aufler der Allgemeinheit das
Moment der Besonderheit zu beriidssichtigen sei, ist trivial; sollte es aber nach Hegel
nicht auch der Unterschied von Besonderheit und Einzelheit sein? Hier hbe die
Diskussion erst an. J. Splett

2. Moderne philosophische Stromungen

Rintelen,Fritz-Joachim von, Philosophie des lebendigen Geistes in
der Krise der Gegenwart. Eine Selbstdarstellung. 8° (95 S.) Gottingen 1977, Muster-
schmidt. — Der Verf. will in dieser Selbstdarstellung einen Riickblick auf sein
Lebenswerk geben und die Grundgedanken, Uberzeugungen und Zielsetzungen, die
ihn dabei leiteten, darlegen. Die Grundhaltung seines Denkens zeigt sich schon
deutlich in seinem ersten groflen Werk ,Der Wertgedanke in der europiischen
Geistesentwidclung, 1. Teil: Antike und Mittelalter® (1932): Gegeniiber der relati-
vistischen Zerfahrenheit, der pessimistischen Verzagtheit und der einseitigen Mathe-
matisierung und Technisierung will er den Wertrealismus der grofilen Denker
der Vorzeit als die philosophische Grundlage der abendlindisch-christlichen Kultur
zur Geltung bringen. Auch ein anderer wesentlicher Gedanke findet sich in diesem
Werk: Trotz der Verschiedenheiten im einzelnen zeigt sich bei den groflen Denkern
als gemeinsame Grundhaltung ein ,ethischer Idealismus®. Von diesem Buch erschien
1973 eine fast auf das Doppelte erweiterte Neufassung in englischer Sprache. ,Die
weitere Entwicklung suche ich in einem Band II iiber die Neuzeit wiederzugeben®
(20); hoffentlich gelingt es v. R. noch, diesen Plan auszufithren. Das Werk brachte
ihm die Berufung nach Bonn als Nachfolger A. Dyroffs, 1936 kam er als Nachfolger
J. Geysers nach Miinchen. Bei seiner geistigen Einstellung ist es nicht zu verwundern,
dafl er Anfang 1941 von den Nationalsozialisten aus der Universitit ausgeschlossen
wurde. Nach dem Kriege wurde er Mitbegriinder der wieder errichteten Univer-
sitit Mainz. Auch war er einer der ersten, der die abgerissenen Verbindungen
mit den Philosophen anderer Linder wieder aufnahm, zuerst in europiischen
Lindern, dann auch in siidamerikanischen Staaten, in den USA, in Indien, Japan
und anderen asiatischen Lindern. Bemerkenswert sind die Erfahrungen, die der
»Philosoph als Globetrotter, wie er scherzhaft genannt wurde (16), auf diesen
Reisen gemacht hat: ,Die Voraussetzung fiir gegenseitige Verstindigung ist, dafl
man sich in die Mentalitit anderer geistiger Welten verstehend einzufiigen ver-
sucht, um dann in fiir mich erstaunlicher Weise, trotz der unterschiedlichen sprach-
lichen Mentalitit, auch das Gemeinsame zu sehen; denn es ist einfach unberechtigt,
von einem radikalen Pluralismus zu sprechen® (15). Ebenso ist v. R. iiberzeugt, dafl
wir eine ,zeitiiberlegene oder zeitiibersteigende, ,ewig gestrigen, giltigen Gehalt
vermittelnde Philosophie gewinnen® konnen (31). Das gilt auch von der Wert-
erkenntnis: ,,Gibt es nicht gewisse Grundwerte, die immer wieder, wenn auch in
anderer Sicht, zum Durchbruch kommen und darum eine Art iiberzeitlichen Charak-
ter an sich tragen?® (47 f.). Freilich ist das nur méglich, ,wenn wir nicht nur einer
rein zeitverfallenen Philosophie mit Bewunderung der Situation (vgl. sog. 3. Reich)
huldigen und nicht kritiklos alles, was heute modern und morgen wieder unmodern
ist, iibernehmen, um uns anzupassen® (31). In der Anerkennung tiberzeitlich giiltiger
Wahrheit zeigt sich der ,Rang des Geistes“. Anderseits ist das Uberzeitliche aber
auch nicht ungeschichtlich, ,vielmehr stets gegenwirtig mit zeitlichem Horizont®
(31). Gerade diese Beriicksichtigung des Geschichtlichen, aber auch der ,konkreten
Lebensentfaltung zur eigenen Existenz® (71) macht die Philosophie des Geistes zur
»Philosophie des lebendigen Geistes*. ,Man miiflte somit von einer ,Philosophie
des lebendigen Geistes‘ sprechen, welche das Leben auch in seiner jeweiligen nach
werthaften Graden konkret erfiillbaren Gestalt sowie den iibersinnlichen Geist
in seinem verbindlichen Gehalt als innere Einheit begreifen will* (72). ,So suchte ich
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eine Synthese von Individuellem oder konkret Jeweiligem mit dem Allgemeinen,
von Historismus und Normativitit, von Leben und geistiger Ordnung® (75).
J.de Vries, S. ]

Weiterentwicklungen des Marxismus, hrsg. von Willi Oelmiiller
(Wege der Forschung Bd. 133). 8° (461 S.), Darmstadt 1977, Wissenschaftl. Buchge-
sellschaft. — Von theologischer Seite hat man sich lange Zeit fast ausschliefilich mit
den Skonomischen Lehren von Marx und in sehr allgemeiner Weise mit seiner
Dialektik als deren weltanschaulichem Unterbau beschiftigt und erst viel zu spit
seine Bedeutung als Analytiker und Kritiker der Gesellschaft erkannt. Die Tendenz
war vorzugsweise apologetisch; es galt, das Eindringen seiner Ideen namentlich in
die Kreise der katholischen Arbeiterschaft zu verhindern; daraus erklirt es sich und
das entschuldigt in gewissem Ausmafl, dafl die Auseinandersetzung sich auf dem
Niveau der Allgemeinverstindlichkeit bewegte und viel zu wenig in die Tiefe drang.
Drauflen, d. i. auferhalb unseres kirchlichen Raumes, waren es zundchst auch die
Nationalkonomen, die — wie es ihnen zusteht — sich mit den konomischen Lehren
des Marxschen Spitwerkes befafiten; spiter aber — namentlich seit dem Bekannt-
werden seiner Frithschriften — setzte vor allem unter seinen Anhingern, aber auch
in erheblichem Umfang iiber deren Kreis hinaus, eine intensive Beschdftigung mit
seiner philosophischen Konzeption im Ganzen und in allen ihren Teilen ein, die
nicht nur Marxens Gedanken in verschiedener Richtung weiterentwickelte, sondern
auch zu ganz neuen Gedanken oder zur Ubertragung Marxscher Gedanken auf
Sachbereiche fiihrte, an die Marx noch gar nicht dachte, ja noch gar nicht denken
konnte. So darf man mit Fug und Recht nicht nur, wie der Buchtitel es tut, von
»Weiterentwicklungen (!) des Marxismus® sondern geradezu von ,Entwicklungen
ans dem Marxismus® sprechen. — Der hier zu wiirdigende Band legt 15 Beitrige von
14 verschiedenen Autoren vor, darunter je 1 Italiener (Luporini), 1 Tscheche
(Kalivoda) und 1 Ungar (Lukécs), je 2 Polen (Kolakowki, Malewski), 2 Jugoslaven
(Markovié, Stojanovig , 3 Franzosen (Althusser, Garaudy, Sartre) und 4 Deutsche
(Th. W. Adorno, E. Bloch, J. Habermas und Alfred Schmidt), alle mehr oder
weniger ausgeprigte Marxisten, alle einig in der Verdammung des Stalinismus, im
iibrigen vielfiltig in ihren Themen und zum guten Teil bis zum dufersten gegen-
sitzlich in ihren Meinungen. — Der Hrsg. bezeichnet es als seine Absicht, keine
allzu schwierigen Texte, vor allem keinc solchen zu bringen, die Spezialkenntnisse
voraussetzen; nichtsdestoweniger stellen einige Beitrige reichlich hohe Anforderun-
gen an den Leser. Ich wire unaufrichtig, wenn ich verschwiege, dafl ich manchen
Ausfithrungen nicht mit vollem Verstindnis habe folgen konnen und noch viel weni-
ger imstande bin, mir ein Urteil dariiber zu bilden. Threm Gegenstand nach sind
die Beitrige von Teil ITI ,Subjekt — subjektlose Strukturen® die schwierigsten;
dazu kommt bei den beiden Beitrigen von Althusser (der einzige Autor, der mit
zwei Beitrigen vertreten ist) die schwer verstindliche Sprache, die wohl zum Teil
zu Lasten der Ubersetzung geht; hier mochte man wirklich gern die franzdsische
Originalfassung zu Rate zichen konnen. Leicht verstindlich sind simtliche Beitrdge
von Teil I ,Sozialwissenschaftliche Methoden® sowie von Teil IV ,Spitkapitalis-
mus, Etatismus, Industriegesellschaft® die Beitrige der beiden Jugoslaven, auch noch
»Legitimationsprobleme im Spitkapitalismus® von Habermas; dagegen bereitet der
diesen Teil einleitende Beitrag ,Spitkapitalismus und Industriegesellschaft® von
Th. W. Adorno, von dem man seinem Thema nach annehmen mdchte, er werde
leicht verstindlich sein, dem Verstidndnis gwenigstens dem meinigen) unerwartete
Schwierigkeiten. — Ein hiibsches Beispiel dafiir, wie die Meinungen einander wider-
sprechen. Unmittelbar auf den Beitrag von Kalivoda ,Marx und Freud® folgend,
worin Marxsches Gedankengut auf die Psychoanalyse iibertragen und umgekehrt
Marxsche Erkenntnisse durch solche der Psychoanalyse angereichert oder vertieft
werden, heifit es im anschliefenden Beitrag von Sartre ,Marxismus und Existentia-
lismus® kurz und biindig: ,Die Psychoanalyse ist nach einem Blitzstart vollig fest-
gefahren® (216). — Wer sich der Miihe unterzogen hat, die in diesem Band zusam-
mengestellten Kostproben von , Weiterentwicklungen des Marxismus“ oder Entwick-
lungen aus dem Marxismus heraus und {iber den Marxismus hinaus griindlich durch-
zuarbeiten, wird mit voller Uberzeugung der Wiirzburger Synode zustimmen, die in
ihrem Beschlufl ,Kirche und Arbeiterschaft® unsere bisherige ,Auseinandersetzung
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mit Karl Marx und seiner Lehre* als ,unzulinglich® bemingelt (Ziff. 1.5.1), und
wird nicht mehr versucht sein, Marx und die von ihm ausgeldste geistige Umwilzung
mit einer leichten Handbewegung abzutun; das konnen wir uns einfach niche
mehr leisten. O.v.Nell-Breuning,S. J.

Reisinger,Ferdinand, Der Tod im marxistischen Denken heute. Schaff -
Kolakowski — Machovec — Prucha. Mit einem Vorwort von Iring Fetscher (Gesell-
schaft und Theologie. System. Beitrige. Nr. 23). 8° (297 S.) Miinchen-Mainz 1977,
Kaiser-Griinewald, — Fetscher geht auf den moglichen Einwand ein, dafl drei der
Autoren inzwischen von ihren Parteien ausgeschlossen seien und Schaff nicht mehr
,autoritativ® reden kénne: die zitierten Arbeiten stammten in der Regel aus
Zeiten, da sie anerkannt waren, und in der Tat sind sie ja nicht aus Willkiir zu
dieser Fragestellung gekommen. Sie dringte sich ihnen auf, und nicht nur ihnen. R.
hat diese vier herausgegriffen (und auf Bloch verzichtet, weil er intensiv rezeptiert
worden ist). Sorgsam reflektiert klire er eingangs Vorfragen ab: zum Revisionismus-
problem, dem Tod in der heutigen Reflexion iiberhaupt und im Marxismus im
besonderen. Es folgt ein Kapitel iiber Marx und den Tod in seinem Denken. Erst
vor diesem Hintergrund wird nun der Leser in vier Kapiteln ,iiber den philoso-
phischen Zugang zur Todesfrage in den Uberlegungen von vier zeitgendssischen kri-
tischen Marxisten® informiert. Jeweils wird kurz der Autor und sein Marxismus-
verstindnis vorgestellt, ehe dann scine Stellungnahme zum Todesproblem referiert
wird. Finen Gesamtriickblick unternimmt Teil 4 der Salzburger theologischen Disser-
tation. Ausgangspunkt der Denker ist existentielle Betroffenheit, selbstverstindliche
Basis der Marxismus; man wendet sich gleichermaflen gegen (neo)positivistische
Wissenschaftsnormen wie gegen Metaphysik und Glauben. Angesichts der nicht
harmonisierbaren Wirklichkeit ist uns aufgegeben, die Widerspriiche auszuhalten. -
Im Annex iiber eventuelle Konsequenzen fiir die christliche Theologie warnt R.
vor oberflichlicher Harmonisierung; aber vielleicht bediirfen die Grenzen dsterreichi-
scher Liebenswiirdigkeit noch schirferer Reflexion. Es sei ,begeisternd, wenn man
den brennenden Gedankengingen dieser marxistischen Forscher nachgeht®, wie
die Dimensionen der menschlichen Lebenswirklichkeit ,immer wieder und immer
weiter hinterfragt werden® (228). Hitte ein ernster Dialog nicht entschiedener auf
den dogmatischen Selbstbornierungen dieses Riickfragens zu bestehen (vgl. Goll-
witzer in Macovec’ Jesusbuch, den R. doch wohl nicht wie andere weniger Begei-
sterte zu den Unverstindigen zihlen will)? Wenn man angesichts der Konfron-
tation der Menschenbilder (Jesus — Prometheus) vor allem die Gefahr sicht, ein ge-
meinsames menschliches Handeln auszuhthlen (278), dann muf man sich fragen lassen,
wie es mit der Wiirde einer solchen Menschlichkeit stehe. Um es mit dem Klappen-
text zu sagen: die Frage an die schone Arbeit bleibt nach der Gegenseitigkeit der
Herausforderung. J.Splett

Ries, Wiebrecht, Transzendenz als Terror. Eine religionsphilosophische
Studie iiber Franz Kafka (Phronesis. Bd. 4). 8° (155 S.) Heidelberg 1977, L. Schnei-
der. — Die Hannoveraner Habilitationsschrift ,,versucht, Kafkas hermetische Dich-
tungen als Ausdrudk eines Verfallsprozesses theologisch-metaphysischer Tradition zu
interpretieren, an dessen Ende Transzendenz als Terror erfahren wird® (11), in der
religionskritischen Tradition von R.s Lehrer G. G. Grau und der ,theologischen®
Kafka-Deutung von Benjamin, W. Adorno und Kraft, Im gréferen 1. Hauptteil
wird das Verhiltnis Kafkas zu Kierkegaard und Nietzsche untersucht (23-90).
Zwar wird — gegen Brod — ein direkter Einfluf} Kierkegaards abgelehnt; doch Affi-
nititen und eine verborgene Rezeption sind unverkennbar, sowohl in der Vater-
wie in der Braut-Problematik. Die Auseinandersetzung und zunehmende Distanzie-
rung geschieht ausdriicklich im Briefwechsel, die verborgene Rezeption und Revision
erarbeitet R. in der Sortini-Amalia-Episode des Schloff-Romans, die die Aufleh-
nung des Menschen gegen die blofe Gewalt-Macht des ,,Oberen® schildert, als Ant-
wort auf Kierkegaards Abraham. — Zu Nietzsche fehlen explizite Bezlige (seine
Lektiire wird von Freunden bezeugt). R. stellt die Zusammenhinge unter dem
Stichwort , Wahrheit als Labyrinth® heraus. Und dem Tod Gottes entspricht der
Name des Schloflherrn ,Westwest“. An die Stelle des Dionysos tritt freilich das
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Martyrium (z. B. Strafkolonie). Zuletzt aber werde von beiden das fragwiirdige
Opfer der Individualitit gebracht: bei Nietzsche schwimmt der Nachen hinaus ins
Gliick, bei Kafka tritt Josefine in die in sich ruhende Masse des Volks zuriick. — Vor
diesem Hintergrund expliziert der systematische Teil: ,Transzendenz als Terror —
Kafka und Hiob® eigentlich nur den Adorno-Satz: das Gericht iiber den Menschen
werde beschrieben, um das Recht zu iiberfiihren. Die Revision des Mythos schligt
demnach in dessen Sabotage um. Aber nicht zur Rettung: ,Am Ende des Prozesses,
den Aufklirung gegen die mythische Gewalt opaker Transzendenz anstrengt, geht
Hoffnung auf Rettung vor dieser zu Grunde® (127). Konsequent miindet das Buch
in eine Auslegung der Parabel vom Tor zum Gesetz, Klage iiber die condition
humaine als Anklage gegen die zur Weltordnung gewordene Liige. — Die immanente
Kafka-Exegese iiberzeugt, nicht so deren ,immanentes Hinausgehen® (Hegel) zu
einer These iiber die theologisch-metaphysische Tradition und deren Verfallsprozef,

die vielmehr unbefragte Voraussetzung der Tradition ist, in der diese Arbeit steht.
J.Splett

Heidegger, Martin, Sein und Zeit. (14. Auflage mit den Randbemerkun-
gen aus dem Handexemplar des Autors im Anhang.) 8° (XIII u. 445 S.) Tiibingen
1977, Niemeyer. — Die Gesamtausgabe der Werke Heideggers (Frankfurt 1975 ff.,
bei Klostermann) bringt in ihrer I. Abteilung die schon verdffentlichten Schriften.
Der Leser findet dort allerdings nicht blofe Nachdrucke, sondern zusitzlich zum
Text die Randnotizen, die H. in seine Handexemplare eingetragen hatte. GewGhn-
lich fithrte H., je nach der Zahl der Auflagen, mehrere Handexemplare, so daff die
Herausgeber der Gesamtausgabe die verschiedenen Randbemerkungen, mit Angabe
ihrer Herkunft versehen, erst zusammenstellen miissen. Fiir ,Sein und Zeit“ (SZ)
hatte H. gewiinscht, daf nur eines seiner Handexemplare herangezogen wiirde,
nimlich jenes, das er bei seinen Aufenthalten in der Todtnauberger Hiitte beniitzte,
— der Grund wird nicht angegeben. Beim vorliegenden Band handelt es sich um eine
Einzelausgabe von SZ, in derselben Weise ausgestattet wic die bisher im Niemeyer-
Verlag erschienenen Auflagen, nur dal am Schluf jene Marginalien H.s angefiigt
sind, die in Bd. 2 der GA als Fufinoten erscheinen. SZ wird das einzige Werk sein,
das in dieser Weise, auflerhalb der GA, die Randbemerkungen H.s bringt. — Im
Kleindruck ergeben die Bemerkungen zusammen etwa sieben Seiten. Eine erste
Durdisicht macht deutlich, daf es sich dabei um z. T. sehr wichtige Hinweise han-
delt. Es erleichtert die Vorstellung, wenn wir sie in vier (ineinander iibergehende)
Gruppen einteilen: 1. Verbesserte Formulierungen dessen, was H. schon 1927 meinte;
2. Schirfere Fassung des Grundanliegens und Trennung von anderen Motiven, mit
denen es zunichst noch amalgamiert war; 3. Riickschauende Selbstinterpretationen;
4. Retraktationen. — Einige Beispiele zur ersten Gruppe! SZ 7 sprach H. vom
menschlichen Dasein als jenem Secienden, an dem exemplarisch der Sinn von Sein
abgelesen werden kénne. Was er damit meinte, prézisiert die Randnotiz: »Miflver-
stindlich. Exemplarisch ist das Dasein, weil es das Bei-spiel [ist], das iiberhaupt in
seinem Wesen als Da-sein (Wahrheit des Seins wahrend) das Sein als solches zu- und
bei-spielt.® SZ 15 kann man lesen, dafl sich das Dasein ontologisch von dem Seien-
den her auslegt, zu dem es sich verhilt, der Welt; H. prézisiert, dafl . Welt® hier
natiirlich nicht in seinem Sinne, sondern im Sinne Husserls gebraucht ist. — Wichtiger
sind die Bemerkungen der zweiten Gruppe. In ihnen riickt Heidegger vom ontisch-
anthropologischen Anliegen, mit dem er in SZ sein fundamentalontologisches noch
teilweise verquickt hatte, ab. Dabei geht es vor allem um den Begriff der Welt
und den des Daseins. SZ 52 sah H. in der Suche (Avenarius’ und Husserls) nach
einem ,natiirlichen Weltbegriff* noch Vorliufer seiner eigenen Bemiihung; jetzt sieht
er keinen Zusammenhang mehr. Entsprechend mufi manche Formulierung von SZ
zum Thema ,Welt® zuriickgenommen werden. Gegen die Erschliefbarkeit der
Welt durch eine Analyse der Umwelt steht jetzt der Satz: ,Ist da iiberhaupt mit
Recht von ,Welt* die Rede? Nur Umgebung! Dieser ,Gebe’ entspricht die ,[Habe'.
Da-sein ,hat’ niemals Welt.“ (58) Dasein kann nicht als ,weltzugehdrig® (65), son-
dern nur als ,welthdrig® bezeichnet werden. Die Abgrenzung des Weltphdnomens
vom Phinomen des blof Vorhandenen (60), findet H. nachtriiglich schon wegen
der Zusammenstellung, die in solcher Abgrenzung unvermeidlich liegt, fatal. Was
 Weltlichkeit der Welt* formal anzeigt, sollte klarer , Walten der Welt“ heiflen (88),
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usw. Der Verscharfung des Welt-Begriffs in Richtung auf den gelichteten Spiel-
raum endlichen Da-seins entspricht die Problematisierung, die H. der Identifikation
von ,Mensch® und ,Dasein® zuteil werden lif}t. Zu SZ 57 (,,Weil zu Dasein wesen-
haft das In-der-Welt-sein gehort, ist sein Sein zur Welt wesenhaft Besorgen®)
schreibt H. selbstkritisch: ,Mensch-sein und Da-sein hier gleichgesetzt.“ Hatte es
1927 geheiflen: das durch Seinsverstindnis ausgezeichnete ,Seiende (Mensch) fassen
wir terminologisch als Dasein® (11), so wird nun unterschieden: ,Das Da-sein,
worin der Mensch west® (87). Konsequent distanziert sich H. von seiner Meinung,
in der Lebensphilosophie liege eine Tendenz zum Verstindnis des Seins des Daseins
(46), mit einem knappen ,nein!“. — Unausdriicklich geht die zweite in die dritte
Gruppe iiber, in die Selbstinterpretationen vom Standpunkt des Denkens ,nach
der Kehre®. In groflerem oder geringerem Mafl tragen eigentlich alle Marginalien
den Charakter solcher relectures. Nur einige Beispiele! SZ 42 hiefl es: Insofern
sich das Dasein zu seinem Sein verhilt, ,ist es seinem eigenen Sein iiberantwortet.
Das Sein ist es, darum es diesem Seienden je selbst geht.” Dazu kommentiert H. (aus
der Perspektive von ca. 1935): ,Welches [Sein]? Das Da zu sein und darin das
Seyn iiberhaupt zu bestechen.® Der Terminus ,fundamentalontologisch® wird neu
bestimmt: ,aus dem Bezug der Wahrheit des Seins“ (143, vgl. 38). Der Satz, ,daff
die Seinsauslegung zunichst ihre Orientierung am Sein des innerweltlichen Seienden®
nehme, ruft die Notiz hervor: ,Hier zu scheiden: @bowg, i8¢e, odole, substantia,
res, Objektivitdt, Vorhandenheit® (201). — Auch eigentliche Retraktationen finden
sich, keineswegs bloff zu Nebensichlichkeiten. Eine der wichtigsten Thesen von
SZ war die, dafl das Vorhandene (der Gegenstand des Vorstellens) eine blofie defi-
ziente Modifikation des Zuhandenen (des Womit des praktischen Zutunhabens) sei.
Davon distanziert sich H. ,Durch Ab-sehen-von wird nicht schon das Hinsehen —
dieses hat eigenen Ursprung und hat zur notwendigen Folge jenes Absehen® (61).
Seiner eigenen Behauptung, die Zuhandenheit sei ,die ontologisch-kategoriale Be-
stimmung des Seienden, wie es ,an sich® ist®, also kein blofler , Auffassungscharak-
ter® (71), widerspricht er mit der Entgegnung ,aber doch nur Begegnischarakter!*
Auch in anderem Zusammenhang stellt H. seinem Text ein ,,Nein!“ am Rande bei;
so hinsichtlich des Ursprungs der Sprache. ,Die Bedeutsamkeit selbst..., mit der
das Dasein je schon vertraut ist, birgt in sich die ontologische Bedingung der Mog-
lichkeit dafiir, dafl das verstehende Dasein als auslegendes so etwas wie ,Bedeu-
tungen® erschliefen kann, die ihrerseits wieder das mogliche Sein von Wort und
Sprache fundieren.“ Zu dieser Stelle im Text von SZ (87) kann man nun am Rand
lesen: ,Unwahr. Sprache ist nicht aufgestockt, sondern ist das urspriingliche Wesen
der Wahrheit als Da.“ (Vgl. andere ,Nein“: 46, 52, 104, 223, 311, 313 u. a.). — Die
Randbemerkungen stammen aus verschiedenen Jahren, ohne dafl dies angezeigt
wiirde, so dafl nur der Kenner einige von ihnen ungefihr datieren kann. Doch zeigt
die kleine Auswahl, dafl sie — iiber die in den spiteren Schriften enthaltenen Selbst-
interpretationen H.s zu SZ hinaus — eine wesentliche, ja z. T. unentbehrliche Hilfe
zum Verstindnis von SZ bieten, — wobei ,SZ“ hier fiir die Differenz-Einheit des
gleichnamigen Textes mit der in thm angezielten Sache steht.

G Haeffner,S. I

Erinnerung an Martin Heidegger, hrsg. von Giinter Neske.
8° (315 S.) Pfullingen 1977, Neske. — Wenn einer sich lingere Zeit mit dem Werk
eines Philosophen beschiftigt hat, hat er sicher auch bald Interesse fiir die Person
seines Autors zu entwickeln begonnen. Er versucht, aus dem Stil, der Argumenta-
tionsweise, den bevorzugten Themen und Klassikern etwas von der persénlichen
Eigenart seines abwesenden Gesprichspartners zu erfahren, um so ein lebendigeres
Gegeniiber zu haben und manche dunkle Stellen des Werkes indirekt zu entschliis-
seln. Je engagierter ein Denken ist, desto mehr verweisen Werk und Person aufein-
ander. Ganz sicher trifft dieser Satz auf Heidegger zu. Zwar wollte Heidegger in
seinem Werk aufgehen, hat wohl auch bewufit manche biographische Hintergriinde,
deren Kenntnis dem Verstehen des Werkes niitzlich gewesen wiren, verwischt, aber
seine Veroffentlichungen sind doch Zeugnis eines sehr personlichen Denkweges. So
greift man neugierig zu dem Kaleidoskop von 36 Erinnerungen, die Heideggers Ver-
leger in Pfullingen gesammelt und ein Jahr nach dessen Tod herausgebracht hat.
Fiinf Kulturen kommen zur Sprache: China, Japan und Indien im Osten, Frankreich
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und die Linder deutscher Zunge im Westen. Aus Japan kamen Kalligramme von
den beiden Zen-Philosophen Hisamatsu und K. Nishitani. An Heideggers Versuch,
gemeinsam mit ihm das Tao-te king zu iibersetzen, erinnert sich P. Hsiao (Taipei);
von dhnlichen Vermittlungsversuchen berichtet Ch. Chang (Hawai). J. Mehta und
besonders R. Panikkar duflern die Empfindung, daf Hei(%eggers Denken dem indi-
schen Vedanta nahestehe. Von den Reisen H.s nach Frankreich, vor allem in die
Provence, erzihlen der Dichter R. Char, H.s Ubersetzer F. Fédier und sein Freund
J. Beaufret. Am zahlreichsten sind natiirlich die Beitrige aus dem deutschen Sprach-
raum. Ich kann nur kurz auf die hinweisen, die am interessantesten zu sein schei-
nen; im ibrigen soll eine Aufzihlung der Namen einen Eindruck von der Qualitit
dieses Sammelbandes vermitteln. Man findet Theologen wie H. Buhr, E. Fuchs
und H. Schlier, Philosophen wie W. Biemel, H. Buchner, H.-G. Gadamer, W. Jihnig,
J. B. Lotz und H. Marcuse, bekannte Namen aus dem Bereich der Kunst- und
Literaturwissenschaft wie W. Jens, H. Petzet, Th. Pfizer, Graf Podewils, W. Schade-
waldt und E. Staiger, dazu den Pidagogen O. F. Bollnow, den Therapeuten M.
Boss, den Historiker H. Heimpel, den Journalisten G. Wolf und S. Vietta. —
H. A. Fischer-Barnicol berichtet von Gesprichen mit und iiber Heidegger, mit
Buber, Marcel, Bultmann und Barth; voller Ambivalenz seien die Einstellungen
dieser Groflen zu H. gewesen, nicht zuletzt wohl wegen dessen eigener Ambivalenz
zur Religion, wegen eines gewissen Abfalls des Menschen vom Denker, wie F.-B.
andeutet. G. Pichts Beitrag lifit etwas von dem tiefen Gefiihl der Heimatlosigkeit
spiiren, das H. beseelte und das er sich als das Ende der philosophisch begriindeten
Kultur Europas deutete. Man versteht etwas besser, was er sich vom Nationalsozialis-
mus erhofft hatte, warum er giitig und sachlich, egozentrisch und hart zugleich sein
konnte, warum ithm seine Heimat so viel bedeutete. W. Schulz resiimiert seinen Ein-
druck von Heideggers Art und Ideal des Philosophierens: ,Es war ein so unmittel-
bares Herangehenwollen, dafl man merkte, es muf umschlagen in das Wissen, dafl
hier nichts mehr zu sagen ist, und dafl man verstand, warum ,bereits ,Sein und
Zeit* — als eine wesenhafte Moglichkeit des Redens das Schweigen bestimmt® wird
(228). C. F. v. Weizsicker berichter, wie H. ihn zu Themen der theoretischen
Physik ausgefragt und, trotz nur liickenhaften Verstindnisses der mathematischen
Seite der Probleme, immer mit grofler Sicherheit die schwachen oder entscheidenden
Punkte erkannte. Wenn H. iiber jemanden sagte ,Der ist ja blind, der kann nicht
sehen®, so charakterisierte er damit seine eigene Stirke. Freilich war es sein Ehrgeiz,
sein Sehen an dem zu erproben, was sich gerade wesenhaft nicht zeigt, — ,was am
Rande seines Wahrnehmungsvermogens lag, und jenseits des Wahrnehmungsbereichs
fast aller, die ihn meinten kritisieren zu sollen* (247). B. Welte erzihlt von seinem
letzten Besuch bei H., als dieser ihm seinen Wunsch mitteilte, nach katholischem
Ritus im Grab seiner Eltern beerdigt zu werden. Allerdings ist dieses Erzihlen
wohl mehr ein Verschweigen und hochstens Andeuten, wie auch die von Welte
gehaltene Grabrede, die mit abgedruckt ist. Einer der letzten und lingsten Beitrige
des Buches stammt aus der Feder von R. Wisser. Man erfihrt dort etwas iiber die
Umstinde des einzigen Fernsehinterviews, das H. gegeben hat. Besonders interes-
siert liest man die von Wisser urspriinglich vorgesehenen Fragen, die H. zwar fiir
das Interview nicht akzeptierte, im privaten Gesprich nachher aber doch indirekt
beantwortete. — Diese wenigen Bemerkungen, wahllos herausgegriffen, vermitteln
nur wenig von dem Reichtum an Informationen, den dieses Buch bietet. Natiirlich
kommt auch in vielen Beitrigen das ungliickliche Engagement H.s fiir den National-
sozialismus zur Sprache; manches wird verstandlicher. DaR er jedoch spdter sich nie
zu einem offentlichen Eingestindnis seines Irrtums durchringen konnte, — dies kon-
nen auch seine Freunde, die selbst darunter litten, nicht verstindlich machen. Hatte
Heidegger Freunde? Vielleicht; aufs Ganze gesehen lebte er doch grund-einsam.
Einige von denen, die ihm — in Nachbarschaft, in Verehrung oder Hafiliebe — am
nichsten gestanden sind, kommen nicht zur Sprache. Von den Lebenden vermifit
man z. B. Max Miiller, Walter Brocker, K.-H. Volkmann-Schluds, O. Poggeler.
R. Bultmann, E. Fink, G. Kriiger, K.Lowith gehéren schon zu den Toten. Wer weiff,
ob sie wesentlich neue Ziige fiir das Bild beigesteuert hitten. Es scheint, dafl gerade
diejenigen Mitarbeiter des vorliegenden Bandes, die H. am besten kannten, mit
ihren Mitteilungen am sparsamsten sind. Zum Schlufl sind noch einige Bleistift-
Skizzen und ein Foto der treffenden Maske H.s zu erwihnen, die Hans Wimmer
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angefertigt hat, Dem Herausgeber und Verleger ist fiir seine Initiative zu danken.
Ich glaube, daf diese .Erinnerung an M. H.* sehr gute Dienste fiir jeden leisten
kann, der, auf seine eigene Weise, die von H. anvisierte Sache zu er-innern versucht.

G. Haeffner, S. J.

3. Einfiihrungsschriften

Czech, Albert, Grundkurs der Logik (2., verb. Aufl.). Gr. 8° (VIII u. 183
S.) Bonn 1976, Bouvier. — Daf} fiir diesen ,Grundkurs® der Logik, genauer der
klassischen® Logik, sechs Jahre nach der ersten eine neue Auflage erforderlich war,
zeigt, dafl diese Logik auch heute noch gefrage ist. Mehr als andere vergleichbare
Grundrisse geht das Buch von C. auf die eigentlich philosophischen Fragen der
Logik ein, namentlich auf die Frage, was das Logische als solches ist und wie es sich
zum realen Seienden verhilt. Die Vernachlissigung oder allzu vereinfachende Be-
antwortung dieser Frage hat es mit sich gebracht, dafl die moderne Logik vielfach
entweder zu einer nominalistischen Entwertung der logischen Gebilde oder zu
einem Begriffsrealismus mit seinen unvermeidlichen Paradoxien gefiihrt hat. Man
kann selbstverstindlich solche Fragen in einer reinen Logik ausklammern, so daf} die
Logik zu einer Einzelwissenschaft ohne philosophischen Anspruch wird. Nur kann
eine solche Logik sich iiber ihren eigenen Gegenstand nicht mehr Rechenschaft geben;
und da diese Fragen in anderen Bereichen der Philosophie gew&hnlich als ,nur
logische Fragen® nicht hinreichend beriicksichtigt werden, kommt es dann in der
Metaphysik leicht zu Begriffskonstruktionen, die deren Ansehen nur schaden
kénnen. Darum scheint mir das Vorgehen C.s grundsitzlich berechtigt. Vielleicht
tritt bei ihm aber das Philosophische gegeniiber dem eigentlich logischen Stoff -
namentlich in den dankenswerterweise beigegebenen Ubungsbeispielen — etwas zu
stark in den Vordergrund. Die Einteilung der Logik ist die iibliche: Begriffslehre,
Urteilslehre, Schluflehre. Wiirde man aber nicht den Gegenstand des ersten Teils
statt einfach als ,den Begriff® besser als ,die Ordnung der Begriffe® bezeichnen,
wobei ,Ordnung® eine Gesamtheit von Beziehungen meint? Denn nicht der einzelne
Begriff als solcher, sondern die aufgrund der abstrakten Eigenart der Begriffe und
ihrer Teilinhalte entstehenden Beziehungen bilden im Bereich der Begriffe den
eigentlich logischen Gegenstand. Ahnlich wire der Gegenstand des zweiten Teiles
treffender als ,Aussage® denn als ,Urteil® zu bezeichnen, da die Zustimmung bzw.
Ablehnung, durch die aus der Aussage erst das ,Urteil® wird, gerade nicht zum Ge-
genstand der Logik gehoren. — Im einzelnen ist der Gegenstand der drei Teile der
iiberlieferte, der sich in der Erfahrung der Jahrhunderte fiir das philosophische
Denken mehr als andere mogliche Teile der Logik als bedeutsam erwiesen hat.
Trotzdem fehlt es nicht an selbstindiger Behandlung auch solcher Lehrstiicke.
Hingewiesen sei z.B. auf die Begriindung der besonderen Regeln fiir die
oFiguren® des kategorischen Schlusses (100-105). Weniger gliicklich scheint mir
die Bevorzugung der kantischen Auffassung der Modalititen als ,Grade der Be-
hauptungsstirke® vor der klassischen Auffassung (69-71); der logische Charakter
gerade der letzteren zeigt sich deutlich etwa daran, dafl es das Unmdgliche als
Gegensatz zum Notwendigen nur in den Aussagen, nicht aber im ausgesagten Sach-
verhalt selbst ,gibt®. Jide Vries, S . J

Hufnagel, Erwin, Einfihrung in diec Hermeneutik (Urban-Taschen-
biicher, Bd. 233). 8° (164 S.) Stuttgart-Berlin-K8ln-Mainz 1976, Kohlhammer. —
Eine Einfithrung ist das Biichlein zwar nicht; dafiir 148t es sich — schon sprachlich -
zu wenig auf Leser ein, die erst von auflen ins Gesprich der Insider hineinzufithren
wiren. Doch in gescheiter Diskussion werden nach einer allgemeinen Einleitung (mit
Akzent auf Dilthey) Heidegger, Gadamer, Habermas, Betti und Albert kritisch
vorgestellt. Am schlechtesten kommt (natiirlich) Betti weg (freilich sollte man seinen
Objektivismus nicht Ontologismus nennen). Bei Heidegger sind gewisse Tenden-
zen fraglich; bei Gadamer werden die Differenzen unterbewertet; Habermas immu-
nisiert letztlich die Psychoanalyse und bleibt so in seinem Urteil tiber das Ge-
lingen von Kommunikation argitr'a'.r. Zum Schlufl wird auf siebeneinhalb Seiten
die naturalistische Alternative Alberts skizziert. Der Verf. verweist hier auf andere
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eigene Arbeiten. So wird nicht deutlich, wie weit er selbst die etwas schlichte These

teilt, Hermeneutik als sikularisierte Nachfolgerin der Theologie werde ,zur metho-

dologischen Dienerin derjenigen Instanz, von der sie sich befreit diinkte® (153).
JeSplets

Diemer, Alwin, Elementarkurs Philosophie: Dialektik. D er s., Elementar-
kurs Philosophie: Hermeneutik. Je 8° (224 u. 248 S.), Diisseldorf-Wien 1976/1977,
Econ. — Mit der getrennten Behandlung der zwei ,Sonderdisziplinen® ,Dialektik®
und ,Hermeneutik® hat D. die ersten zwei Binde einer neuen wissenschaftlichen
Reihe mit dem Titel ,Elementarkurs Philosophie® herausgegeben. Sie sollen — der
Grundabsicht des breitangelegten Kurses entsprechend — eine allgemeine, umfassende
und von Wertungen moglichst freie, einfiihrende Information zum dialektischen und
hermeneutischen Problembereich innerhalb des Wissenschaftsbereiches Philosophie
und dessen Umfeld geben. — Da philosophische Grundaushildung und Orientierung
ein Desiderat aktueller — nicht nur philosophischer — Forschung wie Arbeit ist, kann
man, abgesehen von D.s idealistisch anmutender Intention, neutral und wertfrei zu
operieren, dem Vorgelegten iiberaus positiv begegnen.

Der Erdffnungsband beginnt nach einer worldufigen Charakterisierung der The-
matik (15 f) mit einer iibersichtlichen, umfassenden Erbrterung des Wortfeldes
wDialektik® (19-31), in der auch dazugehérige Begriffe wie ,Widerspruch®, ,Ge-
gensatz®, ,Polaritit mitthematisiert werden. Wie sich durch beide Binde hindurch
zeigt, ist es eine Spezialitit D.s, sich auf Worte in ihrer urspriinglichen Bedeutung
und Verwendung véllig einzulassen und sie spielerisch fiir sich sprechen zu lassen. —
Was Dialektik, dialektisches Denken formal-methodisch wie inhaltlich alles bedeuten
kann, wird zunichst im Gang durch die Geschichte entfaltet, vom zenonischen
Problem der Bewegung in der Antike angefangen, iiber die Klassik, dann Spitantike,
Mittelalter, deutscher Idealismus bis zur dialektischen Situation nach Hegel (33-37).
Auch die modernen und gegenwirtigen Bemithungen um das Wortfeld Dialektik,
insbes. im Marxismus/Sozialismus, aber auch lebensphilosophische-, neo-idealistische-,
neukantianische-, egozentrisch-existenzial-existenziell-existenzialistische Dialektik,
sowie dialektische Theologie, universalistische-(kosmistische) Real-Dialektik und
die sog. hermeneutisch-dialektische Philosophie werden historisch vorgestellt (78-
127). Im Gegenzug dazu kommt — weniger neutral — Kritik an der Dialektik der-
gestalt zu Wort, dafl man meinen konnte, die dargelegten antidialektischen Posi-
tionen und Argumente hitten volle Berechrigung (129-134). — Schliefilich unter-
nimmt D. einen eigenen systematischen Versuch Dialektik zu begreifen (135-168).
#Fiir eine systematische Darstellung der bzw. einer Dialektik ergeben sich in vielen
Hinsichten Schwierigkeiten, vor allem, wenn es sich hier um die Systematik han-
delt, die zugleich eine Ubersicht bieten will® (135). So gliedert D. im Sinne eines
Versuchs: 1. (Versuch einer allgemeinen) Bestimmung der Dialektik: ,Unter
Dialektik wird ein Modus procedendi verstanden — bzw. auch die zugehérige Theo-
rie —, der das Negativprinzip als gleichurspriinglich konstitutiv fungierend wie das
Positivprinzip an- und voranssetzt® (137). 2. Die dialektische Negativitdt, 3. Ty-
pen der Dialektik, 4. Konkretisierung der/einer Dialektik (vgl. 135). Ein Ab-
schlulteil iiber ,Dialektik als Methode® gehort dariiber hinaus ebenfalls in die
Systematik (164-168). — Erginzt werden beide Binde durch eine umfangreiche
Bibliographie sowohl zur Geschichte als auch zur Systematik (169-203 u. 243-274).
Weiterhin zeigt ein Informationsindex neuartige Moglichkeiten der Informations-
beschaffung, wie sie die Informationsbank fiir internationale philosophische Lite-
ratur des Philosophischen Instituts der Universitit Diisseldorf anbietet.

Der 2. Band iiber Hermeneutik ist analog strukturiert. Differenzen im Aufbau
ergeben sich dadurch, daff D. die Kritik an hermeneutischer Arbeit von seiten des
Behaviorismus, des kritischen Rationalismus und der analytischen Philosophie als
a- bzw. antihermeneutisch (76) dem Teil Hermeneutik der Gegenwart (des 20, Jh.)
(73-116) subsummiert hat. An den mehr historischen Teil (31-116) schliefit systema-
tische Hermeneutik an, auch allgemeine Hermeneutik® genannt, was besser zu-
wiffe (117-216). Sie wird in wissenschaftstheoretisch disziplinierter phinomenolo-
gischer Tradition durchgefiihrt, ,in einer Art ,Meta-Hermeneutik®, die die ver-
schiedenen, bei der Erarbeitung einer ,Hermeneutica universalis® eingehenden
Konzeptionen von Bereichshermeneutiken mit einzubeziehen versucht (117). Es er-

461



UmscHAU

gibt sich folgende Gliederung: , Zunichst wird zwischen der formalen und der mate-
rialen Hermeneutik unterschieden. Jene kann als allgemeine Hermeneutik i.e.S.
verstanden werden, die fiir jedes Verstehen iiberhaupt gilt; diese bringt die mate-
rialen Grundlagen und Voraussetzungen, die sowohl die verschiedenen Bereiche
wie die verschiedenen Interpretationsmoglichkeiten aufzeigen. — Die allgemeine
formale Hermeneutik 13l sich wieder in eine Statik und eine Dynamik unterglie-
dern. Jene untersucht die Elemente, Strukturen, Zusammenhinge usw. des hermeneu-
tischen Bereichs, angefangen vom Verstehen selbst itber Ontologie zur Gnoseologie
usw. Diese behandelt das Geschehen: einmal das ,synchronische® Miteinander in der
aktuellen Auseinandersetzung der hermeneutischen Konzeptionen — analog der
;Theoriendynamik® der Wissenschaftstheorie — und zum anderen die historisch — dia-
chronische — Folge der jeweils leitenden Konzeptionen und der damit verbundenen
Zeitlichkeit und Geschichtlichkeit hermeneutischen Geschehens (,Geschichtlichkeit des
Verstehens)® (118 f.). Was systematisches Prozedieren angeht, steht D. letztlich
»immer vor Schwierigkeiten® (200). Dies liegt nicht allein daran, daff der Sinn-
begriff als der neben dem Verstehensbegriff zentralste hermeneutische Begriff
trotz wiederholten Eingehens auf ihn unklar bleibt. Es geniigt weder, wenn D. die
Sinndimension im Verstehenskonstitutionszusammenhang ,gewissermaflen als eine
Art ,drittes Reich’ (Rickert) jenseits von materieller und humaner Innerlichkeits-
wirklichkeit® (126) bezeichnet und den Gegebenheitscharakter dieser Dimension
durch drei weitere Differenzierungen blofl negativ bestimmt (125 ff.), noch geniigt
es, im Rahmen von Hermeneutik ~ eigentlich sekundire — ,Sinne zu unterscheiden,
als da sind: 1. der semantische (bzw. linguistische) Bedeutungssinn, 2. der herme-
neutische i. e. S. (2), 3. der metaphysische, 4. der interpretationsleitende Sinn (152).
Hermeneutik als systematische Sinn-Auslegung, als systematisches Verstehen von
Sinn durch simtliche Wirklichkeits- bzw. Handlungsebenen hindurch, hat ihr Prinzip
— und nur dann kann von Systematik geredet und eine solche entfaltet werden —
in der Reflexion auf Sinn, und zwar zunichst nicht im Hinblick auf seine Kon-
kretion in bestimmten Sinngebilden (mit deren Auslegung es partielle Hermeneu-
tiken zu tun haben), sondern als Sinn iiberhaupt: fundamentale oder universale
Sinn-Hermeneutik als ontologische Auslegung von Sinn selbst. Hermeneutik als
Sinn-Reflexion zu bestimmen, heifit ferner das hermeneutische Verstehen als ein
Reflexionsverhaltnis zu erkennen und eine entsprechende Reflexionslogik fiir eine
kategorial bestimmte Behandlung hermeneutischer Probleme zu entwickeln, was
bei D. noch nicht in den Blick kommt. — Eine kurze, summarische Betrachtung des
Umfelds der Hermeneutik, insofern sie philosophische wie andere wissenschaftliche
Bereiche (Logik, Dialektik, Rhetorik u. a., sowie Tiefenpsychologie, Medizin, Rechts-
wissenschaft/ Jurisprudenz u. a.) betrifft (217-234), steht vor dem Schluflkapitel des
Bandes: ., Hermeneutische Praktik — angewandte Hermeneutik ~ Applicatio® (235
241).

D)ie Fille des verarbeiteten Materials, zahlreiche einprigsame Diagramme und
Schemata sowie eine iibersichtliche, mathematische Gliederung und last not least der
einmalige Informationsindex machen beide Binde nicht nur fiir den mit Philosophie
Beginnenden interessant. Fiir letzteren sind sie von besonderer Niitzlichkeit, da sie
zentrale philosophische Erkenntnisse in ihren Zusammenhingen fliissig und leicht
mitvollziehbar vorstellen. F. T. Gottwald

4. Ontologie und Metaphysik

Albert, Karl, Die ontologische Erfahrung. 8° (204 S.) Ratingen-Kastellaun
1974, A, Henn. — Hauptgewdhrsmann des vorliegenden Gesprichsbeitrags ist Louis
Lavelle, den der Verf. bereits im Philos, Jahrbuch 72 31964.’65) vorgestellt hat.
Der einleitenden Skizze seiner Sicht von Seinserfahrung, die durch die Grundworte
Geist, Prisenz, Teilhabe, Akt und Wert charakterisiert werden kann, stellt A.
Heidegger an die Seite, ohne ihm freilich in der ihm eigenen Denkabsicht gerecht
zu werden (obwohl auf M. Miillers ,Existenzphilosophie® Bezug genommen wird,
allerdings nur die 2. Auflage, fungiert Lowith als Kronzeuge; vor allem die Angst
imponiert, im Sinn etwa von Binswangers frithem, spiter revozierten Mifverstind-
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nis; zum Heiligen beispielsweise wird statt Holderlin R. Otto genannt). — Nach
weiteren kiirzeren Informationen zu M. Miiller, E. Fink, W. Weischedel, J. B. Lotz
und H. Ogiermann bietet Teil I in 5 Kapiteln ,Reflexionen zur Vorgeschichte®:
Platon, Augustinus und Bonaventura, Descartes, der Deutsche Idealismus, Scheler.
In der Tat lebt alles ernsthafte Philosophieren aus und ruht jede rationale
Argumentation auf einer urspriinglichen Einsicht in den Wahrheits-Charakter der
Wirklichkeit und den Wirklichkeits-Charakter der Wahrheit. — Teil II bietet vor
dem historischen Hintergrund ,phinomenologische Reflexionen zur Lehre von der
ontologischen Erfahrung®, in wieder 5 zitatenreichen Kapiteln: 1. Erfahrung des
Gegensatzes des Seins zum Nichts. Gemeint ist das staunenswerte Faktum der
Existenz (an Hegel also kein Gedanke; einen besonderen Raum unter den Zitaten
nimmt Jonescos Tagebuch ein, wobei die Spannung von erfahrener Zeitiiberhoben-
heit im Erleben und dem spiteren Verblassen wohl tiefere, auch genuin philosophi-
sche Reflexion verlangt). 2. Erfahrung der Einheit des Seienden (Holderlin, Camus
in Hochzeit des Lichts). Hier erscheint auch, anhand von Brochs Vergil, der Tod.
Eine seiner Sichten, ,und moéglicherweise die weiseste und reichste, besteht darin,
das Sterben zu verstehen als Aufhebung des individuellen Seins und Ubergang in
die Einheit des Seins. Vielleicht ist ein solches Verstindnis des Sterbens und des
Todes nicht mehr christlich. Wohl aber diirfte es philosophisch sein® (151). Was
heiffit das, und was folgt bei einer intensiveren Logie des Phinomens daraus fiir
den Sinn von Sein wie fiir das Wesen seiner Erfahrung? 3. Erfahrung von Gegen-
wart (E. Fink und F. W. v. Herrmann, Rousseau, Jonesco). Der Erfahrende
erfihrt sein reales Da-sein, und nach Lavelle zugleich, dafl er dem Sein gegenwirtig
ist (ein Satz, den der Ref. nicht nachvollziehen zu konnen gesteht: ihm kann
Seiendes und Sein gegenwirtig sein und diese Gegenwirtigkeit selbst; aber der
Dativ zu Gegenwart muff eine Personalwirklichkeit sein; nun ist nach christlichem
Glauben, und auch wohl philosophisch erschliebar, das Sein letztlich personal,
davon ist hier jedoch keine Rede). 4. Der religiése Charakter: R. Otto, M. Scheler,
J. B. Lotz, M. Eliade, Th. Merton. In der metaphysischen Erfahrung geht es vor
allem um Erkenntnis, in der religitsen um Lie{)e; beide aber sind ontologische
Erfahrungen. 5. Die Bewufitheit der ontologischen Erfahrung. Gegen den Vorwurf
des Irrationalismus unterscheidet A. zwischen thematisch bewufiter und un-
thematisch, unbewuflt mitgegebener Erfahrungsweise. Mit Recht wird das Gewicht
der unthematischen Form betont, weil sie, allgemein gegeben, durch Reflexion
erhoben und zur Sprache gebracht werden kann, wihrend explizite Zeugnisse
wie die Euphorie von Goethes Werther sicher stirker psychologischem Verdacht
ausgesetzt sind, als der Verf. zu reflektieren scheint. Ob freilich auch die thematische
Form ihren h&chsten Bewufltseinsgrad durch das Wort erreicht (189), statt dafl
es nur — hinterher — von ihr zeugt? — Gewidmet ist das Buch dem Gedichtnis von
Rochus Spiecker OP, der vor nunmehr 25 jahren den Verf. durch die Bemerkung
gereizt hat, den Metaphysikern fehle das ,metaphysische Gefiihl“. P. Spiecker
mufl durch neuscholastische Traktate oder neukantianische Konstruktionen ,,frustiert®
gewesen sein; dafl er beziiglich der Metaphysik im Irrtum war, belegt noch vor
der Zitatenlese dieses Buchs der antimetaphysische Affekt bestimmter Vertreter der
Sprachanalyse und Wissenschaftstheorie. Nicht um sie zu iiberzeugen, aber um
angesichts ihrer wirklich guten Gewissens zu werden, bediirfen die vorgelegten
phianomenologischen Reflexionen freilich weiterer strenger Selbstkritik in begriff-
lich systematischer Weise, d. h. zuletzt in einem Denken, das seinerseits ontologisch
reflektiert. Und dies nicht des Wissenschafts-Charakters wegen, sondern gerade
um des Ziels ,einer hoheren Reflexionsstufe® willen (203). Material fiir diesen
weiteren Gedankengang liegt hier bereit. J. Splertt

Peursen, Cornelius Anthonie van, Wirklichkeit als Ereignis. Eine
deiktische Ontologie. Aus dem Niederlindischen iibers. v. Rob wan Wezemael.
8° (249 S.), Freiburg/Miinchen 1972, Alber. (Titel der niederl. Originalausg.:
feiten, waarden, gebeurtenissen. Hilversum 1965.) — Analog zur geographisch-
okonomischen Position der Niederlande steht die dortige theoretische Praxis im
Spannungsfeld zwischen angelsichsischem Empirismus, Pragmatismus und analyti-
scher Handlungstheorie einerseits und den kontinentalen Traditionen transzenden-
tal-idealistischer, spekulativer oder materialistischer Art andererseits. Als deut-
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liches Beispiel dieser Lage kann der vorliegende Versuch von P. dienen, anhand
einer sog. deiktischen Ontologie, eine Vermittlung zwischen analytischem und
phinomenologischen Philosophieren vorzunehmen. Es geht darum, unmittelbare
Erfahrungen des ,Menschen in Wirklichkeit als Ereignis® im Sinne einer funk-
tionalen Wirklichkeitslehre zu interpretieren, d.h. eine Reihe von Aussagen zu
erstellen, ,welche um den aufzeigenden Sprachgebrauch des konkreten Menschen
gruppiert sind® (242). Im dialektischen (103), phinomenologisch-deskriptiven (173)
Eingehen auf die ,dynamischen Bedeutungslinien® (117) oder Bedeutungsfelder,
die im menschlichen Handeln-in-Wirklichkeit erscheinen, werden, als elementare
ontologische Daten, das ,wie®, die ,Funktion“, die ,Geschichte* der sachhaften
und menschlich-intersubjektiven Realitdt analysiert. Nicht linger stehen mehr
Fragen des ,daR® oder des ,was® im Vordergrund, denn diese fithren nicht zum
letztlich von P. als entscheidend begriffenen, sich der vollen Wirklichkeit stellenden
sDenken mit schmutzigen Hinden® (74), und zwar aufgrund der ihnen inne-
wohnenden Praxisferne oder Abstraktheir, sowie der sie charakterisierenden Statik
bzw. Abgeschlossenheit. P. will dagegen Momente des ,Prozesses des Aufzeigens®
im Erkennen und Handeln auf Konkretion, auf praktische Bedeutung hin, in
Verantwortung der tiglichen Geschehnisse aufdecken. Als zu rekonstruierende
Momente liegen vor: Sprache (7-34), Struktur des Erkennens (35-54), Inter-
subjektivitit (55-78), Tatsachen und Werte (79-110), Zeit, gedoppelt in ,Lings-
Zeit“/,Quer-Zeit® (111-142) und das ,Jetzt® (143-168), ferner: das Spannungs-
feld des menschlichen Bewufitseins (169-192), Ereignis (192-212), schlieflich Natur
als Geschichte (213-233) sowie Qualitit (als Kategorie?), Vernunft, Rationalitit,
die in einem AbschlufSkapitel zum Thema: ,Die Wirklichkeit ist nicht selbstver-
standlich® (234-249) allzu kurz bedacht werden. Ontologische Fragen nach Wahr-
heit und nach Einzigartigkeit werden ebenfalls, jedoch blof vereinzelt behandelt. —

Alle von P. bearbeiteten Momente konzentrieren sich um das Titelthema , Wirklich-
keit als Ereignis®. Wirklichkeit ist darin kein Substrat an sich; sie zeigt sich viel-
mehr in der Art und Weise, ,in der sie in der menschlichen Gesellschaft funk-
tioniert® (204). Sie ist ein bewegliches, offenes Geschehen, ,zentriert in be-
deutungsreichen [intersubjektiv vermittelten] Ereignissen® (204/205), die alle
apriorisch, subjektiv-erkenntnistheoretisch aufgestellten Konstruktionen aufsprengen.
Im Vergleich zu diesen bedeutungsreichen sind die dinghaften Ereignisse zweit-
rangig, obzwar auch ihnen in Geschehnissen ,objektives Gewicht® zukommt (212).
,Die tiefen Beunruhigungen, die der Mensch in seiner religidsen und ethisch-
sozialen Verantwortlichkeit durchlebt und die bisweilen in uralten Symbolen aus-
gedriidst werden — dies alles sind Ereignisse, welche die Kerne darstellen, um die
herum der normale Lauf der Dinge der Wirklichkeit gravitiert® (203). Im kon-
kreten, vollzughaften Aufzeigen von dynamischen Prozessen allein, ist Wirklichkeit
aussagbar. Der kurz angedeutete, von P. heideggernd, ontologisch nicht sehr ,zuge-
spitzte® Begriff des Ereignisses, kann durchaus als Schliisselbegriff einer deiktischen
Ontologie imaginiert werden, der geeignet ist, ,das Funktionieren der Umgangs-
sprache und der unmittelbar erfahrbaren Wirklichkeit zu erhellen® (198). — Bei
allem Abheben auf Analyse ontologischer Strukturen, auf ontologische, und das
sind nach P. zugleich epistemologische Beziehungen und Funktionen zwischen den
Elementen: Subjekt(ivitit), Mit-Subjekt(Inter-subjektivitit) und Objekt(ivitit), bei
allen Versuchen ,Sinnstrukturen oder ,Grammatik’ von Gegenstinden® freizu-
legen (114), bleibt der Strukturbegriff unsicher und nicht geniigend ,nuanciert®,
bleibt die Logik der Beziehungen in der ontologischen Dunkelzone. Die oft und
als zahlreich erwihnten ,logischen Beziehungen® kommen, trotz der reichhaltigen
kritischen Bemiihungen zur Wissenschaftstheorie und zur Geschichte wissenschaftlich-
methodischer Theoriebildung, blof im erweitert kantschen Sinn heraus, transzen-
dentale Bedingungen von Erkenntnis u#nd Wirklichkeit meinend. Die lkantsche
Aporie von Subjektivitit und Objektivitit in der Rede von ,transzendentalen
Bedingungen® bleibt ungelést, obwohl P. immer wieder von dem Erfahrungs-
bereich handelt, von dem her allein cine Auflosung methodisch durchfiihrbar ist:
Intersubjektivitit. So lassen sich letztlich keine, z. B. handlungslogischen, Differen-
zierungen entdedcen, die fiir das heutige ontologische Denken (vgl. Klaus Hart-
mann, Ferdinand Ulrich) Neuheitswert hitten. Indes bereichert die feinfiihlige,
elegant geschriebene (iibersetzte) und fragen- wie kritikreiche Ausbreitung der
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genannten Momente den in ontologischen Fragestellungen Beheimateten durchaus
auch heute noch, 13 Jahre nach der Erstverdffentlichung. F.T. Gottwald

Hemmerle, Klaus, Thesen zu einer trinitarischen Ontologie (Kriterien 40).
8° (72 S.), Einsiedeln 1976, Johannes-Verlag. — Man kann zur Theologie Hans U. v.
Balthasars stehen wie man will, die von H. zum Siebzigsten des schulemachenden
Autors im vorliegenden, ,erweiterten Geburtstagsbrief* ausgefithrte Frage: »1reibt
der Impuls eines H. U. v. Balthasar nicht hin zu einer neuen, zu einer trinitari-
schen Ontologie?® (8) ist von zentraler Relevanz fiir die anstehenden Fragen
gegenwirtiger Philosophie und Theologie. Sucht man doch gerade im Angesicht
der philosophie- wie theologiegeschichtlichen Verinderung des Denkens zu einem
als praktisch-politisch, funktional- und anthropologisch charakterisierbaren Denktyp
und vor allem im bedringenden Wissen um allerhand vergangene, nicht mehr
interpretations- bzw. integrationsfihige ontol. ,Theorien” eine Antwort auf die
wichtigsten beiden, aller Theorie grundliegenden Fragen: ,Was Sein und Seiendss
von sich her sind® (9), bzw. nach der ,Sichtbarkeit und Aussagbarkeit des Sinnes
von Sein® (12). — H. weist im 1. Teil ,Neue Ontologie als theologisches und
philosophisches Postulat® (9-24) zunichst den von ihm des fteren bearbeiteten
Zusamenhang zwischen Theol. und Phil. im Hinblick auf die eben formulierten
ontologischen Grundfragen auf. Er setzt, vielleicht auch von moderner Sprach-
philosophie inspiriert, beim ,Gotteswort im Menschenwort® (14) an und ent-
wickelt das sog. ,doppelte Apriori® des theologischen Sprechens wie der Offen-
barung, .das Apriori des Gottlichen fiirs Menschliche und das Apriori de’
Menschlichen fiirs Gottliche* (18). Anschliefend geht er auf ,iibersetzende und
bezeugende Theorie®, wie auf historische Aspekte zur Ontologie ein (19-24), um
ergebnishaft festzustellen, dafl das Proprium des Christlichen im ,Denken bislang
noch nicht fithrend® gewesen ist, und somit geradezu zum Ansatz nicht zuletzt
fiir eine neue Ontologie herausfordert (vgl. 24).

Hs ,Differentialanalyse® setzt dementsprechend im 2. Teil ,beim unter-
scheidend Christlichen® ein (25-37). Er fithrt durch den ,Kontext Religion®
und den ,Kontext Logoserfahrung®, die er subjekttheoretisch als zwei verschiedene
Weisen des Selbstbewufitsein-Habens versteht, sowie iiber die Antworten des
Alten- und des Neuen Bundes zu Religion und Logoserfahrung, die kombiniert
im gelebten ,Auf-zu von personalem Ursprung zu personalem Ursprung® (33)
bestehen, hin zur ,inneren Mitte des Christlichen®: dem dreifaltigen Ereignis (33{.
Die iiberaus dichte Interpretation von Trinitit als Kommunikation (spiter als
Kommunion) zwischen Gott und Mensch durch Jesus Christus im HI. Geist gibt
das Stichwort aller vorgelegten Thesen frei, das Grundwort einer trinitarischen
Ontologie: ,unbedingte Liebe* (35). Das dreifaltige Ereignis der Liebe in der
Geschichte Gottes und des Menschen formiert den theologischen und praktischen
Ort der Forderung und Durchfiihrung einer trinitarischen Theologie wie einer
entsprechenden Ontologie im Glauben des Menschen. Phinomenologie der Liebe und
Seinsspekulation, der ,ontologische Kern in den Geheimnissen des Christentums,
aber auch im Sein des Seienden®, werden von H. im Anschlufl an die griech. Viter
sowie Augustinus, Bonaventura, Thomas, N. v. Cues als zusammengeiiirig aufge-
deckt. Hierbei wird deutlich, dafl sich die ,neue Ontologie® gedanklich wie begritf-
lich von der traditionellen Substanz nihrt. Die erforderliche methodische Neu-
einfithrung derselben bleibt indes Desiderat.

,Grundziige einer trinitarischen Ontologie® legt H. im 3. Teil dar (38-60).
Mehrmals versucht er, der Annahme, dafl diese deduktiv, konstruktiv oder #hn-
lich analytisch aus dem Prinzip Liebe abgeleiter werden, durch den Hinweis auf
Praxis vorzubeugen. Man kann nur im Mittun verstehen, im ,Sich selber ins
Geschehen des Sich-Gebens hineingeben® (46/47). Derartig behauptet H. den
Primat der Praxis, der in phinomenologischer Denktradition das Theorie-Praxis-
Verhiltnis in Unmittelbarkeit einend auflésen soll, wobei jedoch die reflexions-
theoretisch zu erhebende, differenzierte Identitit durch die genannte Mischung von
Erkenntnistheorie und Ontologie nicht mehr formulierbar ist. Zweifelsohne liegt
begrifflich theoretisch auch bei H. ein logischer Deduktionszusammenhang der
Grundziige aus dem Prinzip Liebe bzw. dem ,Vorgang® vor, zweifelsohne wird
jiber Struktur und Ereignis der Liebe gehandelt, eine theoretische Praxis geiibt,
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die, vom Handlungsgesamt her gesehen, dagegen in der Tat auf Sinn als voll-
zogenem basiert, ,in® der die Struktur des Seins in kommunikativer Praxis durch-
gelebt wird. Doch kommen die Grundziige der neuen Ontologie auch ohne dif-
ferenzierte Analyse der Praxisarten menschlichen Handelns deutlich heraus:
1. ,Das neue Hauptwort ist das Verb“ (39), geht es doch bei Liebe um Bewegung
um einen ,Vorgang®; Liebe ist Vollzug, gelebte relatio. Somit sind Subjekt oder
Substanz nicht linger mehr Substantive der ontologischen Analyse. Dieser ncue
Ansatz beim Zwischen ist sowohl aus handlungstheoretisch-sozialphilosophischer
wie aus sprachphilosophischer Sicht Zuflerst akeuelll 2. In gleichzeitiger Mehr-
urspriinglichkeit gedacht bzw. gelebt zeigen sich im ,Vorgang® Bezugspunkte oder
,Pole¥, die ,geschehende Bezichung® sind, sich als Handlungstriger in der Art
der Handlung darstellen: mitteilend, kommunikativ, kommunizierend. ,Der Vor-
gang ist das Sein des Pols“ (42); die Pole sind aufgrund ihrer je eigenen Beteiligung
an der Produktion der Struktur der Beziehung unterscheidbar; an die Stelle des
einen Subjekts tritt die Mehrurspriinglichkeit des Vorgangs und die Einheit des-
selben in dieser, um nur die gewichtigsten ontologischen Aussagen hierzu wieder-
zugeben, deren Ausformung sicher etwas zu knapp ist. So bleiben z.B. Fragen
beziiglich der verschiedenen Arten von Poligkeit (bzw. subjektiver oder objektiver
Andersheit), und iiberhaupt den Sachbezug in interpersonalen Vorgingen betref-
fend, schlieRlich ist das Konzept der Einheitsreferenz von Liebe problematisch,
insofern es um die Frage geht, ob dem Beziehungssystem nur als Ganzem oder
etwa auch einzelsubjektiv mogliche Einheitsreferenz zukommt. 3. Unberithrt von
solch ontologisch wichtigen Fragen bleibt die Interpretation des Geschehens im
spielstrukturellen Sinn. In der Spiclstruktur des Lebens ,wird Einheit in Mehr-
urspriinglichkeit, wird Vorgang als das Zugleich von Vorgang, Riickgang und
Zusammenhang, wird Identitit als Steigerung deutlich® (45). Auch hier sei auf
die analogisierbare Aktualitit des vorliegenden Entwurfs zur gingigen Sprach-
philosophie aber auch zur analytischen Handlungstheorie hingewiesen, wie diese
sich in bezug auf Sprachspiel- oder Sprechakttheorie und in bezug auf formale
Spieltheorie, allerdings unter hirteren als den bisherigen ,spielerischen” Be-
mithungen des Begriffs, nachweisen liefle. 4. Unter all diesen Voraussetzungen
life sich das Subjekt aus dem Verb restituieren, konnen Substanz und Subjekt als
_Grenzen, in welchen Geschehen in sich zuriidlduft®, als Stabilititen, Gestalten
in der Prozessualitit des Geschehens verstanden werden, versehen mit dem
Charakter des ,Daseins zur Transsubstantiation® (vgl. 48)! 5. Als ontologisches
Prinzip gile die analogia entis folgendermaflen: sie ,bedeutet das Ineinander und
Auseinander des Seins, als dessen Sinn sich das Fiireinander entbirgt® (50).
6. Die Analogie des Seins ist Analogie der Trinitit (vgl. 56). Den 3. Teil schlieflen
Gedanken zur Plausibilitit sowie zu den Ebenen des trinitarischen Geschehens ab. —

Als ,Nachtrag: Konsequenzen einer trinitarische Ontologie® folgt ein 4. Teil (61-72).
Philosophische und theologische Konsequenzen, im Hinblick auf Themen wie
Freiheit, Notwendigkeit, Sein und Geschehen, Inkarnation, In- und Auseinander
des Gortlichen und des Menschlichen, Gesellschaft, um nur einige zu nennen, ferner
Konsequenzen fiir den Vollzug des Denkens, Sprechens, Daseins werden kurz
angedeutet, bevor H. seine zur differenziert-methodischen Entfaltung einfordernden
johanneischen Thesen mit einem Exkurs zur Einheit von Theorie, Spiritualitit und
Gemeinschaft abschliefit. F.T. Gottwald

Weier, Winfried, Sinn und Teilhabe. Das Grundthema der abendlindi-
schen Geistesentwicklung (Salzburger Studien zur Philosophie, Bd. 7). 8° (636 S.),
Salzburg—Miinchen 1970, Pustet. — Ders., Strukturen menschlicher Existenz. Grenzen
heutigen Philosophierens. 8° (317 S.), Paderborn 1977, Schéningh. — Die gewichtige
Studie von 1970 hat sich ein doppeltes Ziel gestellt: methodisch will sie die Kluft
schlieflen, die sich seit Beginn der Neuzeit zwischen systematischem Denken und
geschichtlicher Forschung aufgetan habe (womit schon ein bestimmtes Urteil etwa
iiber Hegel wie iiber Heidegger impliziert ist); inhaltlich will sie als die Grund-
frage abendlindischen Denkens die Frage aufweisen: ,Gibt es eine die heterogenen
Bereiche von Denken und Sein iibergreifende und in verschiedener Weise sich daran
ausdriickende objektive Sinnidentitit?® (15). Heutige Sinnfrage und klassisches
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Teilhabedenken sollen so in ihrer beide befreienden Einheit erscheinen. Nach Auf-
fassung des Verf. ist damit nicht weniger geleistet als die Grundlegung einer neuen
Philosophiegeschichte. — ,Sinn® wird vorliufig bestimmt als das zwei oder mehr
Bereichen Vorgeordnete, thnen Gemeinsame, Identische, das ihnen zugleich transzen-
dent ist, in Ausdrucksrelation zu ihnen steht (46 f.). Teilhabe ist demgemif} nicht
Seinsteilhabe (in partieller Identitit), sondern als Ausdrucksbezug, ,Spiegelung®
zu fassen (49). — Von hier aus unternimmt nun der Hauptteil des Werks in
33 Kapiteln einen Durchgang durch die Denkgeschichte des Abendlands. Die
Aporetik der Vorsokratiker zwischen Empirismus und Rationalismus iiberwindet
Platon durch den Teilhabegedanken (sein Chorismos meint eigentlich nicht die
Trennung von Ding und Idee, sondern die wesentliche Verschiedenheit der Dar-
stellungsweisen von Sinn). Spannungen der Folgezeit erreichen schlieflich eine
Losung durch die Klirung der Unterschiede zwischen Sinn- und Seinsteilhabe bei
Thomas von Aquin. Die Geschdpfe nehmen am esse commune, nicht an Gottes Sein
teil, Das esse commune ist Gottes erstes Geschopf; der Sinn aber, den seine
Schopfung in Sinnteilhabe widerspiegelr, ist sein Wesen (154). Teilhabe ist bei
Thomas zuletzt also nicht Seins-, sondern Sinnteilhabe (159). Descartes gibt in
autonomistischem Immanentismus den Sinn- und Teilhabegedanken preis, wihrend
zugleich der nachtriglich eingefiihrte géttliche Sinngarant seinen ,immanentistischen
Anspriichen einen Freibrief® (206) ausstellen soll. Die Folgezeit ist durch die
Radfi,kalisierung je einer dieser Tendenzen geprigt: Lodke, Berkeley, Hume, Kant
auf der einen Seite, Spinoza, Malebranche, die deutsche Klassik auf der anderen.
Clauberg, Pascal, Leibniz markieren Stationen der Riickkehr zur Sinnteilhabe.
Bei Fichte wird zumindest seit 1810 der ,Versuch eines Ausbruchs® aus dem
extremen Autonomismus seines quantitativen Idealismus konstatiert (ohne dafl auf
dessen Ergebnis niher eingegangen wird, zwei Zitate und das Urteil ,eigenartig®
miissen geniigen — 291). Klar beim Versuch bleibt es im Denken Schellings und
Hegels. Wihrend dann Kierkegaard und Nietzsche auf objektive Sinnphilosophie
verzichten und fiir Schopenhauer, Fechner, E. v. Hartmann nur induktive Be-
stimmung in Frage kommt, ,emanzipiert® sich transzendenter Sinn aus dem
transzendentalen und der weltlichen Realitit bei Denkern wie Herbart, Bolzano,
Brentano, Meinong, vollends bei Lotze und Teichmiiller. Dilthey, Lebensphilosophie,
Husserl, Wertphilosophie, Scheler versagen auf je ihre Weise vor der iibergeschicht-
lichen Wirklichkeit objektiven Sinnes; Blondel (Kap. 29) ist der nichste positive
Name. Verfehlung sodann wieder bei N. Hartmann, Jaspers (,,autonomistische Aus-
lieferung allen Sinnes an den existenziellen kommunikativen Vollzug®), Heidegger
(Verzeitlichung und Verendlichung, in eigener Vergessenheit der Sinnteilhabe),
schliefilich — im letzten Kapitel — bei Camus und Sartre, woraus Marcel auf dem
Weg zur ,Ordnung des Seins® ist. — Der abschlieBende Teil des Buchs blidkt zu-
nichst nochmals auf den skizzierten ,Gang der Theorien® zuriick, um sodann
hieraus den ,Gang der Erkenntnis® zu erheben: Die Forderung nach Sinn-
objektivitit ist unabweisbar; sie verweist auf Sinnteilhabe, um Seins- und
Schopfungsteilhabe sinn-gemifl denken zu lassen. Das Sinnteilhabedenken bietet
sich so zur Losung wichtiger Gegenwartsfragen an: zum Verstindnis von Ge-
schichtlichkeit (Gleichheit im Verschiedenen), von Transzendenz in Immanenz und
vice versa, von Sinnentwurf und Sinngeltung (in Vorgegebenheit). Die Arbeit
klinge aus in drei Kapiteln zur Bestimmung des Menschen, die als Dienst am Aus-
druck vorgegebener Sinnobjektivitdt erscheint, mit den Grundhaltungen Utr-
vertrauen, Sym-pathie und Hoffnung.

Diesen Schlufl nun expliziert 7 Jahre spiter die zweite Schrift. Auch hier ist der
im Untertitel angemeldete Anspruch nicht gering; es geht um (8) ,richtungs-
gebende Schritte. Dabei ist mit gegenwiirtiger Philosophie weitgehend die Existenz-
philosophie gemeint. Benn, Camus, Heidegger, Jaspers, Kierkegaard und Sartre
sind die weitaus meist zitierten Autoren. Ihrer verkiirzenden Existenz-Sicht will der
Verf. mit einer liidkenlos kontinuierlichen phinomenologischen Analyse begegnen.
Thr zeigt sich, dafl in einer ersten Phase die existenziellen Grundakte des Selbst-
werden(wollen)s in Wahrhafrigkeit und Freiheit, des Sicherheitsstrebens in Zeit-
und Todesbewufitsein sich vom Sinn ab- und dem Nichts zukehren, weil ein ent-
sprechend tragender Sinn in der Tat nicht greifbar begegner. Doch zeigt sich in
einer zweiten Phase, dafl eben diese Abkehr aus der Ausrichtung auf den Sinn

467



UmscHAU

lebt (es geht ja darin um Selbstsein in Wahrhaftigkeit). Aufgrund einlifilicher
Phinomenologie lifit sich so ein ,existenzieller Sprung® im Aktgefiige aufweisen,
darin Existenz aus der Dimension eines unbedingten Sinnes sich gegeniiber Dasein
und Welt distanziert. — Von den Akten fithrt die Untersuchung zur Seinsstruktur
der Existenz: ihrer Berufung zur Observanz des Sinnes im Sein, ithrer Konstitution
als Sinngeschehen, das als ein dynamisches Ordnungsgefiige von bedingtem Dasein,
Zielsinn, Existenzprinzip und Selbstsein entfaltet wird. (Zusammenschau 174; nicht
ganz einsichtig, jedenfalls innerhalb des sonstigen Duktus, ist die Behauptung
S. 172, der Sinn sei ein dem Zeitdasein und seinen Mdglichkeiten verpflichteter.) —
Da solche Reflexion aber selbst Existenzvollzug ist, sind erneut die Akte in ihrer
Transformation durch (diese) Reflexion zu reflektieren. (Zum Konzept einer
prinzipiellen Unabschliefbarkeit der Reflexion — 5. 169 — vgl. freilich die Arbeiten
von J. Heinrichs.) Erst solche Reflexion bewahrt sie davor, aus der zweiten in die
erste Phase zuriickzufallen. Denn erst hier kommt es zur vollen Entfaltung des
Struktur-Sinns der Existenzialien und zur Vollendung des Sprungs. Die Analyse
miindet in eine Darstellung ,interaktualer Kommunikation®, in der stindig von
Dialog gesprochen wird, aber nicht etwa von einem zwischen Existenzen, sondern
zwischen originiren und reflexiven Akten bzw. zwischen den Akten und dem
Sinnverstehen. — Unter der Uberschrift ,Spaltung des Phinomens® folgt nun die
Auseinandersetzung mit anderen Stellungnahmen. Die Existenzphilosophen haben
sich auf die vorreflexive Hemisphire beschrinkt, mit entsprechender Fixierung
(bzw. Riidkfall) auf deren erste Phase; die Gegner von Marcel bis Thielidke be-
schrinken sich ihrerseits auf die nachreflexive Hemisphire und erreichen so mit
ihrem Alternativ-Angebot nicht die eigentliche Situation der ersteren. Von einer
integrierten Existenzphinomenologie aus hingegen, so der Ausblidk, lassen sich
(nach dem Zuriidktreten der Existenzphilosophie seit Mitte der 60er Jahre) auch
die gegenwirtigen philosophischen Fragen adiquat angehen. W. spricht den Marxis-
mus, die kritische Theorie, Bloch, den Strukturalismus an, schlieflich Carnap und
Wittgenstein als Vertreter der Wissenschaftstheorie, um jeweils zu zeigen, daff in
ihrem Engagement unbedingte Sinn-Anerkennung impliziert ist. — Damit ist in
der Tat wohl die entscheidende Antwort einer metaphysisch-philosophischen
Anthropologie gegeben. Aber man wird sich fragen diirfen, ob diese zeitlose
Wahrheit nicht doch stirker konkretisiert und aktualisiert werden miifite, um
gehore und aufgenommen zu werden. Bzgl. Camus etwa wird durchaus angemerket,
er sei in seinem spiteren Werk iiber die Absurditits-Position hinausgelangt; aber
1. hat er in L’Enigme solche Etikettierung auch fiir das Friihwerk abgewiesen,
2. wird auf das Spitwerk (und die dort zentrale Rolle der Interpersonalitit!) gar
nicht eingegangen. Uber Heideggers Zuordnung zur Existenzphilosophie und die
dementsprechende Auffassung seiner Rede von Existenz, Angst, Sein und Nichts
sei nicht mehr eigens lamentiert. Sie diene aber als Anstof8 fiir eine grundsitzliche
Frage: nach den Grenzen der hier vorgelegten phinomenologisch-metaphysischen
Philosophie selbst in ihrer Sicht der abendlindischen Denkgeschichte und der
Geschichtlichkeit wie im Urteil iiber das heutige Philosophieren. Immer wieder
stoflt der Leser auf Verstindnisgrenzen fiir ein anders gerichtetes Denkwollen
(um Worringers ,Kunstwollen® einmal zu adaptieren), ohne daf diese Grenze
dem Verf. bewufit zu sein scheint. So hat der Rez. jedenfalls allzuoft den Ein-
druck, die gebotene Antwort sei zwar richtig, aber nicht die richtige. Die geleistete
Arbeit und ihr Ergebnis von fast 1000 Seiten, dazu die wissenschaftlichen Aufsitze,
auf die man wiederholt verwiesen wird (die 2. Schrift stellt sie auf S. 313 f. zu-
sammen), nétigen hohen Respekt ab. Doch thm verschwistert sich bei fortschreiten-
der Lektiire ein eigentiimliches Mischempfinden aus Unbetroffensein und Gereizt-
heit, weil die meisten Autoren, in beiden Biichern, doch eher wie schulmeisterlich
priparierte und klassifizierte Objekte wirken (im Sinn der adversarii unguten
Angedenkens), statt als Partner in einem Gesprich, das beide betrife. Wire aber
nicht dies der eigentliche Ort von Sinnerscheinung und Sinnteilhabe in mensch-
licher Existenz? — Gewifs sind Sachlichkeit und Wahrheitsdienst Amt und Ehre
des Menschen. Aber deswegen ist er doch nicht blofi Spiegel in einer ,Geistes-
geschichte als Ausdrucksfeld objektiven Sinnes“. Zur Phdnomenologie des Text-
sinnes hitte ein hermeneutisches Sich-Einlassen auf den anderen zu treten, die -
,Sprich, damit ich dich sehe!® — seines unverwechselbar eigenen Wortes gewahr
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wiirde. Wahrscheinlich verldre ‘man dabei einiges an Sicherheit und Souverinitit;
aber man lernte Neues und man kénnte die Wahrheit in der Geschichte erfahren
als ,Licht® und ,Leben®. JSplett

5. Psychologie und Anthropologie

Kretschmer, Ernst, Korperbau und Charakter. Untersuchungen zum
Konstitutionsproblem und zur Lehre von den Temperamenten (26. Aufl., neubear-
beitet und erweitert von Wolfgang Kretschmer). Gr. 8° (XV u. 387 S.) Berlin-Hei-
delberg-New York 1977, Springer. — In dem Vorwort des Herausgebers (V-VIII)
wird iiber die Aufgabe berichtet, vor die K. jun. sich bei dieser Neubearbeitung und
Erweiterung gestellt sah, sowie tiber Anderungen, die er am Werk seines Vaters vor-
genommen hat, das von 1921-1967 die hohe Zahl von 25 Auflagen erzielte. Dabei
hatte er manches Unwesentliche zu streichen und anderes einzufiigen, die Kérperbau-
bestimmungen auf den gegenwirtigen Stand der Forschung zu bringen, wichtige
Kritiken zu beachten und vor allem das Literaturverzeichnis (359-375) zu iber-
arbeiten und weiterzufithren. Das Sachverzeichnis erleichtert den Gebrauch des Bu-
ches. Die Seitenzahl ist etwas geringer geworden, die Seiten sind jetzt doppelspaltig
bedrudst. Der Aufbau des Buches ist gestrafft worden und enthilt nun zwei grofie
Abschnitte: Korperkonstitution (19-180), Seelische Konstitution (183-358). Im ein-
zelnen seien hier noch einige Unterteile angegeben: Der Kérperbau des seelisch
Kranken mit seinen bekannten Grundtypen und peripheren Typenmerkmalen
(19-99); Der Kérperbau des Normalen (100-116); Charaktere und Temperamente
(183-321); Asoziales und schopferisches Verhalten (322-345); Theoretische Grund-
lagen (346-358). Typen sind nach K. nicht kiinstlich zu konstruieren (355). Sie
sind vielmehr ,gedachte Eigenschaftskompléxe, die einen bestimmten Erfahrungs-
bereich reprisentieren® (117); so bei ihm die Korperbautypen des Pyknikers, des
Leptosomen, des Athletikers und auch der Bereich der dysplastischen Wuchsformen
(66 ff.). In den Begriff der ,Konstitution® gehtren wesentlich als bestimmende
Teilstrukturen die konkrete Kérperform und das komplexe seelische Sein des Men-
schen, wenn er auch zunichst ,das ganzheitlich bezogene, stilisierte Reaktionspo-
tential von Individuen oder Gruppen® meint (117). Uier das Verhiltnis von Cha-
rakteren und Temperamenten handelt der 6. Teil des Werkes (183-321). Sie gehdren
wesentlich (aber nicht ausschlieflich) in den Bereich der seelischen Konstitution. In
ihrem Verhiltnis zur Umwelt zeigen Temperament und Charakter gewisse Gegen-
sitze, die man aber nicht als ausschliefend bezeichnen kann: ,Das Temperament
ist relativ umweltstabil, der Charakter relativ formbar® (185). Wieweit diese Form-
barkeit reicht, ist eine Frage der Charakterologie und auch der Entwicklungs-
psychologie. Die Begriffe Charakter und Temperament und auch ihre Realisierungen
im menschlichen Individuum stehen nicht beziehungslos nebeneinander, sondern ,das
Temperament ist im Charakter enthalten® (185). Man kann sich (mit einigen Diffe-
renzierungen die Auffassung Welleks zu eigen machen: Das Temperament ist
»der dynamische Aspekt . .. der Personlichkeit®. Aus diesem Verhiltnis von Charak-
ter (bzw. Personlichkeit) und Temperament wird auch verstindlich, dafl mit einer
Entwicklung und Umformung des Charakters auch eine gewisse Anderung des Tem-
peramentes und der durch das Temperament bedingten Reaktionen des Individuums
auf die Umwelt und ihre vielleicht vielfach synthetisierten Reize moglich ist. Eine
Polaritit innerhalb der Temperamentenlehre ist bei K. vielleicht nicht so deutlich
ausgepriigt wie bei den Intro- und Extrovertierten bei C. G. Jung (ihre Werke sind
iibrigens im gleichen Jahr 1921 erstmals erschienen), obwohl auch K. ,zu den Tem-
peramentspolarititen bei Empfindlichkeit, Stimmung und Antrieb vordringt® (185).
Fiir K. muf man dabei aber auch an die Gegensitze der Korperbaukonstitution des
Pyknikers und des Leptosomen, wie der seelischen Konstitutionen des Zykloiden und
des Zyklothymikers auf der einen und des Schizoiden und Schizothymikers auf der
anderen Seite denken. Diese Gegensitze sind doch wohl als polar zu bezeichnen,
wobei der Kérperbau des Athletikers und seine vielfach zutreffende Charakrerisie-
rung als Barykinetiker (Viskoser, 263 ff.) in gewisser Weise isoliert auflerhalb dieser
Polaritit stehen. L. Gilen, S. J.
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Albrecht, Carl, Psychologie des mystischen Bewufitseins (Nachdruck der
1, Aufl). 8° (261 S.) Mainz 1976, Griinewald. — Dieses Buch ist der unverinderte
Neudruck der 1951 erschienenen Erstausgabe. Zum Titel und damit auch zum wick-
lichen Inhalt des Buches, dessen Wert fiir die Religionspsychologie hoch einzu-
schitzen ist, scheinen zwei Bemerkungen angebracht. Es geht erstens nicht um eine
erschipfende Psychologie des mystischen Bewufitsein mit seinen vielen und z. T. recht
komplexen Problemen; sonst hitten z.B. auch Fragen herangezogen werden miis-
sen, die der Verf. in seinem urspriinglich spiteren Werk behandelt hat: Das mysti-
sche Erkennen (1958; vgl. ds. Zeitschr. 1962, S. 159). Sodann handelt der Verf.
iiber das mystische Bewuftsein als solches nur im 3., verhiltnismifig kurzen Teil
des Buches (209-254); die beiden anderen Teile sind der Psychologie der Versen-
kung (11-123) und dem Erleben in der Versunkenheit (125-207) gewidmet. Aller-
dings gehdren die Phinomene der Versenkung und der Versunkenheit (vielleicht
unter neuen Aspekten) auch in das Gebiet der Mystik, des mystischen Bewufit-
seins und der Dynamik dieses Bewufltseins. Sie stellen hier wichtige Untersuchungs-
gegenstinde dar, wie u. a. A. Mager in seinen Arbeiten gezeigt hat. Der Verf.
ist sich selber, methodisch sauber, dariiber klar, daf seine Untersuchungen und
Analysen iiber Versenkung und Versunkenheit, die er in den beiden ersten Teilen
seines Buches vorlegt, nur bis an ,die Grenze zum Mystischen hin® fiihren (204).
Dazu vergleiche man die Zusammenfassung dieser Ergebnisse (204-207). A. arbei-
tet mit den Methoden einer phinomenologischen Psychologie, in diesem Sinn gibt
er die Analysen des ihm vorliegenden Materials tiber Versenkung und Versunken-
heit, Dieses Material stammt zum groflen Teil aus den Beschreibungen von Versun-
kenheitserlebnissen, die ihm Patienten seiner psychotherapeutischen Praxis geliefert
haben. Vermutlich hat er auch eine Reihe persénlicher ErTebnisse einbezogen, sicher
aber nicht die Beschreibung, wie sie von religitsen Mystikern in ihren Tagebiichern
oder Lebensbeschreibungen vorliegen. Philosophische und theologische Fragestel-
lungen werden in dem Buch bewufit ausgeklammert, so z. B. die Frage nach der
transmentalen Realitit des im Versunkenheitserlebnis , Ankommenden®, auch wenn
es sich als ein ,,Umfassendes® 5211~221) oder ,Umgreifendes®, als ein ,Er® oder gar
als ,Person® (241 ff.) darstellt. Unter diesem Gesichtspunkt kénnte man an den
Begriff der ,psychischen Realitit* von C.G. Jung denken, dessen philosophische
und pantheisierende Auffassungen A. sicher nicht teilt. Ob es ihm aber gelungen
ist, ,eine psychologische Ordnung der mystischen Bewufitseinsphinomene zu geben®,
wie es ihm als Aufgabe des Buches vorschwebte (216), méchten wir bezweifeln. Eine
solche Ordnung wiirde mehr Systematik erfordern als das Buch sie bictet. In dem
Abschnitt iiber ,Das Umfassende als Person® (241-245) oder auch als Du und Er
nihert A. sich sehr den Schilderungen, die anerkannte Mystiker als ihr Gotteserleb-
nis beschrieben haben, in denen also nach ihrer Auffassung der Bereich der rein
psychischen Realitit wesentlich iiberschritten wird. Eine psychologische Untersu-
chung kann hier allerdings nur das subjektive Meinen des Mystikers feststellen, ohne
iiber die ontologischen Realititen eine Aussage zu machen. Er kann aber aus
seiner Schau und mit seinen Methoden doch eine bedeutsame Aussage machen: ,Das
Ankommen des personalen Umfassenden unterscheidet sich phinomenologisch von
dem Ankommen aller anderen auflerbewufiten Ganzheiten® (247). Dem Phinomen
des ,Ankommens“ im Bewufltsein der Versunkenheit widmet der Verf. grofle Auf-
merksamkeit. Er unterscheidet acht Formen des Ankommens in der Versunkenheit
im allgemeinen (156-194) und weitere drei Formen, die wohl nur fiir das mystische
Bewufitsein Geltung haben (245 ff.). — Zu dem letzten Abschnitt des Buches iiber den
Begriff der Mystik (253 f.) mdchten wir im Interesse der Religionspsychologie eine
Frage anfiigen: Ist es so sicher, dafl innerhalb eines enger gefafiten Begriffes der
Mystik ,der Kernbereich der Ekstase, die vollendete Aufhebung der Subjekt-
Objekt-Spaltung psychologisch nicht erfaflbar ist“ (253)? Wire es nicht denkbar, dafl
auf der Grundlage eines Vergleiches von Beschreibungen ckstatisch begabter Mystiker
und dem guten Einfiihlungsvermdgen eines (religios erfahrenen) Psychologen hier
doch ein erfolgversprechender Zugang eréffnet wird? L.Gilen,S. ]J.

Sjostrand, Wilhelm, Freedom and Equality as fundamental Educa-
tional Principles in Western Democracy From John Locke to Edmund Burke.
Gr. 8° (409 S.) Malmoe 1973, Almquist & Wiksell. — Durchgingiges Leitmotiv fiir
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die Untersuchungen Sjostrands sind die Begriffe ,Freiheit’ und ,Gleichheit', Bekannte
Namen wie John Locke, Adam Smith und Edmund Burke tauchen auf; daneben
Rousseau und Helvtius. Damit wird als zeitliche Perspektive dieser Untersuchungen
die Zeit der ,Aufklirung® signalisiert. Die Intention des Autors ist allerdings weni-
ger, einzelne theoretische Reprisentanten der Aufklirung herauszuarbeiten, sondern
Zusammenhinge zwischen ihnen, ferner ihren mdglichen geistigen Einflufl
auf politische Prozesse. Sein zentrales Anliegen besteht darin, die Rolle zu
kliren, die den Begriffen ,Freiheit’ und ,Gleichheit® im Zusammenhang der
amerikanischen Unabhingigkeitserklirung bzw. im Rahmen der franzdsischen
Revolution zukam. Dazu untersucht S. die Priambel der amerikanischen Un-
abhingigkeitserklirung, unterzieht sie einer detaillierten Begriffsanalyse und setzt
sie in Bezichung zu ihrem geistigen Umfeld, zu Thomas Jefferson, zu Benjamin
Franklin und zu John Adams. Diese Drei hatten das Dokument mit vorbereitet.
Dariiber hinaus bezieht er auch noch Benjamin Rush und Thomas Paine in die
Untersuchung mit ein, die beide durch ihre personlichen Beziehungen wie auch
durch ihre Publikationen (so vor allem Paine!) die Diskussion um die tragenden
Ideen der Unabhingigkeitserklirung wesentlich beeinflufit hatten. Grofleren Raum
nehmen seine Untersuchungen zur Diskussion um die Menschenrechte und um die
Frage der Bedeutung und der méglichen Organisation des Erziehungswesens ein,
wie sie im Rahmen der franzosischen Nationalversammlung zwischen 1789 und 1795
gefithre wurden. Hier kann er deutlich machen, welch enge Bezichungen zwischen
dem Initiator der franzésischen Diskussion um die Menschenrechte, M. le marquis
de Lafayette, und fithrenden amerikanischen Demokraten (z. B. in Frankreich zu
Jefferson, Paine und Morris, iiber diese und brieflich auch zu anderen) bestand.
Die Reproduktion wichtiger Originaldokumente aus dieser Diskussion erginzt
diese Darstellung. Diese Sammlung urspriinglich selbstindiger Arbeiten weist durch
die gemeinsame Thematik und durch die zeitliche Begrenzung auf die Epoche der
Aufklirung eine iiberraschende Einheitlichkeit auf. Ermiidend wirken nur die
vielen Wiederholungen, die bei dem Versuch einer nachtriglichen Synthese nicht
ausbleiben kénnen. Zu Beginn der einzelnen Untersuchungen hitte man sich
als Leser auch kurze historische Einfiihrungen gewiinscht, die eine geschichtliche
Einordnung des jeweiligen Sachverhaltes wesentlich erleichtern wiirden. Auflerdem
macht sich das Fehlen eines Sachwortverzeichnisses und einer einheitlichen
Bibliographie am Ende des Bandes (jeder Abschnitt hat seine eigene Teilbiblio-
graphie) nachteilig bemerkbar. G.D.D&ben, S. J.

Adler, Gerhard, Wiedergeboren nach dem Tode? Die Idee der Rein-
karnation. 8° (191 S.) Frankfurt/M. 1977, Knecht. — Der Verf. hatte sich durch
sein Buch ,Es gibt Dinge zwischen Himmel und Erde... (besprochen in dieser
Zeitschrift, Heft 4/1975, S. 605 ff.) schon als guter Kenner der heutigen para-
psychologischen Forschung ausgewiesen. Als Rundfunkjournalist hat er das Be-
streben, aktuellen Fragen im religiosen Bereich miglichst schnell, gerafft und
prizise nachzugehen, zumal die offizielle Theologie hdufig lingere Zeit dazu
braucht — vielleicht weil sie in derartig auftauchenden Stromungen blofi etwas
Modisches mutmaflt, das sich von selbst bald erledigen werde, vielleicht weil sie
schwerfilliger ist, allgemein verstindliche Antworten auf neue oder wieder neu
auftauchende Fragen so prompt zu geben. — Eine solche neu oder wieder neu
auftauchende Frage ist die nach ,wiederholten Erdenleben. Im heutigen Ein-
stromen ostlicher oder verwandter esoterischer Lehren ist Idee und Lehre der Rein-
karnation fast selbstverstindlich mit impliziert. Gewifl hat es auch westliche Vor-
stellungen tiber Reinkarnation mehr oder weniger deutlich immer gegeben, sei es
etwa aus griechischem Erbe oder auch aus bestimmten jiidischen Uberlieferungen
heraus. Gerade R. Steiners Anthroposophie und die geistesverwandte Christen-
gemeinschaft werden nicht miide, diese Belege aus dem Abendland zu sammeln
und sie als Vorliufer ihrer eigenen Geistesschau zu verwenden. Neuerdings gibt es
auch weltanschaulich neutrale Forscher, die mittels Hypnose Riickfihrungen in
frithere Leben versuchen oder die einfach da und dort behaupteten ,Riickerinnerun-
gen an frithere Leben® kritisch nachgehen, oft mit angeblich frappierenden Uber-
einstimmungen. — Adler gliedert sein Buch sehr gut. Einleitend weist er die
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Aktualitdt des Themas auf, dann geht er der geschichtlichen Entwicklung und
Verbreitung des Gedankens in verschiedenen Kulturkreisen nach, wobei deutlich
wird, daf} diese Lehre keineswegs einheitlich ist. Die ganze, moderne Leib-Seele-
Problematik kommt dabei auch wieder ins Spiel; interessant, dafl die Hypothese
des Feinstofflichen bei allen beobachteten Fillen einen neuen L&sungsansatz zu
bieten scheint, — und zwar nicht unbedingt zugunsten der Reinkarnationsvorstellun-
gen! Allem neuen Schrifttum spiritualistischer anthroposophischer oder neugeistiger
Art wird geniigend breiter Raum gewidmet. — Im abschliefenden, restimierenden
Kapitel, betitelt ,weltanschauliche Grundprobleme®, wird in zehn aus der Proble-
matik sich ergebenden Abschnitten kritisch zu allem Vorgebrachten Stellung be-
zogen, sehr grundsitzlich und klar aus christlich-theologischer Sicht heraus. Grob
umrissen lautet die Stellungnahme: bedenke die von Christus erhobene Endgiiltig-
keit der Grundentscheidung des Menschen in diesem Leben, also den immer wieder
hier und jetzt geforderten letzten Ernst, der nicht auf weitere Leben auszuweichen
erlaubt; schau aber auch auf Jesu Erlosungsgnade, die dem so unerbittlich sich
abspulenden Karmadenken mit seiner penetranten Gerechtigkeitsmoral kaum ent-
spricht. All das lifit den Verf. mit Recht gegeniiber allem Reinkarnationsdenken
ein grofles Fragezeichen machen. Das Buch ist also aktuell brauchbar und besonders
in diesem Schluflkapite] wegen seiner prizisen Beantwortung der aufgeworfenen
Fragen wertvoll. W.Schlepper, S. J.

Rombach, Heinrich, Leben des Geistes. Ein Buch der Bilder zur
Fundamentalgeschichte der Menschheit. 4° (304 S., 384 Graphiken, ein- u. mehr-
farbige Fotos) Freiburg 1977, Herder. — Der Verf. hat zusammen mit dem Herder-
Verlag in diesem Werk einen neuen Typ des Sachbuches geschaffen. Bild und Text
(als Interpretationshilfe) sind gleich bedeutungsvoll, weshalb das Werk nicht nur
ein Bildband ist. Es stellt und beantwortet die Frage nach dem Sinn des Lebens,
des Seins iiberhaupt, nach Herkunft und Bestimmung des Menschen, nach dem
Geheimnis seiner Geschichte und seiner geschichtlichen Zeugnisse. Als Grundaussage
des Werkes wird angegeben: Keine ,Geistesgeschichte® im iiblichen Sinn, in welcher
der Geist oft nicht ,auf dem Spiele® steht, sondern im Sinn eines dramatischen
Geschehens, in dem der Geist immer wieder aus den Greueln der Verwiistung eine
neue Heimat fiir den Menschen aufbauen muff. — R. nennt sein Werk eine ,Bild-
philosophie®, d.h. die grundlegenden Fragen der Philosophie werden in anschau-
licher Form dargestellt, ja man mufl sagen: sie werden zum Ereignis. Bild und Text
arbeiten heraus — teils sich erginzend, teils aber je eigenstindig —, wie es zu den
geschichtlichen Grundbildern und Anschauungsformen, die sich der Mensch selbst
geschaffen hat, gekommen ist und immer wieder kommt. Zugleich ergibt sich, wie
die verschiedenen fundamentalen Konzeptionen in Wissenschaft, Metaphysik und
Religion entstanden sind. Das Buch stellt im Grunde genommen einen neuen Ent-
wurf der Anthropologie dar, die man (in Anlehnung an den Verf.) ,fundamental-
geschichtliche Anthropologie® nennen kdnnte. — In der Einleitung betont R., daff
man die im Buch versuchten historischen Analysen nur begreift, ,wenn man den
Menschen nicht als ein Wesen versteht, dessen Grundril von Anfang an festliegt
und iiber dessen ,Natur’ und ,Wesenheit® endgiiltige Aussagen zu machen sind.
Vielmehr gestaltet sich der Mensch immer wieder epochal um, indem er seinen
existentiellen Grundrifl im Auseinandersetzungsgeschehen mit der Welt neu ge-
staltet® (7). — Welche Wegbereiter hat diese hier erstmals versuchte ,Geschichte der
Grundphilosophie®? R. verweist auf Namen wie Hegel, Holderlin, Husserl,
Heidegger und schliefilich Augustin. Besonders Heidegger, der philosophische
Lehrer R.s, hat die ,Bildphilosophie als konkrete Wesensanalyse® begriiffit und
unterstiitzt. Das Kapitel ,Der Weg“ (173-190) geht auf ein ,vereinbartes gemein-
sames Projekt® zuriick.

Nachdem R. ecinleitend dargelegt hat, was er unter ,Bildphilosophie“ wversteht
(Selbstauslegung des Menschen in den elementaren Dingen und Handlungen),
gehen wir mit ithm auf die Reise durch die Fundamentalgeschichte des Menschen,
die wir natiirlich nur stichwortartig angeben konnen: Er fingt an mit der ,Frage
nach dem Geist“, wobei auch immer ,Frag-Wiirdigkeit* gemeint ist, was in er-
schiitternden Fotos aus der Gegenwart (Biirgerkrieg, Geiselnahme, Terror usw.)
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ins Bild gesetzt ist. Sodann werden Gestalten des Geistes vorgestelle und das
.Konnen* (Faustkeil, Feuer u.a.) als “Grundform des Menschen® (41) dargestellt.
Die nichsten drei Kapitel behandeln das Tier (53 ff.), die Pflanze (77 ff.) und den
Stein (99 ff.) als wesentliche Gestalten der Menschenwelt. Wir leben noch heute
»in der Zeit der Stadt® (121 ££.), die ,eine hochst zerbrechliche Form des mensch-
lichen Daseins® (138) darstellt. Es folgen die Titel ,Das Kreuz® (139 ff.), der
,Gottesstaat® und die ,Schopfung®. — Ohne Zweifel ist der anschlieflende Ab-
schnitc iiber ein FExistential des Menschen (,Der Weg®, 173-190) das nach Bild
und Text fiir die Thematik des Buches aufschlufireichste Kapitel. Die Bild-Text-
Folge beginnt mit ,Tao“ (das chinesische Wort fiir Weg) und der Umschreibung
dessen, was Weg eigentlich ist: Weg ist anderes als Pfad oder Strafle... Auf dem
Weg treffen sich Welt und Mensch in der Mitte, profilieren sich aneinander.
Es gibt aber auch die ,Via dolorosa“. Schlieflich wird in zahlreichen Darstellungen
die Spruchweisheit des Tao mit der Pinselmalerei des japanischen Zen-Buddhismus
verbunden. — Die folgenden Kapitel ,Der freie Geist* (Odysseus-Penelope-Athene
usw.), »Alexanderschlacht® (Altdorfer) und ,Der Geist der Liebe bringen wieder
mehr westliche Geisterfahrung in den Blick. Mit dem Ausblidk auf den ,Welt-
biirger*, auf ,Die Welt der Wissenschaft® und ,Das Alte und das Kommende®
schlieft das anregende und tiefschiirfende Werk. Man muf jedoch sagen: das Buch
endet eigentlich nicht, sondern es entlifit den Leser als Sehend-Gewordenen, der
von nun an besser und tiefer den ,Geist® der ihn umgebenden und bedringenden
Bilder sehen und deuten gelernt hat. A Haas, ST

‘Overhage, Paul, Die biologische Zukunft der Menschheit. 8° (240 S.)
Frankfurt 1977, Knecht. — Im Vorwort betont der Verf., dafi das Buch einen
Uberblick iiber die biologische Geschichte des Menschen in Vergangenheit, Gegen-
wart und Zukunft auf dem heutigen Stand der internationalen Forschung zu ver-
mitteln versucht. Besonders das Problem der Zukunft wirft ,schwierigste Fragen
und Probleme auf. Sie betreffen nicht nur das Ausmaf}, bis zu dem der Mensch
operabel ist, sondern auch die Unsicherheit langfristiger Voraussagen in der
Biologie und die Ungewif$heit iiber die anzuwendenden Mittel, den einzuschlagen-
den Weg und das anzustrebende Ziel* (9). Das Buch méchte ferner ,in aller
Deutlichkeit und zugleich Beunruhigung schaffend zum Bewufitsein bringen, in
welch auferordentlichem, man kann sogar sagen, erschreckendem Ausmaf} die
Manipulation in unseren Tagen weltweite, uniibersehbare und sich fortentwickelnde
Wirklichkeit geworden ist. Die damit anstchenden theologischen, philosophischen,
ethischen, soziologischen und juristischen Fragen bediirfen dringend der tief-
greifenden Bearbeitung, Beurteilung und Wertung aus der Sicht der eben genannten
wissenschaftlichen Disziplinen® (10). Obwohl der Titel des Buches ,Die biologische
Zukunft des Menschen® lautet, widmet O. die Hilfte der Abhandlung (1-124) der
Vergangenheit (,Stammbaum®) und Gegenwart (,Verhalten®). Das ist auch not-
wendig, denn sonst wiirden etwa mégliche Prognosen fiir die Zukunft in der Luft
hingen. Wichtig ist die einleitend (12) zum 1. Kap. (Vergangenheit) geduflerte
Erkenntnis, daff das in gewaltiger Zeitferne und schwer durchschaubarer Dim-
merung liegende Ereignis der Hominisation sich nicht so einfach und auch nicht so
schnell, wie man bisweilen hoffte, entschleiern lieff. Man wurde sich viel stirker
der hochentwickelten Problematik bewufit, und ,fithlte auch wohl schon die Ohn-
macht aufsteigen, die Abgriindigkeit des Ursprungs ausschlieflich mit rein natur-
wissenschaftlichen Mitteln und Methoden zu ergriinden®. — Inzwischen ist erfreu-
licherweise das Bewufitsein von der Sondergestalt des Menschen und vom Abstand,
der tatsichlich zwischen Mensch und Tier besteht, neu lebendig geworden. Der
Mensch ist ein neuer Lebenstyp mit Geistigkeit und Geschichtlichkeit und einer
villig anderen, neuartigen Bewiltigung des Dascins mit Hilfe der Kultur. ,Man
erkennt die Grofle und Schwierigkeit der Aufgabe, die einer Theorie der Hominisa-
tion gestellt sind® (13). — Im 1. Kap. schildert der Verf. das Eiszeitalter (16-25),
dann die vermittelnden Formgruppen (26-38) und das spate Tertiir (Pliozdn) mit
seinen fossilen Formen, frithen Werkzeugen. Es folgen die fossilen Formen des
Eiszeitalters (52-74) mit einer Fiille an Formen in der letzten Warmzeit, der
kulturellen Auslese und der Langsamkeit der vorzeitlichen Kulturentwicklung. -
Das 2. Kap. behandelt das Verhalten, denn ,das Ritsel des menschlichen Ursprungs
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und Werdens lifit sich nicht durch blofie Umwandlung tierischer Proportionen und
Merkmalskombinationen l6sen. Hinzukommen muf} die Betrachtung der psychischen
und geistigen Ausriistung des Menschen und der seelischen Fihigkeiten der hiheren
Primaten” (75). Zuerst wird ein Vergleich zwischen tierischem und menschlichem
Verhalten, sodann zwischen Primaten in Gefangenschaft und freier Wildbahn,
angestellt. Zwei Abschnitte behandeln anschlieflend das Sprechen (96-111) und das
Denken (112-124), wobei tierische Innerlichkeit und logisches Denken klar von-
einander abgehoben werden. — Das 3. Kap. behandelt schlieflich das Problem der
Zukunft, das sich auf die ,Steuerung® der Evolution reduzieren lifit. O. versucht
zuerst die Moglichkeiten der genetischen Beeinflussung, dann die erbbiologisch
bedeutsamen Manipulationen darzustellen; ferner zeigt er die begrenzten Mbglich-
keiten und kaum lésbaren Probleme einer bewufiten Steuerung der menschlichen
Evolution, in dem er fiinf grundsitzliche Fragen stellt: 1. Ausreichendes Wissen?;
2. Anwendung naturwissenschaftlicher Methoden auf den Menschen?; 3. Lang-
fristige Voraussagen?; 4. Genetisch ideale Population?; 5. Eindeutiges Bild vom
Menschen der Zukunft? — Das vorliegende Buch ist eine Zusammenfassung fritherer
Werke des Verfassers tiber Evolutionsfragen und kann zur schnellen Orientierung
empfohlen werden. A Hiaas:8]:

6. Soziologie und Politologie

Grundwerte in Staat und Gesellschaft; hrsg. von Giinter
Gorschenek (Beck’sche Schwarze Reihe Bd. 156). 8° (296 S.) Miinchen 1977, C. H.
Beck. — Der Herausgeber ist Leiter der Katholischen Akademie Hamburg und hat
das grofle Verdienst, im Wahljahr 1976 fithrende Personlichkeiten dreier im
Bundestag vertretenen Parteien, Bundeskanzler H. Schmidt (SPD), Helmut Kohl
(Vorsitzender der CDU) und W. Maibofer (F.D.P.) zu den inzwischen beriihmt
gewordenen Vortrigen eingeladen zu haben iber die ,Grundwerte®, die seither
stindiger Gegenstand der &ffentlichen Erdrterung geblieben sind. Das Bindchen
enthilt als Teil T ,Stellungnahme der Parteien® diese drei Vortrige nebst der
jeweils daran anschlieflenden Aussprache (13-132); Teil II ,Dokumentation®
bringt die wichtigsten in den Referaten in Bezug genommenen Verlautbarungen
zu den ,Grundwerten” (133-241), zur Reform des § 218 StGB (242-277) und
des Ehe- und Familienrechts (278-291) nebst den einschligigen Gesetzestexten. —
Die in den Referaten und in der Aussprache vertretenen Meinungen und Gegen-
meinungen sind hier nicht zu wiirdigen. Der Wert dieses Bidndchens besteht darin,
dafl man in einem Griff alles beisammen hat, was man braucht, um sich in der
Grundwerte-Diskussion zu orienticren und erst recht, um sich daran beteiligen
zu kGnnen. Diese Materialien sind zum guten Teil nur schwer erreichbar; um so
dankbarer mufi man dafiir sein, daf sie hier in gut getroffener Auswahl — nicht
zu viel, aber auch nicht zu wenig ~ so handlich bequem dargeboten werden;
schade, dafi die wichtige Auflerung von H. Schmidt in den ,Evangelischen Kom-
mentaren® Juli 1977 nicht mehr aufgenommen werden konnte; sie ist erst nach
Erscheinen des Bindchens erfolgt. O.v. Nell-Breuning, S. J.

Essener Gespriche zum Thema Staat und Kirche; hrsg. von
J. Krautscheidt u. H. Marré, Bd. 12. 8° (162 S.) Miinster/W. 1977, Aschendorff. —
Die Schule, mit der bereits das 5. und 9. Gesprich (s. ds. Zschr. 47 (1972), 576/7
u. 52 (1977), 627/8) sich befaflt hatten, war wiederum Gegenstand des 12,
am 14./15.3.1977 stattgefundenen Gesprichs. Nachdem das 5. Gespriich sich mit
dem Religionsunterricht in der Schule und das 9. vorzugsweise mit staatskirchen-
rechtlichen Fragen beschiftigt hatten, griff dieses Gesprich iiber den Themenkreis
»Staat und Kirche® hinaus und machte unmittelbar die Schule selbst zu seinem
Gegenstand. Eingeleiter wurde die Tagung durch das Referat des bayerischen
Kultusministers H. Maier ,Zur inhaltlichen Gestaltung der Schule aus der Sicht
von Politik und Verwaltung (11-32); das Schlufireferat hielt H.-U. Ewvers iiber
deren ,verfassungsrechtliche Determinanten (104-132); in der Mitte zwischen
diesen beiden juristischen Referaten behandelte der Pidagoge G. Priesemann
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,Schule als Institution der Erziehung® (58-78). — Alle drei Referenten lieferten
,Leitsitze* (33-36, 79-82, 133-136), die nicht nur dazu beitrugen, die wie iiblich
von U. Scheuner geleitete ,Aussprache® (37-57, 83-103, 137-158) zu erleichtern
und zu straffen, sondern auch dem Leser eine gute Orientierungshilfe bieten. -
Auf die Grundwertediskussion zuriickgreifend, die Gegenstand des 11. Gesprichs
gewesen war, bezeichnete Evers den ,Mindestkonsens iiber einen Wertekanon®
zwar als »in seinem Kern durch Art. 79 Abs. 2 GG der Verfassungsinderung ent-
zogen (und) nach Art. 9 Abs. 2, 18, 21 Abs. 2 vor Gefihrdungen zu schiitzen und
gegen Angriffe zu verteidigen®, fihrt dann aber fort: ,Dagegen hilt das Grund-
gesetz die nihere Bestimmung von Reichweite und Durchsetzung des Wertekanons
fiir die Rechtsentwicklung offen, sei es durch Verfassungsinderung, durch Gesetz-
gebung und Gesetzesvollzug oder auch nur Auffassungswandel. Letzteres gilt
jedenfalls fiir das Sittengesetz, das nach Art. 2 Abs. 1 GG zwar ,nurf Schranke
der Grundrechtswahrnehmung ist, aber dadurch als cine Grundlage des gesell-
schaftlichen und staatlichen Zusammenlebens anerkannt wird. In einem pluralisti-
schen Gemeinwesen kann unter Sittengesetz nur der Komplex sittlicher Normen
verstanden werden, der von dem gesamtgesellschaftlichen Konsens getragen wird
mit der Folge, dafl der rechtlich relevante Inhalt des Sittengesetzes durch die
Gesellschaft selbst bestimmt wird® (116/7). Das besagt nicht, der Inhalt des Sitten-
gesetzes werde durch die Gesellschaft bestimmt, wohl aber, es sei die Gesellschaft,
genauer gesprochen der in der Gesellschaft bestehende Konsens, wonach sich be-
stimme inwicweit der Inhalt des Sittengesetzes ,rechtlich relevant® sei. Ob die
Viter des Grundgesetzes es in diesem positivistischen Sinn verstanden haben und
verstanden wissen wollten, darf fiiglich bezweifelt werden; dafl es heute ziemlich
allgemein in diesem Sinn verstanden wird, ist Tatsache, vor der wir die Augen
nicht verschliefen diirfen; ob sie uns gefille oder nicht, sie ,mufl ausgehalten
werden® (ebda). O.v.Nell-Breuning, S. J.

Quaas, Michael, Staatliche Hilfe an Kirchen und kirchliche Institutionen
in den Vereinigten Staaten von Amerika (SKRA, Bd. 6). Gr. 8° (149 S.) Berlin
1977, Duncker & Humblot. — Anders als bei uns in der Bundesrepublik Deutsch-
land aufgrund der in das Bonner Grundgesetz iibernommenen Religionsartikel
der Weimarer Reichsverfassung stehen in den USA Kirche und Staat nicht nur
selbstindig und unabhingig einander gegeniiber, sondern sind, wenn auch in
keineswegs gegensitzlicher oder feindseliger Weise, so doch im strengen Wortsinn
von einander getrennt. Was daran hierzulande interessiert, sind vor allem die
vollig andersartigen Beziehungen finanzieller Art, iiber die unsere Presse von Zeit
zu Zeit schwerverstindliche, ja widerspriichlich erscheinende Meldungen bringt.
Aufgrund des 1. Amendments zur Bundesverfassung darf der Bund und in Ver-
bindung mit dem 14. Amendment diirfen auch die Einzelstaaten Kirchen und
kirchliche Einrichtungen (fiir die kath. Kirche besonders bedeutsam fiir ihr weit
ausgebautes Schulwesen) in keiner Weise finanziell firdern, aber cbensowenig
benachteiligen. Mit Fragen, wie diese Verfassungsnorm im einzelnen auszulegen
sei und wo ihre Anwendung der ebenso verfassungsmiflig geschiitzten Bekenntnis-
freiheit Abtrag tue, mufite die hochstrichterliche Rechtsprechung des Supreme
Court — iiberraschenderweise erst seit 1947 — sich mehrfach befassen; die von ihm
getroffenen Entscheidungen erscheinen dem Auflenstehenden widerspriichlich. Der
sorgfiltigen und gut gegliederten Analyse des Verf. gelingt es, die jeweils tragenden
Uberlegungen verstindlich zu machen, jedoch nicht, eine gerade Linie nachzuweisen
oder hineinzubringen. Besonders auffillig ist die ganz wunterschiedliche Behandlung
kirchlicher Schulen und kirchlicher caritativer Einrichtungen. Offenbar gelten
namentlich die Elementarschulen als Stdtten religitser Indoktrinierung; caritativen
Einrichtungen dagegen wird kurzerhand der religidse Charakter abgesprochen
und ein rein diesseitiges Ziel zugeschrieben, bspw. Gesundheit, fiir die auch der
Staat Verantwortung trigt. Legt die Kirche bei uns grofites Gewiche darauf, diese
Einrichtungen als Gegenstand des von ihrem géttlichen Stifter ihr erteilten Auf-
trags anerkannt zu sehen, und beansprucht sie mit Berufung darauf deren Frei-
stel%ung von arbeitsrechtlichen Bestimmungen wie dem Betriebsverfassungsgesetz
als zwingende Folge der in Art. 4 GG gewihrleisteten Bekenntnisfreiheit, so
erheben die kath. Kirche und die 180 anderen christlichen ,Denominationen® in
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den USA keinen Einwand gegen die Aberkennung des kirchlichen oder religitisen
Charakters dieser ihrer Einrichtungen, die ihnen den Zugang zu den &ffentlichen
Finanzquellen erschliefit. Auch das ist verstindlich, aber gleichfalls nicht unbedingt
konsequent. — Geradezu ein Kuriosum ist es, dafl die Kirchen nicht nur fiir ihren
Grundbesitz, sondern auch fiir die von ihmen betriebenen Erwerbsunternehmen
in den USA ,aus historischen Griinden® Steuerfreibeit genieflen und diese Steuer-
freiheit bis zum heutigen Tag unangefochtenist. O.v.Nell-Breuning,S. J.

Dreier, Wilhelm / Kiimmel, Reiner, (Hrsg), Zukunft durch
kontrolliertes Wachstum; naturwissenschaftliche Fakten, sozialwissenschaftliche
Probleme, theologische Perspektiven; ein interdisziplinirer Dialog (Theorie und
Praxis der Sozialethik, hrsg. v. W. Dreier, Bd. 1). Gr. 8° (217 S.) Miinster/W.
1977, Regensberg. — Die ersten beiden der drei im Titel genannten Teile dieser
Studie sind geeignet, Theologen oder theologisch interessierte Leser in das Ver-
stindnis der durch den Club of Rome ausgelsten und seit mehreren Jahren die
Offentlichkeit beschiftigenden Diskussion iiber Grenzen des Wachstums der Welt-
bevolkerung und der Weltwirtschaft einzufithren. Hier interessiert wesentlich der
3. Teil. Trigt die Kirche, trigt die christliche Botschaft Schuld an der neuerdings
mit so viel leidenschaftlicher Entriistung beklagten ,Auspliinderung unseres
Planeten“? Nachdem jahrzehnte-, ja jahrhundertelang die Kirche beschuldigt
worden ist, den Fortschritt der Naturwissenschaften hintangehalten und dadurch
die dank besserer Erkenntnis der Naturgesetze dem Menschen mdgliche immer
vollkommenere Beherrschung der Natur verhindert zu haben, so wird ihr neuestens
im schroffsten Gegensatz dazu vorgeworfen, durch fehlerhafte Auslegung des
biblischen Schépfungsberichts ,macht euch die Erde untertan™ habe sie die Men-
schen zu unverantwortlichem Raubbau an den doch immer nur begrenzten Schitzen
der Natur ermutigt, ja angestachelt. Mit Berufung auf N. Lobfink wird ausfithrlich
dargelegt, der hebriische Urtext genau iibersetzt spreche nur von Inbesitznahme
der Erde. Das wird man mit Dank zur Kenntnis nchmen. Bedurfte es aber wirklich
dieser exegetischen Klarstellung, um den erhobenen Vorwurf zu widerlegen?
Die klassische Lehre der Kirche von den Erdengiitern war doch immer diese:
der Mensch als vernunftbegabtes Geschopf ist erhaien iiber die gesamte vernunft-
lose Schopfung; kraft dieser seiner Uberlegenheit ist er berufen, iiber sie zu
»herrschen®, d.h. in verniinftiger und verantworteter Weise sie fiir seine Auf-
gaben und Ziele nutzbar zu machen, zunichst zur Befriedigung seiner elementaren
Bediirfnisse, wofiir er schlechterdings auf die Giiter der vernunftlosen Schopfung
angewiesen ist, dariiber hinaus aber auch zum Aufbau und zur Entfaltung htheren
kulturellen Lebens. Dabei hat die Kirche ihm immer wieder eingprigt, seine
»Herrschaft“ iiber die vernunftlose Schépfung sei nicht unumschrinkt und erst
recht keine Willkiirherrschaft! Im Verhiltnis zu Gott habe er sich nicht als
»Eigentiimer® anzuschen, sondern als ,Lehenstriger, als eingesetzt zum Ver-
walter, der einmal Gott iiber seine Verwaltung Rechenschaft abzulegen haben
werde. Die Kirche kennt die Gefahr, daff der Mensch, statt iiber die vernunftlose
Schopfung zu herrschen, sich von deren Giitern beherrschen lifit; sie belehrt und
ermahnt ihn, dafl er, um seine Herrscherstellung ihnen gegeniiber zu wahren,
zu allererst sich selbst, seine Begierden und Geliiste zu beherrschen hat. — Die Wahr-
heit ist, dafl unser Schopfungsglaube die Welt einer ihr filschlich beigelegten
Numinositit entkleidet, sie in diesem Sinn entsakralisiert; darum brauchen wir
keine Rache irgendwelcher Naturgbtter zu fiirchten, wenn wir daran gehen, die
Geheimnisse der Natur zu entschleiern; damit ist der unbefangenen wissenschaft-
lichen Erforschung der Natur und ihrer Gesetze freie Bahn gegeben. Uns aus
dieser abergliubischen Furcht befreit zu haben, ist ein echtes Verdienst der
jiidisch-christlichen Verkiindigung; darauf hitte hier hingewiesen werden sollen.

Schwieriger verhilt es sich um das Wachstum der Weltbevolkerung, durch Ver-
mehrung der Menschenzahl. Auch wenn — wie es sich eigentlich von selbst versteht —
den Schriftworten ,wachset und mehret euch und erfiillet die Erde® kein Gebot
zu schrankenloser Vermehrung oder gar zur Uberfiillung der Erde zu entnehmen ist,
so gibt es uns doch keine Weisung fiir das generative Verhalten. Von sich aus ist
die menschliche Fruchtbarkeit nicht darauf angelegt, die Hochstzahl einzuhalten,
fir die in einem Land oder auf dieser ganzen Erde geniigend Platz ist und
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ausreichende Unterhaltsmittel verfiighbar oder doch beschaffbar sind; darum
miissen die Menschen in eigener Verantwortung ihr generatives Verhalten darauf
einrichten. Gewif} ist es schmerzlich, daf} die Kirche bisher keinen sittlich einwand-
freien und zugleich bequemen Weg dazu anzugeben weif; man darf das beklagen,
sollte dabei aber jeden anklagenden Ton vermeiden. — Im Vergleich zum Be-
vilkerungswachstum liegt das Wachsen der Wirtschaft dem theologischen und
namentlich dem pastoralen Interesse ferner; unter pastoraler Riicksicht ist es
wesentlich die Arbeitslosigkeit, die uns Kummer und Sorge bereitet. Werden wir
nun auf der einen Seite dahin belehrt, nach allen bisher als giiltig, ja als selbst-
verstindlich angesehenen Vorstellungen, die Arbeitslosigkeit sei nur durch verstark-
tes wirtschaftliches Wachstum zu {iberwinden, zugleich aber auf der anderen Seite,
die Wirtschaft auch nur im bisherigen Ausmafl weiter wachsen zu lassen, sei wegen
des unvermeidlich damit verbundenen Verbrauchs unersetzbarer Bodenschdtze u.a.m.
gegeniiber den nach uns kommenden Generationen nicht linger zu verantworten,
dann erscheint unsere Lage ausweglos. Tatsache ist, daf wir tief eingewurzelten und
liebgewordenen Vorstellungen entsagen und wmdenken miissen. Hier war das
wirtschaftliche Wachstum ein so beguemer Weg, um nicht nur Vollbeschiftigung zu
haben, sondern auch neu auftretende dringende Bediirfnisse befriedigen und sogar
noch mancherlei Wiinsche erfiillen zu konnen, obne jemand weh zu tun, d.h
obne Verzichte auf bereits gewohnte Annchmlichkeiten auferlegen zu miissen.
Steht uns dieser ,bequeme® Weg nicht mehr offen, dann miissen neue Wege
eingeschlagen werden, bei denen es ohne schmerzliche Verzichte nicht mehr abgeht.
Solche Wege zu suchen, zu finden oder zu weisen fillt nicht in die Kompetenz
theologischer Wissenschaft; dennoch hat sie auch hier eine grofle Aufgabe; zu
diesem unerlifilichen Umdenken bedarf es ibrer Hilfe. Darum versuchen die
theologischen Reflexionen des Unterabschnitts 2.2 ,Geistliche Zukunftshoffnung®
aus einem neuen und vertieften Verstindnis des Schopfungsglaubens und der Bot-
schaft Jesu Christi Anregungen zu diesem neuen Denken zu schopfen; Unter-
abschnitt 2.3 schligt dann die Briicke zur pastoralen Praxis. — Der schwierige
sinterdisziplinire Dialog® darf als durchaus wohlgelungen bezeichnet werden.
O.v.Nell-Breuning,S. J.

Dreier, Wilhelm, Gesellschaftliche Reformen iiber praxisverindernde
Bildung. Eine Problemskizze (Schriftenreihe der Akademie fiir Jugendfragen in
Miinster, Bd. 5). 8° (197 S.) Miinster/W. 1977, Regensberg. — Der Verfasser teilt
die heute namentlich in Lateinamerika, aber keineswegs dort allein verbreitete
Meinung, daf Machtverhdltnisse bestehen, die unertrigliche Ungerechtigkeiten
sowohl innerhalb ein und derselben Bevdlkerung als erst recht zwischen fortge-
schrittenen und zuriickgeblicbenen Lindern herbeifithren und aufrechterhalten.
In einem zustimmend angefiihrten Zitat wird dieser Zustand fiir heute als der
,Normalfall* bezeichnet (167). Die Kritik an diesen ungerechten Verhiltnissen
fiillle einen (zu) grofen Teil des Buches. Sein eigentlicher Gegenstand ist doch,
wie der Titel ankiindigt, die ,praxisverindernde Bildung® als notwendige, wenn
auch fiir sich allein nicht hinreichende Bedingung, um die bestehenden Macht-
verhiltnisse zu brechen und die Ungerechtigkeiten auszurdumen. In vergangenen
Jahrzehnten haben wir lebhaft gestritten um Gesinnungsinderung (Bekehrung)
oder Zustindeinderung (,institutionelle Reform); in Wahrheit gibt es da kein
Entweder/oder, sondern gilt das Sowohl/als auch. ,Praxisverindernde Bildung®
ist gewissermaflen das Mittelstiik zwischen beiden; ihr Ziel ist nach Dreier
Lemanzipatorisches Interesse bzw. den freiheitlichen Lebenswillen der Menschen
in dieser ,verwalteten® Welt bewuflt zu machen und zu entsprechendem Handeln
zu befihigen® (27/28). So soll sie die rechte Gesinnung wecken, zugleich aber
auch Wege zeigen, um sie in die Tat umzusetzen. Leider enthilt das Buch dariiber
zu wenig. Vielleicht erklirt es sich daraus, daf der stark in Jugend- und Er-
wachsenenbildung titige Verfasser zu viel von dem, was dem Kreis seiner Mit-
arbeiter geldufig ist, auch bei den Lesern seines Buches als bekannt voraussetzt, —
Die Stellungnahmen zur Enzyklika ,Populorum progressio® (142, 154 und 164 ff.)
wiren nach der von Paul VI. selbst in ,Evangelii nuntiandi® (8.12. 1975, insbes.
Ziff. 37 und Fn. 63) gegebenen Interpretation wohl noch einmal zu iberpriifen.

O.v.Nell-Breuning, S. J.
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Savramis, Demosthenes, Religionssoziologie. Eine Einfiihrung. 8°
(206 S.) Bonn 21977, Bouvier. — Auch wenn die neuaufgelegte Einfiihrung in die
Religionssoziologie von S. gegeniiber der 1. Aufl. von 1968 in Nichts verdndert
worden ist, vermag sie immer noch einen guten Einblick in die drei Themenkreise
zu vermitteln: ,I. Die Entwicklung der Religionssoziologie zu einer selbstindigen
Wissenschaft® (9-62), ,II. Die sogenannte ,neuere’ Religionssoziologie (63-107),
»III. Sinn, Aufgaben und Mbglichkeiten der religionssoziologischen Forschung®
(108-156).

Im wesentlichen sind es fiinf Grundgedanken, die Savramis’ vor iiber 10 Jahren
gefafiten Begriff von Religionssoziologie immer noch wissenschaftlich aktuell sein
lassen: 1. Der Aufgabenbereich der Religionssoziologie umfaflt simtliche mensch-
lichen Erfahrung und Handlungen, die in der funktionalen Korrelation Religion-
Gesellschaft handlungslogisch zu orten sind. So sind niherhin die Handlungs-
systeme der Gesellschaft, also das Wirtschaftssystem, das politische System, das
Kultur- oder Bildungssystem und schliefilich das Rechts- oder Normensystem von
ihr zu analysieren, insofern diese Bereiche mit dem Feld dessen, ,was uns
unbedingt angeht® in wechselseitigen Beziehungen stehen. — Entsprechend dem
Wandel und der Offenheit gesellschaftlicher Handlungssysteme, ist der Aufgaben-
bereich der Religionssoziologie im faktischen Detail unbegrenzt, sei es, was die
Motivforschung sozialen Handelns (129) oder die konkrete Analyse religios
bedingter Institutionen und #hnliches angeht; 2. Religionssoziologie ist eine
synthetische Fachdisziplin der Sozialwissenschaften. Soziologie, Religionswissen-
schaft, Philosophie und Theologie sind in ihr vereinigt (108); 3. Im Zusammen-
hang hiermit und aufgrund der sie differenzierenden vier Forschungsrichtungen
(die historische, die die nichtchristlichen Religionen betreffende, die systematische
und die empirische) operiert Religionssoziologie in methodenpluralistischen Argu-
menten, wobei sie mehr naturwissenschaftlich als deduktiv vorgeht (114 und 111).
Entsprechend kann sie sinnvoll nie blof monokausale Erklirungen abgeben;
4. Religionssoziologie ist grundsitzlich institutionskritische, der theoretischen Wabr-
beit verpflichtete Wissenschaft. Sie gewinnt und erhilt ihre Daseinsberechtigung
als sozialkritische Wissenschaft einzig aus der Freiheit von apologetischen-,
strategischen- oder Machtinteressen. Im konfessionellen oder ideologischen Dienst
verliert sie ihre theoretische Wahrheit und Brauchbarkeit (vgl. IL); 5. Das
Menschenbild der Religionssoziologie stellt der homo religiosociologicus dar: ein
Wesen, ,das in der Lage ist, aufgrund seiner Uberzeugungen zu handeln“ (154)
also in einem Prozefl steht, der mit der Form ,Sein-Handeln-Seinswelt-Sein-
Handeln usw.® bestimmt werden kann. ,An diesem Prozef nimmt der Mensch
weder als homo religiosus noch als homo sociologicus, sondern als wirklicher
Mensch, d. h. als Ganzes, teil. Der homo religiosociologicus spielt dabei eine grofie
Rolle, deren Bedeutung darin liegt, dafl er die wichtigsten Bestandteile der
subjektiven #nd objektiven Natur des Menschen erfassen kann® (155). S. hat es
vermocht, das umfangreiche Einfilhrungsmaterial in ein dermaflen komplexes,
inhaltlich offenes Fach wie Religionssoziologie leicht zuginglich zu machen. Jedoch
verwundert es, dafl aufler den in 1. und 2. angegebenen (nicht ausgefithrten) Haupt-
gedanken sowie Fragmenten aus historischen Ansitzen (Troelsch, M. Weber, ,Bei-
spiel Amerika®) recht wenig Detailliertes tiber Methoden und Forschungstechniken
der Religionssoziologie zu lesen ist, wo doch gerade diese die logische Struktur
und Architektur einer Fachdisziplin bestimmen. Trotz dieses Desiderates ist es S.
indes aufgrund des vorgestellten Fragen- und Problemreichtums gelungen, die
fundamentalste Korrelation menschlicher Sinn- und Handlungswelt, die wechsel-
seitige Beziehung des Sozialen auf das Heilige in jhrem handlungssystematischen
und gesellschaftlichen Stellenwert plastisch werden zu lassen. Damit gliickt es S.,
Religionssoziologie, deren Thema eben diese Korrelation ist, als Fachdisziplin der
Sozialwissenschaften in ihrer interdiszipliniren wissenschaftlichen Brauchbarkeit
wie in ihrer gesellschaftlichen Notwendigkeit zu konturieren. F.T. Gottwald
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