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1. Philosophiegeschichte: Antike. Mittelalier

Classen, Carl Joachim (Hrsg.), Sophistik (Wege der Forschung, 187).
8° (VIII u. 713 S.) Darmstadt 1976, Wissenschaftl. Buchgesellschaft. — Dieser
Band ist vor allem durch seine umfangreiche und iibersichtlich gegliederte Biblio-
graphie ein unentbehrliches Hilfsmittel fiir den Historiker der antiken Philosophie.
C. gibt in der Einleitung einen kurzen, instruktiven Uberblick iiber die Sophistik-
forschung der letzten beiden Jahrhunderte (5-13), deren Ergebnis er folgenderma-
Ren zusammenfafit: Es gibt ,wohl kaum einen Punkt, iiber den man sich bis heute
einig geworden wire, weder iiber die Zuverlissigkeit der platonischen Dialoge noch
iiber den Quellenwert anderer Darstellungen, weder iber die Definition der
Sophistik selbst noch iiber die Absichten der einzelnen Sophisten, weder iiber deren
Originalitit noch iiber deren heilsamen oder negativen Einfluf® (4). Wichtige Na-
men aus der Forschung des 19. Jh. sind F. Schleiermacher, der im Gefolge Platons
die Sophisten verdammt, und G. W. F. Hegel, der sich in seinen Vorlesungen iiber
die Geschichte der Philosophie um eine vorurteilsfreie Wertung der Sophistik be-
miiht, die auch die Arbeiten von K. F. Hermann, Ch. A. Brandis und E. Zeller
kennzeichnet. Ein zu positives Bild zeichnet G. Grote, dem wohl nicht zu Recht
das Verdienst einer volligen Neubewertung der Sophistik zugeschrieben wird. Die-
selben Tendenzen zeichnen sich auch in der Forschung des 20. Jh. ab. Unter den
Arbeiten, die sich um ein ausgewogenes Urteil bemihen, nennt C. die Gesamtdar-
stellung von W. K. C. Guthrie; W. Nestle und W. Jaegers Paideia trifft der Vor-
wurf einer zu giinstigen Bewertung. Die bekanntesten Namen aus C.s Liste derer,
die versucht haben, einzelne Gedanken oder Forderungen der Sophisten zu ak-
tualisieren, diirften F. Nietzsche und K. R. Popper sein. — Die ausgewihlten Ar-
beiten gliedern sich in zwei Gruppen. Die erste (,Allgemeine Probleme®; 21-253)
umfaflt Beitrdge, die sich mit den wichtigsten Interessengebieten und Titigkeitsbe-
reichen der Sophisten beschiftigen; die zweite behandelt einzelne Sophisten (Pro-
tagoras, Gorgias, Prodikos, Hippias, Antiphon, Thrasymachos, Anonymos Jam-
blichi, Dissoi Logoi; 257—640). C. hat versucht, die Arbeiten so auszuwihlen, dafl
sie zugleich fiir die verschiedenen Tendenzen der Forschung reprisentativ sind. Er
bedauert, dafl es ihm nicht méglich war, spezielle Untersuchungen zur Darstellung
der Sophisten bei Aristophanes, Xenophon, Platon, Aristoteles und Spiteren auf-
zunehmen oder auch nur in gréflerer Zahl in der Bibliographie zu beriicksichtigen.

Der besondere Wert des Bandes liegt in der Bibliographie. Am Schlufi der Ein-
leitung (14-18) behandelt C. die fiir die Abgrenzung der Bibliographie wichtige
Frage, wie er den Begriff der Sophistik versteht. Die im Sommer 1973 abgeschlos-
sene Bibliographie (641-710) umfaflt zwei Teile: A. Zur Sophistik allgemein; B.
Zu den einzelnen Sophisten. Teil A enthile folgende Untergruppen: 1. Hilfsmittel
(Bibliographien, Literaturberichte); 2. Texte und Ubersetzungen; 3. Gesamrtdarstel-
lungen oder Behandlungen verschiedener Aspekte der Sophistik; 4. Die Sophisten
in threr Zeit — Vorldufer und Zecitgenossen; 5. Sophistische Einfliisse auf spitere
Autoren und deren Darstellung der Sophisten (hier sind vor allem die Titel iiber
die Darstellung der Sophisten bei Platon zu erwihnen); 6. Einzelfragen (d.h.
Disziplinen, mit denen die Sophisten sich befafit haben). Die Benutzung der Biblio-
graphie zu den einzelnen Sophisten ist durch eine ihnliche Untergliederung er-
leichtert. Der Band schliefit mit einem Index der antiken Namen und einem Sach-
index. Leider fehlt ein Index der modernen Autoren; er hitte die Benutzung der
Bibliographie erleichtert. FiRiecleeng Sl

Lemke, Dietrich, Die Theologie Epikurs. Versuch einer Rekonstruktion
(Zetemata, Monographien zur Klassischen Altertumswissenschaft, 57). Gr. 8°
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(118 S.) Miinchen 1973, Beck. — Wihrend wir (vor allem durch die drei bei
Diogenes Laertius X erhaltenen Lehrbriefe) iiber Epikurs Physik und Ethik ver-
hiltnismiflig gut unterrichtet sind, li8t die Uberlieferung iiber seine Theologie sehr
zu wiinschen iibrig. Der einzige zusammenhingende Bericht, den wir besitzen, ist
der Vortrag des Epikureers Velleius in Cicero, De nat. deorum (N.D.) I 18-56.
Eine spirliche Uberlieferung ist immer ein guter Nihrboden fiir Hypothesen; die
Kritik vorliegender Interpretationen wird daher bei einer Arbeit iiber die Theolo-
gie Epikurs notwendig im Vordergrund stehen. L. versucht in seiner unter der Lei-
tung von H.-J. Krimer entstandenen Tiibinger Dissertation durch eine sorgfiltige,
differenzierte Analyse der wenigen einschligigen Stellen in stindiger Auseinander-
setzung mit den Argumenten anderer Interpretationen zu einer geschlossenen Deu-
tung der Theologie Epikurs zu kommen, die sich liickenlos in dessen Gesamtsystem
eintiigt. Kap. I ,Die Lehre von der Perzeption® (5-22) klirt in der Auseinander-
setzung mit K. Kleve, Gnosis Theou (Oslo 1963) die erkenntnistheoretischen Vor-
aussetzungen der epikureischen Theologie. Von Kap. II an konzentriert die Inter-
pretation sich auf zwei kurze Texte: N.D. I 49, den Pease in seinem Kommentar
z.St. als den wohl schwierigsten und meistdiskutierten Satz im Werk Ciceros be-
zeichnet, und das Scholion zur ersten der Ratae Sententiae Epikurs (Fr. 355 Use-
ner). Kap. II (23-41) fragt nach der ,Seinsweise der Gotter®. L. wendet sich ge-
gen die These von Lachelier (1877) und Scott (1883), nach der die Gotter Epikurs
als ,Wasserfille® oder Bilder zu verstehen sind: Unzihlig viele Bilder, die sich
spontan im Raum gebildet haben, strémen ,zu einem bestimmten Punkt, wo sie
durch ihr bestindiges Hinstromen die Existenz der Gotter konstituieren® (24).
Demgegeniiber sind nach L. die Gotter kirperliche Wesen; wie alle anderen Kérper
schleudern auch sie Bilder ab. Der Unterschied zum menschlichen Kérper liegt in
der Feinheit der Atome. Die von den Gbttern ausgesandten Bilder konnen auf-
grund ihrer die Feinheit der Gesichtsbilder weit iibertreffenden Feinheit nicht mit
den Augen wahrgenommen, sondern nur mental erfafit werden. Im Mittelpunke
von Kap. III ,Die Erkenntnis der Gotter (43-56) steht ein textkritisches Pro-
blem: Ist in N.D. I 49 mit den Handschriften ad deos zu lesen, oder wird der
Text erst durch die Konjektur ad nos der Cicero-Ausgabe des Lambinus (Paris
1565/6) verstindlich? L. entscheidet sich fiir Lambinus und entnimmt N.D. I 49
folgende Aussage liber die Erkenntnis der Gétter: Die Menschen sehen im Wachen
und Triumen stets die gleichen Gottervisionen. Die Konstanz der Visionen beruht
auf der Konstanz des Bilderstromes, der von den Gottern ausgeht. Sie ist moglich,
weil unzihlige geeignete Atome vorhanden sind, um diesen Strom zu erginzen.
Aufgrund der Konstanz des Bilderstromes erkennen die Menschen die Ewigkeit
und Gliickseligkeit der Gotter. Kap. IV (57-76) und V (77-98) befassen sich mit
dem Problem der Gotterklassen. Aus dem Wortlaut von Fr. 355 Usener scheint
sich zu ergeben, daff Epikur zwei Klassen von Goéttern angenommen hat. Fiir eine
solche Zweiteilung der Gotterwelt findet sich jedoch kein weiterer Beleg; zudem
scheint N. D. I 49 in diesem Punkt dem Scholion ausdriicklich zu widersprechen. L.
gibt in Kap. IV zunichst einen Forschungsbericht zu diesem Problem. Danach wur-
den im wesentlichen drei L@sungsversuche unternommen: 1. Man versucht, durch
Konjektur den zwei verschiedenen Gotterklassen ,den Garaus zu machen® (57).
2. Man nimmt die Existenz zweier Gotterklassen an und versucht, den Widerspruch
zwischen dem Scholion und N. D. I 49 zu erkliren oder zu beseitigen. 3. Man be-
streitet die Zweiheit der Gotterklassen. Kap. IV kommt zu dem Ergebnis, ,dafl auf
der Grundlage der bisher herangezogenen Zeugnisse in der Frage der Gortterklas-
sen bei Epikur kein eindeutiges Ergebnis zu gewinnen ist® (76). Es ergibt sich also
die Notwendigkeit, fiir die Entscheidung der Frage neues Material heranzuziehen.
Da es aber aufler den bereits in der Literatur diskutierten keine weiteren Zeugnisse
gibt, versucht L., das Problem vom allgemeinen Hintergrund des epikureischen Sy-
stems her zu 18sen. Mit Hilfe allgemeiner Primissen des epikureischen Systems sol-
len ,die bisher vorgebrachten Hypothesen gepriift und eventuell eine neue Theorie
aufgestellt werden, die sich dann ihrerseits dadurch bewihren miifite, dafl sie den
speziellen Berichten iiber die Gotter nicht widerspriche und in der Lage wire, die
beiden problematischsten Zeugnisse, das Diogenesscholion zu R.S. 1 und die Cice-
ropassage N. D. I 49, zu erkliren und zu harmonisieren® (77). Wenden wir uns so-
fort dem Ergebnis dieses Versuchs zu. Entscheidend ist, dafi nach L.s Interpretation
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ssowohl die Ciceropassage als auch das Scholion von der Wahrnehmung der Got-
ter handeln, nicht von ihrer Existenz® (90f.). Das Scholion unterscheidet zwei
Klassen von Gotterbildern, nicht von Gottern. L. iibersetzt: ,An anderer Stelle
sagt er (sc. Epikur), die Gotter seien mit dem Geiste erschaubar als menschengestal-
tig, die einen in ihrer individuellen Existenz, die anderen gemifl ihrer Artgleich-
heit aufgrund des bestindigen Herbeistromens der artgleichen Bilder, die dasselbe
Resultat ergeben® (97). L. vertritt vom Gesamtzusammenhang der Lehre Epikurs
her folgende Interpretation: Die Gotter Epikurs sind die Volksgttter der olympi-
schen Religion, nur dafl Epikur ihnen alle Eigenschaften nimmt, die nicht in sein
ethisches Konzept passen. Epikurs Theologie ist eine ,Philosophie der olympischen
Religion® (W. Schmid). Die Volksgttter sind aber fiir ihn die ,,,Typen‘ der einzel-
nen Gotterspezies, d. h. Epikur hat die traditionellen Gotter in sein System einge-
baut, indem er auch sie der allgemeinen Forderung nach unendlicher Anzahl unter-
warf. Es gibt also unendlich viele Exemplare des ,Gottertyps® Zeus, Hera, Apollon
usw.“ (84). Die zu einer bestimmten Spezies, z. B. Poseidon, gehorigen Gotter sind
nun aber einander véllig gleich. ,Und wenn nun aus den Intermundien die Bilder
aller bzw. vieler oder mehrerer ... Poseidones zu den Menschen stromen, ist zu
postulieren, dafl sie fiir den betrachtenden Geist zu einem einzigen Eindruck zu-
sammenflieflen® (88 f.). Es kann aber auch zuweilen die Vision eines bestimmten
Individuums geben. Diese seltenen Bilder eines numerisch einzelnen Gottes sind je-
doch erkenntnistheoretisch nicht relevant, ,weil ja immer ,Individuen® wahrgenom-
men werden, ob die Vision nun tatsichlich individuell ist oder nicht. Dennoch ist
die Unterscheidung der zwei Bildkategorien nicht sinn- und nutzlos, denn es ist fiir
den Epikureer doch wichtig zu wissen, dafl der Anschein der individuellen Gottes-
erkenntnis manchmal auch objektiv ist. Diese Tatsache verstirkt noch mehr den
Evidenzcharakter der Gotteserkenntnis® (89). Im Epilog (99-103) stellt L. die
wichtige Frage, warum Epikur an den Gottern festgehalten habe, obwohl sein er-
kldrtes Ziel, die Beseitigung der Gotterfurcht, am einfachsten dadurch hitte er-
reicht werden konnen, dafl er die Existenz von Gotrern schlechthin negiert hitte.
L. gibt im Anschluff an Zeller die einleuchtende Antwort: ,Die Gotter Epikurs sind
die ideale Verwirklichung des Eudimoniegedankens, der seine ganze Philosophie
beherrscht® (101). Die Lehre von den Gottern ist ein Teil der Physik, ,die damit
zwei funktional verschiedene Seiten hat, die sich gegenseitig erginzen: die eigent-
liche, kritische Naturlehre und die Theologie. Die Naturlehre beseitigt das Beun-
ruhigende des populiren Glaubens, die Theologie gibt das Vorbild . .. beide sind
unverzichtbar fiir die Ethik Epikurs® (103). — Diese ausgewogene und in klarer
Sprache geschriebene Arbeit ist fiir den Umgang mit Texten der hellenistischen
Philosophie methodisch vorbildlich. B Rk et S .

Graeser, Andreas, Zenon von Kition. Positionen und Probleme. Gr. 8°
(X u. 224 S)) Berlin 1975, de Gruyter. — G. weist in seiner einleitenden Vorbe-
merkung (1-7) auf die Diskrepanz hin, die die gegenwirtige Stoa-Forschung
kennzeichnet: Einem vor allem in der analytischen Philosophie sich zeigenden zu-
nehmenden sachlichen Interesse, das besonders der (von C.S. Peirce und J. Luka-
siewicz als Aussagenlogik erkannten) Logik und Sprachphilosophie der Stoa gilt,
steht ein Defizit dessen gegeniiber, ,was die historischen Wissenschaften in unserem
Sprachraum an Bemiihungen um eine entsprechende Erklirung der stoischen Philo-
sophie unternommen haben® (3). G. nennt dafiir vor allem zwei Griinde: 1. den
Stand der Uberlieferung. Wer sich mit der dlteren Stoa beschiftige, ist auf die von
v. Arnim in den Stoicorum Veterum Fragmenta (SVF) gesammelten doxographi-
schen Berichte angewiesen; die klassische Philologie sei aber, so urteilt G., ,in
ihren Bemihungen um eine weiterreichende Beurteilung der sogenannten Sekundir-
iiberlieferung kaum iiber das hinausgekommen ..., was H. Diels fiir seine Prisen-
tation der Doxographi Graeci zugrunde gelegt hatte® (3). 2. die Autoritit von
M. Pohlenz, dessen Werk iiber die Stoa im Leser die Annahme hervorruft, ,dafl es
iiber die Stoa im Prinzip nicht mehr viel Neues zu wissen gibe® (4). Zudem be-
stirke Pohlenz das abwertende klassizistische Vorurteil gegeniiber der nachplatoni-
schen und nacharistotelischen Philosophie. Mit Recht wendet G. sich gegen die com-
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munis opinio, die dltere Stoa nehme von Platon und Aristoteles keine Kenntnis
und kniipfe unmittelbar an die vorsokratische Philosophie an. Es gelingt ihm zu
zeigen, dafl Zenons Ansitze in der stindigen Auseinandersetzung mit Platon und
Aristoteles entstanden sind. — Aufbau und Methodik des Buches versuchen, der
schwierigen Uberlieferungslage gerecht zu werden. Eine systematisierende Inter-
pretation wiirde, wie G. richtig sieht, Gefahr laufen, dem Uberlieferungsbestand
Gewalt anzutun. G. behandelt deshalb in Form eines Kommentars zu zentralen
Texten Begriffe bzw. Themenkreise, die im Mittelpunkt der modernen Diskussion
stehen. Als Gliederung iibernimmt er die stoische Einteilung der Philosophie.
Teil I ,Zur Logik“ (8-81) behandelt Fragen der Erkenntniskritik, z. B. Wahr-
heitsbegriff, Wahrheitskriterien, Phantasia, kataleptische Vorstellung, die Kritik
Zenons an Platons Ideenlehre. Teil II (82-124) befaflit sich mit der Physik.
Teil III (125-175), der der Ethik gewidmert ist, behandelt vor allem den Affektbe-
griff; daneben kommen die Freiheitsproblematik, der Lustbegriff und die Frage
nach der Einheit der Tugenden zur Sprache. Teil IV umfafit zwei Anhinge: ,Zur
Begriindung der stoischen Ethik“ (176-187) und ,Zenons Argumente gegen Ari-
stoteles These von der Ewigkeit der Welt* (187-206). — Das Buch bezeugt eine
umfassende Kenntnis der Quellen und der Sekundirliteratur. G. bringt eine Fiille
von einschligigen Parallelen vor allem aus Platon und Aristoteles. Er interpretiert
im Riickgriff auf moderne Fragestellungen, z. B. Freges Semantik, die ethische Dis-
kussion zwischen Naturalismus, Emotivismus und Intuitionismus. Sprache und Be-
grifflichkeir der kommentierten Fragmente werden einer sorgfiltigen Analyse un-
terzogen; G. bringt viele Parallelen aus dem auferphilosophischen, vor allem dem
medizinischen Sprachgebrauch. Er versucht, anscheinende Widerspriiche in der Uber-
lieferung durch begriffliche Unterscheidungen zu l8sen. Er hat den Mut, Fragen
offenzulassen und auf die Grenzen hinzuweisen, die die Uberlieferung unserem
Wunsch nach vollstindigerem Verstindnis setzt. Eine Auseinandersetzung mit den
detaillierten Interpretationen kann nicht Aufgabe einer kurzen Rezension sein; sie
kann nur von einem guten Kenner der Stoa geleistet werden; nur er wird diese
Berner Habilitationsschrift letztlich mit Gewinn durcharbeiten konnen. G. s Buch ist
keine leichte Lektiire. Die interpretierten Texte sind meistens nicht ausgeschrieben,
auch dann nicht, wenn sie nicht in den SVF zuginglich sind. Die zentrale These
der einzelnen Paragraphen droht oft in der Fiille der Einzelanalysen unterzugehen.
Manchmal fragt man sich, ob das einzelne Ergebnis den Aufwand an Scharfsinn
rechtfertigt. Die Darstellung ist an manchen Stellen bis zur Unverstandlichkeit ver-
kiirzt. Das gilt nicht zuletzt fiir Hinweise auf Zusammenhinge mit Platon und
Aristoteles und der modernen Diskussion. Zu fragen ist auch, ob die moderne philo-
sophische Begrifflichkeit, die G. stellenweise zur Interpretation heranzieht, immer
hilfreich ist, oder nicht vielmehr manchmal, weil sie nicht ausreichend eingefiihrt
wird, das Verstindnis erschwert. BeRiickens Sul:

Wehrli, Fritz, Die Schule des Aristoteles. Texte und Kommentar. Suppl.
Bd. II: Sotion. Gr. 8° (71 S.) Basel 1978, Schwabe & Co. — Dieser zweite Ergan-
zungsband zur ,Schule des Aristoteles® (vgl. ThPh 53 [1978] 149 f.) umfafit eine
Einleitung iiber Sotions Leben und Schriften (7-15) und Uberlieferungsprobleme
(15-19), Text (23-31) und Kommentar (35-68) der Fragmente und ein Lite-
raturverzeichnis (69-71). Sotion lebte im ersten Drittel des 2. Jh. v. Chr. in
Alexandrien; er gehorte also wohl nicht persénlich dem Peripatos an. Mit hoher
Wahrscheinlichkeit ist ihm ein Kommentar zu den Silloi des Skeptikers Timon von
Phlius zuzuweisen. Seine Bedeutung beruht jedoch auf seinen Philosophenbiogra-
phien, den, wie W. den Titel rekonstruierc (8 f.) wdv @ulocégwy Siadoyai,
duadoyh bedeutet, wie W. in der Einleitung (9-11) zeigt, im allgemeinen Sprach-
gebrauch Ubernahme (z.B. des Feuers beim Fackellauf) oder Ablsung auf ver-
schiedenen Gebieten. Fiir die Philosophiegeschichte nennt W. folgende Bedeutungen:
Abfolge von Schulvorstehern, treue Bewahrung einer iberlieferten Lehre, philo-
sophische Schule als Institution. Ein zeitlicher Anhaltspunkt fiir die philosophiege-
schichtliche Verwendung ist der problemgeschichtliche Abrifl in Aristoteles, Me-
taph. I, wo das Wort sich noch nicht findet. Sotion verband in der Gliederung sei-
ner Diadochai ein systematisches Prinzip mit einem chronologischen. Beide Be-
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standteile sind in philosophiegeschichtlichen Austiihrungen bei Platon (z.B. Soph.
242 d) und Aristoteles vorgebildet. Aristoteles stellt in der Ubersicht iiber die friih-
sten Arché-Spekulationen in Metaph. I Thales und die Pythagoreer einander ge-
geniiber. ,Um von diesen dltesten Gruppierungen zu den Abfolgereihen der Spat-
zeit zu gelangen, brauchte man nur die von Aristoteles vorgefiihrten Namen durch
die ihrer wirklichen oder angeblichen Nachfolger zu ergidnzen (12). An Aristoteles
kniipft zunichst die Doxographie des Theophrast an. Sotion fand bereits
Sammlungen von Philosophenviten mit ihrer charakteristischen Anordnung nach
Abfolgezeiten vor. Er begriindet aber innerhalb dieser Viten eine neue Gattung,
die Diadochai. W. nimmt an, dafl er eine andere Gattung, mepi oigéocswv, die
ebenfalls ein systematisches mit einem chronologischen Prinzip verband, vorgefun-
den und benutzt habe (14 f.). In den Sotion-Fragmenten iiberwiegt trotz einzelner
doxographischer Angaben das biographisch-anekdotische Element das philosophie-
geschicheliche (13). — Hauptvermittler der Fragmente ist Diogenes Laertius. IThm
waren die Diadochai nur noch im Exzerpt des Herakleides Lembos (um 150
v. Chr.) zuganglich. Sotions Schrift selbst scheint sich nicht lange behauptet zu ha-
ben; der letzte Autor, ,der sie nachweislich vor Augen hatte, war Apollonides, ein
Zeitgenosse des Kaisers Tiberius“ (18). Dagegen ist der Einfluf8 der indirekten
Uberlieferung bedeutend gewesen. Sotions Ansehen in der hellenistischen Zeit spre-
che fiir die Wahrscheinlichkeit, ,dafl die Lebensbeschreibungen des Diogenes Laer-
tius formell und inhaltlich in einer anonymen gattungsinternen Tradition mehr
von ihm iibernommen haben, als sich nachweisen laft* (19). Dennoch stimmt W.
der These Praechters, nach der Sotions Werk ,als frithestes dieser Art fiir alle spi-
teren bestimmend geworden sei® nicht ohne Einschrinkung zu; in einigen Punkten
stehe Sotion allein oder auf Seiten einer kleinen Minderheit (19).

E. Ricken, S.].

Zintzen, Clemens (Hrsg), Die Philosophie des Neuplatonismus (Wege
der Forschung, 436). 8° (XXIX u. 525 S.) Darmstadt 1977, Wissenschaftliche
Buchgesellschatt. — Wie keine andere der antiken philosophischen Schulen hat der
Neuplatonismus das christliche Denken beeinfluflt. Eine Hilfe, sich auf den ver-
schlungenen Wegen der Erforschung des Neuplatonismus zurechtzufinden, wird da-
her nicht nur der Philosophiehistoriker, sondern ebenso der Theologe, nicht zuletzt
im Hinblick auf die Diskussion iiber die Hellenisierung des Christentums, begrii-
fen. Der vorliegende Band verfolgt ein zweifaches Ziel: Er soll ein Supplement zu
bereits vorliegenden Sammlungen darstellen und eine Einfithrung in den Neuplato-
nismus geben (XXVI). Man kann erfreut feststellen, daff vor allem die zweite Auf-
gabe, und zwar besonders fiir Plotin, sehr gut gelost ist. Hervorzuheben ist zu-
nichst die weise Beschrinkung, die Z. sich auterlegt. Die Forschung hat sich seit K.
Praechter vor allem mit der Frage nach der Entstehung des Neuplatonismus be-
faft. Hier sind besonders W. Theiler, dessen Andenken der Band gewidmet ist
(XXIX), Ph. Merlan, H. Dorrie und C. de Vogel zu nennen. Die Arbeiten dieser
Forscher liegen inzwischen in deren gesammelten Schriften vor. Z. hat deshalb ab-
sichtlich keine dieser Arbeiten in seine Auswahl aufgenommen. Ebenso hat er auf
eine ausfihrliche Bibliographie verzichtet, da eine solche in jiingster Zeit von
H. Dérrie zusammengestellt wurde (Bibliographischer Bericht iiber den Stand der
Forschung zum mittleren und neueren Platonismus, in: H. Dérrie, Platonica Mino-
ra [Miinchen 1976] 524-548). Z. beschrinkt sich deshalb -auf Bibliographien, ge-
sammelte Schriften, Sammelbinde und Textausgaben; bei diesen ist fiir Attikos in-
zwischen die neue Ausgabe von E. des Places, Atticus Fragments (Paris 1977) zu
erginzen. Schliefllich ist anzuerkennen, dafl die Auswahl sich auf die vier bedeu-
tendsten oder zumindest bekanntesten Neuplatoniker beschrinkt: Plotin (3—164),
Porphyrios (167-278), Jamblich (281-303) und Proklos (307-369). Ein fiinfter
Teil (373—495) behandelt die einelnen Autoren iibergreifende Fragestellungen.
Eine wertvolle Orientierungshilfe ist Z.s Einleitung. Sie beginnt mit einer kurzen
Charakterisierung des Phinomens Neuplatonismus, die die in den verschiedenen
Beitrdgen im einzelnen entfalteten Aspekte zusammenfafit: seine Stellung zwischen
griechischer Rartionalitit und (orientalischer?) Mystik; die Transzendenz Gottes
und das Schicksal der Seele als zentrale Themen; der Verfall der Philosophie zur
Theurgie nach Plotin (VII-IX). Einem Uberblick iiber die duflere Entwicklung der
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Schule (IX-XIII) folgt eine kurze Einfithrung zu den in der Auswahl behandelten
Neuplatonikern (XIII-XXII). Z. akzentuiert hier seine Position zu zwei in der
Plotinforschung umstrittenen Fragen: Plotins Mystik ist ,nicht orientalisch, sondern
ruht auf einem Unterbau, der griechisch ist“. Der Aufstieg der menschlichen Seele
sei kein Gnadenakt Gottes, sondern eine Leistung des Menschen selbst (XIV).
Dankbar ist der Leser auch fiir den gut belegten Abschnitt iiber den Einfluff des
Neuplatonismus auf die europiische Geistesgeschichte (XXII-XXV). — Mit Aus-
nahme des Beitrags von A. H. Armstrong, Der Hintergrund der Lehre, ,dafl die
intelligible Welt sich nicht aufierhalb des Nous befindet® (1957), der diese Lehre in
erster Linie auf den durch Alexander von Aphrodisias vermittelten Einflufl von
Aristoteles, Metaph. XII zurtickfithren will, sind alle zu Plotin ausgewihlten Bei-
trige gute, von jeweils einer anderen Sicht herkommende Einfilhrungen in dessen
Philosophie. Einen kurzen, klaren Aufrif der Hypostasenlehre und Asthetik gibt
F.Crenzers ,Skizze der Philosophie Plotins® (1814). In dem religionswissen-
schafelich orientierten Beitrag von F. Cumont (1949) steht Plotins Lehre vom
Schicksal der Seele im Vordergrund. E. R. Dodds beantwortet die Frage nach
»Tradition und persénliche(r) Leistung in der Philosophie Plotins“ (1960) mit der
Unterscheidung: ,Formal . .. ist die Philosophie Plotins eine Interpretation Platons;
was ihren Inhalt betrifft, méchte ich sie als den Versuch bezeichnen, die geistigen
Probleme seiner eigenen Zeit mit Hilfe des traditionellen griechischen Rationalis-
mus zu l8sen® (60). Plotins Originalitit komme ,nicht im Material, sondern im
Grundriff zum Ausdrudk® (62). D. behandelt dann die Begriffe Hervorgang und
Riickwendung, intelligibler und wahrnehmbarer Kosmos und versucht schliefllich,
die Bedeutung des Ich-Bewufitseins fiir Plotins Philosophie zu zeigen. W. Beierwal-
tes, Plotins Metaphysik des Lichtes (1961), ist eine spekulative Interpretation von
Plotins Geistmetaphysik. Eine meisterhafte historische Einfilhrung gibt P. Henry,
Plotins Standort in der Geschichte des Denkens (1962). Der Beitrag fafit nicht nur
die Ergebnisse der Diskussion iiber die Quellen Plotins zusammen — Plotin ist fiir
H. ,der Kulminationspunkt der griechischen Philosophie® (163) —, sondern zeigt
auch in entscheidenden Punkten Gemeinsamkeiten und Unterschiede des plotini-
schen Hellenismus mit dem christlichen Denken. — Dafl die Arbeiten zu Por-
phyrios, Jamblich und Proklos vorwiegend Einzelfragen gewidmet sind und des-
halb nur einen vermittelten Zugang zu deren System geben, ist nicht Z. anzula-
sten, sondern durch die Lage der Forschung bedingt. Die geschlossenste Darstel-
lung des Porphyrios diirfte P. Hadot, Die Metaphysik des Porphyrios (1966),
bieten. Vion den beiden Beitrigen zu Jamblich sei hingewiesen auf /. Bidez, Der
Philosoph Jamblich und seine Schule (1919), der die biographischen Zeugnisse dis-
kutiert und gegen Praechter zu zeigen versucht, dafl Jamblich den Neuplatonismus
auf Abwege gebracht hat, indem er ihn zu den Praktiken der Theurgie verleitete.
Fiir die Metaphysik des Proklos verweist Z. in der Einleitung auf W. Beierwaltes,
Proklos. Grundziige seiner Metaphysik (1965); eine Erginzung dazu soll der Bei-
trag von J. Trouillard, Ubereinstimmung der Definitionen der Seele bei Proklos
(1961) bilden. Von den Arbeiten des fiinften Teils seien zwei herausgegriffen.
C. Zintzen, Die Wertung der Mystilt und Magie in der neuplatonischen Philosophie
(1965), betont den intellektuellen Charakter der Mystik Plotins und schildert den
Depravationsprozef, der nach ihm in der neuplatonischen Schule einsetzte; ein ent-
scheidender negativer Einflufl kommt hier Jamblich zu. Nach F.-P. Hager, Die Ma-
terie und das Bose im antiken Platonismus (1962), sicht Platon in Tim. 52d4-53b5
in der Materie den Ursprung des Bisen; er verfolgt die Diskussion dieser These bei
Aristoteles, Plutarch, Numenius und Maximus von Tyrus. H. versucht durch eine
Interpretation von Enn. I 8 (51) zu zeigen, dafl erst Plotin im engen Anschlufl an
Platon eine befriedigende Antwort auf die Frage nach dem Ursprung des Bdsen ge-
geben habe, und er verteidigt diese Lésung gegen die Einwinde des Proklos.
BoaRickenss S|

Thomas von Sutton, Expositionis D. Thomae Aquinatis in libros Aristo-
telis: De generatione et corruptione continuatio. Critical edition by Francis E. Kel-
ley (Bayerische Akademie der Wissenschaften. Verdffentlichungen der Kommission
fiir die Herausgabe ungedruckter Texte aus der mittelalterlichen Geisteswelt, Bd. 6).
Gr. 8° (211 S.) Miinchen 1976, Verlag der Bayer. AkadWiss. — Derselbe,
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Quaestiones ordinariae, hrsg. von Johannes Schneider (Bayer. Akad., Veroffent-
lichung, Bd. 3). Gr. 8° (279%, 1009 S.) Miinchen 1977, Verlag der Bayer.
AkadWiss. — Thomas von Sutton O.P. (f 1311/15) gehdrt zu den bedeutend-
sten Gestalten der Oxforder Dominikanerschule an der Wende zum 14. Jh. Von
seinen Werken liegen uns bisher folgende Editionen vor: Contra pluralitatem
formarum (hrsg. von P.Mandonnet unter den Opuscula des hl. Thomas, 1927);
Quaestiones quodlibetales I-IV (hrsg. von M. Schmaus und M. Gonzélez Haba
in derselben Reihe der Bayer. Akad., Verdffentl. Bd. 2, 1969); Tractatus de
esse et essentia (hrsg. in Studia mediewistyczne Bd. 11 von W. Senko, 1970). Sut-
tons Gesamtwerk umfafit jedoch neben Predigtliteratur, Psalmexpositionen und
kirchenpolitischen Traktaten weitere theologisch-philosophische Schriften und Ari-
stoteleskommentare, die ihn als einen Vertreter des frilhen Thomismus ausweisen.
Bei den vorliegenden Editionen handelt es sich um eine Weiterfithrung der von
M. Schmaus begonnenen Herausgabe dieser Schriften. — F. E. Kelley ediert Sut-
tons Continuatio (libri T 6-II) des unvollendet geblicbenen Kommentars des HI.
Thomas von Aquin zu Aristoteles De generatione et corruptione. Dieses in nur
einem einzigen Manuskript (Oxford, Merton College 274) erhaltene Werk verfihrt
per modum commenti, versucht aber auch, den aristotelischen Text durch eine eige-
ne Systematisierung iibersichtlicher zu machen. Nach K. gehort der Kommentar
zu den frithen Schriften Suttons. Er datiert die inceptio Suttons in Oxford vor
1284 und schreibt sowohl seine Quodlibeta I und II, in denen er sich gegen Hein-
rich von Gent und Aegidius Romanus wendet, als auch seine Aristoteleskommen-
tare, die deutlich unter Averroes’ Einflufl stehen, einer ersten Lehrtitigkeit in
Oxford zu. Wie Kelley zeigt, schliefit sich Sutton im vorliegenden Kommentar
noch nicht der Thomasischen Averroeskritik an, ebensowenig jedoch wird Aristote-
les gegen Averroes verteidigt. Nur in der Frage einer Prisenz der Elemente im
mixtum widerspricht Sutton der Meinung des Commentator. Die spiteren Werke
Contra pluralitatem formarum und der Traktat De productione formae substan-
tialis folgen dagegen der Linie der Kritik des Aquinaten.

J. Schneiders Edition der Quaestiones ordinariae Suttons stellt die erste voll-
stindige Ausgabe der 34 Quaestiones (etwa um 1300) dar. Bisher lagen nur Teil-
editionen vor (Hg. von Przedziecki, Qq. 2-4; Schmaus, Qq. 9, 32-34; Pelster,
Qq. 25, 26). In einer ausfithrlichen Einleitung behandelt der Herausgeber die
Handschriftenlage (Oxford, Merton College 138; Vaticana, Ottob. lat. 1126; Er-
furt SB Ampl. 2° 369; Basel, UB B IV 4; Troyes, BV 717; Toulouse, BV 739)
sowie Datierungs- und Authentizitdtsfragen. Sein Verzeichnis der Schriften Suttons
zeigt Fortschritte iiber die Pionierarbeit Sefikos (Studia mediewistyczne 11 [1970])
hinaus. Durch Vergleiche mit den Quaestiones ordinariae kann Sch. zeigen, daf}
Sutton als Autor des Werkes Contra pluralitatem formarum und héchstwahrschein-
lich auch des Tractatus de esse et essentia anzusehen ist. Dagegen kénnen die
Quaestiones super Metaphysicam, der Liber propugnatorius contra I Sent. Duns
Scoti sowie die Impugnationes contra Aegidium Romanum keinesfalls zu den ge-
sicherten Schriften Suttons gerechnet werden. Durch einen Vergleich der Quaestiones
mit dem Werk des Thomas von Aquin versucht Sch. auch die Frage der Authentizi-
tat der Schrift Contra Durandum de S. Porciano sowie jener unter den Werken des
Aquinaten verdffentlichten Opuscula (De instantibus, De natura verbi intellectus,
De principio individuationis, De natura materiae;, De natura generis, De natura
accidentis, De quattuor oppositis) zu kliren. Seiner Meinung nach gehtren diese
nicht zu den echten Werken Suttons. Was die Abfassungszeit der Continuatio ex-
positionis in De generatione und des Quodlibetum I anbelangt, die im Zusammen-
hang mit der Datierung der inceptio Suttons in Oxford zu sehen ist, setzt sich Sch.
kritisch mit Kelleys Datierung vor 1284 auseinander. Aufgrund zahlreicher Text-
hinweise legt er die inceptio in die Zeit vor 1295 (wahrscheinlich 1291-93). —
Eine von Sch. auf der Grundlage der vorliegenden Quaestiones sowie der Schrift
Contra pluralitatem formarum durchgefithrte Analyse der Lehren Suttons weist
den Oxforder Theologen als einen fithrenden Vertreter des Friththomismus aus.
Dies belegt nicht nur seine Verteidigung der Einheit der substantiellen Form, son-
dern auch die weitreichende Ubernahme anderer thomasischer Lehren: die Auffas-
sung der quantitas dimensiva als eines radicale principium individuationis substan-
tiae materialis; die Verteidigung der distinctio realis von esse und essentia; die
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Annahme einer Passivitit von Willen und Intellekt; sowie die Nihe zur Analogie-
lehre des Thomas von Aquin. Daf} ihm die Proportionalitit dabei die vollkommen-
ste Analogie darzustellen scheint, riickt Sutton bereits in die Nihe zum spiteren
Thomismus eines Cajetanus. — Die Edition von zwei weiteren Schriften Suttons
ist geplant: so die des Kommentars zu Aristoteles’ Praedicamenta, welche auf eine
Kontroverse mit Heinrich von Gent zuriidsgeht (Sehko), und die der Schrift
De productione formae substantialis, die sich gegen die Franziskanerschule richtet
(Wlodek). Man darf hoffen, daffi auch Suttons Continuatio des Perihermenias-
Kommentars des hl. Thomas einen Herausgeber finden moge. P. Kunze

Gindele, Hubert, Lateinische Scholastik und deutsche Sprache. Wortge-
schichtliche Untersuchungen zur mittelhochdeutschen Thomas-Ubertragung (Hs. HB
III 32, Landesbibliothek Stuttgart). I. Tl.: Lehnbildungen im Bereich der Gottes-
lehre (Miinchener Germanistische Beitr., 22). 8° (226 S.) Miinchen 1976, Fink. — Die
von einer umfassenden Quellenkenntnis zeugende Arbeit will dem seit langem aus-
gesprochenen Wunsch nach einer sprachlichen Untersuchung der seit 25 Jahren im
Druck vorliegenden mittelhochdeutschen Thomas-Ubertragung wenigstens durch eine
Teiluntersuchung entgegenkommen. Nach einem Einleitungskapitel (9-56), das u. a.
die einschligige Literatur, die Handschrift und Hinweise zur Methodik der Arbeit
(wichtig 52 f.) vorstellt, folgt der Hauptteil (57-173), darauf eine Zusammenfas-
sung der Ergebnisse (174-198) und im Anhang (199-226) eine Ubersicht des ge-
samten Forschungsprojekts, ein Literaturverzeichnis und schlieflich ein deutsches,
lateinisches und griechisches Wortverzeichnis. Die untersuchte Hs der Thomas-Uber-
tragung, die selbst eine Abschrift ist, enthile aufier den Ausziigen aus einigen an-
deren Werken der Hauptsache nach Ubersetzungen aus der Summa theologiae (pars
I, 1. IT und III), und zwar meist nur das corpus articuli. Ubertragen sind Teile aus
258 Artikeln (von insgesamt 1650). Das fiihrende Auswahlinteresse galt der spe-
kulativen Theologie.

Die 14 Abschnitte des Hauptreils bringen die Ableitungen wichtiger Lehnbildun-
gen (wie wesen, selbestan u.a.) aus dem Bereich von Gottes Wesen und der gdte-
lichen Personen mit ihrer Korrespondenz der lateinischen Ausdriicke, zusammen mit
reichen Belegstellen aus der Wortgeschichte (ggf. in Auseinandersetzung mit der ein-
schligigen Literatur, auch mit dem HWP) und stellen schlieflich ihren Gebrauch
in der Thomas-Ubertragung vor. Bemerkenswert ist, dafl esse immer mit dem Inf.
Subst. ,wesen® wiedergegeben wird; modus essendi z.B. mit ,die wise des wesen-
nes“, esse habere mit ,wesen haben®, non esse und non ens mit ,nihtwesen®, ens
meist mit ,wesendes Ding®, essentia mit ,Wesunge®. — Die fiir die Hochscholastik
ausgesprochene Zuordnung von ,esse quod est® zu ,actus essendi” und ,esse quo
est® zu ,natura rei® stimmt zumindest fiir Thomas von Aquin nicht (vgl. S. c. Gent.
IT 54) und wird auch nicht durch den Verweis auf das HWP (I 753 t.) gedeck.

Aus der Zusammenfassung der bisherigen Ergebnisse sei hervorgehoben: Die
Lehnbildungen der untersuchten Thomas-Ubertragung liegen im Rahmen bewdhreer
Lehnmuster. Grundlegende Begriffe der scholastischen Philosophie und Theologie
sind schon in der Zeit der Vor- und Frithscholastik in der religidsen Gebrauchs-
literatur in die deutsche Sprache entlehnt worden. Die gebriuchlichsten Lehnmuster
stehen bereits vor 1300 zur Verfiigung, Die Lehnbildung steht dabei auch unter
dem Einflul der Ubersetzertitigkeit aus dem Griechischen. G. rédumt griindlich auf
mit dem immer noch verbreiteten Vorurteil tiber die Eigenart der deutschen Mystik,
die im Gegensatz zur Statik der Scholastik schon durch das Dynamische ihrer Spra-
che zum Vorschein kommen soll. Mystik und Scholastik haben nicht ein vollig
getrenntes Wortgut. Verschieden ist nur der Stil und das Ziel ihres Sprechens. Die
Sprache der Mystik dient nicht nur der Mitteilung des Unsagbaren, sondern auch
der Abschirmung der volkssprachlichen Frommi ieit gegen hiretische Bewegun-
gen. In der Frage nach einer deutschen scholastischen Terminologie meint G. — ge-
geniiber voreiligen Urteilen noch aus neuester Zeit —, daff die historisch-kritische
Aufarbeitung des Wortschatzes der Deutschen Scholastik ein ganz neues Bild er-
geben werde. Wahrscheinlicher Entstehungsort der Thomas-Ubertragung ist nach
G. das Kélner Generalstudium der Dominikaner. — Es ist dem Verf. zu wiinschen,
dafl er den (199) skizzierten Forschungsplan weiter verfolgen kann.

W.:Bruggers S
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2. Neuzeit, moderne Stromungen

Piitz, Peter, Die Deutsche Aufklirung (Ertrige der Forschung, Bd. 81).
8° (VII u. 204 S.) Darmstadt 1978, Wissenschaftl. Buchgesellschaft. — Bestimmung
und Wertung der Aufklirung sind bis in die Gegenwart hinein mafigeblich geprigt
von Kants Umschreibung als ,Ausgang des Menschen aus seiner selbstverschulde-
ten Unmiindigkeit“ und Hegels pauschaler Abqualifizierung der denkerischen Lei-
stungen dieser Epoche. Um so dankbarer nimmt man den vorliegenden Band zur
Hand, der sich bewufit von solchen Allgemein- und Vor-Urteilen freizumachen
versucht (5 f.) und ein umfassendes Bild der deutschen Aufklirung aus der reichen
Fiille der Forschungsliteratur zusammentrigt. Wer kiinftighin sich mit dieser
Epoche der deutschen Geistesgeschichte beschiftigen will, wird an dieser Publikation
nicht ungestraft voriibergehen kénnen. Ob sich diese freilich ,unleugbar® als .ein
Import aus England und Frankreich® (1) bezeichnen lifit, ist zu bezweifeln, zumal
der Verf. selbst an anderer Stelle von einer Riidkwirkung (!) der deutschen Auf-
klirung auf Frankreich sprechen kann (66). — Leitmotivisch fiir die Darstellung
wird nicht die Bewertung der Aufklirung (4); vielmehr gilt: ,Der Begriff von
Aufklirung ist seine Geschichte® (6). Daher bildet die dabei feststellbare progres-
sive Universalisierung (6, 188 f. u.8.) in religionsgeschichtlichem, philosophiege-
schichtlichem, geistesgeschichtlichem, kulturgeschichtlichem, nationalgeschichtlichem
und sozialgeschichtlichem Zusammenhang das Ordnungsprinzip des Durchblicks.
Dem vorausgeschickt ist der Versuch, die Begriff-Werdung von Aufklirung deutli-
cher zu erfassen (10—258. In den Vordergrund riickt dabei (mit Recht) die Beto-
nung von Aufklirung als ,erkenntnisethische Anstrengung® (11, dhnlich 17, 29, 34,
40, u.d.), also die ,Ablésung der spekulativen durch die praktische Vernunft®
(107). Ein kleiner wortgeschichtlicher Exkurs (12-15) zeigt u.a. die urspriinglich
theologische Herkunft des Aufklirungsbegriffs auf. Er bleibt allerdings sehr unbe-
friedigend im Hinblick auf die dort angesprochene Lichtmetaphorik. Hier fehlt
sowohl der fiir die begriffsgeschichtliche Entwicklung zentrale Beitrag von
F. Schalk, Zur Semantik von Aufklirung in Frankreich, in: FS Walther von
Wartburg zum 80. Geburtstag, hrsg. v. K. Baldinger, Bd. 1 (Tiibingen 1968),
251-266 (der auch unter die Literatur zur Begriffsgeschichte [55f.] nicht aufge-
nommen ist!) als auch die Einbeziehung des vom Rez. in seine Dissertation ein-
gefiigten ausfithrlichen Exkurses iiber ,Aufklirung und Erleuchtung® (A. Schilson,
Geschichte im Horizont der Vorsehung. G. E. Lessings Beitrag zu einer Theologie
der Geschichte [Mainz 1974], 125-132), der bislang zu wenig beachtete Motive
und Hintergriinde des Aufklirungsbegriffs aufzeigt. — Die wachsende Problema-
tisierung der Aufklirung, gerade im Hinblick auf ithr Ausmafl und ihre Selbstbe-
schrinkung, wie der Ubergang zu einem Epochenbegriff wird 26-56 u.a. am Bei-
spiel von Mendelssohn, Kant, Lessing, Herder u.a. vorgestellt. Dabei fillt z.B.
bei Lessing auf, daf die neuere Literatur reichlich unvollstindig zur Kenntnis ge-
nommen ist (44 f., 52). Nicht aufgefiihrt ist die wegweisende Studie von H. Schult-
ze (Lessings Toleranzbegriff. Eine theologische Studie [Gottingen 1969]; ebenso
fehlt jeder Hinweis auf die dieser Arbeit zugrunde liegende umfangreiche und fiir
die Aufklirungszeit eminent wichtige Dissertation von Schultze iiber die Tole-
ranzdebatte in der deutschen Theologie des 18. Jahrhunderts) wie die Arbeit von
W. Pelters (Lessings Standort. Sinndeutung der Geschichte als Kern seines Denkens
LHeidelberg 1972]) und schliefflich die o.g. Arbeit des Rez., wihrend die reichlich

lasse Studie von Kl. Bohnen (19741) Erwihnung findet.

Den grofiten Umfang des Buches nimmt freilich die historische Entfaltung des Pro-
blems ein (57-187). Hier finden sich in den o. g. sechs Schritten ausgezeichnete Li-
teraturdurchblidte, die ebenso solide wie souveridn erscheinen. Besonders umsich-
tig werden u.a. die Einfliisse des Pietismus auf das Werden der deutschen Auf-
klirung (gerade hier ist sie kein ,Import“!) dargestellt 567 ff.), die bis heute un-
zureichende Zuordnung von Rationalismus und Irrationalismus in der Aufklirung
kritisch vermerkt (100 ff. u.8.), die nationalgeschichtlichen Einschitzungen der
Aufklirung vorgestellt (144 f) und in ausfithrlicher Weise die gegenwirtige so-
zialgeschichtliche Universalisierung und Vereinnahmung des Aufgkl'alrungsbegriffs,
vor allem durch die kritische Theorie, kritisch aufgrund der Quellen betrachtet
(152 ff., 163, ebf. 188 f. und bereits 38 f., wo die kritische Selbstreflexion der Auf-
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klirung des 18. Jahrhunderts dargestellt ist). Nachzutragen bleibt im Zusammen-
hang mit der (richtigen) These: ,Die deutsche Sozialgeschichte des 18. Jahrhunderts
manifestiert sich primir als Literaturgeschichte® (154) zur Bedeutung des literari-
schen Marktes (170) die wichtige Studie von H. Kiesel/P. Miinch, Gesellschaft und
Literatur im 18. Jahrhundert. Voraussetzungen und Entstehung des literarischen
Marktes in Deutschland (Miinchen 1977). — Alles in allem bleibt dieser ebenso
wichtige wie hochndtige Band eine Fundgrube fiir jeden, der sich genauer iiber den
Forschungsstand zur deutschen Aufklirung informieren will. Die oben in einigen
Punkten erginzten, insgesamt jedoch zuverldssigen Literaturangaben erméglichen
eine rasche und griindliche Einarbeitung in die verschiedenen Problemstellungen,
wobei die von Kant und Hegel vorgegebene Enge des Aufklirungsbegriffs in be-
griilenswerter Weise aufgebrochen und iiberwunden scheint. A. Schilson

Schopenhauer, Arthur, Gesammelte Briefe, hrsg. von Arthur Hiib-
scher. Gr. 8° (XII u. 732 S.) Bonn 1978, Bouvier. — In der von Paul Deussen
veranstalteten Gesamtausgabe Schopenhauers war in den Binden 14-16 (1929,
1933 und 1942) auch der Briefwechsel des Philosophen ediert worden. Schon da-
mals lag die Betreuung der letzten beiden Binde in der Hand A. Hiibschers, der
jedoch durch die — nicht immer befriedigenden — Vorarbeiten schon teilweise
festgelegt war. Der urspriingliche Plan, alle Briefe von und an Sch. zu publizieren,
konnte schon bei dieser Ausgabe nicht voll verwirklicht werden, da er das vertret-
bare Ausmaf} gesprengt hiitte. So sind manche unwichtige Briefe an Sch. nicht in die
Deussen-Ausgabe aufgenommen worden. Fiir die jetzt vorgelegte Ausgabe hat sich
der Herausgeber, dem wir auch die Edition der Werke und des Nachlasses des
Philosophen verdanken, dazu entschlossen, nur die von Sch. stammenden Briefe
und Brieffragmente vorzulegen, dabei aber so vollstindig und exakt wie méglich
vorzugehen. Damit war er imstande, in angemessener Zeit eine Ausgabe zu schaf-
fen, die in einem Band alle Schreiben aus der Hand des Philosophen vereinigt,
soweit sie uns noch im Original vorliegen oder durch Abschriften und Vertffent-
lichungen bekannt sind. Wie der Hrsg., der im Sch.-Jahrbuch manchen unbekannten
Brief an Sch. verdffentlicht hat, ferner zu Recht bemerkt, ist uns ein regelrechter
Briefwechsel sowieso nur zu einem geringen Teil erhalten, weil viele Gegenbriefe
verloren sind und nicht auf jeden Brief eine Antwort erfolgte. Die Gesamtzahl der
jetzt in diesem Band gesammelten Briefe und -fragmente belduft sich auf 503 und
umfaflt somit etwa 35 Briefe Sch.s mehr als die Deussen-Ausgabe. Von den neu
hinzugekommenen Briefen sind einige geschiftlicher und juristischer Natur, einen
weiteren Teil stellen die Altersbriefe an den Jugendfreund Grégoire de Blésimaire
dar, und die restlichen verteilen sich auf verschiedene Empfinger. Das gesamte
Corpus der Briefe Sch.s gibt uns einen guten Einblick in seine Biographie und sei-
nen Charakter. Wir lernen seine Beziehungen zur Mutter, zur Schwester und zu
seinen Anhingern kennen, wir werden iiber geschiftliche Verhandlungen und
Rechtsstreitigkeiten informiert, und wir sehen das lebhafte Interesse des alternden
Philosophen an der Wertschitzung und Verbreitung seiner Philosophie. Der philo-
sophische Ertrag der Briefe hilt sich freilich in Grenzen. In den jiingeren Jahren
kommt Sch. einige Male auf seine Farbenlehre zu sprechen, namentlich in den Brie-
fen an Goethe, dessen Briefe iibrigens im Kommentar vollstindig abgedrudkt sind.
Die vielen Briefe an Frauenstidt, den wichtigsten Anhinger und Freund, beriihren
immer wieder philosophische Themen, sei es als Antwort auf Fragen Frauenstidts,
sei es als ermunternder oder kritischer Kommentar zu dessen oder fremden Publi-
kationen. Leider sind uns die Briefe, die Frauenstidt an Sch. gesandt hat, praktisch
alle verlorengegangen; vielleicht hitten sie noch manche interessante Ergidnzung
liefern kénnen. In philosophischer Hinsicht am interessantesten diirfte der erste Teil
des Briefwechsels mit Becker sein. In drei Briefen (Nr. 201, 202, 204) beantwortet
Sch. ausfithrlich dessen schriftlich vorgetragene Zweifel und Verstindnisschwierig-
keiten. Der Hrsg. hat die Briefe Beckers teilweise wortlich, teilweise in eigener Zu-
sammenfassung im Kommentar wiedergegeben. Vielleicht wiire es angesichts des
philosophischen Interesses dieses Briefwechsels doch angebracht gewesen, die Anfra-
gen Beckers (und dhnliches gilt fiir die weiteren zwei oder drei Fille, wo ein Brief-
partner ein prizises philosophisches Problem vorlegt und von Sch. darauf die Ant-
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wort erhilt) ungekiirze in ihrem Wortlaut mitzuverdffentlichen. Ansonsten sind,
wie bereits angedeutet, eigentliche philosophische Erérterungen selten; zu nennen
wiren etwa der Brief Nr. 278 an v. Do}, Nr. 405 an Bihr und Sch.s allerletzter
Brief an zwei junge Soldaten ,in einer entlegenen Oesterreichischen Provinz“. Es
finden sich jedoch in vielen seiner Briefe an seine treuen Anhinger immer wieder
Bemerkungen iiber andere Philosophen und deren Werke sowie iiber Rezensionen
und Erw%iinungen Sch.s von seiten anderer Autoren. Und mehrfach weist er darauf
hin, dafl die beste und konzentrierteste Zusammenfassung seiner Metaphysik in sei-
nem Werk ,Uber den Willen in der Natur® zu finden sei (Nr. 200, 251, 253). So-
weit es ihm moglich war, hat A. Hiibscher versucht, die Originalfassung der Briefe
heranzuziehen und nach ihr den Druck zu gestalten (von der Aufldsung von End-
verschleifungen abgesehen), was zu manchen textlichen Korrekturen gegeniiber der
Deussen-Ausgabe fithrte. Die Hinzuziehung einer groflen Zahl von Briefentwiirfen
ermoglichte die Angabe einer Reihe interessanter Varianten. Neben der Angabe des
Verbleibs der Originalhandschriften sowie der Kopien, Entwiirfe und Erstdrucke
enthilt der Kommentar eine Erliuterung simtlicher vorkommender Personenna-
men und Buchtitel. Weiterhin gibt er Hinweise auf den Inhalt der beantworteten
Briefe, soweit dieser nicht schon aus dem Brieftext selbst deutlich genug hervorgeht,
und liefert auch sonst noch reichliche Informationen zum besseren Verstdndnis der
Briefe. Gegeniiber dem Bd. 16 der Deussen-Ausgabe konnte der Hrsg. den Kom-
mentar noch vermehren. Die dort zusammengestellte Liste verschollener Briefe
Sch.s aufgrund verstreuter Hinweise wurde in die Neuausgabe nicht iibernommen.
Die im selben 16. Bd. enthaltenen nachgelassenen Verse und ein rekonstruiertes
autobiographisches Manuskript Eis heauton haben unterdessen den ihnen zukom-
menden Platz in der Nachlafausgabe erhalten, wihrend die ebendort gesammel-
ten Dokumente zur Lebensgeschid%te noch einer Neuedition harren, die der uner-
miidliche Herausgeber, wie es scheint, noch zu besorgen hofft. Wie in seinen ande-
ren Editionen hat er zusitzlich zum Kommentar noch eine Ubersetzung aller
fremdsprachigen Briefe und Stellen sowie einen Zitatennachweis (ggf. mit Angabe
der exakten Formulierung) beigefiigt. Angesichts der Fremdsprachenkenntnis und
Belesenheit Sch.s eine nicht geringe Menge! Ein alphabetisches Verzeichnis aller vor-
kommenden Namen rundet die umfangreiche Editionsarbeit ab. Ubrigens gibt es,
soweit der Rez. sah, kaum Drudkfehler, was angesichts der vielen fremdsprachli-
chen Passagen keineswegs selbstverstindlich ist. Einige zufillig entdeckte Druck-
fehler seien genannt: Beim Brief Nr. 11 (S. 5) wurde versehentlich die Uberschrift
der Deussen-Ausgabe ,,Schopenhauer an Eichstidt® iibernommen, anstatt wie sonst
nur den Empfinger, diesen aber mit voller Namensangabe anzufiihren. Die fehlen-
de Nennung der Vornamen bei Johann Wolfgang von Goethe und Friedrich
Arnold Brodshaus diirfte gleichfalls ein Versehen sein. Auf S. 204 fehlt die Angabe
der Nr. 187, und bei Nr. 188 ist ,AN® in Majuskeln zu setzen. S. 233, Z. 23:
»i5% statt ,ist“. S. 686, Z.19 sind im Griechischen Spiritus und Akzent zu ergin-
zen. — Der Herausgeber hat sich mit dieser sorgfiltigen und reich dokumentier-
ten Edition ein weiteres Mal um die wissenschaftliche ErschlieBung des Schopen-
hauerschen Schrifttums grofle Verdienste erworben. H. Schomdorf, S

Jaeger, Petra, Heideggers Ansatz zur Verwindung der Metaphysik in der
Epoche von ,Sein und Zeit* (Europiische Hochschulschriften XX/20). 8° (319 S.)
Frankfurt-Bern 1976, Lang. — Die Verfasserin der vorliegenden Aachener Dis-
sertation vertritt die These, dafl das fundamentalontologische Programm von ,Sein
und Zeit® als der erste Schritt jener Denkbewegung zu verstehen ist, die spiter den
Namen ,Verwindung der Metaphysik® bekommen sollte. Sie unterstreicht deswegen
sehr stark die innere Einheit der verschiedenen Etappen des Denkens Heideggers. —
Die Schrift hat fiinf Teile. Nach einer ,Ersten Kennzeichnung der Metaphysik®
(13-46) und einer Bemerkung iiber den ,Ansatzpunkt und Wegcharakter des Hei-
deggerschen Denkens® (47-58) behandelt die Verf. unter dem Titel ,Der Riick-
gang in den Grund der Metaphysik® das Problem der Metaphysik, wie es in ,Sein
und Zeit" entfaltet wird (59-180). Dieser Hauptteil des Buches wird erginzt
durch eine ihnlich gelagerte Analyse der Schriften ,Kant und das Problem der
Metaphysik®, ,Vom Wesen des Grundes® und ,,Was ist Metaphysik?* (,Die Tran-
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szendenz des Daseins und die sich vorbereitende Kehre®: 181-214). Das Buch
endet mit einem ,abschliefenden Riickblick und Vorblick auf das seinsgeschichtliche
Verwindungsgeschehen® (215-233). Die Verf. hat offenbar kein eigenes Ver-
hiltnis zu einer der grofien Gestalten der metaphysischen Denkweise; es hat den
Anschein, als kenne sie diese nur und schon durch die Vermittlung Heideggers.
Dadurch fehlt dieser Studie ein Gefiihl fiir die Schirfe der Probleme, um die es
Heidegger geht, und fiir die Begrenztheit der Weise, wie Heidegger diese Pro-
bleme auf sich zukommen lift. So kommt es dann etwa auch zu solchen Entglei-
sungen wie der Formulierung, ,dafl schon in ,Sein und Zeit® diesem metaphysischen
Verstindnis von Grund der Garaus gemacht wird® (9). So bleibt diese Arbeit fast
iiberall an der Oberfliche, so material richtig die Darstellung aufs Ganze gesehen
ist. G. Haeffner, S. J.

Bloch, Jochanan, Die Aporie des Du. Probleme der Dialogik Martin Bu-
bers (Phronesis 2). Gr. 8° (348 S.) Heidelberg 1977, Schneider. — Ein wirklich ,aben-
teuerliches Buch® (F. Kemp). Es sei sehr jiidisch, sagt der Klappentext, indem es die
Weise des Kommentars auf sich nehme und sich das System versage. In der Tat,
Kap. 1-3: Das Geheimnis, die Schépfung, die Symbolfrage, geben auf der Grund-
lage des weitgestreuten Werks, auch auf miindliche Auflerungen gestiitzt und mit
z. T. seitenlangen Fufinoten einen minuzidsen Kommentar (in Auseinandersetzung
schon hier vor allem mit M. Theunissen). Dieser Teil hat 1968 unter dem Titel
»Geheimnis und Schopfung®, Elemente der Dialogik M. Bubers, der FU Berlin als
Dissertation vorgelegen. Erst im Sommer 1972 ist das Buch in Israel, wo der Verf.
eine Professur fiir Geistesgeschichte des Judentums an der Ben-Gurion-Universitit
innehat, fortgesetzt und abgeschlossen worden. — Ansatz der Fortsetzung ist das
bisher erzielte Ergebnis, der Logos des Symbols sei ein Logos des Selbstwider-
spruchs. (,Naiv® formuliert: die im Symbol — und doch nur so — sich mitteilende
Wirklichkeit muff uns auch unabhingig von ihm gegenwirtig sein, da wir sonst
das Symbol nicht als solches erkennten.) Bubersch gesagt: das Du soll zugleich in
Kongruenz mit dem Es und unbestimmbar sein. Indem es aber nicht Es ist, ohne
dafl dieses Nicht seinerseits zu den Es-Bestimmungen gehren darf, lasse sich auch
nicht von einer Transzendenz bzw. Nicht-Weltimmanenz des Du sprechen. So aber
schliefle das Du das Es nicht mehr aus und damit falle das Schema der ,Zwei
Grundworte® iiberhaupt dahin. — Entscheidend ist nun, bei aller schon von Rosen-
zweig geriigten Abwertung des Es zum ,Kriippel®, dafl die Gegenwart des all-
tiglich Vorkommenden primir ist. Daraus folgt bereits fiir Buber, dafl er nicht an
Gott zu glauben vermag, wenn das sagen soli von ihm reden zu konnen, dafl er
an Gott nur glauben kann im Sinn der Rede zu ihm. — Von hier aus streitet B.
nun einerseits vehement gegen die ,christliche® Deutung Theunissens vom Vorrang
des Zwischen und einem %berschwingen der Welt im Gottesbezug; andererseits
radikalisiert er Bubers Position dahin, daf sich ihm ,Gott* und ,Schopfung® als
»figurierte Hypostasen® der Kongruenz von Ich und Es darstellen, die zwar in der
Kraft der Uberlieferung die Fraglosigkeit der Familiaritit besitzen, in Wahrheit
aber nichts erkldren. D.h. Buber bedenke hier eine Art Dreiedss-Struktur, die in
Wirklichkeit das Du im Es auf Grund stelle. Demgegeniiber gibt B. nun diesen
Riickbezug auf, um zenbuddhistisch fiir die vollige Ungestimmbarkeit der ,Gegen-
wart® zu plidieren. Sie entliflt zwar den Widerspruch aus sich, doch nicht so, dafl
sie von ihm her ,dialektisch® gefafit werden kénnte. Denn die Synthese aus Wi-
derspriichen mufl Synthese des Widerspruchs sein, der keine hat. Die Einheit aus
der Zerreilung wird nicht durch Negation der Negation, sondern nur durch Li-
quidation, Erschtpfung, in einem (Durch-)Bruch (Beispiel: Koan). — Es geht also
um eine therapeutische Frage, die aus dem Denken in den Umschlag zum gelebten
Innewerden der Gegenwart fithren will. Hier kommt B. skizzenhaft auf die
Psychoanalyse zu sprechen, mit der Bubers Denken in Bezug zu setzen der ur-
spriingliche Plan der Dissertation war. (H. Schneider, dessen Andenken das Buch
gewidmet ist, war der Analytiker des Verf.) Psychoanalyse sei Selbsterlisung
(Theunissen)? Die Bewegung der Selbsterlésung miissen wir machen. ,Gnade ist
[dann], wenn es so weit ist“ (H. Schneider). Die totale Hinwendung aber ist keine
mehr; d. h. sie ist iiber die Umschreibung und Chiffre des ,Ewigen Du® hinaus. Die
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Auseinandersetzung miindet in den Satz: ,Wenn die Worte einen selbst dahin fiih-
ren, dafl man sie loslaflt, ist das Loslassen Befreiung.” — Ist das noch Buber? Liegt
es andererseits nicht tatsichlich in der Konsequenz seines Denkens? Oder verfehlte
seinen ,hebriischen Humanismus® gerade eine solche Konsequenz(macherei)? Aber
wird hier eigentlich etwas ,gemacht“? Wird nicht vielmehr nur ein Weg bezeugt,
der sich ergab? Wie jedoch lieBe von einem anderen Weg her sich noch zu diesem
hiniiber sprechen oder deuten? Wahrlich ein Abenteuer. — Zwei formale Reklama-
tionen seien nicht unterdriickt; sie gehen wohl noch mehr an die Adresse des Ver-
lags, gerade weil er ansonsten das Buch so ungewdhnlich schén gestaltet hat: Er-
stens vermifit man ein Literaturverzeichnis. Das Namenregister ist dafiir ein schwa-
cher Ersatz. Das gilt fiir die Sekundirliteratur, doch erst recht fiir Bubers Schrift-
tum, fiir das zwar (wie auch fiir hiufig zitierte andere Werke) eingangs ein Ab-
kiirzungsverzeichnis geboten wird, doch ohne bibliographische Angaben. Damit zu-
sammenhingend das zweite: wenn es schon Gesammelte Werke gibt, sollte man
auch, zumindest auch (also zusitzlich) nach ihnen zitieren, soweit méglich, statt nur
nach den vielen unterschiedlich zuginglichen Einzelausgaben. Dankenswert das von
G. Mabr erstellte detaillierte Sachregister. J-Splett

Holzhey, Helmut / Zimmerli, Walther Ch. (Hrsrg.), Esoterik
und Exoterik der Philosophie. Beitrige zu Geschichte und Sinn philosophischer
Selbstbestimmung. 8° (408 S.) Basel-Stuttgart 1977, Schwabe & Co. — Die Fest-
schrift zum 60. Geburtstag des Ziircher Philosophen Rudolf W. Meyer gehort zu
jenen, die iiber Anlaff und entsprechendes Vorwort hinaus den gesammelten Auf-
sitzen einen inneren Zusammenhalt abverlangen. Ohne Kompromisse geht es da-
bei freilich kaum ab, wenn die Herausgeber nicht zu rigoros sein wollen. Die 18
Beitrdge sind zu drei Gruppen gebiindelt: Philosophiegeschichtliche Analysen (9),
Interpretationen und Aspekte (3), Konzeptionen (6). Der Titel reizt, der Untertitel
148t stutzen und vollends erniichtert das Vorwort: Es gehe (zum wievielten Mal?)
um die Frage ,Wozu Philosophie?“ bzw. , Wozu noch Philosophie?®. Zwar gibt es
kluge (und vor allem menschenfreundliche) Leute, die jeden gern iiber sich selbst
reden horen (weil sie dann immer noch am meisten Gutes zu horen bekommen);
doch auf die Dauer ist Interesse an sich wohl nur sich selbst interessant — und
wie lange selbst das? In den Beitrigen wird es dann doch mitnichten so schlimm.
Im ersten Teil verbindet sich historische Kenntnis, z. T. dankenswert belehrende
Gelehrsamkeit bei den Autoren ,identifikatorischer Sympathie mit den dargestell-
ten Ansichten® (i1), so in L. Haslers Plidoyer fiir Sextus Empiricus oder Holz-
heys Rehabilitierung der Popularphilosophie. Weitere Namen: Platon-Aristoteles
(R. Marten), Ammonios-Plotin (Th. A. Szlezdk), Augustinus (].-P. Schobinger), Leib-
niz (W. Tinner), Hegel (H. Kimmerle), Marx (P. Génther), Nietzsche (K. Weiss-
baupt). Aus der zweiten Gruppe gehorten die Untersuchungen iiber Leibniz bei
Lessing (H. Mettler) und Spinoza bei Schelling (D. v. Uslar) eigentlich auch noch
zur ersten Gruppe, so daff nur ein Aufsatz bleibt: eine reizvolle Interpretation zu
Goethes Ironie in den ,Wahlverwandtschaften® aus der Feder W. Binders. — Im
dritten Teil wird es schliefilich explizit grundsitzlich. Zimmerli analysiert geistvoll,
wie die einseitige Fixierung der Philosophie auf die hypostasierte Herausforderung
durch die Wissenschaft(en) dazu fithrt, dafl sich statt der erstrebten Aufklirung er-
neut Esoterik breitmacht. Er tritt demgegeniiber fiir hermeneutische Philosophie
ein. (Stellt ein schredklich-schénes Beispiel fiir seine These im Band selbst der Bei-
trag Giinthers dar, so desavouiert freilich ebenhier seinen Vorschlag die wortreich
enggefithrte Fuge H.-W. Schaffnits tiber die Erfahrung des Redenden und den Tod
der Wahrheit.) W. Keller meditiert, dem Thema des Buches voraus, prinzipiell
iiber Innen und Auflen als anthropologisches Problem. G. Kobler schligt den Bogen
vom Theitet zu gegenwirtigen Diskussionen, um die bleibende Spannung zwischen
Konsens-Anspruch und Evidenz-Forderung verantwortlichen Denkens herauszuar-
beiten. Es folgt ein geistreich leichtgewichtiges Spiel mit den Méoglichkeiten des
Verdachts auf Hintergedanken (auf ,esoterischen Praxisprimat®) gegeniiber jeder
»Theorieproduktion®, der sich jedoch selbst nicht beweisen und seinerseits verdich-
tigt Wer(ﬁ:n kann (H.-M. Sass). Den Schlufl machen H. Liibbes nicht bloff pragmati-
sche Empfehlungen von Bindestrich-Philosophie(n), eingeschlossen die Doppel-Aus-
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bildung ihrer Vertreter, gegen den Wirklichkeitsverlust reiner Philosophie — ohne
dafl aber wohl Philosophie ganz darin aufgehen sollte. Philosophie als Propideuti-
kum, in Aufnahme ihrer Artisten-Rolle im Verband der mittelalterlichen Univer-
sitdt, das wire in der Tat ein bedenkenswertes Programm, und nicht die schlech-
teste Antwort auf die Frage des Titels. (Den Kurzbiographien der Autoren folgt
ein Personenregister.) JoSplett

3. Erkenntnislehre, allgemeine systematische Philosophie

Barion, Jakob, Philosophie. Einfilhrung in ihre Terminologie und ihre
Hauptprobleme. Gr. 8° (334 S.) Bonn 1977, Bouvier/Grundmann. — B. will eine
Einfithrung in die Philosophie fiir Anfinger geben. Der Anfinger wird aber heute
durch das Gerede vom Ende der Philosophie und von ihrer Zukunftslosigkeit ab-
geschredst. Darum erdrtert B. zu Anfang ausfiihrlich die Fragen nach der Aufgabe
der Philosophie auch heute noch und nach der rechten Denkhaltung des echten
Philosophen. Es kommt hier vieles zur Sprache, was heute zwar weithin stillschwei-
gend vorausgesetzt wird, aber vielleicht selten mit solcher Deutlichkeit reflex be-
wuflt und ausgesprochen wird. Darum lohnt es sich, auch in unserer Zeitschrift
darauf einzugehen. Philosophie ist fiir B. ,ein Fragen nach den Bedingungen der
Moglichkeit von etwas iiberhaupt®, sie stellt ,Fragen um Welt und Leben, um
menschliche Freiheit, um Geist und Materie, um Tod und Unsterblichkeit, um Sein
und Erkennen® (33). Sie ist ,Grundlagenforschung®, es geht in ihr um ,die funda-
mentalen Voraussetzungen der Wissenschaften® (46). Im Gegensatz zur rational
nicht begriindeten, auf Tradition und Autoritit beruhenden ,Weltanschauung®
will sie diese Fragen wissenschaftlich behandeln, wenn auch nicht im Sinn der
sexakten® Wissenschaft, die auf das genau Mefibare, rechnerisch Bestimmbare geht.
Insofern aber die Ergebnisse aller Wissenschaft immer nur vorldufig, hypothetisch
sind, mufl sie diese immer wieder zur Diskussion stellen (60); dies gilt auch, ja
erst recht, von der Philosophie. ,Eine Philosophie, die sich im Besitz zeitloser
Wahrheiten weiff, deren Bestand ein sicherer Grundstock inhaltlich bestimmter
Erkenntnisse bildet, und die dann auch noch Lebensgestaltung und Personlich-
keitsverwirklichung zu ihren Zielen z3hlt, kann nicht als wissenschaftliche Philoso-
phie gelten® (67). Letzter Grund dafiir scheint fiir B. zu sein, dafl jede Philosophie
von einem bestimmten Standpunkt ausgeht, wobei ,Standpunkt’ den ,Inbegriff der
Voraussetzungen® (53) bedeutet. Aus der Verschiedenheit der Voraussetzungen er-
gibt sich die Verschiedenheit der Richtungen. Gewifl ist es Aufgabe des Philoso-
phen, sich die Voraussetzungen sichtbar zu machen, die den verschiedenen Losun-
gen zugrunde liegen, es ist aber ,dem Menschen nicht méglich, hinter alle Voraus-
setzungen zuriidszugehen® (40). ,, Auf Grund ihrer Ausgangsbasis® kommt den ver-
schiedenen Richtungen ,keine fiir jeden zwingende Gewiftheit zu, daher fehlt ihnen
die allgemeine Anerkennung® (54). Demgegeniiber ist es ein schlechter Trost, wenn
gesagt wird, ,als Weisen des Philosophierens® seien doch alle Richtungen ,mitein-
ander verbunden® und: ,als solche kommen sie zu objektiv giiltigen Aussagen®
(54). Denn wenn ,objektiv giiltige Aussagen® solche sind, die ,unabhingiz vom
Standpunkt des Forschers® sind (52), dann scheint als objektiv giiltige Wahrheit
nur mehr zu bleiben: ,Wenn man diese Voraussetzungen macht, dann folgen diese
Ergebnisse®. Gewift fiir den Anfinger keine verlockende Aussicht! — Aber diesen
skeptischen Auflerungen stehen ganz andere entgegen. So heifft es in der Beurtei-
lung des ,kritischen Rationalismus®: ,Es gibt zweifellos ,Vernunftwahrheiten®, die
unmittelbar einsichtig sind, ,ewige Wahrheiten’, in ihrem Wahrheitanspruch unab-
hingig von irgendwelcher Bewihrung (Verifikation), und es gibt auch Aussagen
iiber Tatsachen, deren Wahrheit eindeutig festgestellt werden kann“ (43). Aus-
driicklich wird gesagt, dafl dies auch in der ,Gegenstandssphire der Philosophie®
gilt. Auch hier ,gibt es Sachverhalte von objektiver Struktur ..., nichtsinnliche
Tatsachen (z. B. abstrakte Beziehungen, oder Wesenheiten, d. h. konkreten Dingen
zukommende allgemeine Gegenstinde, wie immer auch ihre Seinsweise bestimmt
werden mag), eine Wirklichkeitsschicht, deren Gegenstindlichkeit aufweisbar und
objektiv, unabhingig vom Standpunkt des Forschers, erkennbar ist“ (51 £.). (,Allge-
meine Gegenstinde’ — das klingt sogar nach zu weit gehendem Begriffsrealismus.)
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Insbesondere wird die objektive Geltung der Werterkenntnis entschieden bejaht:
,Der Wertrelativismus leugnet die Objektivitit der Werte. Damit stellt er sich
aber in Gegensatz zum Wertphinomen. In unseren Werterlebnissen werden wir
inne, dafl wir in ihnen Werte nicht als etwas nur Subjektives erleben, sondern
dafl sie den Anspruch erheben, unabhingig von unseren Werten da zu sein,
daf sie uns als ein Objektives entgegentreten, nach welchem unsere Wertungen
sich richten® (211). Ahnliches wird auch von der Geltung sittlicher Normen ge-
sagt (228, 252). Man sieht zunichst nicht, wie solche Aussagen vereinbar sind
mit den skeptischen Aussagen, nach denen philosophische Sitze nie endgiiltig sind,
sondern immer wieder in Frage gestellt werden konnen (59), und der Philosoph
ein Zweifler ist, der nichts von seinem Zweifel ausnimmt (40). Eine solche Hal-
tung scheint jede feste Uberzeugung auszuschliefen. — Ohne einige Unterschei-
dungen diirfte der Widerspruch unvermeidlich sein. Grundlegend ist die Unter-
scheidung zwischen kritischer Haltung und eigentlicher Skepsis, eigentlichem Zwei-
fel. Gewif ist das Fragen und sind die methodischen Formen des Denkens fiir
Philosophie, die Wissenschaft sein will, wesentlich (49). Sie darf sich nicht mit
vorwissenschaftlichen Antworten zufriedengeben, sondern mufl sie ,kritisch durch-
denken®, muf} bereit sein zur Diskussion von Einwinden und zur kritischen Prii-
fung ihrer Aussagen (59 £.), und von dieser Priifung diirfen auch die ersten Vor-
aussetzungen nicht ausgenommen werden (42). Aber das heifit nicht, wegen ir-
gendwelcher auftretender Schwierigkeiten alles wieder ernsthaft in Zweifel zichen
und so iiber eine skeptische Haltung nie hinauskommen — so wiirde Philosophie
in der Tat zerstorerisch wirken; es heifit auch nicht, selbst fiir die ersten Grund-
sitze immer wieder einen Beweis fordern — denn das hiefle, jede Aussage wieder
auf andere Awussagen anstatt auf das sich zeigende Sein selbst zuriidsfithren wol-
len — wobei durchaus zuzugeben ist, dafl eine solche Priifung eine sittliche Hal-
tung fordert. — Gerade deshalb bleibt die das Leben bestimmende Erkenntnis
Sache freier Entscheidung, ohne deshalb subjektive, vor der Vernunft nicht zu
rechtfertigende Willkiir werden zu miissen. Die ,existentielle Wahrheit® wird uns
nicht als Ergebnis eines notwendig ablaufenden Schlusses zuteil, das schlieflich
auch ein Computer liefern konnte, sondern nur in einer personalen Entscheidung,
die nicht weniger, sondern mehr ist als Ergebnis rechnenden Verstandes. Dafl nicht
alle diese Entscheidung wagen, ist kein Grund gegen ihre Vernunfrgemifheit.
Sonst miifite auch die Erkenntnis geistiger Werte, fiir die sich B. mit Recht einsetzt,
als vor der Vernunft nicht zu rechtfertigen abgelehnt werden. Eine zweite Unter-
scheidung, die mit der ersten zusammenhingt, betrifft die ,Absolutheit der Phi-
losophie, insbesondere der Metaphysik. Wird diese so verstanden, als kénne es
eine Philosophie geben, die grundsitzlich abgeschlossen und in diesem Sinn end-
giiltig ist, so kann dies nicht einmal fiir die Theologie, geschweige denn fiir die
Philosophie gelten. Denn ,Stiickwerk ist unsere Erkenntnis ..., kommt aber die
Vollendung, so wird das Stiickwerk abgetan® (1 Kor 13,9 f.). Das heifit aber nicht,
dafl auch keine Einzelerkenntnis endgiiltig sein kann im Sinne einer Gewiflheit,
die einen verniinftigen Zweifel ausschliefit. Sonst wiirde auch der Begriff der
Wahrscheinlichkeit seinen Sinn verlieren. Insofern die geistige Erkenntnis des Men-
schen im ,Horizont® des Seins geschieht, hat sie eben doch einen unendlichen Ho-
rizont; ohne ihn konnte jede Erkenntnis wieder relativiert werden; aber das
heifit keineswegs, daf mit der ,Grundverfassung von Seiendem iiberhaupt® (46)
auch alles Seiende im einzelnen vollkommen erkennbar ist. — Die schwankende
Haltung des Verf. in diesen grundlegenden Fragen wirke sich naturgemif in der
Metaphysik am meisten negativ aus. Der 2. Teil (Sittlichkeit, Recht und Staat)
ist wegen der positiven Haltung in der Wertfrage bedeutend befriedigender.

Jidies ¥V rives; 8.

Gipper, Helmut, Denken ohne Sprache? 2., erw. Aufl. 8° (168 S.) Diis-
seldorf 1978, Schwann. — Diese zweite Auflage erginzt die Beitrige der ersten
(1971) um ein weiteres Vorwort und einen Originalbeitrag mit dem Titel: ,Wech-
selwirkungen zwischen sprachlichem Weltbild, wissenschaftlichem Weltbild und
ideologischer Weltanschauung in Forschungsprozessen. Fallstudie: Johannes Kepler
(1571-1630)¢. Darin weist G. nach, wie das astronomische Forschen Keplers durch
sprachliche Primissen geférdert oder auch gehemmt wurde, wie er seine neuen
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Erkenntnisse in neuen Begriffen sprachlich faflt, wie also durch das sprachliche
Weltbild im Sinn von W.v. Humboldt und L. Weisgerber das wissenschaftliche
und dariiber hinaus die Weltanschauung beeinflufic wird und ebenso umgekehrt.
Er geht in dieser Arbeit auch kurz auf das Verhiltnis von menschlicher Sprache
und tierischer Kommunikation ein und unterstreicht deren Verschiedenheit: ,Die
Biene wie der Schimpanse verfiigen iiber Verstindigungssysteme, aber diese Tiere
sprechen nicht und haben keine Sprache® (126). Obwohl er die Ergebnisse der
Schimpansenversuche, die in jlingster Zeit in den USA stattgefunden haben, be-
riicksichtigt, hile er an der Meinung fest, die er zu dieser Frage bereits in seinem
ersten Beitrag entwickelt hat, der immerhin schon im Jahre 1962 konzipiert worden
ist und der dieser Aufsatzsammlung den Titel gegeben hat: ,Denken ohne Spra-
che?“. Sie geht dahin, ,dafl hohere begriffliche abstraktive Denkleistungen ohne
Sprache nicht moglich sind und daher dem Menschen vorbehalten bleiben® (12). —
Der zweite Aufsatz ,Muttersprachliche Wirkungen auf die wissenschaftliche Be-
griffsbildung und ihre Folgen® weist auf die heute kaum mehr bestrittene Er-
kenntnis hin, dafl auch die Begrifflichkeit der exakten Wissenschaften einschliefi-
lich der Mathematik die Muttersprache als bleibenden ,Urgrund und Vorausset-
zung® haben mufl. ,Der Beitrag der inhaltlich orientierten Sprachwissenschaft zur
Kritik der historischen Vernunft®, 1966 auf dem 8. deutschen Kongref fiir Philo-
sophie vorgelegt, weist eine dhnliche Abhingigkeit von der Muttersprache auch fiir
die Philosophie nach. Am Beispiel des Wortpaares ,Sessel“-,Stuhl® zeigt G., auf
reiches Testmaterial gestiitzt, wie nicht einfach sachliche Verschiedenheiten unser Er-
kennen bestimmen, sondern erst deren Bezug zur Sprache. Wo die Sprache eine
Gliederung nicht vorsieht, entgeht diese auch dem Menschen: ,Er unterscheidet
nicht, Weiif die Sprache nicht unterscheidet.“ (103) Auf diese Abhandlung .Sessel
oder Stuhl? Ein Beitrag zur Bestimmung von Wortinhalten im Bereich der Sach-
kultur® folgt schlieflich noch der Aufsatz: ,Zur Problematik der Fachsprachen.
Ein Beitrag aus sprachwissenschaftlicher Sicht®. Er wiirdigt die Bedeutung der
Fachsprachen als verstindnisfordernd und ordnungstiftend und sagt fiir ihre zu-
kiinfrige Ausgestaltung voraus, ,dafl die zu erwartende Ausweitung auf dem Ge-
biete des Wortschatzes zu weiterer Reduzierung auf grammatischem Gebiet fiihren
wird® (122). — Die Aufsatzsammlung als ganze zeigt, wie man hinreichend prizi-
se schreiben kann, ohne in gesuchter Terminologie unverstindlich zu werden und
liefert damit einen leicht zuginglichen und zugleich sehr anregenden Beitrag von
seiten der Sprachwissenschaft fiir die verschiedenen ,Wissenschaften vom Men-
schen® (vgl. S. 16), insbesondere auch fiir die Philosophie. A Keller; 7S T

Hildebrand, Dietrich von, Asthetik 1 (Gesammelte Werke V). 8°
(490 S.) Stutrgart 1977, Kohlhammer. — Unméglich, die Fiille der Einzelfragen, die
behandelt und entschieden werden, sowie die Vielfalt der daraus folgenden Klassifi-
zierungen zu referieren. Die Schonheit ist ein zentrales Thema v. H.s gewesen, die
des Sichtbaren fiir den Sohn des Bildhauers A. v. H., aber nicht minder die der Mu-
sik und vor allem die Schonheit seelisch-geistiger Werte. In gewohnter Klarheit und
Schiirfe begriindet er zunichst gegen Hume und seine Nachfolger, gegen Gefiihls-,
Erlebnis- und Assoziationstheorien die Objektivitit der Schonheit. Andererseits
weist er im Disput mit J. Maritain sowohl die Transzendentalitdt von bonum und
pulchrum ab (erstaunlich, daf nach so vielen Klarstellungen immer noch mit dem
Hinweis auf die Tragweite der Siinde gegen die privatio-These argumentiert wird)
als auch die Beschrinkung der eigentlichen Rede von schén und hifilich auf das
sinnlich Sichtbare. Metaphysische Schonheit ist ihm die Schonheit aufleuchtender
Werte bis zum Hohepunkt der Schénheit von Liebe, Reinheit, Heiligkeit. Dem steht
die Hiaflichkeit entsprechender Unwerte gegeniiber. — Einzelana%ysen zur Rolle
der Sinne fiir das ch'c'mheitserfassen und zum Zusammenwirken von Sinnenschon-
heit und ausgedriickter metaphysischer Schénheit (so bei den Tieren, im menschli-
chen Antlitz, dem menschlichen Leibe), in verschiedenen Verbindungen und Stufen,
fihren zur Klirung des Kernritsels unserer Thematik: wie es im Reich des Sicht-
und Horbaren geistige Schénheit geben konne. Symbol-, Ausdrucks-, Analogie-
schlufl- wie Einfiihlungstheorie werden mit einleuchtenden Argumenten bestritten.
Es handelt sich vielmehr um eine Schonheit 2. Potenz, in Diskrepanz von Triger
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und Getragenem, die am ehesten mit der theologischen Konzeption des Sakraments
verglichen werden kann. Diese geistige Schonheit wird im folgenden als das Poeti-
sche gegeniiber dem Prosaischen (und dessen Pseudo-Antithesen), dem Mediokren,
Philistrosen und Bourgoisen erdrtert. — Der Schonheit iiberhaupt stehen das Hifl-
liche, Triviale und Langweilige gegeniiber — wobei es in diesem ganzen 1. Teil
der Asthetik nur beispielhaft um Kunstschopfungen geht; im Vordergrund steht
durchaus die Naturschonheit (von Tier und Landschaft) bzw. deren Hiflichkeiten
(bei Krote und Nilpferd z. B.), sodann die Schénheit im menschlichen Leben, ndher-
hin das #sthetische Erlebnis, mit Reflexionen zur Eleganz, zum Komischen; miin-
dend schliefilich in eine Meditation zu Schdnheit und Wahrheit (dies besonders
bzgl. der Schonheit 2. Potenz) und der Verbundenheit der Schonheit mit Sictlich-
keit und Liebe. — Ein ausfiihrliches Register der Sachen und Namen erschliefit die
Einzelbeziige des Gebotenen. Die Grenzen des Buchs sind weithin die der Phéno-
menologie tberhaupt, also aus ihrer Kontrovers-Situation und -haltung heraus
ein antimetaphysischer wie antitranszendentaler und ungeschichtlicher Objektivis-
mus, verbunden mit einer manchmal verbliiffenden Evidenzfreudigkeit, ob es nun
um Schonheit oder Hifllichkeit einzelner Tierarten, um das Fehlen etwa jeglicher
Tiefe im Jazz oder um die Beurteilung einzelner Landschaften geht. Dariiber hin-
aus zeigt sich darin natiirlich — dhnlich wie in den theologischen Wortmeldungen
der letzten Jahre — das personliche Temperament des Verfassers. Zwei Druck-
Versehen: S. 32, Abs. 1 ist gegen Ende unverstindlich; vielleicht ist Z. 8 zu er-
ginzen: dagegen spricht nicht; S. 74, vorletzter Text-Absatz: ginzlich unver-
stindlich, wahrscheinlich ist mehr als bloff die zweite Zeile (die nur ithre Vorvor-
gingerin reproduziert) zu erginzen. J. Splett

Schmitz, Hermann, Das Goutliche und der Raum (System der Philoso-
phie. 3. Band: Der Raum. Vierter Teil). 8° (XVIII u. 721 S.). Bonn 1977, Bou-
vier/Grundmann. — In seinem System will der Kieler Ordinarius das Ergreifende
auf Begriffe bringen, zu einer ,besonnenen Offenheit gegeniiber den unwillkiirlich
ergreifenden Michten®. Er vertritt eine ,empirisch erniichterte® Phinomenologie,
wobei sein Grundgedanke die ,Uberwindung der Introjektion® ist, um der Welt
zuriickzugeben, was man ,filschlich in die vermeintlich private Innenwelt einzelner
Subjekte (Seele, Bewufltsein, Gemiit pp.) hineingesteckt hat“. Er ist von daher
tiberzeugt, ,erstmals den Begriff des Bewufitseins im allgemeinsten Sinn scharf
und zirkelfrei bestimmt und im Zusammenhang damit das jahrtausendealte Frei-
heitsproblem geldst® zu haben (Information Philosophie [1977] Nr. 1, S. 2). —
Im vorliegenden Teilband nun geht es vor allem um die géttlichen Atmosphiren,
aber nicht allein darum. Die vier Kap. sind iiberschrieben: 1. Das Gdttliche, 2. Die
Wohnung, 3. Die Darstellung, 4. Die Kunst. Kap. 1 fithrt von den Numina (der
hl. Geist, Dionysos, Odin...), unter ihnen zuletzt das Gewissen, ,das letzte im
Durchschnittsbewufitsein der heutigen Menschheit noch klar in prignanter Abgeho-
benheit lebendige Numen® (65), zu den gottlichen Atmosphiren (in kritischem
Pladoyer fiir R. Otto), aus denen der Mensch die Gotter herausruft. Gott: ,eine
(wirkliche oder fiktive) Person, fiir die es eine gottliche Atmosphire gibt, die da-
durch konkret wird, daf sie mit dieser Person identifiziert wird und in deren Ge-
stalt zum Vorschein kommt®“ (152). Damit ist die , Widerlegung des Monotheismus®
(172 ff.) prijudiziert, dessen Ursprung der Verf. in der griechischen Lyrik seit dem
7. Jh. sieht. Hier werde Autoritit mit physischer (All-)Macht verwechselt und die
Perspektivitit des Gortlichen vergessen (an Anselm brauche man nur riickzufragen:
maius fiir wen?). Ohne ,Evidenzdrudt von Phinomenen®, ist der Monotheismus
eine Ideologie, die das religiose Bewufitsein ,nur deshalb verfiihren® konnte (176),
weil sie Entlastung von der verwirrenden Vielfalt des Géttlichen, einen adiquaten
Adressaten des Bittgebets und einen Spiegel menschlicher Selbstermichtigung ge-
geniiber unwillkiirlichen Regungen anbietet: also aufgrund von Heilsinteresse und
Machtstreben (181). — Kap. 2 gilt der Bewiltigung iiberwiltigender Atmosphiren
durch Umfriedung eines Raums. Ausgehend von Augenschluff und Mandala werden
Wohnung und Teehaus, Schwitzhiitte, Kirche und Garten behandelt (hier auch die
Errungenschaft rahmenden Sehens, der sich die ,Landschaft® verdankt). Das Woh-
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nen der Rémer und die hier besonders bewufite Problematik der Uberschreitung
der Umfriedung, bei Reise wie Kriegszug, filhren zu Sch.s Opfertheorie. In Aus-
einandersetzung mit anderen Sichten bestimmt er Opfer als einen Akt des Durch-
bruchs durch die Umfriedung zwischen Bereichen, u. U. in eine neue Rahmung hin-
ein. Ahnlich wird das Gebet als Ubergang gesehen. Insofern hat es Sinn auch fiir
jemanden, der sich dariiber klar ist, daf kein ansprechbares Gegeniiber da ist. ,Das
Bittgebet leistet in diesem Fall das Eingehen in eine gottliche Atmosphire, der der
Ergriffene sich oder anderes anheimgibt und einschmiegt®, indem er sie als Heiland
hervorruft und so konkretisiert (366 f.). — Die nihere Weise solch eines Vorgangs
behandelt Kap. 3, dessen Kernbegriff (von der Erdrterung von Sachverhalten
und Situationen aus) die spielerische Identifizierung ist: dank der Phantasie (,jetzt
verstanden als locker kombinierender Umgang mit dem Dieses, das durch Abhe-
bung vom Dasein diesem gegeniiber unbefangen geworden ist“) prisentiert sich hier
weine Identitit, die nicht durch die Autoritit des Daseins als Tatsache..., mit
der man sich abfinden muf, aufgedringt wird® (454). Dabei darf ,spielerisch®
nicht mifiverstanden werden; diese Form entfalteter Gegenwart gibt es ,in tiefem,
ergriffenem Ernst so gut wie in loser Schelmerei®. Sie dient Sch. auch zur Interpre-
tation des christlichen Glaubens ,als Entwurf in die Rolle eines Uberzeugten®
(477). Er ist ,nicht wirklich Uberzeugung, fiir die die Frage nach einem Ge-
wifheitsgrund brennend werden konnte [und so Probleme intellektueller Redlich-
keit ergibe], sondern Entwurf in eine Uberzeugung, spielerische Identifizierung mit
der Rolle eines von Evidenz Betroffenen ... Der glauﬁende, aber nicht mehr in der
Naivitdt unbesonnenen Dahinglaubens befangene Christ ist also etwa so iiberzeugt,
wie sich die Frau in grofler Toilette als Statue, Romanheldin oder — wie ich
einmal gelesen habe — als Mirchenprinzessin vorkommt; ibrigens stellt schon
Paulus das Annehmen des Glaubens metaphorisch auch als Bekleidung (Anlegen
des Brustpanzers) dar (1 Thess 5, 8)“ (481 f.). — Im Spannungsfeld von Selbstiden-
tifizierung und Identifizierung eines Begegnenden spielen die weiteren Themen des
Kapitels: Rede, Dichtung und Mythos. — Kap. 4 ist der Kunst gewidmer, der
Asthetik, dem Kunstwerk, der Frage des Schonen und Erhabenen, wobei nochmals
das ,Gottliche im Raum® thematisch wird.

Nicht einmal andeuten 148t sich die Fiille an Material wie Literatur zu diesem,
das der Verf. verarbeitet hat, und der Reichtum an Durchblicken, Einsichten, Un-
terscheidungen und Abgrenzungen. Hinsichtlich des Philosophie-Charakters dieser
Arbeit schreibt Sch. gegen einen Rezensenten, Aufgabe der Phinomenologie sei
»nicht: sehen lehren, sondern sprechen lehren, auch und gerade dort, wo Worte zu
versagen scheinen, damit das Erfahrene ins Licht moglicher Besonnenheit treten
kann“ (5). Entsprechend weist er die ,Anmaflung metaphysischen Bescheidwis-
sens“ ab (,Gottlich zu sein, ist eine Sache der Autoritit, nicht eines metaphysi-
schen Substrats dieser Autoritit® — XIV). Doch gibt es offenbar noch andere als
metaphysische Anmaflungen. Und klare Abhebungen in einer Dimension sind, wie
sich zeigt, noch kein Schutz gegen Kategorienvermischung in anderen Fragerichtun-
gen. Dies etwa schon beziiglich der psychologischen Beurteilung von Metaphysik
wie der ,Entlarvung® des Monotheismus. Daf} beispielsweise fiir Paulus (1 Kor 8,
4-8) Gott nicht ,an sich“, sondern nur relativ, ,fiir jemand zu einer Zeit®, gott-
lich gewesen sein sollte, weil er sich sonst als ,eine kleine Pythia ohne Dreifufl
und Ekstase® gebdrdet hitte (ebd.), wirkt auf den Rez. ebenso merkwiirdig
wie manches andere der hier zitierten Dicta. Er begniigt sich darum auch mit
deren Zitat, unter Verzicht auf metaphysische oder transzendentalphilosophische
Repliken zu einzelnem wie zum Ganzen. (Doch eine ihrerseits psychologische Riick-
frage mochte er nicht unterdriicken. Gustave Thibon hat einmal notiert: ,Der
schlimmste Feind des Gipfels ist nicht die Erde, es ist die Stufe... Selten sind die
Menschen, die ihre Erogerungen als Haltepunkte und Uberginge zu betrachten
vermogen; die Plattform, die man in Schmerz und Hoffart erklommen hat, lific
den Anruf des hochsten Punktes verstummen ... Auf halber Hohe verfliichtigt sich
die Vision der Gipfel.“) Niichterner, wissenschaftstheoretisch gesagt: die Stirke der
Phinomenologie ist ihre Positivitit; sie markiert zugleich ihre Grenze. Die Haupt-
gefahr des Phinomenologen ist darum die Grenziiberschreitung: von legitimer Po-
sivitdt in illegitime Exklusivitit. JoSplett
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Die Aktualitit der Transzendentalphilosophie. Hans
Wagner zum 60. Geburtstag. Hrsg. v. Gerhart Schmidt u. Gerd Wolandt. Gr. 8°
(208 S.) Bonn 1977, Bouvier/Grundmann. — Hans Wagner in Ehren. Sein Hauptwerk
»Philosophie und Reflexion® (und nicht nur dieses) ist in der Tat ein Beitrag, die
transzendentalphilosophische Denkrichtung zur Geltung zu bringen. Indes, auch
wenn sich die im vorliegenden Band gesammelten zw6lf Aufsitze von Bonner Fach-
kollegen (sieben) und andernorts titigen Philosophen (fiinf) irgend auf Wagners Ar-
beit beziehen, so hat der Rez. den Eindruck, dafi damit keinesfalls die ,Bedeutung
der '}‘lranszendentalphilosophie in systematischer Hinsicht® zureichend unter Beweis
gestellt ist.

Zum ersten (was die einzelnen Autoren betrifft) ein Blidk auf fiir sich selbst
sprechende Uberschriften bzw. auf einige Inhalte: Treffend skizziert Klaus Hart-
mann in seinem Beitrag ,Analytische und kategoriale Transzendentalphilosophie®
auch den Wagnerschen Theorietyp und seine Leistung: Wagner baut seine transzen-
dentale Typologie auf dem Gedanken der noematischen Geltungsreflexion, der aus
ihr gewonnenen Prinzipienlehre, des als nicht-gesetzt gesetzten Ansichsein und des
Unterschieds von Geltung und Faktizitit auf. ,Die Typologie ist im wesentlichen
eine in transzendental-phinomenologisch, transzendental-ontologisch (was beides
zusammengesehen wird) und transzendental-logisch, wobei aber fiir die letztere
Rubrik die Wagnersche Philosophie eine Offnung fiir einen nicht-immanenten Ge-
genstand (ganz wie die N. Hartmannsche und Cramersche Position) vorsicht, und
ebenso unter dem Motto einer Philosophie der Faktizitit des Subjekts eine Ver-
bindung von Phinomenologie oder auch Fundamentalontologie und transzenden-
tal-logischer Phinomenologie vorsieht, so daf hier in gewisser Weise ein eigener
Typ von Transzendentalphilosophie, eben der Wagnersche, vorlige® (47). — Auch
Werner Flach vermag eine fiir Wagner gewichtige Problematik, nimlich die der
»Objektivitit der Erkenntnis“, plastisch und weiterfiihrend zu bestimmen, wobei
er gleichzeitig in die etwas eigenwillige Wagnersche Terminologie einfithrt. Seine
Uberlegungen stellen klar: ,Die Objektivitit der Erkenntnis ist der Aspekt der
Geltungsbegriindung, der von der Etablierung des Seinssinnes dieses oder jenes
Noema bis zur je spezifischen methodischen Organisation des Seinssinnes dieses
oder jenes Noema, dieses oder jenes noematischen Verbandes, in Konsequenz bis
zur Etablierung dieser oder jener Seinswissenschaft reicht* (17). — Fiinf weitere
Arbeiten: von Gerhart Schmidt ,Die Transzendentalitit des Seinsgedankens®, von
Eberbard Winterhager ,Das Sich-Haben des Subjekts®, von Wolfgang Marx ,Sy-
stemidee und die Problematik ihrer Begriindung®, von Wolfgang Rod ,Transzen-
dentalphilosophie und deskriptive Philosophie als wissenschaftliche Theorien® be-
handeln ontologische und ,alethologische® Grundfragen der Transzendentalphi-
losophie sowie systemtheoretische Positionen. Jules Vuillemin fiihrt strukturali-
sr.isdg eine nicht ganz plausible Positivierung der Grundlegung des Normativen vor
in ,Caractéres et Fonctions des Signes. — In praktische Philosophie gewendet
findet transzendentalphilosophisches Vorgehen bei Wolfgang Ritzel Eingang, in
»Zur Theorie praktischer Wissenschaft“: Pidagogik, Rechtswissenschaft, Medizin
haben als praktische Wissenschaften ihr theoretisches Prinzip in ihren praktischen
Zwedsen. Dieser praxistheoretische Ansatz weist in die Richtung, in der die Ak-
tualitit der Transzendentalphilosophie angemessen formuliert werden kann (s. u.).
Er ist dabei konkreter als Erwin Hufnagels in ,Relationen — zum Streit um die
pidagogische Anthropologie® versuchter Nachweis, daff der vermeintliche Selbstge-
ntigsamkeitsanspruch der pidagog. Anthropologie im Sinne von Transzendental-
philosophie aufzuheben ist. Tm dritten Beitrag zur praktischen Philosophie ,Poli-
tik und Moral“ diskutiert Josef Derbolaw eine Verbindung von Kants ethischem
Ansatz mit Aristoteles’ systematischen Voraussetzungen einer Giiterethik im Sinne
von Praxeologie. Er kommt zu einigen etwas unsystematischen Aussagen iiber Po-
litik und eine universale (?) Gewissentheorie. Gerd Wolandts ,Standpunkte der
Kunstphilosophie® versuchen abschlieflend iiber die Frage nach dem Sinn der Kunst,
die konkrete Leistung von Kunst ,Im Sinne der Kulrur, des Bewuftseins, der Ge-
sellschaft, des Seins, der Welt, der Humanitit® (197) anzudeuten, wobei allerdings
die kritische Auseinandersetzung mit Hegels These vom ,Ende der Kunst® in we-
nig scharfer Weise gefiihrt wird.

Zum zweiten (was auch H. Wagner betrifft), zum Thema des Bandes: Unter-
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beweisstellen der Aktualitit der Transzendentalphilosophie. Diese kann hochstens
nach der problemgeschichtlichen Seite in Rekursen auf und Aufbereitungen von
lingst abgeschlossenen kantianischen, hegelschen, honigswaldschen oder auch wagne-
rischen Fragestellungen liegen. Eigentlich gegenwirtig wirksam kann Transzenden-
talphilosophie nur sein, insofern sie ihre methodische Brauchbarkeit an aktuellen
Fragen gegenwirtigen gesellschaftlichen und darin denkerischen Lebens erweist: in-
sofern sie also konkret Handlung, Sprache, Kunst, Religion — bzw. 8konomische-,
politische-, Kommunikations- und Bildungssysteme, Normen- wie Rechtssysteme,
Geschichte u.d.m. in deren systematischem Zusammenhang bestimmt. Dafl diese
Themen im vorliegenden Band nicht vors transzendentalphilosophische Auge kom-
men, liegt wesentlich daran, dafl das klassische Proprium jedweder Transzenden-
talphilosophie, nimlich Reflexion, nicht in seiner systematischen, allbegriindenden
Funktion vom Stand handlungstheoretisch, phinomenologisch und analytisch ge-
Iduterter Theorie her angegangen wird, sondern hinter allerlei Rauch blof8 liutet.
Transzendentalphilosophie ist erkenntnistheoretische Theorie, die mit dem Instru-
ment Reflexion eine ausdriickliche Inbeziehungsetzung von Sachverhalten vor-
nimmt, die in ihrem sachlichen Zusammenhang selbst durch materiale Reflexions-
prozesse konstituiert sind; sie ist als solche wissenschaftliche Reflexion der gelebten
Reflexion zugleich wesentlich Praxistheorie. Wenn die Aktualitit von Transzen-
dentalphilosophie in der Durchfithrung entlang obiger Problemfelder besteht, so
geniigen nicht die vorliegenden, sicher wichtigen aber doch blofi partiellen, Nuan-
cierungen, die im iibrigen (bis auf Diskussionen mit dem analytischen Standpunkr)
an der seit Marx variantenreich bis hin zu Apel und Habermas formulierten nach-
transzendentalen Denkrichtung vorbeigehen. Vielmehr bedarf es einer praxistheo-
retischen Weiterentwicklung transzendentalphilosophischen Denkens, die (nach J.
Heinrichs) drei Desiderate betrifft: a) das Ausgehen nicht nur von theoretischen
und vor allem nicht von subjektiv-monologischen Bewufitseinsvollziigen, sondern
vom ganzen Sinn-System des Bewuftseins, zu dem Interpersonalitit immer dazuge-
hort; b) Ausgang nicht nur vom Bewufltsein innersubjektiver Art — hier wire
kritisch auf H. Wagners Stufen innersubjektiver Reflexion einzugehen (Phil. u.
Refl., 40f.) — sondern von bewufltseinsgeleitetem Handeln (Praxis), fiir die an-
dere Wirklichkeit und ihre Verinderung maflgebend ist; c) Zuendefiihren der
transzendentalphilosophischen Grundidee, der Sinnreflexion, in der Weise, dafl die
methodische Reflexion ihre realen Bedingungen erfat und thematisiert. — In der
Ausfithrung dieser Programmpunkte kénnte man Hans Wagner sicher zum 70. Ge-
burtstag eine kaum zu iiberbietende Freude machen, befreit man Philosophie doch
ganz in seinem Sinne von bloff innertheoretischer Betriebsamkeit zur praktischen
Geltung fiir menschliches Aktleben, das Philosophie allein Existenzberechtigung gibt.

F.T. Gottwald

Transzendenz und Immanenz. Philosophie und Theologie in der
verinderten Welt. Internationale Zusammenarbeit im Grenzbereich von Philoso-
phie und Theologie, hrsg. v. D. Papenfuss u. J. Soring. 8° (XVI u. 519 §.) Stutt-
gart 1977, Kohlhammer. — Die 46 Beitrige von Tagungsteilnehmern, geographisch
wie geistig weltumspannender Provenienz, bemiihen sich um das Problem, ,welche
Geltung der Transzendenzerfahrung bei der Gestaltung zeitgendssischer Wirklich-
keit zukomme und wie der daraus sich moglicherweise herleitende Anspruch sozial
konstitutiv zu sein, insbesondere gegeniiber der Philosophie gerechtfertigt werden
konne* (IX). Daf ein methodischer Primat von philosophischer wie sozialwissen-
schaftlicher Argumentation vorliegt, bestitigt ein Blick auf die theoriegeschichtli-
chen Referenzen: in den deutschen und skandinavischen Beitrigen dominieren die
Rekurse auf klassische transzendentalphilosophische Methode, vor allem kanti-
scher Prigung, einen fast ebenso groflen Platz nehmen um Heidegger zentrierte
phinomenologische Restaurationen ein, und zwar besonders in asiatischen Beitré-
gen, schlieflich wird formallogisch prozediert, vor allem von Lateinamerikanern;
dariiber hinaus greift man auf empirisch soziologische, politologische und tkologi-
sche Methoden zuriick. Dagegen fillt theologisches Argumentieren, also ein von
Offenbarung her konzipierter Begriindungszusammenhang, zwar nicht unter den
Tisch, jedoch wird es meistens unter philosophisch sozialwissenschaftliche Gesichts-
punkte subsumiert.
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Im ersten Teil der Sammlung wird das Verhilinis von Glaube, als der eigent-
lichen Vollzugsweise einer Beziehung zur Transzendenz, und intelligibel aus sich
begriindetem philosophischen Wissen angegangen (3-142). Das Spektrum der
Versuche reicht von der kategorialen Distinktion, die eine mogliche Konkurrenz
der Wahrheitsanspriiche von Theologie und Philosophie zugunsten einer ,ontologi-
schen Option® entscheidet (K. Hartmann 3-28), iiber systematologische (G. Jd-
noska), hermeneutische (A. Rigobello), formallogische (F. Inciarte) Betrachtungen
bis hin zu indisch-vedischen Positionen, die ihren Ansatz ,jenseits® des im
christlich-abendléndischen Denken schon vorausgesetzten Unterschiedes von Glauben
und Wissen in vordogmatischer, transzendental-reflex gestufter Bewuftseinser-
fahrung (97) gewinnen (D. Sinba und L. Mehta, letzterer in mehr philosophiege-
schichtlicher Sicht). Auch eine marxistisch inspirierte Position gehdrt hierher, die
den Unterschied in Richtung auf ein Denken als ,Denken der Revolution®
transzendieren will, insofern Revolution als Wesen des Seins (140) anvisiert wird
(G. Petrovec).

Religionsphilosophische Ausfiithrungen versuchen im 2. Teil ,Gott und das Ab-
solute® (145-416) sowohl begrifflich rational (A. ,Wandlungen des Gottesbe-
griffs® 145-237) als auch empirisch, aus Erfahrungen konzipierend (B. ,Konzep-
tionen des Absoluten® 239-316) sich des jeweiligen Grundes von Philosophie und
Theologie, von Vernunft und Offenbarung zu versichern. Fiir einen philosophie-
wie theologiegeschichtlichen Vergleich ist der Aufsatz von A. Khoury von Inter-
esse: ,Gottesbegriff im Streit von Theologie und Philosophie. Bemerkungen zum
islamischen Voluntarismus® (169-178). Ferner kann D. Rodins Kurzstudie her-
vorgehoben werden: ,Zerfall der neuzeitlichen Gottesidee® (223-232). Zum einen
ein Zerfall, der in der Philosophie von Scheler und Heidegger markiert wird. Der
wissenschaftlich unauflésbare Ursprung der Gottesidee wird bei ersterem phino-
menologisch enthiillt, und zwar die Person des ,urspriinglichen Heiligen® und die
gelebte Teilnahme am ,Geschehen der Offenbarung® in ihrer unhintergehbaren,
praktischen Vollzugsbedeutung (228). Eine Enthiillung dergestalt, dafi der Gott der
Tradition, der ein poietisch und theoretisch bestimmtes Wesen darstellt, vom er-
fahrungsfernen Sockel gestoflen wird. Zum anderen belegt Rodin den Zerfall der
neuzeitlichen Gottesidee vom Standpunkt des marxschen Histomat aus, mit dem
Ergebnis, dafl der Boden fiir Verstehen und Erfahren von Transzendenz die ge-
lebte Intersubjektivitit (231) erscheint. Diese Konzeption, die Transzendenz nur als
Transzendenz in und durch Immanenz ansieht, sprengt ebenfalls das traditionelle
Gottesbild, das Gott in reine, weltferne Transzendenz verlegt, zu Gunsten einer po-
litisch und intersubjektiv handlungswirksamen Gottesidee.

Da im Christentum Glaube, mit Ausnahme seiner mystischen Modifikation, im
wesentlichen wenig mit Erfahrung zu tun zu haben scheint, muff man sowohl fiir
das ,Wie“ als auch fiir das ,Was® eines erfahrungstiefen Gottes auf das
naheliegende Angebot einer Erfahrung des Absoluten mit entsprechender praxis-
immanenter Theorie zuriickgreifen, wie es insbesondere von asiatischer Seite durch
mancherlei Dialoge in den westlichen Kulturraum hinein gemacht wird. So liefert
der Teil 2 B ,Konzeptionen des Absoluten® nicht nur fiir die vergleichende Reli-
gionswissenschaft eim‘ﬁ'ud{svoile Beitrige aus der taoistischen, zen- und jodobuddhi-
stischen Ontotheologie. Hier kann ein bereichernder Einblick genommen werden
in die Konstitution von Urteilen iiber das Absolute aus Erwachens-, Seins- oder
dhnlichen religiosen Erfahrungen von Transzendenz.

Erst von dieser Erfahrungsgrundlage gewinnen die sozialwissenschaftlichen oder
soziotheologischen Uberlegungen des 3. Teils ,Die politisch-soziale Welt im theolo-
gischen und philosophischen Denken® Konkretion. Dem philosophisch und theolo-
gisch legitimen Anspruch der Transzendenz in Immanenz, der Anwesenheit Gottes
in der (Gestaltung der) politisch-sozialen Wirklichkeit, in Natur und Geschichte
wird hier nachgegangen. Der Abschnitt A ,Grundfragen der politischen Theolo-
gie“ (319-369) bietet eine anregende sozialwissenschaftliche, institutionskritische
Studie P. V. Dias zum Thema ,Soziale Bedingtheiten religioser Erscheinungen am
Beispiel der katholischen Kirche und verkniipft ferner die (neutestamentliche)
Rechtfertigung politischer Ordnung (Th. R. Weber) mit ,Fundamentaltheologi-
schen Uberlegungen vom lateinamerikanischen Christentum her® (]. Terdn-Dutari)
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in Richtung einer ,Theologie der Befreiung®. — Aus Abschnitt B ,Aspekte der
Okotheologie“ (371-413) sind bedeutsame Beitrige, einmal der von E. M. Diaz de
Guereno, ,Gedankenansitze aus dem Schopfungsbericht zu Bedingungen einer huma-
nen Umwelt, in dem entlang einer in der Auslegung von Genesis 1 gewonnenen
Axiologie ein integrativer Ordnungsgedanke vorgestellt wird, zum anderen fillt
die empirisch soziologische Arbeit von G.C. Oosthuizen, ,Die Umwelt und ihr
Einfluf auf religiose Verinderung in der stidtischen Situation®, ins Gewicht und
schliefflich die wirklich notwendige Kritik am christlichen, die Freiheit der Natur
nicht achtenden, strategischen Naturnihilismus, wie sie von O. Jensen in seinem
Beitrag ,Schopfungstheologischer Materialismus. Zum Naturverstindnis angesichts
der &kologischen Krise® vorgenommen wird. — Abschnitt C des 3. Teils leistet
vor allem einen fundamentalen Entwurf theologischer Ethik von F. Béckle: ,Ethik
mit oder ohne Transzendenz. Sollensanspruch und Normbegriindung in der heuti-
gen theologischen Ethik®. Dariiber hinaus eine gewichtige Studie aus buddhistischer
Sicht von T. Kadowaki, der Gut und Bose als moralische Kategorien aus der
Sphire des religios Absoluten heraus ins relative (natiirliche) Handeln hinein ver-
legt. — Im Abschnitc D ,Ideologickritische Perspektiven® (479-506) werden ab-
schliefende Reflexionen vorgetragen, auf daffl deutlich werde, dafl auch philoso-
phisch-theologisches Denken durch sein Komplement vermittelt ist: den mannig-
]{;ach (6konomisch, politisch, kulturell, rechtlich) determinierten Prozefl sozialen Le-
ens.

Will man Ergebnisse biindeln, so mufl man nach der Lektiire der zahlreichen Ansit-
ze nochmals das Generalthema bedenken: ,Welche Geltung der Transzendenzerfah-
rung bei der Gestaltung der zeitgenossischen Wirklichkeit* zukommt (IX). Summa
summarum: Leider ist begrifflich nicht zu synthetisieren, was Transzendenzerfahrung
im Erfahrungsganzen menschlichen Lebens bedeuten mag, noch l4ft sich ein gemeinsa-
mer Nenner angeben, was von den einzelnen Autoren unter ,zeitgenossischer Wirk-
lichkeit® verstanden wird. Zwar gehen einige Autoren einerseits auf Transzendenzer-
fahrung ein (W. Kluxen 34; A. Rigobello 55/56; M. A. Presas 91; D. Sinha 97 {f.;
D. Rodin 231; Sh. Ueda 263; Y. Kumazawa 272; R. Okochoi 278; B. Bosnjak 491),
andererseits kommt auch konkrete zeitgenossische Wirklichkeit vor Augen — bezeich-
nenderweise im nicht mehr akademisch-philosophisch-theologischen sondern vielmehr
praktisch polit-Gkonomischen 3. Teil des Sammelbandes (bes. bei P. Y. Dias und C. G.
Qosthuizen). Jedoch fehlen ausdriicklich synthetische oder vermittelnde Ansitze
wie Diskussionen mit methodischer Stirke, obschon z. B. D. Sinhas Arbeit in Rich-
tung einer integralen Phinomenologie, bzw. Arbeiten von buddhistischen und
osteuropiischen Autoren in Richtung von Praxistheorie Theorietypen anvisieren,
die einen umfassenden methodischen Zugriff andeuten und eine ontologische Or-
tung von Transzendenz sowie eine erkenntnistheoretisch-logische Bestimmung von
Wirklichkeitserfahrung und ferner eine Verbindung beider Aspekte unter Um-
stinden erméglichen konnten. Vielleicht hitte auch religionssoziologischen Theore-
tikern gerade in diesem Zusammenhang mehr Raum geboten werden miissen, geht
es Religionssoziologie doch darum, ,innerhalb des angewachsenen geschichtlichen
Stoffes eine Zusammenschau zu geben und Verbindungslinien zu ziehen zwischen
der Alltiglichkeit und Niichternheit unseres politischen und wirtschaftlichen Le-
bens und dem Spirituellen, das seinen vollkommenen Ausdruck im Religidsen fin-
det, zwischen Praxis und technischen Mitteln einerseits und Theorie andererseits,
zwischen Immanenz und Transzendenz® (4. Miiller-Armack, Religion und Wirt-
schaft [Stuttgart 1949, 1.]). — Jedenfalls darf abschliefend festgehalten werden,
dafl der vorliegende Band eine Bereicherung darstellt: zum einen, da sich in ihm
der allgemeine philosophisch-theologische aber auch sozialwissenschaftliche Stand
der Forschung zum Thema ,Transzendenz und Immanenz“ einfithrend einsehen
ldft, zum anderen, da das klare Interesse wissenschaftlichen Zeitgeistes heraus-
kommst, iiber diese Sachverhalte in Kategorien der Erfabrung zu sprechen, wobei
Erfahrung als praxisimmanente Erkenntnis, als spontan reflexive Vollzugserkennt-
nis verstanden wird, so dafl das alte Problem der Theorie-Praxis Kluft endlich
einer Losung entgegengefithrt werden kann. Die Implikationen fiir christliches
Sprechen von Gott sind auf diesem Hintergrund allgemein verpflichtend.

F.-T. Gottwald
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Science et Métaphysique. Colloque de ’Académie Internationale de
Philosophie des Sciences (Bibliothéque des Archives de Philosophie, N.S., 22).
89 (225 S.) Paris 1976, Beauchesne. — Dieser Sammelband enthilt folgende Bei-
trage: S. Dockx, Introduction; T. Settle, In Defence of plain Metaphysics; P. Ber-
nays, Wissenschaft und Metaphysik; J. Agassi, Metaphysics as regulative Ideas
for Science; E. Laszlo, Metaphysics as Anticipation of Science; J. Vuillemin, Con-
ventionalisme géométrique et Théorie des espaces & courbure constante; V. Tonini,
Logica Major seu Materialis; G. Krober, Wissenschaftstheorie: Philosophie, Me-
taphysik oder Wissenschaft; O. Costa de Beauregard, Mariage de raison avec
la parapsychologie; J. A. Wheeler, Beyond the End of Time; J.L. Destouches,
Science et Métaphysique; M. Bunge, Les Présupposés et les Produits métaphysiques
de la Science et de la Technique contemporaines; P. Weingartner, The Problem
of the Universe of Discours of Metaphysics. — ,Wer hitte vor einer Generation
voraussehen kénnen, dafl sich gegenwiirtig so viele wissenschaftliche Untersuchun-
gen auf die Metaphysik hin ausrichten?* Diese Frage auf dem Riickumschlag der
vorliegenden Beitragssammlung ist irrefilhrend. Zwar werden in der Tat, wie be-
reits die aufgefithrten Titel zeigen, Fragestellungen und Ergebnisse recht verschie-
dener Wissenschaften von der Geometrie bis zur Parapsychologie in einen Zusam-
menhang zur ,Metaphysik® gebracht, aber wer hinter diesem Wort bei den ver-
schiedenen Autoren die gleiche oder auch nur weitgehend iibereinstimmende Vor-
stellung von dieser Disziplin vermutete, wird enttiuscht. Diese hingt nimlich sehr
von dem philosophischen Standort des jeweiligen Verfassers ab. Diese Positionen
aber reichen von einem gemifligten metaphysischen Agnostizismus (Bernays) iiber
Auffassungen, die deutlich vom ,,Kritisgxen Rationalismus® Poppers beeinflufit
sind, ohne ithn schlechtweg zu iibernehmen (Agassi, Laszlo), tiber den Marxismus
(Kréber) bis zu einem ,Kritischen Realismus®, der von der menschlichen ,action®
ausgeht (Tonini). So kann ,Metaphysik® so vage gefaffit werden, dafi damit ,das
spekulative Denken auflerhalb der Wissenschaft® gemeint ist (Bernays, 31), oder
aber man kann verschiedene Formen von Metaphysik unterscheiden: von ,elabora-
te nonsense iiber eine Art angewandte Logik bis zu einer Extrapolation (natur-)
wissenschaftlicher Ergebnisse (Laszlo, Bunge). Den einzelnen Beitrigen kommt in
dieser Diskussion naturgemifl verschiedenes Gewicht zu. Gerade wegen der Spann-
weite der Themen, mit der das Gesamtproblem ,(Natur-)Wissenschaft-Metaphy-
sik“ erdrtert wird, verdient der Sammelband jedoch insgesamt Beachtun

2 Ke%ier, S

4. Anthropologie. Psychologie. Religionswissenschaft

Splett, J6rg, Lernziel Menschlichkeit. Philosophische Grundperspektiven.
8° (143 S.) Frankfurt 1976, Knecht. — Man findet hier eine rein von der Sache
her aufgebaute Reihe von erweiterten und iiberarbeiteten Aufsitzen und Lexikon-
artikeln des Verf. aus den Jahren 1967-1975 vor. Sie kreisen alle um die eine
Mitte: Wann und wie ist der Mensch ganz er selbst? Menschliches Wesen ist und
bleibt Ziel, Lernziel: auf die Frage nach dem Gehalt von Menschlichkeit Liflt sich
nicht einfach ,mit einem ungeschichtlichen Natur- und Wesensbegriff* antworten
(13, vgl. 106). Dabei konzentriert sich die Frage auf die Alternative: Menschsein
als ,Selbstgestaltung® oder als ,integrierendes Engagement®, als ,Bei-sich-sein®
oder ,Sein beim anderen® (17). Wofiir das Buch plidiert, ist klar. Darum heifit
dann ,Entziicken ... die Stern-Kategorie der Menschlichkeit® (ebd.). Es wird spi-
ter deutlich, dafl ,Entziicken® nicht etwa doch wieder eine egologische Kategorie
meint. — Eine bessere Ubersicht iiber Abfolge und Thematik der einzelnen Kapi-
tel, als sie der Verf. selbst vorausschickt (15-17), wire kaum zu bieten. Sie kann
hier freilich nur mit einigen wenigen Stichworten wiedergegeben werden. Kap. 1
setzt mit dem Zusammenhang von Freiheit, Angst und Aggressivitit ein, um in
der Spannung von ,Angst® und ,Gelassenheit® die Grund-Entscheidungssituation
des Menschen zu erblicken. Kap. 2 sicht vor allem in der modernen Wissenschaft
die heutige Form der Abschirmung vor dem Zngstigenden Geheimnis des Daseins.
Im 3. Kap. (,Priifstein Diskretion®) geht es um Bewahrung von Person und ihrer
Selbsthingabe, wobei das ,Kulturphinomen Scham® im Zentrum steht. Daraus ent-

144



PSYCHOLOGIE

wickelt das 4. Kap. die schon angedeutete These vom Menschlichen als Sein-beim-
anderen. Kap. 5 zeigt den Weg zu solcher ,strukturellen Selbstlosigkeit® als den
von wesenhafter ,Bildung® auf, und das Schluflkapitel findet, an den Grenzen
philosophischer Reflexion, den Ausdrudc absoluter Selbstlosigkeit des Menschen,
der sich so als ,gerufene® und daher antwortende Freiheit versteht, im Sichfrei-
lassen ins dankende, bittende, lobpreisende Gebet. — Sehr fein gewobene, feinsin-
nige, mit einer Fiille von Verweisen auf Philosophien und Literaturen durchwirk-
te Betrachtungen, die darum doch nicht auf Strenge des Begriffs verzichten und
schon gar nicht auf den Ernst praktischer, bis hin zu ,absoluter® Entscheidung.
Es handelt sich um Beispiele einer ,kleinen Phinomenologie® (vgl. 94) konkreten
und konkret werdenden menschlichen Daseins, um Beitrige zu einer Philosophie
des Menschlichen in einer Art, der wir sonst so leicht nicht begegnen: Denk- und
Sprachstil des Verf. sind schon unverwechselbar geworden. Ein Gesamt-Grundriff
christlich-philosophischer Anthropologie ist aber nicht beabsichtigt (17). Andern-
falls hdtte m. E. unbedingt u.a. ein Kap. iiber Sinn und Bewiltigung des Leides
hinzugehort, des Leids gerade auch als u. U. frei iibernommenes und so als Test-
fall von Menschlichkeit und deren Bewihrung bejahtes, mit der Konsequenz jener
~sagesse tragique® (und ihrem ,au-dela®), von der G. Marcel spricht. Eine Kon-
taktstelle hierzu konnte die Rede vom .leidvollen® Werden des Menschen zu sei-
nem Hoffnungsziel hin bedeuten (142). — Zwei Nachbemerkungen seien gestattet.
Das Thomaszitat ,,Ubi amor, ibi oculus® (77) belegt doch wohl nicht die Idee, dafl
nur Liebe wirklich zu sehen vermag; dort geht es einfach darum, dafl Liebe zu sehen
begehrt, sich in Schau zu erfiillen trachtet. Die andere Nachbemerkung betriffc nur
die Anfrage, ob ,gerufene Freiheit® (eher als ,animal rationale®) wirklich Defi-
nition des Menschen heiflen kdnne. Wiirde sie nicht von jedem geistigen Geschopf
gelten miissen? H: (O gretmann, 5.

Schurig, Volker, Die Entstechung des Bewufitseins (Texte zur Kritischen
Psychologie, Bd. 5). 8° (345 S.) Frankfurt-New York 1976 Campus Verlag. —
In diesem Buch geht es um eine ,marxistische Psychologie® (13), in der (vielfach
als ,Scheinprobleme® bezeichnete) Fragen .mit den Verfahrungsweisen der mate-
rialistischen Dialektik aufgegriffen und einer wissenschaftlichen Kldrung naherge-
bracht werden® sollen (8). Der Verf. beschiftigt sich unter diesem methodischen
Gesichtspunkt mit den hier anstehenden Problemen des Tier-Mensch-Uberganges.
Uber den Zugang zu den Problemen und die hier angewandten Methoden unter-
richtet der 1. Teil: Naturwissenschaftliche Methoden zur Untersuchung des Be-
wufltseins (16-38). In Anlehnung an den Begriff Heberers vom ,T-M.-U.“ will
er den Entwidclungsstand in der Primatenevolution auf dem Boden der vorhande-
nen Forschungen und Literatur (Verzeichnis 333-345) zur Darstellung bringen.
Speziell unter diesem Gesichtspunkt sind hier zwei Abschnitte zu nennen: Die
kausale Struktur des Tier-Mensch-Ubergangsfeldes im psycho-physischen Bereich
(69-94), Der Ubergang vom Psychischen zum Bewufitsein (299-330). Nicht ge-
niigend einsichtig wird, unter welchen Kriterien der Verf. das Psychische vom Be-
wufltsein trennt, das man doch auch als etwas Psychisches bezeichnen konnte.
Denkt er etwa, was unwahrscheinlich ist, an einen dialektischen Gegensatz zwischen
psychisch und geistig? Man vergleiche dazu auch die Abschnitte: Héhere psychi-
sche Leistungen der nicht-menschlichen Primaten im Grenzbereich der Bewufitseins-
bildung (305 ff.), sowie: Unterscheidungskriterien von psychischen und bewufiten
Prozessen (311-330). Der Begriff des Psychischen scheint also hier nicht geniigend
geklirt zu sein. Das wird auch deutlich in dem Abschnitt liber die Sprache, die
nach dem Verf. das ,psychische Merkmal des Humanen® ist (215-253). Zweifel-
los mufl fiir den Sprachgebrauch und die Bedingungen seiner Moglichkeit eine
Reihe ,morphologischer und gehirnphysiologischer Voraussetzungen® (224 ff.) er-
fillle sein. Sie geniigen aber nicht, wenn man eine adiquate Erklirung des hoch-
komplizierten Phinomens der Sprache und des Sprachgebrauches geben will. Man
wird dafiir auch die Gedanken einer seinspsychologischen und strukturpsychologi-
schen Theorienbildung beriicksichtigen miissen, die aber iiber den Rahmen dieser
naturwissenschaftlich orientierten psychologischen Darlegungen hinausgehen. Frei-
lich hat Sch. sich auch nicht ﬁberaﬁ an diesen relativ klar umrissenen Rahmen ge-
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halten. Gerade in einer marxistischen Psychologie gibt es z.B. das Problem ,der
Einheit von naturhistorischen und gesellschaftlichen Faktoren®, die fiir die Bewufit-
seinsentwicklung und ihre Erklirung von Bedeutung sind. Dabei sei auf einen Ab-
schnitt des Buches hingewiesen: Die Entwidklung der gesellschaftlichen Arbeitstei-
lung aus tierischen Vorformen (204 ff.). — Vielleicht wird man gegeniiber den hier
angemeldeten Bedenken geltend machen, dafl sie aus einer mehr geisteswissenschaft-
lichen oder auch philosophischen Auffassung der Psychologie kommen. Man muf}
aber bedenken, daf es auch in der marxistischen Psychologie ,selbstindige meta-
psychologische Konzeptionen® gibt, die ohne philosophische und speziell erkennt-
nistheoretische Uberlegungen unméglich wiren (der Verf. erinnert an die Abbild-
und Widerspiegelungstheorie, S. 14). In den Bereich solcher ,metapsychologischer®
Gedanken gehdrt auch das psycho-physische Problem, das Sch. einmal kurz beriihrt
(300 f.). Ob als ,eine wesentliche Ursache fiir den metaphysischen Gehalt vieler
psychophysischer Konzeptionen® der Versuch angesehen werden muf, ,die kiirzeste
Verbindung zwischen Erkenntnissubjekt und Objekt auch als Bewufitseinstheorie
anzusehen® (301), ist eine Behauptung, die abgesehen von der etwas unklaren For-
mulierung, noch einer kritischen Betrachtung unterzogen werden miifite.
LieGilen S

Pohlenz, Gerd, Das parallelistische Fehlverstindnis des Physischen und
des Psychischen (Monographien z. Philos. Forschung, 155). Gr. 8° (248 S.) Mei-
senheim 1977, Hain. — Mit Recht weist der Verf. zu Beginn seiner Arbeit darauf
hin, dafl das Leib-Seele-Verhiltnis und seine Erhellung einen ,auflerordentlich
verwickelten psychophysischen Problemkreis“ darstellt. Man denke an die Versu-
che zur Losung, wie sie schon bei Platon und Aristoteles vorliegen, bei diesem an
seinen Entelechie-Begriff und an das Potenz-Akt-Verhiltnis, wie es zwischen Leib
und Seele von ihm postuliert wird. Es kommt P. kaum auf friihere Formen des
Parallelismus an (vgl. aber Spinoza), sondern auf den modernen psychophysischen
Parallelismus, wie er besonders von den amerikanischen Forschern H. Feigl und
W. Sellars in ihren Schriften vertreten wird. Mit eingehender und z.T. auch schar-
fer Kritik sucht P. die Widerspriichlichkeit und damit Unhaltbarkeit dieser Theo-
rien darzutun. Dieser Aufgabe ist das Hauptkapitel des Buches gewidmet: Kritik
des psychophysischen Para%lelismus (103-148). Zwei andere Kapitel haben mehr
vorbereitenden Charakter: Feigls sogenannte ,Identititstheorie* — eine krypto-
parallelistische Theorie (58-89) und: Kritik der psychophysischen Theorie
W. Sellars’ (90-102). Die Kritik bezieht sich zunichst auf den metaphysisch-ontolo-
gischen Parallelismus (103 ff.), wobei Piaget als ein Beispiel erkenntnistheoretischer
»Doppelgleisigkeit” und Unbegriindbarkeit des parallelistischen Modells herangezo-
gen wird (107 ff.). Auch der primir ,erkenntniskritische Parallelismus® stellt keine
Maglichkeit dar, die genannten logischen Schwierigkeiten zu vermeiden (132-148).
Die wirkliche Klirung bzw. erkenntnis- und wissenschaftstheoretische Begriindung
des Verhiltnisses von Physischem und Psychischem scheint eine Auffassung zu for-
dern, die P. in seiner Zusammenfassung (175 ff.) gibt: die bisherigen Resultate der
Hirnforschung bieten keine Entscheidung fiir die Frage nach einer physiologischen
Determination des Seelenlebens; sie scheinen aber auch ,im grofien und ganzen ge-
gen ein vitalistisches® Verstindnis des Seelenlebens zu sprechen, bei dem das
»Psychische als Lebensprinzip schlechthin® zu verstehen wire (175), wobei mogliche
Differenzierungen und Umformungen nicht auszuschlieBen wiren. Es ist aber
zweifelhaft, ob hier eine Losung, besonders was den Menschen, die Einheit seines
Bewufitseins und seiner ontologisch gesehenen Person angeht, von der Hirnfor-
schung her iiberhaupt mdglich ist. Hier geht es wesentlich um erkenntnistheoreti-
sche Probleme und philosophische Fragen, zu denen man mit den Methoden der
physiologischen Forschung kaum einen Zugang finden kann. Man vergleiche dazu
auch das 1. Kapitel des Buches: Das psychophysische Problem in der Sicht der
modernen Neurophysiologie (10-30). — Dem psychophysischen Parallelismus stellt
P. seine Theorie eines ,neuen® dualistischen Interaktionismus entgegen: der ,einzige
logisch stimmi]%e psychophysische Modelltyp® (155-174). Ob dieser Typ so absolut
neu ist, mag hier als Frage hingestellt sein. Ahnliche und z. T. spekulativ spéter
sehr durchgearbeitete Gedanken liegen auch in der aristotelischen Entelechielehre
vor, speziell in ihrer Ausdehnung auf den Menschen. Das gilt insbesondere dann,
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wenn man unter dem Wort ,psychisch® nicht nur das Bewufitsein und seine Phi-
nomene begreift, sondern auch das bewufltscinsjenseitige Sein des Menschen und
seine verschiedenen Strukturen. L. 1Gilen 285

Maslow, Abraham H., Motivation und Personlichkeit. Gr. 8° (474 S.)
Olten 1977, Walter-Verlag. — Schon bei der erstmaligen Ausgabe des Buches
(1954), das als eine Bearbeitung und Weiterfithrung langjihriger Vorlesungen zu
gelten hat, schwebte dem Verf. der Gedanke vor, ,eine andere Philosophie der
menschlichen Natur, ein neues Menschenbild darzustellen® (7). Unter diesem Ge-
sichtspunkt steht das Buch im Gegensatz zu den Menschenbildern, deren Grundlage
die Experimente und Theorien Ees Behaviorismus und der Psychoanalyse Freuds
sind, wobei M. die Ergebnisse des Behaviorismus sowie die Demaskierungen und
Tiefenuntersuchungen der Psychoanalyse durchaus akzeptiert. In den unmittel-
baren Zusammenhang mit diesen Problemen gehdren vor allem die folgenden Ka-
pitel: Psychopathogenese und die Theorie der Bedrohung (163-176); Ist Destruk-
tivitit 1nstinktoid? (177-192); Liebe bei selbstverwirklichenden Menschen
(258-285); Psychotherapie, Gesundheit und Motivation (333-363); Normalitit,
Gesundheit und Wert (364-383). Den Abschnitten iiber Motivation ist ein linge-
res Vorwort zur Motivationstheorie vorausgeschickt (55-73). Motiv im gewdhn-
lichen Sinn wird von M. als ,Suche nach Bediirfnisbefriedigung® aufgefafit (69),
wobei die Phinomene des Reifens, des Ausdrucks und des Wachsens oder der
Selbstverwirklichung Ausnahmen von dieser Regel darstellen (vgl. aber 154 ff.).
Man wird aber nicht leugnen konnen, dafl der lange, vielleicht das ganze Leben
dauernde Prozeff der Selbstverwirklichung auch von Antrieben in diesem Sinn an-
geregt und in Gang gehalten werden mufl. Diese Bediirfnisse gehtren aber weitge-
hend einem hoheren Niveau an. Man denke an ethische, kiinstlerische, religiGse
Werte, in deren Realisierung der Einzelne nach seinem eigenen Urteil die hdchste
Stufe der Selbstverwirklichung erreicht. — Die Fragen um das Problem der Selbst-
verwirklichung spielen in diesem Buch iiber Motivation und Personlichkeit eine
grofle Rolle. Das wiirde auf den ersten Blick deutlich werden, wenn ihm aufler
dem Literaturverzeichnis mit fast 500 Nummern (445-464) ein Sachverzeichnis
beigegeben wiire. Zwei Kapitel sind den genannten Fragen ausdriicklich gewidmet:
11. Selbstverwirklichende Menschen, eine Untersuchung psychologischer Gesundheit,
216-257 (richtiger wiirde es wohl heiflen: ,psychischer® Gesundheit) und: 12. Liebe
bei selbstverwirklichenden Menschen (258-285). Bei der Auslese der zunichst in
Betracht kommenden Versuchspersonen (darunter 3000 College-Studenten, von de-
nen nur einer unmittelbar bereiligt werden konnte) kommt M. zu dem Schluff, dafl
in unserer Gesellschaft Selbstverwirklichung fiir junge Menschen noch nicht méglich
ist, weil sie sich noch in der Entwicklung befinden (217). Vermutlich miifite man
hier die Frage stellen, ob es nicht verschiedene Stadien, Stufen und Dimensionen
der Selbstverwirklichung gibt, die den einzelnen Phasen des Menschseins, auch des
Berufslebens und einer personlichen, vielleicht schwankenden Identitit zuzuordnen
wiren. Abgesehen von allgemeinen anthropologischen Erwigungen deuten auch
einige Abschnitte des Kapitels auf die Moglichkeit hin. Dabei wire an die Ausfiih-
rungen iiber ,Bessere Wahrnehmung der Realitit und bequemere Beziehungen zu
ihr® (221 ff.), an die ,Akzeptierung (sich selbst, andere, die Natur)®, an , Wider-
stand gegen die Anpassung®, an ,Die Unvollkommenheiten der selbstverwirklichen-
den Menschen®, an , Werte und Selbstverwirklichung® (246 ff.) zu denken. — Uber
die Auswahl der an diesen Untersuchungen Beteiligten und die Methode in ihren
groflen Umrissen berichtet M. Seite 217 ff. Die Beschreibung des selbstverwirkli-
chenden Menschen hebt bestimmte Momente hervor, wobei nicht zu leugnen ist und
auch nicht geleugnet wird, dafl ,,das Syndrom schwierig genau zu beschreiben war®
(217). Jedenfalls scheint die Anwendung und Nutzung der Talente, Kapazititen
und Fihigkeiten dahin zu gehdren. Dieses Kriterium schlieft die Befriedigung der
Grundbediirfnisse nach Sicherheit, Liebe, Achtung und Selbstachtung oder ,in eini-
gen Fillen (des untersuchten Personenkreises) die Uberwindung solcher Bediirfnis-
se“ ein: eine Bemerkung, die gegeniiber Frustrationen im wirtschaftlichen, berufli-
chen, gesellschaftlichen und auch religidsen Leben von einer gewissen Bedeutung
und Tragweite ist. Nach den Ergebnissen dieser Untersuchungen, (die naturgemifs
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noch weiter ausgedehnt werden konnten), besagen die in den genannten und ihn-
lichen vorgegebenen Grenzen nicht notwendig den Verzicht auf Selbstverwirkli-
chung. Das gilt vermutlich u. U, auch fiir vereinzelte und besonders strukturierte
Menschen aus dem Bereich, den M. bewufit ausgeklammert hat: psychopathische
Personlichkeiten, Neurotiker, psychosomatisch Erkrankte. Dafl hier aber fiir die
Selbstverwirklichung besondere Schwierigkeiten vorliegen, die vielleicht nur in Aus-
nahmefillen bewiltigt werden konnen, wird man nicht bestreiten konnen. Bei der
Beurteilung dieser Fragen konnen neben experimentellen Erfahrungen und Beob-
achtungen die Uberlegungen aus dem schon erwihnten Kapitel iiber Psychothera-
pie, Gesundheit, Motiv und der weitere Abschnitt: Normalitit, Gesundheit und
Wert (365-383) beachtliche Hinweise geben. LeiCailiens a8l

Mayer, Arthur (Hrsg), Organisationspsychologie. 8° (373 S.) Stuttgart
1978, Poeschel. — Das Buch ist zunichst A. Mayer als Festschrift zu seinem 65. Ge-
burtstag iiberreicht worden. In seinen verschiedenen Beitrigen lifit es die Schwie-
rigkeiten einer Ortsbestimmung der Organisationspsychologie erkennen und bringt
sie auch thematisch zur Sprache. Sie hat sich in den letzten zwei Jahrzehnten aus
der Betriebs- und Arbeitspsychologie entwickelt, gehdrt aber auch in die Nihe der
Sozial- und der Wirtschaftspsychologie sowie der Soziologie. Es gibt Uberschnei-
dungen und verschiedene Aspekte der gleichen oder nahe verwandter Probleme.
Organisationen finden sich nicht nur in ,Betrieben®, sondern auch bei Behdrden, in
kirchlichen und sozialen Institutionen, allgemein: iiberall dort, wo eine Reihe von
Menschen an der gleichen Aufgabe und auf die gleichen Ziele hinarbeiten. Uber
die kritischen Fragen, die sich hier auftun, schreibt im Uberblick der Herausgeber
in seinem Vorwort, ausfithrlicher H. Franke in seinem Beitrag: Organisationspsy-
chologie als wissenschaftliche Disziplin (332-349). So verschieden man auch den
Begriff der Organisation selber fassen mag, fiir die Organisations-,Psychologie®
mufl die Frage, wie die Organisation vom Einzelnen, von der Gruppe, von der
Fithrung und in deren gegenseitigen Beziehungen erlebt wird, ihr Verhalten be-
stimmt und modifiziert, sowie nach ,intrinsischen” und ,extrinsischen® Bedingun-
gen dieses Erlebens und Verhaltens entscheidend bleiben oder jedenfalls im Hinter-
grund stehen; sonst wiirden die Untersuchungen und Analysen den Boden der Psy-
chologie verlassen. Unter diesem Gesichtspunkt sind die einzelnen Beitrige des
Buches zu sehen und evtl. auch kritisch zu bewerten. Nach Franke (in seiner schon
erwihnten Arbeit) weist die noch junge Organisationspsychologie ,weder metho-
disch, noch inhaltlich, geschweige denn konzeptionell ein eigenes Profil gegeniiber
traditionsreicheren Fichern — insbesondere gegeniiber Betriebs- und Sozialpsycho-
logie — auf” (333). Eine besondere Schwierigkeit scheint nach Fr. in der Ortsbe-
stimmung der Organisationspsychologie zu liegen, da der Gegenstandsbereich ,Or-
ganisation® von verschiedenen Ebenen aus betrachtet und angegangen werden kann,
wobei die ,Korrespondenzregeln® fehlen, mit denen die wechselseitigen Beziehun-
gen dieser Ebenen iiberpriift werden konnten (343). — Ein Beitrag von D. Gebert
beschiftigt sich niher mit dem Phinomen der Organisation (16—42). Er gibt zu-
nichst Umrisse einer Gegenstandsbestimmung und geht sodann auf das Verhiltnis
von Organisation und Umwelt ein. Nach Erdrterungen iiber Organisationsstruktur,
ihre Dimensionen und ihr Verhiltnis zur Person wendet er sich den Fragen nach der
Gestaltung und den Verdnderungen dieser Strukturen zu (32 ff.). Auch hier fehlt
es nicht an Kritik gegeniiber den Methoden der Organisationsforschung. Einer sei-
ner wissenschaftstheoretischen Gedanken bezieht sich auf die Frage, ob ,sich die
Organisationspsychologie nicht doch in eine Sozialpsychologie in der Organisation
aufldst?“ (31). — Uber Organisationsdiagnostik schreibt H. Brandstitter (45-71).
Diese Diagnostik hat nicht nur auf Analysen des Ist-Zustandes einzugehen,
sie mufl auch eine ,Prognose (bieten) und Bewertungen individueller und sozialer
Wirkungen organisatorischer Eingriffe® erforschen (447). Bei diesen Bewertungen
kénnen auch ethische Gesichtspunkte und Implikationen nicht ganz ausgeschlos-
sen werden (vgl. den Beitrag von K. Berkel iiber Konflikte und Konfliktverhalten,
305-331). Psychologische Erklirungsversuche (und konsequenterweise auch thera-
peutische und andere Bemiihungen) konnen auf diese Zusammenhinge wohl nur
hinweisen. Die Divergenz entgegenstehender (in diesen Fillen auch ethischer) For-
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derungen, auf denen der Konflikt beruht, kann allerdings von der psychologischen
Seite her nicht aufgelost werden. — Auf andere Kapitel dieses instruktiven Buches
kann hier nicht weiter eingegangen werden. Die Verfasser dieser Beitrige haben
in der Zufleren Gestaltung auch didaktische Gesichtspunkte beriicksichtigt: Hervor-
hebungen durch graue Unterlegungen, Umrahmung zentraler Begriffe, Fragen am
Ende jeden Abschnittes. Die Literaturangaben sind unmittelbar jedem Kapitel an-
gefiigt, Personen- und Sachregister sind beigegeben. L Gidenst Sl

Boschemeyer, Uwe, Die Sinnfrage in Psychotherapie und Theologie.
Die Existenzanalyse und Logotherapie Viktor E. Frankls aus theologischer Sicht
(IBT, 32). 8° (X u. 164 S.) Berlin New York 1977, de Gruyter. — Ein wesent-
liches Implikat der zu begriilenden Arbeit B.s liegt in der Verpflichtung von Theo-
logie, die Auslegung von Glaubensgehalten unter instrumentalem, therapeutischem
Interesse zu treiben; Theologie dient dazu, den an geistiger Desorientierung weit-
hin leidenden Menschen mit material erfahrbarem Sinn wor Gott ber zu heilen.
Diese Aufgabenstellung ergibt sich indirekt aus V.E. Frankls empirisch wohlge-
griindeter Existenzanafyse bzw. seiner Logotherapie, die das praktische Korrelat
zu jener abgibt. Beide Formen der stark subjektzentrierten Praxistheorie Frankls
stellt B. in einem ersten Teil iiberaus sachkundig und prizis dar (7-118). Zwei
Einblicke miissen geniigen: ,Fassen wir das existenzialanalytische Verstindnis vom
Wesen der Existenz zusammen: Existieren heiflt: geistig sein; geistig sein heifit: er-
kennen und lieben; erkennend und liebend ist die Existenz auf den objektiven Lo-
gos, den Sinn ausgerichtet* (65). Sinntheoretisch weitergedacht ergibt sich: ,Fiir
Frankl ist der Grund der menschlichen Existenz letztlich nicht ein anonymer ,logos’,
sondern Gott, der sich selbst und den Menschen beim Namen genannt und mit dem
,die Menschheit® ihre Geschichte hat. Auf diese Grundvoraussetzung menschlichen
Seins hinzuweisen, ist fiir Frankl eine unverzichtbare Aufgabe der Existenzanaly-
se. Aber von dieser Geschichte selbst kann er ebensowenig reden wie von Gott
selbst. Frankl ist Arzt und seine Sorge gilt deshalb jedem Patienten, dem homo
religiosus #nd dem homo irreligiosus. Deshalb treibt er nicht ,Theo-Therapie,
sondern ,Logo-Therapie‘, deshalb muff er die Sinnfrage ,diesseits einer Trennung in
die theistische Weltanschauung einerseits und die atheistische andererseits beantwor-
ten‘. Deshalb kennzeichnet er die bewufite oder unbewufite Frage nach Gott nicht
als ,Glauben an Gott, sondern als den umfassenden Sinnglauben. Und deshalb
sicht er in der Existenzanalyse und Logotherapie auch ,keineswegs eine Endstation
... zur letzten Sinnfindung’, wohl aber u. U. eine ,Station‘ auf dem Wege dahin,
und das heifdt fiir ihn: auf dem Wege zu Gott. Das Sein Gottes ist Voraussetzung,
nicht aber Thema der Existenzanalyse und Logotherapie® (99). — Es ist Thema
der Theologie, wie B. im zweiten Teil der Arbeit in Richtung einer theologischen
Anthropologie ausfithrt (119-152). Um die Begriffe ,Freiheit®, und ,Verant-
wortlichkeit® werden einige grundlegende Aussagen zum Material- und Formal-
objekt der (hier zur Geltung kommenden protestantischen) Theologie gruppiert, die
allerdings etwas unvermittelt dem im ersten Teil Gesagten folgen. Auch die inter-
diszipliniren Erwigungen am Anfang und Schlufl dieses zweiten Teils leiden unter
Unvermitteltheit. Diese hat u. E. ihren Grund in der ontologisch (und damit auch
anthropologisch) nicht ganz widerspruchslosen Bestimmung des Sinnbegriffs, die
sich im iibrigen darin erschopft, Sinn als Leben selbst (85/86), als Frage des Lebens
an das handelnde Subjekt und als Verantwortung desselben im handelnden Ge-
stalten des ,Willen zum Sinn® zu umschreiben. Ontologische Prizisierungen miif-
ten dagegen in Richtung einer Begriindung von Sinn als eigenstindiges, ontologisch
nicht am§ die Dualitit von Subjekt und Objekt riidkfithrbares Element gehen. In
diesem Zusammenhang kann Sinn dann als Differenzeinheit von absolut apriorisch
und relativ apriorischem Sinn begriindet werden (vgl. J. Heinrichs, Reflexion als
soziales System, Bonn 1976, Bouvier). Erst von hier lifit sich eine theoretische
stimmige Differenzierung von Logotherapie und Theologie vornehmen, die auch
eine Vermittlung in Differenz begriindet: kiimmert sich Psychotherapie doch auch
in Frankls Sinn um die inhaltlich konkrete, also kulturelle geistige Gesundheit des
einzelnen, demnach um die relativ-apriorischen Sinngestalten des Lebens, wihrend
es Theologie dagegen in erster Linie um das unbedingte Wovonher und Woraufhin
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dieser geistigen Gesundheit geht, das jedenfalls fiir den gliubigen Menschen abso-
lut giiltig ist und ihn als Einzelsubjekt darin tibersteigt. Beide Sinnmomente und
die ithnen entsprechenden Sinnrichtungen sind im Handeln des Subjekts verbunden.
Von diesem Handeln her gesehen, kann dann nochmals zwischen Psychotherapie als
Logotherapie und ins gelebte Gesprich kommende christl. Theologie als , Theo-thera-
pie“ unterschieden werden. Psychoth. bleibt wesentlich einzel- bzw. innersubjektiv
relevant, hat ihre Grenze am innersubjektiven Selbstvollzug, Theol. ist von vornehe-
rein im intersubjektiven Raum (der ,Gemeinde®) lebendig, mufl daher von Fremd-
vollziigen ausgehend expliziert werden. Die bei Frankl durchaus vorhandenen
theoretischen Ansitze in diese Richtung werden vielleicht in der von B. angekiin-
digten weiteren Behandlung dieses Themenkreises aus theologischer Sicht vorge-
fithre? F.-T. Gottwald

Flasche, Rainer, Die Religionswissenschaft Joachim Wachs. 8° (XII u.
321 S.) Berlin 1978, de Gruyter. — Bevor F. sich auf das Wachsche Generalthema
der religivsen Erfahrung einlift, gibt er einen grofl angelegten Einblik in die
biogmplfiscben und theoretischen Untergriinde des Wachschen Gesamtwerks
(13-142). Als ,theologischer Referenzrahmen® Wachs darf das Werk Ernst
Troeltschs angesehen werden. Den ,philosophischen Referenzrahmen® gibt Wil-
helm Diltheys hermeneutische wie lebensphilosophische Arbeit vor, besonders deren
organologische und evolutionistische Denkelemente. Wachs ,religionswissenschaftli-
cher Referenzrahmen® schlieflich wird von Georg Simmel abgesteckt. — Reli-
gionswissenschaft im Sinne Wachs fragt: 1. nach dem Wesen der religiésen Erfah-
rung und 2. nach dem Wesen der Religion (175).

Zu 1.: Da der Mensch seinem Wesen nach angelegt ist auf Religion, kann er auf
dem Weg der tradierten Anbetung und Verehrung eine Erfahrung machen, die als
»Erfahrung der letzten Wirklichkeit®, als Erfahrung des Treibenden im Ganzen der
Religion, als Erfahrung des unbedingt Apriorischen, des sie und alle Erfahrung
Begriindenden und Bestimmenden, einen eigentiimlichen Bewufltseinszustand pro-
duziert, der gegeniiber anderen Zustinden zu kennzeichnen ist als ,the inner
grasp of religion itself* (172 f.). Dieser rel. Erfahrung eignet das Wissen dariiber,
daf sie eine Offenbarung ist, ein durch keinerlei menschliche Bedingungszusam-
menhinge erzwingbares Sich-6ffnen der Letzten Wirklichkeit fiir das sie suchende
Subjekt (239). Da in der rel. Erfahrung Unbedingtes radikal in Bedingtes ein-
bricht, kann sie ihren Maflstab nur an sich selbst haben. Sie entwidkelt als Erfah-
rung in ihrem Vollzug spontan Kriterien fiir ihre Echtheit: ,Das erste Kriterium
rel. Erfahrung besteht in der Empfanglichkeit fiir das, was als ,Letzte Wirklichkeit*
erfahren wird“. Es hilt fest, dafl rel. Erfahrung zuallererst einen empfangenen
An- oder Zuspruch meint. Das zweite Kriterium bezieht sich auf die , Totalitdt®
der in einer rel. Erfahrung geschehenden Antwort, ,denn sie ist erschopfende Ant-
wort der ganzen Existenz, was bedeutet, ,dafl die gesamte Personlichkeit, nicht nur
der Geist, das Gefiihl, oder der Wille, darin einbezogen ist*“. Als drittes Kriterium
muf} ihre Intensitit gelten, die auflerordentlich zu sein hat, da rel. Erfahrung die
intensivste menschliche Erfahrung iiberhaupt meint. Schliefllich hat jede rel. Erfah-
rung einen Imperativ, der den Menschen zum Handeln aus ihrer Tiefe heraus
dringt (234-236). Diese vier Kriterien haben als Wesensbestimmung genuiner und
als solcher universaler religidser Erfahrung zu gelten (208).

Zu 2.: Insbesondere das vierte Kriterium, das eine In-die-Pflicht-Nahme des
menschlichen Lebenshandelns anvisiert, weist auf die unabdingbare Tendenz subjek-
tiv rel. Erfahrung zur Manifestation in denkerischen, handlungsmifligen oder ge-
meinschaftlichen Ausdruckszusammenhingen wie Formen (211-219). Religitse Er-
fahrung findet ihren theoretischen Ausdruck in Theologie, Kosmologie und Anthro-
pologie (212). Die innerreligids-praktische Seite religidsen Ausdrucks machen Dienst,
Andacht, Hingabe aus, die sids als intersubjektive, gemeinschaftliche Ausdrucks-
formen in Riten, Ethos oder sonstwie integrativ gestalten. Die Auflerungsformen
rel. Erfahrung dienen allesamt der Vervol%kommnung der in ihr lebendigen Be-
ziehung des Bedingten aufs Unbedingte, dienen der Realisierung der idealen ,Letz-
ten Wirklichkeit® in weltlichen Bedingungszusammenhingen. Derartige Kultivie-
rungsversuche transformieren das Wesen der rel. Erfahrung, welches das Wesen
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der Religion ist (175), in das erscheinende Wesen der Religion, so daff Religion als
ein kulturelles System, als eine Welt der Religion vor Augen kommt (165).
Letztere zeichnet sich genetisch vor allem durch ihr Gestiftetsein durch einen Stifter
aus, der eine neue Erfahrung Letzter Wirklichkeit geoffenbart erhilt und sich durch
die Zeit als verehrungswiirdiger Vermittler dieser einzigartig neuen Erfahrung ins
Bewufltsein vieler hebt (237 E) Je aktuell existiert die Welt der Religion in Ge-
danken, Handlungen und Haltungen. Im Zusammen mit den individuellen Aufle-
rungsformen der rel. Erfahrung %ilden sich in der Welt der Religion als deren
theoretischer Ausdruck die Lehre, Dogmen, heilige Erzdhlung, Gebet, Gesang, als
deren praktischer Ausdruck, vor allem Musik, Liturgie, Tanz, Prozession, der auch
den Ausdruck von Haltungen in Gemeinschaft priformiert. — Die religitse Gemein-
schaft differenziert sich nach drei Prinzipien: 1. aufgrund des Charisma, der Aus-
stattung und Begabung der Individuen und Gemeinden, 2. infolge religids relevan-
ter Leistungen und 3. durch Arbeitsteilung (222 f.), was alles auf eine klare Ab-
hingigkeit der Welt der Religion von den iibrigen Systemen weltimmanenten Le-
bens deutet. Fiir die Welt als Ganze hat die Welt der Religion eine zentrale Funk-
tion: Erlésung zu vermitteln (240), eine Funktion, deren formal gesamtgesell-
schaftlicher Gehalt, nimlich Integration, durchaus schon von Wach erkannt worden
ist. —

Zum Bedauern streng empirischer Religionswissenschaft geht Wach fiir die Erhe-
bung aller seiner theoretischen Bestimmungen nur von seiner gelebten Religiositit
aus. Seine empirische Basis ist die in sich als privates Subjekt zuriickgenommene
(protestantisch-)christlicher Tradition. An der Tatsache, dafl ,Wachs systematische
und typologische Analysen letztlich deshalb ungeniigend gesichert sind, weil sie
nicht wirklich aus der Fiille des konkreten, empirischen Materials gewonnen
sind® (227), nimmt F. heftig Anstof. Seine Kritik am subjektivistischen Ansatz
Wachscher Religionswissenschaft findet weitere Nahrung darin, dafl als methodi-
sche Konsequenz dieses Ansatzes alle religionstheoretisch relevanten Methoden,
seien sie philosophischer, theologischer oder soziologischer Art, integriert sind, was
vom analytischen Standpunkt, den Flasche einnimmt, leicht als Vermischung ins-
besondere von beschreibend-verstehender und normativer Wissenschaft erscheint.
Bei Wach gehen Religionsphilosophie, Religionstheologie, Religionssoziologie und
empirische Religionswissenschaft, obschon unterscheidbar, ineinander iiber, insofern
sie in einer und nur einer Erfahrung griinden bzw. zusammenlaufen, eben in der
religisen Erfahrung. Diese Erfahrung stellt als praktisches Prinzip aller Religion
vermittels der Intuition auch das theoretische Prinzip Wachscher Religionstheorie
dar, was sie zu einer systematischen Praxistheorie macht. F. kommt offensichtlich
mit dieser subjektivistischen Praxistheorie systematischer Art nicht ganz zurecht.
Zum einen bleibt der Wachsche Intuitionsbegriff dunkel. An diesem hingt aber das
fruchtbare Verstindnis der Religionstheorie, bildet Intuition doch das introspektive
Korrelat zum praxistheoretischen Prinzip rel. Erfahrung, von dem Wach ausgeht.
F. gelingt es nicht, Intuition im Sinne vollzugsimmanenter Theorie verstdndlich zu
machen. Mag Intuition auch bei Wach als solche nicht explizit erkenntnislogisch
entfaltet worden sein, so hitte F. nicht die Miihe scheuen sollen, zu mdglichen
problemgeschichtlichen Wurzeln und zu Wachs eigenen Bestimmungsansitzen des
Intuitionsbegriffs im obigen Sinn verantwortbare Erklirungshypothesen zu liefern.
Dafl Wach mit seinem praxistheoretischen Ansatz bei rel. Erfahrung und Intui-
tion gerade fiir Religionstheorie richtigliegt, erhellt die onto-logische Tatsache, dafy
vom Bedingten ins Unbedingte — und um diesen Gang geht es Religionstheorie —
kein streng kausallogischer Schluff vorgenommen werden darf, sondern hierfiir
insbesondere eine sozusagen translogische oder nicht-formale erfahrungsgeleitete Lo-
gik der Intuition Verwendung finden kann, eine Logik der (vermittelten) Unmit-
telbarkeit. — Zum anderen macht F. es sich zu leicht, wenn er sich nicht eigentlich
auf Wach immanent kritisch einliflt, sondern vielmehr einfach einen dem Wachschen
Ansatz diametral entgegenstehenden analytischen Ansatz fiir Religionstheorie for-
muliert, den er insbesondere in den letzten Teilen des Buches ausfithrt: ,Die Mog-
lichkeit einer Weiterfiihrung der Religionswissenschaft Joachim Wachs“ (254-300)
und ,Nachwort: Von der Selbstbeschrinkung der Religionswissenschaft*
(302-307). Die vorgefithrte Theorienentgegensetzung F.s basiert auf dem her-
kémmlichen Vorbehalt analytisch-empirischer Wissenschaftlichkeit der systemati-
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schen oder synthetischen gegeniiber. Abgesehen von diesem wissenschaftstheoreti-
schen Dauerproblem, ist Fis Ansatz dann selbst konsequent und fiir das Feld ver-
gleichend-empirischer Religionswissenschaft prizise durchgefithre. Erst die Appli-
kation beider Ansitze auf Faktenwirklichkeit einzelner Religionen wiirde die Vor-
ziige bzw. Nachteile des einen oder anderen Ansatzes deutlich werden lassen.
Jedenfalls hat F. eine sehr instruktive Arbeit vorgelegt, die den herkémmlichen
Mangel der Religionswissenschaft an Methodologie mit klaren Positionen angreift,
so dafl dem Erfassen des Phinomenbereichs Religion gerade durch eine kritische
Rezeption Wachscher Religionswissenschaft in der Tat theoretische Perspektiven
geoffnet sind. F.-T. Gottwald

5. Sozialethik. Politologie. Geschichte des sozialen Gedankens

Heinrichs, Johannes, Freiheit — Sozialismus — Christentum. Um eine
kommunikative Gesellschaft (Bouvier disputanda, 12). 8° (170 S.) Bonn 1978,
Bouvier. Wie der Untertitel andeutet, geht es dem Verf. um eine ,kommunikative
Gesellschaft®; die Stichworte des Haupttitels weisen eher auf Prinzipien hin, von
denen her der Begriff der kommunikativen Gesellschaft so oder so zu kliren ist.
Die Frage, auf die H. eine Antwort sucht, lautet etwa: Wie ist Gemeinschaft in
einer pluralistischen Grofigesellschafr moglich? (67 f.) Dafl sie wiinschenswert ist,
dariiber besteht kein Zweifel. Eine Gemeinschaft in unmittelbarer, emotionaler
Verbundenheit ist aber in der pluralistischen Grofigesellschaft nicht mehr méglich;
staatlicher Dirigismus und Zwang vermag Gemeinschaft nicht zu schaffen (72).
Eine von Macht und Machtinteressen freie Kommunikation ist erforderlich (73),
eine Verstindigung iiber zu verwirklichende Werte. H. spricht von der kommuni-
kativen Gesellschaft als einer ,wert-rationalen Verbundenheit* (67). Blofle Infor-
mation geniigt nicht (85), auch freie Information nicht. Das ist klar; denn das
blofe Wissen um Tatsachen ist noch keine Verstindigung iiber zu verwirklichende
Werte. (Es wirkt sogar storend, dafl H. den Begriff der Information als Gattungs-
begriff zu Kommunikation verwendet, wenn er diese definiert als ,doppelt und
gegenseitig interpersonal reflektierte Information® [100].) Gemeint ist ein gemein-
samer ,Sinnraum® (24), ein ,dialogischer Grundkonsens® (72). Aber wie ist dieser
mbglich in einer weltanschaulich pluralistischen Gesellschaft? H. denkt an ein
sletztes und umfassendes ,humanistisches’ Wertfundament, das jedoch nicht areli-
gios, schon gar nicht antireligits sein muf}, sondern offen ist fiir weitere inhaltlich
religitse, zumal christliche Fillung“ (ebd.). An spiterer Stelle gebraucht H. dafiir
den Ausdruck ,anonym christlich® (111). Er muf} allerdings gestehen, daff ,un-
sere derzeitigen Demokratien® von einem solchen Wertkonsens ,noch recht weit
entfernt®, wenn auch ,nicht grundsitzlich getrennt® sind (73).

H.s Begriff der Kommunikation kann nicht verstanden werden ohne Beriick-
sichtigung seiner Auffassung der ,Reflexion® und dreier Reflexionsstufen. Die
blofle Selbstreflexion geniigt hier natiirlich nicht. Aber auch die Reflexion allein
auf das Verhalten des anderen geniigt nicht zur Kommunikation im eigentli-
chen Sinn; diese Art von Reflexion fiir sich allein zielt nur darauf, sich selbst
das Verhalten des anderen zunutze zu machen. Zur Verhaltenserwartung mufl
also auf einer zweiten Stufe intersubjektiver Reflexion die ,Erwartungserwar-
tung® kommen, und zwar von beiden Partnern her in Gegenseitigkeit; erst so wird
Kommunikation im eigentlichen Sinn erreicht; denn so wird ,soziales® Handeln
ermoglicht, ,das ebensosehr das Wollen des anderen wie das eigene zu beriick-
sichtigen versucht® (81). So ist eine ,kommunikative Wertschopfung® (88) er-
moglicht. Die dritte, abschliefende Reflexionsstufe richtetr sich auf die letzten,
unverfiigbaren Werte und Normen, die aller kommunikativen Wertschépfung zu-
grunde liegen, also — was nicht ausdriicklich gesagt zu sein scheint — ein Urteil
iber Berechtigung oder Nichtberechtigung der gegenseitigen Erwartungen ermog-
lichen. Als solche nennt H. die Ideen der Wahrheit, des Guten, des Schénen, der
Freiheit, Gerechtigkeit, des Heiligen (88). Sie werden ,metakommunikativ® ge-
nannt und haben ,einen unverlierbaren, mindestens implizit religiésen Charakter
(106). Anderswo scheint der Begriff des Metakommunikativen weiter gefafit zu
werden, so, wenn es heiflt: ,Das grundlegende Beispiel eines metakommunikativen
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Normensystems stellt die Sprache dar, als der Code, in dem weitere Kommunika-
tion und Metakommunikation stattfindet* (82). Ahnliches gilt, wenn das staatliche
Rechtssystem ohne Einschrinkung zum Bereich des Metakommunikativen gezihle
wird (58). In beiden Bereichen ist doch wohl eine Anderung durch menschlich-kom-
munikatives Handeln méglich. Das heifit allerdings nicht, wie mit Recht betont
wird, dafl ,der Normengebungsprozefl allen Zufilligkeiten der &ffentlichen Mei-
nung ausgesetzt werden darf® (97).

Weitere Kldrung von Eigenart und Bedeutung der ,kommunikativen Gesell-
schaft® ergibt sich aus der Unterscheidung von vier verschiedenen ,,Systemebenen®
oder ,Subsystemen® innerhalb des Ganzen der staatlichen Gesellschaft, obwohl
diese Unterscheidung zunichst als ,Frageraster® fiir das, was ,Sozialismus® heiflen
kann, eingefithrt wird (59). Die erste dieser Systemebenen ist die der Technik
und Wirtschafe, die im Marxismus als die Basis gilt, die zweite die der politischen
Macht, die dritte das ,Kommunikations- und Bildungssystem®, wobei Kommunika-
tion ,die eigentlich zwischenmenschlichen Beziehungen und die darin stattfindende
Wertkommunikation sowie den ganzen Kulturprozef® meint, die vierte Ebene ist
das ,,System des metakommunikativen Handelns, das Normen- und Legitimations-
system; ... der Grundwertekonsens® (58). Jedes dieser Subsysteme mufl im Zu-
sammenhang des Ganzen gesehen werden (90). ,In der Freisetzung der Kommu-
nikation von der unmittelbaren Determination durch wirtschaftliche und politische
Macht, ferner durch die von ihnen bestimmte Normenmacht besteht das Grund-
problem der heutigen Demokratien® (92). Der Zusatz ,durch die von ihnen be-
stimmte Normenmacht® wird die Doppeldeutigkeit der ,metakommunikativen
Ebene® beriicksichtigt; das positive Recht ist zwar normgebend, aber nicht so ,un-
verfiighar® und ,unverlierbar® wie die hochsten Werte. Von ihm gilt, daf es Tech-
nik, Wirtschaft und Politik in ihrer Eigengesetzlichkeit anerkennen muf und nicht
durch ideologisch-sachfremde Beherrschung stéren darf (vgl. 93). Letztlich aber
»konnen nur die ,hoheren® Systemebenen (freie Kommunikation und Metakommu-
nikation) die ,unteren’ (Wirtschaft und Politik) legitim integrieren® (93).

Noch einiges zum Verhiltnis der kommunikativen Gesellschaft zu ,Freiheir,
Sozialismus, Christentum®, die im Haupttitel des Buches angesprochen werden.
Dem Begriff der Freiheit und seiner Beziehung zu Sozialitir, Gleichheit und So-
zialismus ist der 1.Teil des Buches gewidmet (11-77). Es ist klar, daf hier die
intersubjektive und soziale Freiheit von Zwang gemeint ist, die allerdings fiir den
einzelnen ihre Grenze an der durch das Recht gewihrleisteten Freiheit aller finder.
In diesem Sinn sind ,freie Kommunikation und Metakommunikation schlechthin
Grundwerte der pluralistischen Gesellschaft® (111), sie gehoren wesentlich zu ihr. —
Uber das Verhiltnis der Kommunikation zum Sozialismus, auch wenn dieser im
Sinn einer weitesten Definition als , Verwirklichung der sozialen Natur der mensch-
lichen Freiheit als Personalitit-in-Sozialitdt, unter Abschaffung irrationaler, aus-
beuterischer Herrschaft® (72 f.) verstanden wird, heifit es: ,Mit den Stichworten

;kommunikative Gesellschaft® ... und ,dialogischer Pluralismus® ... diirfte jener
Grundimpuls des Sozialismus nach ... kommunikativer Gemeinschaft zum Aus-
druck gekommen sein — aber ... weniger mifiverstindlich und ... priziser als mit

dem Passepartout-Wort ,Sozialismus® (69). Die Vieldeutigkeit des Wortes ,So-
zialismus® und selbst des ,freiheitlichen Sozialismus® hat H. im 3. Kap. (55-77)
ausfiihrlich dargelegt.

Es bleibt das Verhiltnis zum Christentum. Es wird im 2. Teil (,Dialogischer
Pluralismus®, 78-116), namentlich in dessen 2. Kap. (,Die kommunikative Ge-
sellschaft aus christlicher Sicht®) behandelt. Auch einige Ausfiihrungen des 3. Teils
(»Theologie und Gesellschaft™) gehdren hierher. H. weist darauf hin, dafl im
christlichen, trinitarischen Gottesverstindnis erstmals ein kommunikatives, dia-
logisches Personverstindnis grundgelegt wurde (107). Das Christentum hat
»die Liebe als Mafl und Inbegriff aller sonstigen menschlichen Werte gesetzt®
und kann iiber die anderen personal-monotheistischen Religionen (Judentum,
Islam) hinaus geltend machen, dafl ,zwischenmenschliche Liebe ihre Lebenskraft
und ihren Mur aus der Gottesbeziehung schépft, dafl Nichstenliebe in einer
unl8sbaren Einheit zur Gottesliebe steht und durch diese dynamisiert wird® (113).

Miflverstindlich scheint mir allerdings die Formulierung zu sein, der weltan-
schauliche Pluralismus sei eine ,Konsequenz des christlich-kommunikativen Frei-
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heitsverstindnisses® (109). Christi Missionsauftrag ,Lehret alle Volker® fordert
doch gewifl das Bestreben, den ,Pluralismus® der vielen Religionen zu iiberwinden.
Nur wenn das Wort ,Pluralismus — entgegen dem gewohnlichen Sprachgebrauch
— als Verzicht auf die zwangsweise Vereinheitlichung der Glaubensiiberzeugung
verstanden wird, ist er durch den christlichen Appell an die freie Glaubensent-
scheidung gefordert. — Wenn dagegen Ausfithrungen des Verf. iiber ,bedingte und
unbedingte Identifikation mit der Kirche® (134-137) tatsdchlich als ,antikirchlich®
bezeichnet worden sind (6), so scheint mir dieser Vorwurf unberechtigt. Vielleicht
hidtte H. noch deutlicher sagen konnen, daf zum Wesen der Kirche, das unbe-
dingt zu bejahen ist, nicht nur irgendeine sichtbare Erscheinung, sondern auch
einige, wenn auch nicht bis ins letzte bestimmte Grundziige dieser Erscheinung
gehoren. Aber unbedingte Identifikation mit allem in der Kirche geschichtlich
Gewordenem fordern, hieffe leugnen, dafl die Kirche ,ecclesia semper reformanda®
ist. — Manche andere Themen kommen noch zur Sprache, teilweise nur in ,um-
riffartigen Uberlegungen® (98), teilweise aber auch in wohl abgewogenen Urteilen,
wie etwa das Verhiltnis von Freiheit und Gleichheit (35-54) oder die Frage nach
Annahme oder Ablehnung wvon Aufklirung und Sikularisierung (126-134). —
Leider ist das Buch auch fiir einen an abstraktes Denken gewthnten Leser schwer
verstindlich. Wie soll man etwa die ,Definition der Werte verstehen: ,Werte
sind primidr Gehalte der reflexiven Selbsterfassung eines Subjektes in seinen Bezii-
gen zu den Objekten, anderen Subjekten sowie zum kulturell gestalteten Sinnme-
dium M — und zwar im Hinblide auf die im reflexiven Selbsterleben erfafite
volitive Konsonanz von Subjekt und Andersheit® (86). Natiirlich, das ist ein ex-
tremer, vielleicht der extremste Fall. Aber was soll man sich etwa denken auch
bei der ,kybernetischen Hierarchie der Kontrollen® (90; allerdings von einem an-
dern Autor iibernommene Formulierung). Gewiff hat das Buch ein sehr hohes
Reflexionsniveau. Aber kann man wirklich sagen, billiger sei der erstrebte Gewinn
an Einsicht nicht zu haben? Mir scheint nicht. Wie jedes philosophische Wérter-
buch zeigt, sind fast alle philosophischen Fachausdriidke mehrdeutig, und bei der
Soziologie wird es wohl zhnlich sein. Wenn nun auch noch mehrere solcher Ab-
stracta in einer keineswegs allgemein iiblichen Weise miteinander zu einem neuen
Begriff kombiniert werden, dann hilft oft auch der Kontext nicht mehr, aus den
moglichen Bedeutungen den vom Autor gemeinten zu raten. Aber es gibt noch
eine Hilfe, das sind — Beispiele! Zuweilen hat der Verf. sich dieses Hilfsmittels
bedient (z.B. 86 unten!), aber, wie mir scheint, lingst nicht oft genug. — Ein
dankenswertes Hilfsmittel zum Verstindnis ist jedenfa%ls auch das von F.T. Gott-
wald hinzugefiigte ausfiihrliche Sachregister (158-168). Jendie - Vraece55T

Weber, Wilhelm, Person in Gesellschaft. Aufsitze und Vortrige vor dem
Hintergrund der christlichen Soziallehre 1967-1976. 1. Aufl. Gr. 8° (468 S.)
Miinchen—Paderborn—-Wien 1978, Schoningh. — In sechs Gruppen: 1. Grundsatzfra-
gen christlicher Soziallehre (15-134), 2. Die Kirche im Spannungsfeld gesellschaft-
licher Auseinandersetzungen (135-216), 3. Gesellschaftspolitische Grundsatzfra-
gen (217-276), 4. Eigentum in der modernen Gesellschaft (277-314), 5. Der Un-
ternehmer in Gesellschaft und Kirche (315-364), 6. Christentum und Sozialis-
mus (365-425) legt der Band 32 Themen von Aufsitzen und Vortrigen des Ver-
fassers aus den Jahren 1967-1976 vor. — Da es unméglich ist, auf alle 32 Themen
einzugehen, sei es mir gestattet, diejenigen auszuwihlen, in denen er auf wirkliche
oder vermeintliche Meinungsverschiedenheiten mit mir zu sprechen kommt; die
Differenzen sind geringer, als W. vermutet.

Die wohl gewichtigste Meinungsverschiedenheit besteht hinsichtlich des Verstind-
nisses der Menschenwiirde (320 f1.). Nach W. wiire ein Bekenntnis zur Menschen-
wiirde obne die fiir sie wesentliche ,transzendente Dimension® nur eine leere
Worthiille. Selbstverstindlich ist diese Dimension absolut wesentlich und unver-
zichtbar; nichtsdestoweniger scheint mir, dafl das, was die Menschenwiirde kornsti-
tuiert und worin objektiv die Gottebenbildlichkeit des Menschen bestebt, auch von
denen erkannt werden kann und tatsichlich erkannt wird, die von Gott nichts
wissen oder nicht an thn denken, wofern sie ithn nur nicht ablehnen oder ausschlie-
flen. Auch die Lehre der Kirche und ihre Praxis im ,Dialog® mit den Ungliubigen
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scheint mir das zu unterstellen. Die hier zu Tage tretende Meinungsverschiedenheit
diirfte ihren Grund wenigstens zum Teil darin haben, dafl es noch an einer ge-
schliffenen und jedermann geliufigen Terminologie fehlt, in der man die eigene
Meinung auf einen klaren Begriff bringen kann, spielen doch hier Fragen hinein
wie die nach den Grenzen von Vernunfterkenntnis und Offenbarungsglauben,
woriiber die theologische Wissenschaft ihr letztes Wort noch nicht esprogxen hat. -
Meinungsverschiedenheit besteht auch dariiber, ob es ,den” Sozialismus gibt, iiber
den dann auch ein einheitliches Urteil moglich ist, oder nur eine Vielzahl von
Sozialismen, die jeder fiir sich zu priifen und zu beurteilen sind. Im Gegensatz zu
mir bejaht W. die Einheit, aber auch er mildert seine These, indem er mahnt, mit
der Wortmarke ,Sozialismus® vorsichtig umzugehen, ja er spricht selbst (wenn auch
nur in Anfiihrungszeichen) von Sozialismen, die auch von der kath. Soziallehre
gedeckt werden konnten, und schreibt: ,Ob ich etwas als Sozialismus bezeichnen
will oder nicht, liuft oft genug auf einen Streit um Worte hinaus® (72). — Im Sin-
ne der Einheit legt er Oct. adv. Ziff. 31 aus, wo Paul VI. von einem Band
spricht, das alle Erscheinungsformen des Sozialismus umschliefe. Da der Papst
diese seine Aussage jedoch durch die Klausel ,pro re nata® (,je nach Lage der
Dinge®) einschrinke, scheint es mir zu weit zu gehen, ihm die Meinung oder gar die
lehramtliche Aussage zuzuschreiben, es gebe .den® Sozialismus und es sei daher
moglich, iiber die Vereinbarkeit oder Unvereinbarkeit ,des® Sozialismus mit der
christlichen Lehre etwas auszusagen; mir scheint, Paul VI. habe nur sagen wollen:
»Seht genau zu, wie weit ihr eudgl einlassen kénnt“ (,quousque liceat’; a.a. O.).

Ubereinstimmung besteht, dal Eigentum keine ,Verlingerung der Person in die
Sachenwelt® ist; W. irrt nur, wenn er meint, diese Redewendung sei von mir ge-
prigt, um eine von mir abgelehnte Meinung damit abzutun (281/2); sie stammt
nicht von mir; wo sie mir begegnet ist, weifl ich nicht mehr, erinnere mich aber
noch gut, wie emport ich war und wie alles in mir sich dagegen aufbdumte, mich
in die Sachenwelt ,verlingern® zu lassen. — Die wechselseitige Zuordnung von
Eigentum und Arbeit in Gesellschaft und Wirtschaft und ihre Gewichtung beurtei-
len W. und ich allerdings verschieden. Dort, wo er untersucht, ob in der heutigen
Wirtschaft das Eigentum oder die Arbeit an Bedeutung gewinnen oder verlieren,
hat er wohl die von den Nationalskonomen unter dem Stichwort ,Kapitalkoeffi-
zient” diskutierte Frage im Auge; sie gehdrt dem Bereich der Empirie an und ist
wirtschaftspolitisch von Gewicht; philosophisch scheint sie mir nichts herzugeben.

In bezug auf die Alternative Kapitalismus/Laborismus sind W. und ich einander
niher, als er glaubt. Zwar gehen unsere Sympathien in gegensitzlicher Richtung;
praktisch sehe aber auch ich keinen anderen Weg als diesen, den bereits weitgehend
»sozial temperierten® Kapitalismus weiter zu domestizieren. — Aufgrund der dem
Eigentumsrecht vorgeordneten Widmung der Erdengiiter an alle wire ich geneigt,
einer laboristischen Wirtschaftsweise den Vorzug zu geben; nichtsdestoweniger mufl
ich sie als mindestens nach dem heutigen Stand der Erkenntnis micht praktikabel
ablehnen. Das Metajuristische in seiner metaphysischen Dignitit ist zwar fiir den
Juristen unmittelbare und unabdingbare norma negativa; aus ihr lassen sich jedoch
positive konkrete ,conclusiones® nicht ableiten; sie dient uns vielmehr als Grundla-
ge, auf der wir praktikable ,determinationes® auszudenken und aufzubauen haben.

Trotz der gegensitzlichen Meinungen, die W. und ich beziiglich der wirtschaft-
lichen Mitbestimmung oder Mitbestimmung auf Unternehmensebene vertreten,
scheint das Verstindnis des Unternehmens, von dem wir ausgehen, auch nicht vollig
unvereinbar zu sein. Auch wenn das Unternehmen seiner Struktur nach darauf ab-
gelegt ist, dem Interesse seines Inhabers zu dienen, kann es nicht umhin, wenn an-
ders es iiberleben will, sich in den Dienst seiner Kunden, letzthin der am Markt
ihre Wiinsche zum Ausdruck bringenden Allgemeinheit zu stellen. Bezeichnen wir
das Interesse des Inhabers scholastisch als den ,finis operantis’, dann ist der Dienst
am Kunden der ,finis operis® des Unternehmens, in heutiger Fachsprache dessen
»Zielhorizont®. — Alles in allem sind die Differenzen nicht nur zwischen W. und
mir, sondern ganz allgemein zwischen den verschiedenen Vertretern der christlichen
Soziallehre im deutschen Sprachbereich viel geringer, als sie nach aufien hin er-
scheinen und &ffentlich eingeschitzt werden. — Wenn es erlaubt ist, die soeben auf
das Unternehmen angewandte scholastische Distinktion auf das hier zu wiirdigende
Buch zu iibertragen, dann lifit sich sagen: Wie jedermann, so will auch W. seine
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eigene Position verdeutlichen und zur allgemeinen Kenntnis bringen; das ist sein
legitimer ,finis operantis’. Aber ungeachtet der Aggressivitit, mit der er sie gele-
entlich gegeniiber anderen Meinungen vertritt, verdeutlicht sein Buch, wie gering-
%ﬁgig im Vergleich zu der allgemeinen Ubereinstimmung in so gut wie allen wesent-
lichen Stiicken die mit so viel Lautstirke umstrittenen Differenzen in Einzelfragen
doch sind, und daf sie bestimmt micht ausreichen, um eine Polarisierung zu recht-

fertigen; das ist der erfreuliche und begriiflenswerte ,finis operis‘ seines Buches.
O.v.Nell-Breuning, S. J.

Stachowiak, Herbert, (Hrsg), Technologie und Zukunftssicherung
(Paderborner Hochschulschriften, Sektion Studium generale Bd. 4). Gr. 8° (96 S.)
Paderborn 1977, Schoningh. — Das Bindchen fafit 6 Beitriige zusammen, von de-
nen 5 Kommunikation zum Gegenstand haben, die schlicht gleichbedeutend mit
Information verstanden wird; nur in dem sympathischen und zugleich vergniiglich
zu lesenden Beitrag von B. Frommes, ,Wohnmaschine oder Stidtebau ohne Kom-
munikationsverluste? (23-40) geht es um menschliche Kommunikation im Voll-
sinn des Wortes: in etwa ist sie auch mitangesprochen in F. Fiirstenberg, ,Sacherfor-
dernisse und Interessenlage als Bestimmungsgriinde betrieblicher Kommunikation®
(14-22). Der vom Herausgeber selbst stammende Beitrag »Rationalitit und Kom-
munikation; zur Logik und Ethik politischer Vernunft im Kommunikationszeital-
ter (72-91) versucht einen Weg zu bahnen, um durch erdriickende Vernunfrgriin-
de einen atomaren Weltkrieg mit Weltuntergang zu verhiiten; die Griinde sind ge-
wifl iiberzeugend, ob aber die Menschen der besseren Einsicht folgen werden, er-
scheint auch dem Verfasser selbst durchaus nicht gewif. — Ganz aus dem Rahmen
fille der Beitrag von M. Th. Greven, ,Technologische Entwidslung und aktive Zu-
kunfrsgestaltung im Kapitalismus® (41-61). Dafl die Forschung und die von ihr
getragene technologische Entwicklung nicht wie ein Naturgewichs eigener Gesetz-
lichkeit folgt, es vielmehr Menschen sind, die ihr die Ziele vorstecken, versteht sich
von selbst; um das darzutun, bedarf es keiner Kapitalismuskritik; in einer kommu-
nistischen und iiberhaupt jeder denkbaren Geseﬁsd’zaft gilt auch das Gleiche. —
Aus P. Atteslander ,Ist der Wissenschaftler iiberfordert — iiberfordert die Wis-
senschaft die Kommunikationsgesellschaft® seien zwei Sitze ausgeschrieben. ,In
dieser Situation mufl mit aller Deutlichkeit festgehalten werden, dafl es keine an-
dere Regelung gesellschaftlicher Probleme geben wird als die praktische Anwendung
wissenschaftlicher Prinzipien des Erkennens und Erklirens® (65). ,Es entscheidet in
der Politik, von der die Wissenschaftsfinanzierung weitgehend abhiingt, schlieflich
nicht die Mehrheit, sondern der Grad der Organisiertheit einzelner Gruppen® (67).
Der erste Satz behauptet etwas zu viel, der zweite ctrifft den Nagel auf den
Kopf. - S. 73, Z. 2 v. u. lies ,sanktionsbewehrt® (statt ,bewdhrt®).

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

Senft, Josef, Entwicklungshilfe oder Entwicklungspolitik. Ein interessen-
politisches Spannungsfeld — dargestelle am kirchlichen Hilfswerk Misereor. 8°
(227 S.) Miinster 1978, Regensberg. — Diese Studie ist ein Beitrag zu Theorie und
Praxis einer christlichen Sozialethii, die sich den konkreten Existenzproblemen der
Menschheit stellt. Am Beispiel des kirchlichen Hilfswerks Misereor wird das inter-
essenpolitische Spannungsfeld von Entwicklungshilfe und Entwidklungspolitik ange-
sichts der Grenzen des Wachstums und der gefihrdeten Zukunft der Menschheit
dargestellt und zugleich nach einer historischen und in die Zukunfr weisenden
Standortbestimmung kirchlicher Entwicklungshilfe gefragt. — Im 1. Teil wird die
Problematik dessen, was Entwicklung nicht sein kann, ist oder soll, unter verschie-
denen Aspekten beleuchrer. Der 2. Teil befaflt sich mit den Motiven und Zielen des
Hilfswerks Misereor. Im 3. Teil werden beispielhaft die wichtigsten Entwicklungs-
theorien erliutert, als 4. Teil stehen die Kriterien fiir die Beurteilung von entwick-
lungspolitischen Konzeptionen und im 5. Teil geht es um den Bezugsrahmen kirch-
licher Entwicklungshilfe in der Bundesrepublik Deutschland und auch in den soge-
nannten Empfingerlindern. Schliefilich werden abschlieflend die Grenzen und die
Chancen kirchlicher Entwicklungshilfe aufgewiesen. — Die kritische Grundhaltung
des Autors und seine praxisbezogene Absicht charakterisiert folgendes Zitat: ,Diese
Arbeit mochte sich nicht als ein weiterer folgenloser moralischer Protest verstehen,
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sondern einen Beitrag zur Bewiltigung dringend anstehender Probleme liefern“
(183). Offenbar sind hier vor allem die Probleme der kirchlichen Entwicklungshil-
fe, insbesondere diejenigen des Hilfswerks Misereor gemeint, dessen Entwicklungs-
konzeption und dessen theoretischen Ansatz der Autor ebenso hart kritisiert wie
die Rahmenbedingungen kirchlicher Entwicklungshilfe iiberhaupt. S. it keine
Zweifel an seinen personlichen Wertprimissen und an der Richtung seines kirch-
lich-politischen Engagements aufkommen; es wire wiinschenswert, wenn die zum
grofleren Teil berechtigte Kritik einschliefllich der Vorschlige des Autors zu einer
fruchtbaren Diskussion anregen wiirden. Ob dies gelingt, wird auch davon abhin-
gen, ob der Autor bereit und offen genug ist, seine Kritik im theoretischen Bereich
gleichgewichtiger anzusetzen und sein Bild von Misereor durch Einsichten in die
jiingere Konzeptionsdebatte dieses Werkes korrigieren zu lassen.

Hi Zwiefelhiofier; 5 ]

Hebblethwaite, Peter, Mehr Christentum oder mehr Marxismus? 8°
(186 S.) Frankfurt 1977, Knecht. — In der von der kirchlichen Soziallehre getra-
genen Auseinandersetzung mit dem Marxismus hat die systematische Abgrenzung
im Vordergrund gestanden. Der Verf. fragt demgegeniiber nach den durch die Ent-
spannungspolitik der Supermichte, die Existenz des Eurokommunismus und durch
den kirchlichen Aufbruch in der 3. Welt ausgeldsten Moglichkeiten eines persinli-
chen Dialogs zwischen Christen und Marxisten. Als Entscheidungsgrundlage skiz-
ziert er in sechs Kapiteln ein umfassendes Panorama (gegenseitiger) Anniherungs-
versuche. — Das 1. Szenenbild erinnert an die Wende von der absoluten Unverein-
barkeitsthese unter Pius XI. zur Entdeckung einer gemeinsamen Basis im Glauben
an den Menschen durch Teilhard de Chardin und zur unter Johannes XXIII. vor-
genommenen Unterscheidung zwischen Lehrgebiude und sozialer Bewegung. Das 2.
Szenenbild beschreibt die zogernden Versuche des von der Paulus-Gesellschaft ini-
tilerten christlich-marxistischen Dialogs vor 1968, der bei den christlichen Teilneh-
mern wie Rahner, Girardi und Metz neben philosophischer Ablehnung die konkre-
te Hoffnung auf einen Marxismus nicht der Institution sondern des Menschen her-
vorrief, jedoch an dem Widerstand der Parteizentren scheiterte. Das 3. Szenario
wendet sich den Theologien der Befreiung in Lateinamerika zu, deren charakteri-
stische Merkmale als Option fiir die Armen, Vorrang der Praxis im Kontext von
Befreiung, Einheit der Geschichte und Vorliebe fiir das Alte Testament umschrieben
werden. H. nennt die neuralgischen Punkte dieser Theologien, indem er nach den
Kriterien zur Beurteilung sowohl der Situation als auch der Handlungsalternativen
fragt, und indem er gegeniiber der naiven Identifizierung von (eindeutigem) gott-
lichem Willen und alternativen (wohl nicht notwendig marxistischen) politischen
Positionen Bedenken anmeldet. Die ,Christen fiir den Sozialismus® stellen das 4.
Szenarium. Entstanden im Chile Allendes versuchen sie gegenwirtig vor allem in
Spanien und TItalien, allerdings gegen heftigen Widerstand der amtlichen Kirche,
die Synthese zwischen Christentum und Marxismus zu praktizieren; sie wenden den
Marxismus instrumental als gesellschaftliches Interpretationsmuster an. Fiir den
Verf. scheint ein solcher Vereinbarkeitsbeweis in die Nihe einer ,petitio principii’
zu riicken, insofern nicht nur der Marxismus, sondern wohl auch das Christentum
instrumental, d.h. selektiv gehandhabt werden. Bevor der direkte Weg von San-
tiago in das romanische Europa nachgezeichnet wird, schildert H. in einem 5. Sze-
nenbild die Umleitung iiber Maos China aus, auf das sich die schwirmerische
Sympathie der christlichen Marxisten konzentriert. Trotz der faszinierenden Erfol-
ge im politischen und dkonomischen Bereich scheint Maos China den Charakter
eines zweideutigen Zeichens menschlicher Befreiung zu behalten. Das letzte Szenen-
bild wird durch das Phinomen des Eurokommunismus abgesteckt. Der christlich-
marxistische Dialog nimmt in Ttalien, Spanien und Frankreich teilweise paradoxe
Ziige an, weil die aggressive klassenkdmpferische Sprache der christlichen Marxi-
sten zur verniinftigen, gemiQigten, der um die parlamentarische Mehrheit bemiih-
ten Parteifiihrer kontrastiert. Wegen der unterentwickelten innerparteilichen Demo-
kratisierung erscheint der Beweis fiir die Aufrichtigkeit des Bekenntnisses zur in-
nerstaatlichen Demokratie noch nicht erbracht. — Nach der sprachlich fesselnden
Ausleuchtung dieses breiten Spektrums christlich-marxistischen Diglogs, die die
wertende Stellungnahme jeweils in der Schwebe lief, ist man auf die abschlieflen-
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de Beurteilung gespannt. Der Verf. gibt sich mit der Uberschrift: ,Ideologie und
Unvereinbarkeit® entschieden: der Marxismus ist eine Ideologie, die in Zirkel-
schliisseln argumentiert; sobald man sich diese zu eigen gemacht hat, sieht die Welt
anders aus. Es gibt keine befreiende Synthese zwischen Christentum und Marxis-
mus, sondern nur eine Einbahnstrafle; Christen, die zugleich Marxisten sind, sind
nicht vorstellbar. Als Beweis dient die sozioSkonomische Situation in Nordwesteu-
ropa und umgekehrt die Praxis des Ostblocks (vor allem dessen Einstellung zur
Religion), der Marxsche Atheismus (der kein Zufall war), sowie die Unfihigkeit
des Marxismus, die Freiheit der menschlichen Person zu definieren. — Allerdings
scheint H. diesen ersten Anlauf wieder zuriidkzunehmen. Im folgenden nimlich
nihert er sich wieder dem toten Punkt und lifit sein Urteil zwischen bedingungs-
loser Annahme und Ablehnung in der Schwebe; das abschliefende Teilhard-Zitat
liflt gar die Chance eines Dritten Wegs offen. F. Hengsbach, 8. J.

Ewald, Ginter (Hrsg.), Religidser Sozialismus. Mit Beitrigen von Ulrich
Dannemann (Urban-Tb, T-Reihe 632). 8° (148 S.) Stuttgart 1977, Kohlhammer. —
Wahlkampfparolen der Parteien mit christlichem Vorzeichen lassen eine Personal-
union von Christen und Sozialisten sowie die Affinitit und dialektische Beziehung
zwischen Christentum und Sozialismus als absurd, allenfalls als Phantasterei hei-
matloser Grenzginger erscheinen. Demgegeniiber erinnert der vorliegende, vom ehe-
maligen Rektor der Ruhr-Universitit Bochum herausgegebene Band daran, dafl
Jreligivse Sozialisten® in einer — wenn auch marginalen — interkonfessionellen
Traditionslinie seit der Jahrhundertwende stehen, die durch Namen wie C.F.
Blumhardt, L. Ragaz, W. Hohoff und K. Barth gekennzeichnet ist. Deren Leben
und theologisches Programm wird in insgesamt fiinf von [. Harder, H. K. Jiger,
G. Ewald, H.Kreppel und U. Dannemann verfafiten Beitrigen vorgestellt. An-
schlieflend bringen R. Reitz eine thesenartige Abgrenzung und die Bochumer Grup-
pe des Bundes religidser Sozialisten eine Selbstdarstellung: Religitser Sozialismus
ist nicht biblisch ableitbar; Sozialismus ist Wahl einer bestimmten Strategie demo-
kratischer Gesellschaftsverinderung. Sinnvollerweise miiffite man demnach von
Christen sprechen, die fiir den freiheitlichen Sozialismus, d. h. fiir die Subjekstel-
lung des Menschen im Wirtschaftssystem, fiir die Demokratisierung des Produk-
tionsprozesses und der Konsumentscheidungen sowie fiir gewaltfreie Konfliktrege-
lung eintreten. — Der Reiz einer geschichtlichen Riidkblende auf die programmati-
schen Gestalten des religivsen Sozialismus ist darin zu sehen, dafl diese Menschen
spiegelbildlich die gegenwirtigen Auseinandersetzungen reflektieren. So finden die
Diskussionen um die Theologien der Befreiung, das Verhiltnis von menschlichem
Wohl und christlichem Heil oder das Ineinander der von Menschen gestalteten und
von Gott geschenkten Zukunft in Blumhardts Uberzeugung, daff bei aller notwen-
digen Unterscheidung zwischen der eschatologischen Vollendung und der 8konomi-
schen Komplettierung der Welt die Brotfrage eine Gottesfrage bleibt, ihre Entspre-
chung. Oder wer Sigl innerhalb der dhristlichen Kirchen fiir die Aufwertung des
arbeitenden Menschen im Unternehmen einsetzt und die Mitbestimmungsforderung
der Gewerkschaften iibernimmt, bzw. wer die Lebensferne, Akademisierung und
Schichtenbildung des gegenwirtigen Bildungssystems kritisiert, entdeckt in Ragaz
einen Schrittmacher, der vor dem ersten Weltkrieg fiir das Streikrecht der Arbei-
ter, die Anderung der kapitalistischen Wirtschaftsstrukeur, ein permanentes Lernen
und die Kombination von beruflicher und allgemeiner Bildung Stellung bezog, auch
wenn er damit die Mehrheit des biirgerlichen Kirchenpublikums iiberforderte. Eben-
so ist die fiir den christlich-marxistischen Dialog von heute virulente Sorge um die
mégliche Unterscheidung zwischen einem Marxismus als Instrument dkonomischer
und gesellschaftlicher Analyse und einem atheistisch weltanschaulichen System im
Schrifttum W. Hohoffs vorweggenommen, wie auch die heutige Kritik an bestimm-
ten ,Genetiv-Theologien® (der Hoffnung, der Befreiung) durch K. Barths Polemik
gegen ein (religids-soziales) ,Bindestrich-Christentum® vorentworfen wurde. — Der
Band vermittelt einmal eine solide Information iiber Gestalten und Konzeptionen
der religiosen Sozialisten, zum andern ist er in der Lage, das Selbstbewuftsein
einer authentisch christlichen, wenn auch innerhalb der Grofikirchen leicht an den
Rand gedringten Gruppe zu heben. Fs=Hiengsbaehii8a]
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Baumgartner, Alois, Sehnsucht nach Gemeinschaft. Ideen und Strémun-
gen im Sozialkatholizismus der Weimarer Republik. 8° (188 S.) Miinchen 1977,
Schéningh. — ,Bonn ist nicht Weimar®: eine solche Behauptung bzw. Forderung
ist nur vertretbar, wenn sie sich neben der unmittelbaren Erfahrung auf geschicht-
liche Informationen iber die gesellschaftlichen oder kirchlichen Verhiltnisse vor
mehr als 50 Jahren stiitzen kann. — Der Verfasser leister einen Teil dieser Infor-
mation; er weist nach, daf neben der durch Th. Steinbiichel charakterisierten ka-
tholischen Sozialliteratur der Weimarer Zeit zwei reprisentative Verbinde der
katholischen Sozialbewegung fiir mystisch-organische Gemeinschaftsideen anfillig
gewesen sind.

Zunichst hatte sich die sozialpidagogische Arbeit des Volksvereins fiir das katho-
lische Deutschland nach 1920 unter A. Pieper und A. Heinen stark am Leitbild
einer organischen Gemeinschaft orientiert, die im Unterschied zur zwedkrationalen
Gesellschaft des sozialpolitischen Alltags von tiefer Ergriffenheit getragen und nur
in Symbolen darzustellen, die als Volksfamilie in allen Lebenskreisen aus Fiihrer
und Gefolgschaft gegliedert und nicht durch Zustindereform, sondern durch Ge-
sinnungswandel zu verwirklichen sei. Die von den beiden Autoren propagierte
Volksbildung sollte sich im Gegensatz zur Wissensvermittlung als ein Prozefs des
Erlebens im lebendigen Zusammenhang des Miteinander und Fiireinander vollzie-
hen. Dariiber hinaus hatte sich der katholische Akademikerverband nach 1930 unter
dem Einfluf von F. X. Landmesser, vor allem auf den soziologischen Tagungen in
Maria Laach, die Sozialidee des ,katholisch-sozialen Universalismus® zu eigen ge-
macht. Verbunden mit wachsendem Kulturpessimismus erwartete man die Uber-
windung des sozioskonomischen Systems weder durch Sozialpolitik noch durch So-
zialreform, sondern allein durch Sozialerlésung, d. h. durch die Riidkbesinnung auf
die Idee des katholischen Christentums und die Aufhebung der organisch-gliedhaf-
ten Struktur der natiirlichen Gesellschaften in das Corpus Christi mysticum. —
Der Beschreibung der Entwicklungstendenzen dieser Sozialverbinde schidst B. ein
Kapitel iiber die Gemeinschaftsidee voraus. Denn diese war — in neoromantischer
Einfirbung mit organischen und geschichtlich-traditionalen Vorstellungsmustern be-
legt — zur tragenden Kategorie der sozialen Wirllichkeit geworden und @iber den
Universalismus O. Spanns, tiber die Aufwertung der Gemeinschaft gegenitber der
Gesellschaft durch F. Ténnies, iiber die Entdeckung des Bundes als weiterer Sozial-
kategorie durch H. Schmalenbach sowie tiber M. Schelers Gesamtperson als Zen-
trum und Totalitit des gemeinsamen Erlebens in den Sozialkatholizismus der
Weimarer Republik eingestromt. — B. weist selbst auf die schwierigen methodi-
schen Probleme der Abgrenzung und Auswahl des Sozialkatholizismus hin; genau
da sind auch priifende Fragen zu stellen, welches Gewicht z.B. dem Volksverein
in den spiten Jahren der Weimarer Republik zukommt (der Verf. ist sich der ab-
nehmenden Bedeutung dieses ,Vereins der Vereine® bewufit S. 92), oder nach wel-
chen Kriterien A. Heinen neben A. Pieper als Beleg herangezogen wird (tatsich-
lich sind die Pieper-Zitate beherrschend S. 98-113), und ob der einmalige Hin-
weis, daft der Gemeinschaftsgedanke bei den Arbeitervereinen, den christlichen Ge-
werkschaften und den unmittelbar in der politischen Verantwortung stehenden
Mitgliedern des Zentrums kein wesentliches Echo gefunden hat, der Bedeutung die-
ser Gruppe des Sozialkatholizismus der Weimarer Republik gerecht wird und vor
allem am Ende des Buches (S. 117) nicht zu spit erscheint, um den — wenn auch
unrichtigen — Eindruck zu korrigieren, als handle es sich bei der Gemeinschafts-
idee um eine Stromung, der der Sozialkatholizismus der Weimarer Republik ins-
gesamt ausgesetzt gewesen sei; dieser Eindruck wird durch die methodischen Vor-
iiberlegungen (S. 10, 17) und die eingestreuten kritischen Bemerkungen, die den
Widerstand belegen, den G. Gundlach gegen die geschilderten Tendenzen gelei-
stet hat, nicht beseitigt. P Flengsbach, . Si ]
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