Umschau

1. Philosophiegeschichte: Antike und Mittelalter

Jantzen, Jorg, Parmenides zum Verhiltnis von Sprache und Wirklichkeit
(Zetemata, 63). Gr. 8° (XI u. 135 S.) Miinchen 1976, Beds. — Die Interpretation
des Doxa-Teiles des Parmenideischen Lehrgedichtes und die Frage, wie er sich zum
ersten Teil des Gedichtes, der den Weg der Wahrheit darstellt, verhilt, gehoren zu
den schwierigsten Problemen der Parmenides-Forschung. Die vorliegende, unter der
Leitung von Helmut Kuhn entstandene, im Herbst 1971 abgeschlossene Disser-
tation (der Vf. hat verstindlicherweise davon abgesehen, auf die danach erschie-
nene Literatur einzugehen) geht davon aus, dafl eine Antwort sich nur finden lasse,
wenn die traditioneﬁe Gliederung in zwei Teile aufgegeben und die Offenbarung
der Gottin als Einheit aufgefafit werde. Die zwei Teile umfassende Untersuchung
(,Erster Teil. Die parmenideische Analyse der menschlichen Doxai®; 21-90; ,Zwei-
ter Teil. Die parmenideische Analyse von Denken und Sagen®; 93-130) entfaltet
nach einer ausfiihrlichen Einleitung, die die Ergebnisse zusammenfafit (1-17) zu-
nichst anhand eines Uberblicks iiber die Literatur die mit dem Doxa-Teil gegebene
Problematik (21-34). J. lehnt die Deutungen ab, die das Gedicht in zwei einander
véllig fremde Teile zerfallen lassen: Fiir Diels ist der zweite Teil lediglich eine
Doxographie der Ansichten der vorparmenideischen Denker; Mourelatos sicht in
ihm ,a case-study in self-deception, indecisiveness, and confusion®; nach Tarén
schildert der Doxa-Teil den Weg des Nichtseins; Parmenides erklire die phino-
menale Wirklichkeit zum blofien Hirngespinst fehlgeleiteter Menschen, und zwar
ohne zu zeigen, wie diese Fiktion zustande komme. Mit Recht kritisiert J., dafl
diese Deutung der ausdriicklichen Behauptung von Fr. 2, dafl der Weg des Nicht-
seins ginzlich unerkennbar ist, widerspricht. Dieser Schwierigkeit versucht Wila-
mowitz dadurch zu entgehen, daf er die Doxa als ,in sich geschlossene konsequente
Hypothese* deutet; Hypothesen haben aber ,in einer probehaltigen Weise Reali-
tit® (22 f.). Der Doxa kommt zwar verglichen mit der Aletheia keine Wahrheit
zu; sie beinhaltet aber fiir sich genommen durchaus Erkenntnis. J. zeigt, dafl die
Hypothesentheorie zu einer bereits von Simplicius vorweggenommenen latoni-
sierenden Interpretation fiihrt, als deren Vertreter er Schwabl und Deiglgrﬁber
behandelt: Die relative Wahrheit der Doxa kommt ,Aussagen iiber die phino-
menale Wirklichkeit der Welt zu und dieser selbst also Sein, wenngleich in einge-
schrinktem Sinn® (23). J.s zentraler Einwand gegen diese Interpretation lautet:
Wird Parmenides anhand der platonischen Unterscheidung zwischen sichtbarer und
intelligibler Welt gedeutet, so stellt sich die Frage nach der Vermittlung beider
Seinsbereiche. Die Kosmologie kann dann ,nicht einfach neben der Seinslehre stehen
(zumal diese Offenbarung dasjenige, von dem die Kosmologie handelt, in Frage
stellt)* (25). Gerade dies scheint aber der Fall zu sein; Parmenides vermittelt die
Teile ,keineswegs dadurch, dafl er sagt, die sichtbare Wirklichkeit sei Abbild eines
nur intelligiblen Urbildes, und er bestimmt das Sein auch nicht als Grund jener®
(33).

Kap. 2 (35-39) klirt durch die Interpretation von Fr. 1,28-30 die Aussage-
absicht des Doxa-Teiles: Da Parmenides selbst ein Sterblicher ist, kann es nicht
Absicht der Gottin sein, ihn mit den Meinungen der Sterblichen bekannt zu ma-
chen; auferdem kann die Gottin unmdglich Unwahres sagen. Gegenstand des
Doxa-Teiles ist vielmehr die Thematisierung des Falschen als solchen. So verstanden
wird der zweite Teil des Gedichtes zu einer notwendigen Erginzung des ersten.
Die Darlegung der Wahrheit ist nur dann unwiderlegbar, wenn sie erkliren kann,
wie es zu den falschen Meinungen kommt, denn diese zweifeln ihre Stringenz an.
Kap. 3 (40-65) sichert zunichst in einer ausfiihrlichen Auseinandersetzung mit an-
deren Versuchen die Ubersetzung von Fr. 1,31 f.: ,Dennoch wirst du auch dies
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lernen: wie die Dinge, wie sie angenommen werden, in der Weise des Geglaubt-
werdens sein mufiten, durchaus alles seiend® (52 f.). J. interpretiert: Das Sein der
Gegenstinde dieser Welt ist nur als so und so gedachtes und gesagtes. Es wird
in der Rede gesetzt. Indem die Doxai iiber die Welt reden, konstituieren sie diese
erst. Fiir die Doxai sind die Dinge so und so geartetes Seiendes. Das aber ist
falsch, denn die Dinge sind so und so geartetes Seiendes nur insofern, als sie als so
und so geartet angenommen werden. Parmenides leugnet nicht die Wirklichkeit.
»Aber er leugnet die Wirklichkeit, so wie sie sich als im Reden und Denken ange-
nommene prasentiert” (59). Die Doxai begreifen das Seiende, aber nicht in der
richtigen Weise. Sie verstehen es als Vielheit bewegter, so und so gearteter Dinge.
Thr falsches Erfassen der Wirklichkeit ist universal, denn ,auflerhalb dessen, was ge-
dacht und gesagt werden kann, kann es nichts geben, denn was nicht gedacht und
gesagt wird, das ist auch nicht* (60). J. wendet sich gegen die Auffassung, die
Gegenstinde der Welt seien nach Parmenides blofle Fiktionen. Die Doxai inten-
dieren und bezeichnen die Wirklichkeit, aber diese geht im Akt des Bezeichnens
schon immer verloren. Sie nennen eine schon immer im Denken und Sagen ver-
inderte Wirklichkeit, die dennoch ohne die wahre Wirklichkeit nicht sein kann. Die
restlichen Kapitel des ersten Teiles interpretieren die Fragmente 8, 50-54 (Kap. 4),
9 und 8, 60 f. (Kap. 5) und 19 und 4 (Kap. 6) im Sinne dieser These.

Wie aber kommt Parmenides zu der Ansicht, daff die pridikative Aussage die
Wirklichkeit falsch erfafit? Darauf antwortet der zweite Teil der Arbeit durch eine
Interpretation von Fr. 8,34-41 (Kap.1), Fr.2 und 3 (Kap.2) und Fr. 6 und 7
(Kap. 3). J. geht aus von der in Fr. 8, 34-36 ausgesprochenen notwendigen Bezie-
hung des Denkens auf das Seiende. Das Denken kann sich unméglich von dem-
jenigen entfernen, ,durch das es, dieses nennend, es selbst erst ist — indem es an-
deres, d. h. nicht das £6v nennt® (99). Das Denken mufl daher mit dem Gedanken
£otuy identisch sein; in jedem anderen Gedanken zerstdrt es sich selbst. Was aber
bedeutet ¥otiv? Von welchem Seinsbegriff her kommt Parmenides zu der Folge-
rung, dafl nur das otiv Gegenstand des Denkens sein kdnne? Das ¥omwv in Fr. 2
bedeutet nach J. ,es ist der Fall“ oder ,es ist wahr®. J. erinnert an das veritative
Sein bei Aristoteles, Met. 1017a31f. (115 f.). In Fr. 3 erginzt er mit Heidel voeiv
vor givon und iibersetzt: ,Denn zu denken und eivar zu denken ist dasselbe®
(120). Die Aussage von Fr. 2 und 3 ist demnach: Es ist unmoglich, Unwahres zu
denken. Denken ist notwendig immer denken dessen, was der Fall ist. Unverstind-
lich ist mir, weshalb J. diese Bedeutung von ,ist* durch ,(Hx)Fx“ symbolisiert
(1145 118). Das veritative ,ist“ macht eine Aussage iiber einen Sachverhalt (J. un-
terscheidet nicht zwischen Sachverhalten und Tatsachen), ,,(E x)Fx“, die Symbolisie-
rung des ,ist“ im Sinne von ,existiert”, macht dagegen eine Aussage iiber ein
Pridikat.

J.s These, die Gottin wolle im zweiten Teil des Gedichtes die Struktur der Doxai
aufzeigen, ist ein wichtiger Beitrag zum Verstindnis dieses Teiles und seines Zu-
sammenhanges mit dem Weg der Wahrheit. Dafl der Schein auf der pridikativen
Struktur der Sprache beruht, lifit die enge Verbindung des zweiten Teiles vor
allem zu Fr. 8 deutlich werden: Jede Pridikation impliziert ein Nichtsein, denn
wenn wir einem Etwas ein bestimmtes Pridikat zusprechen, so sagen wir damit
zugleich, dafl ihm bestimmte andere Pridikate nicht zukommen. Kann die Wirk-
lichkeit aber nur im ,ist“ erfait werden, so konstituieren pridikative Aussagen eine
Scheinwelt. Freilich: J.s These, die Gegenstinde wiirden durch unsere Aussagen ge-
setzt, klingt zu sehr nach einer sprachanalytischen Version der Transzendental-
philosophie, als daf man sie fiir die Parmenidesinterpretation unbesehen iiber-
nehmen konnte; zumindest wire zu fragen, welche Bedeutung bei Parmenides den
Sinnen neben der Sprache fiir die Konstitution des Scheines zukommt. Die ent-
scheidende Frage an jede Parmenidesinterpretation ist jedoch die nach dem Seins-
begriff; an ihr entscheidet sich auch, ob J.s Deutung des zweiten Teiles letztlich
haltbar ist. Die These, ,ist“ in Fr. 2 sei veritativ zu verstehen, ist in jiingster Zeit
auch von Ch. H. Kahn, The Thesis of Parmenides, Review of Metaphysics 22
(1969) 700-724, vertreten worden, mit dem J. sich nicht mehr auseinandersetzen
konnte. Fiir Fr. 2 ist sie einleuchtend: Gegenstand des Denkens im Sinne des Er-
kennens kann immer nur das Wahre, niemals das Falsche sein. Dafl ich etwas als
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falsch erkenne, ist immer dadurch bedingt, dafl ich etwas Wahres erkenne. Dafl
_Sokrates ist weifl® falsch ist, kann ich nur dadurch erkennen, dafl ich die Wahr-
heit von ,Sokrates ist nicht weifl® erkenne. Sie scheitert jedoch, wie E. Tugendbat,
,Das Sein und das Nichts®, in: Durchblicke. Martin Heidegger zum 80. Geburtstag
(Frankfurt a. M. 1970) 137 f., mit Recht gegen Kahn geltend gemacht hat, an Fr. 8,
das einen Seinsbegriff voraussetzt, der negative Pridikationen ausschliefit. Versteht
man jedoch ,ist* veritativ, so sind negative Pridikationen (und folglich Pridika-
tionen tiberhaupt) méglich. Dann ist aber auch J.s Interpretation des zweiten Teiles,
dafl die pridikative Struktur der Sprache eine Welt der Doxa konstituiere, in Frage
zu stellen. EoRH levderie i Senl.

Uhde, Bernhard, Erste Philosophie und menschliche Unfreiheit. Studien
zur Geschichte der Ersten Philosophie. Teil I: Von den Anfingen bis Aristoteles.
Gr. 8° (X u. 122 5.) Wiesbaden 1976, Steiner. — Die Behauptung des Aristoteles, es
gebe Menschen, die von Natur aus Sklaven sind (Pol. I 5), ist fiir den modernen
Leser ein Stein des Anstofles. Er ist allenfalls bereit, sie damit zu entschuldigen,
daf auch ein groRer Denker der Versuchung erliegen kann, die gesellschaftlichen
Verhiltnisse seiner Zeit zur unverinderlichen Norm zu erheben. Die vorliegende
Arbeit mochte priifen, ob dieser Anstofl berechtigt ist, indem sie die Aussagen von
Pol. I iiber die Sklaverei in den grofieren Zusammenhang des Aristotelischen Den-
kens und dariiberhinaus der gesamten griechischen Philosophie von den Milesiern
bis zu Aristoteles einordnet. Leitmotiv der Untersuchung ist der Gedanke von
Met. I 982 b 25-32, dafl allein die Erste Philosophie, da sie um keines aufierhalb
ihrer liegenden Zieles willen betrieben werde, frei ist. Die anregende, perspektiven-
reiche, in einer dichten Sprache geschriebene Untersuchung ist eine gedringte, zu-
weilen thetisch vorgetragene Interpretation der Geschichte der griechischen Philo-
sophie bis zu Aristoteles unter dem Gesichtspunke: metaphysische Erkenntnis und
(besser: als) Freiheit. — In einem 1. Kapitel (4-26) interpretiert U. die Entwicklung
des vorsokratischen Arché-Denkens bis zu Parmenides einschlieflich als ,Weg in die
Freiheit des menschlichen Wissens®. Die Erkenntnis des obersten Prinzips scheidet
die Menschen in Freie und Unfreie. ,Heraklit sieht, dafi die Freiheit des Prinzips,
an der er und seine Vorginger gearbeitet haben, eine prinzipielle Gegensitzlichkeit
unter die Menschen trigt® (20). Nach Parmenides sind die Menschen, die in den
Meinungen befangen bleiben und nicht zur Erkenntnis vordringen, jedem ausgelie-
fert, der ihren Zustand durchschaut. Wie bei Heraklit bringt ,die Einsicht in die
Herrschaft des Prinzips des Denkens und seine entschiedene Wahrheit . . . die Schei-
dung in Freie und Unfreie zu Tage® (24). Demokrit stellt den Anspruch einer
Philosophie in Frage, die die Ursache von allem benennen will; mit thm tritt,
wie Kap. II ,Die Freiheit der Menschen® (27-58) ausfiihrt, das Interesse an der
Haltung und Verfassung des Menschen in den Mittelpunkt. Diese Bewegung findec
vor allem, wie U. in einem anregenden Abschnitt iiber das Freiheitsverstindnis der
Tragodie zeigt (36—48), in Euripides ihren Ausdruck. Er legt das Hauptgewicht auf
das Handeln und stellt dem wissenden Mann der Philosophie den edlen gegeniiber.
Dennoch bestehen Gemeinsamkeiten zur Freiheitsauffassung der Vorsokratiker:
Sowohl der Wissende als auch der Edle finden sich der Menge gegeniiber; die
Scheidung der Menschen in Freie und Unfreie wird durch deren Verhalten, nicht
durch den Huferen Stand, hervorgebracht; Freiheit bedeutet in jedem Fall Uber-
einstimmung mit einem Hoheren. Das ist bei Parmenides das metaphysische Prin-
zip; bei Euripides tritt an dessen Stelle das die freie Gleichheit aller Menschen
gewihrleistende Gesetz. Die Sophistik (48-58) hebt die Bindung an das absolute
metaphysische Prinzip auf. Fiir sie kann das Wahre nur in den Auffassungen er-
scheinen; gefragt ist nicht mehr nach der Wahrheit, sondern der Stirke und Niitz-
lichkeit einer Ansicht. Die Sophistik verschirft die Frage nach der Freiheit des
Menschen, ,indem sie innere und Zufiere Freiheit als einander bedingend® ansieht
(57). Sie setzt sich deshalb fiir die richtige Ausbildung ein, die jedem seinen Platz
im Staat und damit seine Freiheit sichern soll. — Soirates (Kap. III ,Die Herr-
schaft der Philosophie®; 59-78) zeigt das Widerspriichliche des Pragmatismus der
Sophisten auf; er stellt damit erneut die Frage nach einem Prinzip, das ,jenseits
aller Auffassungen herrscht, in diesen aber zur Geltung kommt® (77). Dadurch,
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daf Platon ein solches Prinzip als Voraussetzung jeden Wissens, auch des techni-
schen, und Handelns aufweist, bindet er die Praxis wieder an die Theorie, die
Metaphysik, zuriicks. — Das abschlieBende Kap. IV ,Die philosophische Behandlung
der menschlichen Unfreiheit® (79-104) ordnet Aristoteles in den skizzierten Gang
der Geschichte der griechischen Philosophie ein. Die Aristotelische Theorie ist Dienst
an Gott und zugleich ,die Verwirklichung der hochsten Freiheit® (83). Der Rang
der Titigkeiten bemifit sich an dem ihres Gegenstandes; aus dem Rang der Titig-
keiten ergibt sich wiederum eine Rangfolge der Menschen. Damirt ist zugleich ein
Mafistab fiir die Beurteilung der gesellschaftlichen Verhiltnisse gegeben: Die Rang-
ordnung der Tatigkeiten kann sich mit dem dufleren Stand decken oder, in einer
ungerechten dufleren Ordnung, ihm gegeniiber differieren. Freiheit und Unfreiheit
ergeben sich aus dem Bezugspunkt der menschlichen Thtigkeit: ,In der Bindung
an das Prinzip geht dem Freien seine Freiheit auf, wihrend der Unfreie die Schein-
freiheit der Willkiir ergreift und damit in die Nihe der Tiere tritt, die durch
ithren Mangel an Einsi(ﬁt keine Freiheit und deshalb auch keine Eudaimonie er-
langen kénnen® (85). In hochstem Mafl verwirklicht Freiheit sich in der Ersten
Philosophie; wer deshalb, da er zu eigener Einsicht nicht imstande ist, zu ihr nicht
fahig ist, ist am weitesten von der Freiheit entfernt.

»Die scheidende Wirkung des prinzipiellen Wissens®, so beantwortet U. die
Ausgangsfrage nach der Bedeutung der griechischen Philosophie fiir die Beurteilung
der menschlichen Unfreiheit, ,bringt also die Ungleichheit und damit Freiheit und
Unfreiheit unter den Menschen hervor® (98). Beruht die Rechtfertigung der Skla-
verei durch Aristoteles also letztlich auf einem Intellektualismus, der die intellek-
tuellen Fihigkeiten und Vollziige eines Menschen zum letzten Wertmafistab er-
hebt? Eine Kritik an U. miifite bei dieser Frage ansetzen. Der Begriff des Wissens
und das Verhiltnis von theoretischer Philosophie, praktischer Philosophie und prak-
tischer Einsicht (phrénesis) scheint mir bei U. nicht geniigend geklirt und differen-
ziert zu sein. Fiir die Bestimmung des Verhiltnisses Theorie-Praxis orientiert U.
sich stark am Protreptikos (83-85). Praktisches Wissen scheint sich nach U. von
theoretischem grundsitzlich nicht zu unterscheiden und letztlich aus der Ersten
Philosophie zu resultieren. Es ist aber zu fragen, ob die Nikomachische Ethik hier
nicht wichtige Unterschiede herausarbeiter. Auch praktisches Wissen ist Prinzipien-
wissen, aber Aristoteles betont in der NE die Zurechenbarkeit dieses Wissens.
Damit verringert sich der Abstand zwischen Aristoteles und Kant. Der Logos, den
Aristoteles in der ,Politik® den Sklaven abspricht, ist zunichst und vor allem der
praktische Logos, der den Menschen befihigt, fiir sich selbst zu sorgen und sich
selbst zu bestimmen. Sieht man das prinzipielle Wissen als praktisches Wissen und
ist praktisches Wissen bzw. Nichtwissen zurechenbar, so ist mit der These, ,dafl
das prinzipielle Wissen scheidend ... unter die Menschen eingriff (105) zumindest
fiir Aristoteles wenig erklirt. Wie kommt Aristoteles dazu, dieses auf Selbstver-
figung beruhende und sie ermdglichende Wissen bestimmten Menschen abzuspre-
chen? Ist die These, es gebe Menschen, die von Natur aus Sklaven sind, mit der
Lehre der NE von der Zurechenbarkeit der praktischen Erkenntnis vereinbar?

E. Rickienj Su].

Ludwig, Harald, Materialismus und Metaphysik. Studien zur epiku-
reischen Philosophie bei Titus Lucretius Carus (Grenzfragen zwischen Theologie
und Philosophie, 26). Gr. 8° (XI u. 258 S.) Kéln 1976, Hanstein. — Nach einer
verbreiteten Vorstellung sind Epikur und Lukrez Materialisten, Mechanisten,
Atheisten, die den Gottesglauben und die Religion bekimpfen, Vertreter eines er-
kenntnistheoretischen Sensualismus und einer hedonistischen Ethik. Solange man
sich ausschlieRflich am System der beiden Philosophen orientiert, kommt diesen
Urteilen eine gewisse Berechtigung zu. Die vorliegende Arbeit médchte diese Sicht
durch die Frage nach dem Grundmotiv des epikureischen Denkens iiberwinden.
Welches Ziel, so fragt L., verfolgt Epikur mit seiner Atomlehre? Entspringt sie
einem Interesse an wissenschaftlid%er Erklirung der Natur? Oder ist sie ,Ausflufl
eines metaphysischen Denkens, das nach einer letzten Erklirung der Gesamtwirk-
lichkeit sucht? ... Ist es gar ein religiéses Anliegen, das hinter dieser scheinbar so
niichternen Lehre steckt?* (10). Ein zweites Anliegen der Arbeit, dessen Zusammen-

.
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hang mit der Frage nach dem Grundmotiv in der Durchfithrung deutlich wird,
kommt im Titel zum Ausdruck. L. betont, daR der antike Materialismus ,ein
Grundentwurf der wahren Wirklichkeit (ist), wie er aus der philosophischen Frage
nach dem Sein der Wirklichkeit erwichst* (Gadamer; zitiert Eei L. 14). Demokrits
und Epikurs Atomistik sei eine Metaphysik, die nach den Urspriingen des Seien-
den, ,die das Seiende in seinem Sein begriinden (18), fragt. Mit dieser These wen-
det L. sich einmal gegen Horkheimer, fiir den der Materialismus keine Metaphysik
ist: Wihrend fiir den Metaphysiker der Einblick in die letzten Griinde der Welt
von entscheidender Bedeutung fiir seine personliche Lebensgestaltung sei, hitten
die obersten theoretischen Sitze des Materialisten ,eine ganz andere Funktion...;
sie enthalten den allgemeinsten und leersten Extrakt ihrer Erfahrungen, keineswegs
ein Gesetz fiir ihr Handeln® (Horkheimer, zitiert bei L. 20). Bestritten wird der
metaphysische Charakter der antiken Atomlehre auch von Interpretationen, die von
der modernen Naturwissenschaft herkommen. Hier wendet L. sich vor allem gegen
E. Tielsch, nach der es sich bei Atom und Leerem ,um blof gedachte Realititen
im Sinn von aus der Erfahrung der Phinomene induzierter Hypothesen®, d.h.
,um blof gedankliche Konstruktionen zur Theorienbildung® (102 £.) handelc. Von
den Autoren, denen L. wichtige Anregnungen verdankt, seien genannt: E. Hoff-
mann, der das Zentrale und Neue der epikureischen Philosophie in einer ,ganz
originelle(n) Art des Empfindens® sieht (5); E. Bignone, W. Schmid, N. W. De Witt
und Ph. Merlan, die auf Beziehungen Epikurs zu Platon und Aristoteles hingewie-
sen haben (L. arbeitet vor allem den Einflufl des platonisch-aristotelischen Wesens-
begriffs und des sittlichen Ideals der theorfa heraus); E. Paratore, der betont, »dafl
... das epikureische Denken neben den rationalen Elementen eine wesensmifige
Religiositit aufweist® (11). Dafl L. fiir seine Untersuchung von Lukrez und nicht
von Epikur ausgeht, hat einen dufleren Grund: ,Infolge des fragmentarischen
Uberlieferungszustandes des Hauptwerks Epikurs Peri Physeos und der Tatsache,
daR die Briefe an Herodot und Pythokles in erster Linie nur knappe Zusammen-
fassungen der Lehre darstellen, lassen sich grundsitzliche Fragestellungen, Motive,
Intentionen der epikureischen Physiologia bei Epikur schwerer aufdecken als bei
Lukrez. Diese Aspekte sind jedoch fiir eine philosophische Interpretation, welche
nicht so sehr die Lehre oder einzelne Elemente daraus erarbeiten will, sondern auf
die Eigenart dieses Denkens gerichtet ist, von grofler Bedeutung* (23 f.). — Werfen
wir nun einen kurzen Blick auf die Durchfithrung. Kap. I (27-66) stellt die ,,Grund-
motive des Lukrezschen Denkens® dar. Philosophie ist Heilmittel, das den Men-
schen von der Angst vor dem Tod und den Géttern erldst. Die Frage nach dem
Grund dieser Angst fiihrt zu den metaphysischen Fragen nach der wahren Natur
der Gotter und der Seele. L. betont im Anschluff an W. Schmid das religise Mo-
ment des epikureischen Philosophiebegriffs: Philosophie ist Verdhnlichung mit Gott
(50-52). Kap. 1I ,Materialismus und Metaphysik® (67-168) stellt zunichst anhand
von De rerum natura I und II die epikureische Lehre von den Atomen und dem
Leeren als Prinzipien der Dinge dar. Die zweite Hilfte des Kapitels dient dem Be-
weis, daf diese Prinzipienlehre metaphysisch zu interpretieren sei. L. geht ein auf
die Frage, wie die Atome der Erkenntnis zuginglich sind; er behandelt den Begriff
der Materie bei Lukrez und grenzt dessen Begriff des Naturgesetzes gegen den
neuzeitlichen ab. Kap. III ,Die Funktionen der materialistischen Metaphysik“
zeigt, wie nach Lukrez die Atomistik die Angst vor den Gottern und dem Tod
iiberwinden lift. Erwihnung verdient ein Abschnitt iiber die ,ambivalente Stel-
lung des Mythos im Denken des Lukrez* (182-186): Lukrez entmythologisiert den
Mythos, aber indem er ihn ,auf seinen wahren, rational ausschopfbaren Sinn hin
zu interpretieren versucht, begibt er sich indirekt doch unter seinen Einfluf® (184);
er kommt mit den materialistisch-mechanistischen Kategorien allein fiir die Be-
schreibung des Naturgeschehens nicht aus. In Kap. IV ,Metaphysik im Erleben®
(193-229) laufen die beiden Fiden des Buches, die Frage nach dem Grundmotiv
und die These, der epikureische Materialismus sei eine Metaphysik, zusammen.
In diesem anregenden Kapitel diirfte die eigentliche Leistung der Arbeit liegen. Hier
lifit L. die Einheit von epikureischer Physik, Ethik und Theologie und die des
Philosophen und Dichters Lukrez deutlich werden. Die Uberwindung der Angst
durch die Naturphilosophie, so lautet die zentrale These, darf nicht nur negativ
gesehen werden. Lukrez ist nicht lediglich ein Aufklérer, der religiose und Existenz-

449
29 ThPh 3/1979



UmscHAU

ingste durch rationale Erklirung des Naturgeschehens beseitigen will; die eigent-
liche Uberwindung der Angst geschieht vielmehr in einem metaphysisch-religitsen
Erleben, zu dem die Betrad%tung der Natur hinfithren will. ,Naturbetrachtung er-
schopft sich fiir Lukrez nicht in begrifflich-abstraktem Denken, sondern erfiillt sich
erst in der Form des Erlebnisses® (204). Lust ist nicht bloff ein negativer Zustand
des Befreitseins von Sorgen, Angsten und Schmerz; sie ist vielmehr ,die Positivitit
des Sich-Einsfithlens mit dem Grunde der Welt, zu dem die Theoria der Natur den
Weg ebnet® (217). Das Begriffliche und Gefiihlsmifige sind fiir Epikur und Lukrez
zwar unterschieden, aber in der Einheit des Erlebens integriert. Auch im epikurei-
schen Denken sind, wie bei Platon und Aristoteles, Ethik und Metaphysik nicht zu
trennen, denn ,Metaphysik als Frage nach dem Seienden als Seienden umschliefit
zugleich die Frage nach dem Sinn des Seienden. In der Frage nach dem Sinn aber
liegt der Schnittpunkt, in dem Metaphysik und Religion zusammentreffen ... Zu-
gleich ist dies der Punkt, der die gemeinsame Wurzel fiir theoretische Betrachtung
und praktisches Handeln darstellt® (234). In dieser Interpretation nihert die
epikureische Ethik, wenn sie auch von einer anderen Metaphysik ausgeht, sich dem
Ideal der Nikomachischen Ethik, der Schau des Unverinderlichen-Gottlichen, und
der mystischen Tradition des Platonismus an, — Die Arbeit zeichnet sich aus durch
gute Kenntnis der Sekundirliteratur, klare Sprache und iibersichtliche Gliederung.
Sie eignet sich deshalb auch gut als Einfithrung in die epikureische Philosophie.

Fi Rickeny: 5.

Hintikka, Jaakko und Remes, Unto, The Method of Analysis. Its
Geometrical Origin and its General Significance (Boston Studies in the Philosophy
of Science, 25). Gr. 8° (144 S.) Dordrecht-Holland/Boston U.S.A., 1974. D. Reidel
Publishing Company. — Die Verfasser haben es sich zum Ziel gesetzt, den gesamten
Fragenkomplex, der von der klassischen geometrischen Analyse an die abendlin-
disd%e Philosophie, besonders die Philosophie der Mathematik und Wissenschafts-
tfneht:hodologie mit unablissiger Intensitit bewegt hat, einer neuen Ldsung zuzu-

iihren.

Die Autoren behandeln die Thematik der Analyse in neun Abschnitten. Im
I. Kap. wird eine kurze Beschreibung der geometrischen Analyse vorgelegt (1-6);
darauf folgt im II. Kap. nach einer Wiedergabe des beriihmten Pappus-Textes in
Griechisch mit beigegebener Ubersetzung in englischer Sprache, die teils auf Ivo
Thomas und teils auf Thomas Heath fuflt, eine kurze ,Diskussion® dieses grund-
legenden Quellentextes (die ebenso feierliche wie umstindliche Erklirung, die Pap-
pus von der Analyse liefert, hat jahrhundertelang Stréme von Tinte flieflen lassen
[7-21]). Hier bringen die Autoren bereits ihre These vor, daf theoretische Beschrei-
bung und Praxis der tatsichlich durchgefiihrten Analyse wenig miteinander zu tun
hitten (21). Im III. Kap. wird versucht, Theorie und Praxis bei Pappus gegen-
iiberzustellen (22-30), und im vierten die Logik der analytischen Methode heraus-
zuarbeiten (31-40). Darauf folgt die Behandlung der Hilfskonstruktionen (Kap. V,
41—48) und eine Diskussion zur ,Resolution® (Kap. VI, 49-69). Im VII. Kap. wird
die Interpretation des Pappustextes wieder aufgenommen (70-83), worauf dann
Pappus zur gesamten Tradition der geometrischen Analyse in Beziehung gesetzt
wird unter Riickgang auf Platon (Kap. VIII, 84-104). Abschliefend wird im
IX. Kap. die Bedeutung der Analyse fiir die frithneuzeitliche Wissenschaftstheorie
kurz behandelt (105-117). Ein zweifacher Anhang enthilt eine ,Antwort® des
Mathematikhistorikers Professor A. K. Szabé (vgl. dessen ,Anfinge der griechischen
Mathematik® [Miinchen~Wien 1969]) mit einer kurzen Erwiderung der Autoren
(118-135). Jedem Kapitel ist unmittelbar ein lingerer Fufinotenapparat beigefiigt.
Ein Namenindex antiker und moderner Autoren, ein Themenindex und ein Stel-
lennachweis klassischer Texte schliefen das Buch ab. Eine zusammenfassende Kon-
klusion fehlt.

Will man versuchen, das , Anliegen® der Autoren zu verstehen, dann kénnte man
vielleicht folgendes sagen: die klassische Lehre der Analyse, die von Platon iiber
Plotin (dessen Hinweise hier nicht vergessen werden sollten; z. B. Enn. I, 3, 4; IV,
9, 5) zu Proklos und Pappus und von Pappus zu Descartes und Newton reicht,
mufl deshalb vor der konstruktiven und damit ,operativen® Analyse abdanken,
weil erstere auf nichtkonstruierbare und nicht analysierbare Fundamente und Reali-
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titen zuriickfithrt im Aufstieg des resolutiven Denkens, und weil die letztere sich
lediglich auf Konstruktionsbedingungen beschrinken will, um technokratisch die
Dinge zu bewiltigen und deshalb auch nur zu einem , Verstehen® dessen fiihrt, was
menschliches Vermogen selbst fabrizieren kann. Dahinter steht die Illusion, dafl die
analytische Zuriidkfithrung auf die wesentlichen Fundamente und Prinzipien, weil
diese von allem Konstruieren unabhingig sind, fiir den wissenschaftlichen Fort-
schritt nicht von Nutzen seien. Ein tieferer Einblidk in die Geschichte der Wissen-
schaft und der Mathematik beweist das Gegenteil. — Fiir das, was die philosophische
Bedeutung der mathematischen Analyse in der Antike angeht, erlauben wir uns auf
die Studie von Stanislas Breton hinzuweisen: ,Philosophie et Mathématique chez
Proclus®, Paris. 1969. H.-E. H. Jaeger

Lohr, Charles (Hrsg.), Themistii Libri paraphraseos in Aristotelem, inter-
prete Hermolao Barbaro (Commentaria in Aristotelem graeca, versiones latinae
XVIII 1-7). 8° (XI u. 234 S.) Nachdruck der Ausgabe Venedig 1499: Frankfurt/
Main 1978, Minerva G.M.B.H. — Die Schriften des Aristoteles {ibten auf die latei-
nische Welt von Boethius bis Galilei bekanntlich einen nachhaltigen Einflufl aus,
wobei fiir ihr Verstindnis besonders die griechischen Kommentare von grofiter Be-
deutung waren. Den griechischen Urtext der meisten dieser Kommentare hat die
Preussische Akademie der Wissenschaften zu Berlin bereits in den Jahren zwischen
1882-1909 herausgegeben. — Im Westen machte sich der Einflufl dieser Kommentare
jedoch in erster Linie durch lateinische Ubersetzungen geltend. Zwei Phasen dieser
ErschlieRungsarbeit lassen sich dabei unterscheiden.

Die erste stellen die im 13. Jahrhundert vor allem durch Wilhelm von Moerbeke
verfafiten mittelalterlichen Ubersetzungen dar; sie werden als Corpus latinum com-
mentariorum in Aristotelem graecorum vom Centre De Wulf-Mansion (L&wen)
ediert. Bei der zweiten handelt es sich um Ubersetzungsarbeiten des 16. Jahrhun-
derts, die einen ginzlich neuen Zugang zum Werk des Aristoteles erdffneten. Hatte
man im Mittelalter nur wenige griechische Kommentatoren iibersetzt, so wurden
wihrend der Renaissance nahezu alle griechischen und byzantinischen Kommentare
in lateinischen Fassungen zuginglich gemacht. Diese Arbeiten sind zum einen des-
halb bedeutsam, weil einige der griechischen Urtexte verlorengegangen sind bzw.
noch nicht in kritischen Editionen vorliegen; zum anderen geben diese Uberset-
zungen ein lebendiges Bild des Aristotelesverstindnisses in der Zeit vor der Auf-
klirung. Aus diesem Grunde ist das Erscheinen des ersten Bandes einer umfang-
reichen Reihe dieser Renaissance-Ubersetzungen sehr zu begriiffen.

Die systematische Erschliefung der griechischen Kommentare dieser Epoche setzte
ein mit der lateinischen Ubertragung der Aristoreles-Paraphrasen des Themistius
(ca. 317-388/9) durch Hermolaus Barbarus (1453-1493). Nachdem man die Para-
phrasen zu den Posteriora sowie zu De anima im Mittelalter aus dem Arabischen
bzw. Griechischen iibersetzt hatte, richtete sich das Augenmerk Barbarus’ auf den
Text des Themistius, wie er in der byzantinischen Tradition — zusammen mit den
Paraphrasen des Sophonias zu den Parva naturalia — iiberliefert worden war.
Obwohl Manutius den griechischen Urtext imJIahre 1534 verdffentlicht hatte, fand
die Themistius-Ubersetzung durch Barbarus das ganze 16. Jahrhundert hindurch
grofites Interesse (15 Auflagen bis 1570). — Herausgeber und Verlag darf man zu
dem vorliegenden Neudrudk der zweiten, revidierten Ausgabe, der auflerdem eine
kurze Einfiihrung (Textgeschichte, Einordnung in die aristotelische Tradition) sowie
bibliographische Hinweise enthilt, besten Erfolg wiinschen. Zudem kann schon jetzt
auf die in Kiirze erscheinenden lateinischen Versionen des Johannes Philoponus,
Michael Psellus, Simplicius u. a. hingewiesen werden. P. Kunze

Lexikon des Mittelalters, hrsg. vom Artemis-Verlag Miinchen und
Ziirich, I. Bd., 1. Lfg.: Aachen — Agypten, Miinchen-Ziirich 1977 (224 Sp.). — Mit
dem vorliegenden ersten Faszikel des ,Lexikons des Mittelalters* beginnt ein Un-
ternchmen, das von Fachleuten ebenso wie von allen am Mittelalter Interessierten
schon linger erwartet und gewiinscht wird. Denn die Fiille des in den einzelnen
mediivistischen Forschungszweigen erarbeiteten Materials verlangt, in Erginzung
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des Apparates der Hilfsmittel, nach einem Nachschlagewerk als Generalschliissel zur
Medigvistik. Die grofle Anzahl der beteiligten Fachrichtungen gewihrleistet eine
erste, vielstimmige Information iiber die ganze Epoche. Die Herausgabe dieses
Lexikons darf ein murtiger Schritt auf dem Weg zu interdisziplinirer Zusammen-
arbeit genannt werden. Das Unternehmen des Artemis-Verlages ist deshalb nur zu
begriifien. — Das Werk soll fiinf alphabetische Binde von jeweils 1128 Seiten und
einen zusatzlichen Registerband umfassen. Als Herausgeber und Berater mit ihren
Fachbereichen zeichnen 78 Gelehrte, nahezu ausschlieflich europiischer Provenienz,
verantwortlich. Lediglich drei amerikanische Wissenschaftler begnden sich in diesem
Kollegium: L. A. Dittmer (Ottawa) ist verantwortlich fiir Geschichte der Musik,
B.S.Hall (New York) fiir Technik und Materielle Kultur und R.H. Robbins
(New York) fiir Alt- und Mittelenglische Literatur. — Das zur Verfiigung stehende
Material wird in Form von Person- und Sachartikeln und historisch-systematischen
Problemartikeln dargeboten. Es versteht sich von selbst, daff ein Lexikon seinen
Gegenstand den Beniitzern immer nur in Auswahl prisentieren kann. Bei einem
Lexikon historisch-systematischen Charakters, das zudem in interdisziplinirer Ar-
beit entsteht, wiirde man erwarten, etwas iiber die Kriterien der Stichwortauswahl
zu erfahren. — Nach Durchsicht der vorliegenden ersten Lieferung ist festzuhalten,
dafl die weitaus meisten Artikel dem Bereich der Allgemeinen Geschichte zuzuord-
nen sind, gefolgt von der Kirchengeschichte. Im Bereich der Scholastik werden die
wesentlichen Problem- und Sachartikel erfaflt und das Personenverzeichnis sehr
detailliert gefiihre. Wiinschenswert scheinen dariiber hinaus dennoch einige Ergin-
zungen zu sein, gerade weil merklich Sorgfalt auf die Auswahl verwendet wird.
Fiir die Geschichte der Spiritualitit wiire etwa ,Abnegatio(n)“ zu erginzen (natiir-
lich auch noch als ,Selbstverleugnung® moglich). Das Namenverzeichnis 138t ,Aeneas
von Gaza“ vermissen, dessen Schrift ,Theophrast“ im Mittelalter grofien Einflufl
ausiibte, und ,, Adolf von Essen“, den Propagator des Rosenkranzgebetes (vgl. dazu
zuletzt K.-J. Klinkhammer, Adolf von Essen und seine Werke: FThSt 13 [Frank-
furt 1972]). — Entsprechend dem Schwerpunkt dieser Zeitschrift sollen drei Artikel
niher betrachtet werden (aus jeder Kategorie einer): Abaelard (Sp. 7-10), Abend-
mahl-Abendmahlsstreit (Sp. 22-27) und Actus purus (Sp. 90f.). — In drei von
verschiedenen Verfassern geschriebenen Abschnitten — I. Leben, Philosophie und
Theologie (R. Peppermiiller), II. Musik (L. A. Dittmer), 111. Dichtungen (G. Bernt)
— wird eine kurze aber prignante Hinfithrung zu Peter Abaelard gegeben. Zu I:
Aus Ass Biograﬁhie nennt Peppermiiller die wesentlichen Daten. Die Verweise auf
Zeitgenossen erhellen den Kontext, innerhalb dessen dieses unstete Leben zu sehen
ist. Die Darstellung der Lehre A.s beschrinkt sich auf die Aufzihlung seiner philo-
sophischen und theologischen Ansatzpunkte. Eine Bemerkung zu seiner Methodik
lifle doch auch einen Verweis auf das Stichwort ,Dialektik® erwarten, oder wenig-
stens einen Literaturhinweis, z.B. U. Schiissler, Das Verhiltnis der ,Dialectica®
P. Abaelards zur modernen Logik, in: Mittellat. Jahrb. 1973 (9) 39-47. Den An-
gaben zu den Werkeditionen wire jetzt noch die kritische Edition Boyer/McKeons
von ,Sic et non“ (Chicago—London 1976) anzufiigen. — Zur Kategorie des Pro-
blemartikels ist die Darstellung der mittelalterlichen Eucharistielehre zu rechnen.
L. Hodl geht in drei Schritten vor: In einem I. Abschnitt behandelt er die vorscho-
lastische Abendmahlslehre der gallisch-frinkischen Ménchstheologen des 9.-11. Jh.s
anhand der beiden Auseinandersetzungen: um das Problem der Vermittlung von
realer und symbolischer Wirklichkeit im Herrenleib (Paschasius Radbertus — Rat-
ramnus) und um Berengars von Tours Streitschrift ,De sacra coena adversus
Lanfrancum®, In zwei weiteren Schritten (II. die frithscholastische und III. die
scholastische Eucharistielehre) referiert Hodl die Stationen der Entwicklung der
Abendmahlslehre bis zum Spitmittelalter derart, dafl der Leser zu weitergehender
Beschiftigung mit den anklingenden Fragen und Ansitzen eingeladen wird. Die
Vielzahl der Verweise auf ecinzelne Theologen belegt, wie sehr die Abendmahls-
lehre die scholastischen Denker in Anspruch nahm. Die detaillierten Literaturanga-
ben, die auch die neuesten Titel enthalten, beriicksichtigen die verschiedenen Aspekte
des Problemfeldes und erleichtern so einen differenzierten Einstieg. — Den Begriff
des Actus purus versteht J. Auer anhand der Quellen knapp und doch prizis dar-
zustellen. Der Artikel nennt den systematischen Ort dieses Begriffs und seine For-
mulierung bei wichtigen Theologen des Mittelalters. Die Literaturangaben erlauben,
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ausgehend von den letzten Neuerscheinungen, schnell eine weiterfilhrende Orien-
tierung. Nachzutragen bleibt lediglich J. Méller, Die Chance des Menschen — Gott
genannt (1975). R.:Beirndit, Su].

Bodewig, Martin / Schmitz, Josef / Weier;, Reinhold
(Hrsg.), Das Menschenbild des Nikolaus von Kues und der christliche Humanismus.
Die Referate des Symposions in Trier vom 6.-8. Oktober 1977 und weitere Bei-
trige. Festgabe fiir Rudolf Haubst zum 65. Geburtstag, dargebracht von Freunden,
Mitarbeitern und Schiillern (Mitteilungen und Forschungsbeitrige der Cusanus-
Gesellschaft, Bd. 13). 8° (XXIV, 479 S.) Mainz 1978, Griinewald. — Nach Geleit-
und Gruflwort, einem Verzeichnis der Doktoranden und Habilitanden des Jubilars
und seiner Bibliographie folgen zuerst die 7 Referate des Trierer Symposions, so-
dann 11 weitere Beitrige zum Menschenbild des Cusaners, schliefflich 13 Aufsitze,
die unter dem Titel ,Vom Neuen Testament bis zur heutigen Thematisierung des
christlichen Humanismus® zusammengefafit sind und bei denen die Bezugnahme auf
Nikolaus die ganze Breite von sozusagen 0-100%o durchmifit. Im Anhang Abkiir-
zungs-Schliissel, Namenregister (hier ist Nikolaus v. K. mit den Seitenangaben
126131 hineingeraten) und Handschriftenverzeichnis. — Natiirlich kann eine solche
Bibliothek en miniature hier nicht angemessen vorgestellt werden. Der Rang des
Jubilars, der bisherige wissenschaftliche Ertrag der Arbeit der Cusanus-Gesellschaft
und das Gewicht des hier gewihlten Themas bediirfen keiner Worte. Alle 31 Au-
toren mit ihren Abhandlungen zu nennen wire ebenso untunlich wie die Pritention
einer wertenden Auswahl. (Immerhin fillt die Selbstvorstellung von E. 4. Wyllers
Henologie ebenso aus dem gestecdsten Rahmen, wie zu P.T. Sakamotos Sicht er-
hebliche Korrekturen notig wiren [nicht blofl beziiglich dessen, dafl die beste
Begriindung fiir die Wiirde des Menschen bei Cusanus die kiinstlerische Tdtigkeit
sei — 414].) Interessant ist Frau K. E. Barresens Referat der Theologie Julianes von
Norwich tiber Christus als unsere Mutter, im Namen eines konkreten Humanismus
gegen den ,caractére androcentrique de la doctrine traditionelle® (328). Es wird
viel wissendchaftliche Detailarbeit geleistet wie bei K. Kremer iiber Apriorismus,
Assimilation in der Cusanischen Erkenntnislehre, bei S. Oide iiber den Einflufl der
galenischen Pneumatheorie auf die Spiritustheorie des Cusaners oder bei H. Ross-
mann iiber den Tegernseer Benediktiner Johannes Keck; historisch etwa iber ein
antiromisches Pasquill zur Mainzer Synode von 1451 (H. Hallaxer). Es gibt allge-
meine Uberlegungen zur Krise des Humanums heute wie von F. Hoffmann, an
Schelers Lehre von der Ohnmacht des Geistes orientiert bei W. Weier, zu Anthro-
pozentrik und Heilssehnsucht bei St. Schneider (Teilhard) und L. Hagemann (Vati-
canum II). F. Habn, B. Weiss und A. Grillmeier behandeln in schtnem Fortgang
das Bekenntnis zum einen Gott im NT, die ,anima-naturaliter-christiana® bei Ter-
tullian und die christologische Entdeckung des Humanum. Ahnlich riicken Politik,
Geschichte, Kirchlichkeit in den Cusanus-Beitrigen W. Krimers, E. Meuthens und
R. Weiers zusammen. Besonders eindrucksvoll — und hergehérig findet der Rez. den
Schlufibeitrag aus der Hand von J. Schmitz: iiber L. Kolakowskis Weg vom ortho-
doxen Marxismus zum Pliadoyer fiir einen christlichen Humanismus. Da man ihn
schlecht attackieren kann, schweigt man weithin von diesem Mann. Christen sollten
diese Taktik nicht unterstiitzen, um so weniger, als sie ihrerseits von diesem Nicht-
christen vor unbequeme Fragen gestellt werden. Sachlich-positiv ist die dichteste
Formel fiir den Inhalt des Titel-Programms — auch ,Mikrokosmos“ und ,imago
Dei* nochmals ,kontrahierend® — der von A. Grillmeier zitierte herrliche Satz des
Irenius von Lyon: Gloria enim dei vivens homo. Vita autem homini} vsisiol dei.

. Splett

Ashworth, E. ], Language and Logic in the Post-Medieval Period (Syn-
these Historical Library. Texts and Studies in the History of Logic and Philosophy,
12). Gr. 8° (304 S.) Dordrecht-Holland/Boston-USA 1974, D. Reidel Publishing
Company. — E. J. Ashworth gehdrt heute mit Wilhelm Risse, Jan Pinborg, Hein-
rich Roos, Paul Vincent Spade, Vicente Mufioz Delgado, L. M. De Rijk zu den
filhrenden Spezialisten, die sich um die Erschliefung der spitmirtelalterfidlen und
frithneuzeitlichen Logik verdient gemacht haben. (Vgl. die von derselben Ver-
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fasserin herausgegebene Bibliographie ,The Tradition of Medieval Logic and Spe-
culative Grammar® [Toronto 1978], Pontifical Institute of Medieval Studies,
Subsidia Medievalia, 9.)

Das vorliegende Werk stellt eine Synthese von Studien zur formalen Logik und
Sprachlogik dar, welche die wichtige Ubergangsperiode vom frithen 15. bis in die
Mitte des 17. Jh.s hinein umgreifen. Nach einem historischen Einleitungskapitel,
das wertvolle Auskiinfte iiber die Unterrichtsgeschichte der Logik im Zeitalter des
Humanismus und dariiber hinaus von neuem Beweismaterial vom Fortwirken spit-
scholastischer Lehren an den Universititen der Renaissance (auflerhalb der Orden)
liefert, behandelt die Autorin mit einer Fiille von Hinweisen auf schwer zugingliche
Quellen die Thematik der Bedeutungstheorien in einem viergliedrigen 2. Kapitel
(Meaning and Reference, 26-117), indem zunichst der Versuch unternommen wird,
»Natur® und Gegenstand der Logik aufgrund der logischen Textbiicher zu definie-
ren (26-36), um dann in einem zweiten Abschnitt auf die terministische Proble-
matik der Sprachlogik (37-76), in einem dritten auf die Suppositionstheorie
(77-100) und schliefilich in einem vierten auf die semantischen Paradoxe einzu-
gehen (101-117). In einem 3.Kapitel, das der formalen Logik gewidmet ist
(118-186), werden eingangs die Konsequenztheorie (120-146), sodann die konnek-
tiven Sidtze (147-170) und schlieflich die gemeinsamen Regeln, die sich bei einzelnen
Autoren (geographisch und zeitlich aufgeschliisselt, so Paris mit Oxford im frithen
sechzehnten, die deutschen Universititen und Spanien im 16. sowie Deutschland im
frithen siebzehnten Jh.) zur Lehre unanalysierter Sitze auffinden lassen (171-186).
Das abschliefende 4.Kapitel vertieft den Bereich der formalen Logik mit drei
Darstellungen der Logik analysierter Sitze (187-252): der Beziehungsformen zwi-
schen Sitzen (Qualitit und Quantitit, Opposition, Aequipollenz, einfache und
akzidentelle Konversion, Konversion durch Kontraposition) (189-206), sodann der
Verhiltnisbestimmungen von Suppositionstheorie und Quantifikation (207-214) und
schliefflich des kategorialen Syllogismus (224-252). Ein Anhang schwer erreichbarer
lateinischer Texte, der besonders verdienstvoll und niitzlich ist, sowie eine reich-
haltige Quellenbibliographie, der eine ausgezeichnete Ubersicht zu den bisherigen
Studien zur Geschichte der Logik folgt, die den Zeitraum von 1400 bis 1650
umfassen, schlieflen das Werk ab. Kritisch ist vielleicht anzumerken, dafl die Ver-
fasserin die derzeitig herrschende Logistik und logische Sprachanalyse, soweit diese
auf einem voraussetzungslosen Formalismus bestehen, als ein ausschliefiliches, wenn
nicht absolutes Bezugssystem fiir die historische Darstellung der Logik im Zeitalter
des Humanismus ansieht. Es ist zwar der Verfasserin zuzugestehen, dafl Beschrin-
kung der Thematik sich notwendig aufdringt, jedoch wird hier die Begrenzung
auf die vermeintliche Sprachanalyse und formale Logik mit dem Preis einer weit-
gehenden Verzerrung der historischen Wirklichkeit bezahlt. Die Abwertung von
Metaphysik und Erkenntnistheorie als ,provinziell“ — ganz abgesehen von der
historischen und systematischen Unrichtigkeit solcher ,Urteile” — wirkt einiger-
maflen peinlich. — Im iibrigen zeigt wieder einmal der weitgehende Gebrauch der
modernen Symbolik, der angeblich den Logikern in der behandelten Periode zu
noch gréferer Klarheit verholfen hitte (9), wie weise und richtig Wilhelm Risse
in seinem Werk vorgegangen ist, indem er sich fiir die Verwendung der traditionel-
len Terminologie entschied, um den historischen Texten besser gerecht zu werden.

H-E.H:. Jaeger

2. Philosophiegeschichte: Neuzeit und moderne Stromungen

Kulenkampff, Jens, Kants Logik des dsthetischen Urteils. Gr. 8° (207 S.)
Frankfurt 1978, Klostermann. — 1. An Sekundirliteratur iiber Kants Kritik der
dsthetischen Urteilskraft fehlt es nicht. Wenn man sich aber zu einer systematischen
Lektiire dieser ersten Hilfte der dritten Kritik anschickt, bleibt man bald in seinem
langwierigen Unternehmen allein. Die meisten Autoren untersuchen entweder den
historischen Kontext der kantischen Asthetik oder sondern einen ihrer Aspekte
bzw. Ansatzpunkte aus und entwickeln ihn weiter. All dies hat sein Recht und
seinen Nutzen, aber zu einem richtigen Verstindnis des kantischen Textes, also
der Asthetik Kants wie sie nun einmal ist, leistet es eine geringe Hilfe. Kontinuier-
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lihe Erlduterungen zum Text gibt es nur zwei: die eine von /. H. Kirchmann
(1869) und die andere von H. W. Cassirer (1938). Die erstere ist nun vollig wert-
los, die andere ist zwar ernster, aber zur Aufschliisselung der KdU trige sie wenig
bei. Cassirer bringt mit seinen paraphrasenartigen Ausfihrungen eine ,general
idea® an den Tag, die sowieso schon klar ist, deswegen aber auch nicht viel sagt.
Die Dissertation von K. unter der Leitung von Prof. D. Henrich an der Universitdt
Heidelberg kommt zu einem guten Teil dieser Misere entgegen. Die Arbeit ist zwar
nicht als ein Kommentar zur KdU konzipiert. Thr Autor will eher ,die Logik des
4sthetischen Urteils iiber das Schéne, also die Frage nach seiner Bedeutung und den
Bedingungen seiner Moglichkeit“ untersuchen (1). Die Tatsache aber, dafi es sich
dabei um einen zentralen Aspekt der Kritik der 4dsthetischen Urteilskraft handelt,
und daf die Ausfilhrung dieses Vorhabens in einer stindigen Nihe zum Text
Kants geschieht, haben zum Ergebnis gefiihrt, daff der Leser nun einen direkten
Zugang zum Verstindnis der kantischen Ksthetik findet.

2. Das 1. Kap. beschiftigt sich hauptsichlich mit der Ortsbestimmung der KdU,
so wie Kant sie in seinen beiden Einleitungen angibt. Die Analyse kommt zum
Ergebnis, dafl weder der Ansatz in den Funktionen der oberen Erkenntnisvermdgen
(1. Einleitung) noch der Ansatz im Ubergang vom Gebier der Natur zu dem der
Freiheit (2. Einleitung) eine Klirung erbringt. Das 2. Kap. untersucht den Schliis-
selbegriff der reflektierenden Urteilskraft, der Kant das transzendentale Prinzip
der Zweckmifigkeit zuschreibt. Im folgenden 3. Kap. beginnt K. die Unter-
suchung der Primirform des Urteils iiber das Schone, das reine dsthetische Urteil.
Der zentrale Abschnite (77-97) ist der iiber den §9, den Kant selbst als ,den
Schliissel zur Kritik des Geschmadks® ansieht. Die Struktur des Urteils iiber das
Schéne besteht darin, dafl es, indem es sich auf einen bestimmten Gegenstand be-
zieht, nicht dessen individuelle Bestimmtheit aussagt, sondern die Erfiilltheit der
allgemeinen Erkenntnisbedingungen meint. Das Geschmadssurteil ist deshalb ob-
jektsbezogen und zugleich reflexiv (84), wobei der Zustand des Subjektes im modus
des Gefiihls (der reinen Lust) bewufit ist (87). Diese komplexe Struktur des Urteils
iiber das Schone wird von Kant als ein freies Spiel der Vorstellungskrifte beschrie-
ben. — Der objektiven Seite (d.h. dem Gegenstandsbezug) des reinen Geschmacks-
urteils sind das 4. und 5. Kap. gewidmet, die um die §§ 10 bis 12 kreisen.
K. kennzeichnet den Inhalt dieses Teils der Analytik des Schonen als ,Theorie der
schonen Form®. Er gibt ohne weiteres zu, dafl die diesbeziigliche Kurzformel Kants:
~ZwedkmiRigkeit ohne Zweds®, sowie auch andere Wendungen, die die Momente
des Geschmadksurteils ausdriicken (,interesseloses Wohlgefallen®, ,begriffslose All-
gemeinheit®), paradox sind. Aber statt die zuniichst einmal widerspriichliche For-
mel Kants durch andere ebenfalls ritselhafte Formeln zu ersetzen (vgl. 197 f.),
versucht er durch eine eingehende Analyse des Textes einen in diesem selbst begriin-
deten Sinn zu gewinnen. Im Geschmacksurteil ,wird eine Zweckmifligkeit als
zwedsvolle Ordnung wahrgenommen, ohne dafl der Zwedk (das zweite Relatum
in der Relation der Zwedkmifigkeit) bekannt wire, insofern ohne Zweds, aber
genau zu reden, eben doch nur ohne Kenntnis oder ,ohne Vorstellung eines Zwek-
kes. Gleichwohl ... wird die Ordnungsstruktur des gegebenen Materials als Ver-
weisung auf einen Zweds aufgefafic® (120 f.). Das Verbindungsglied zwischen dem
Objektbezug und der subjektiven Seite des Urteils iiber das Schone sieht Kant
darin, daf genau bei der Wahrnehmung der unbestimmten zweckmifigen Ordnung
sich das Bewuftsein eines harmonischen, begriffslosen Verhiltnisses der Erkennt-
niskrifte herstellt (124). Anders gesagt: das Gefithl der reinen Lust als Ausdrudk
des freien Spiels ist mit der Wahrnehmung einer bestimmten Gegenstandsgestalt
identisch (125).

Das letzte Kapitel geht auf andere Formen #sthetischer Urteile ein (§§ 13-17),
vor allem auf das Urteil iiber die ,anhingende Schonheit® (Theorie der schonen
Bilder), in dem der Begriff des Gegenstandes eine Rolle spielt. K. zeigt sehr klar
die Umdeutung des zunichst anvisierten idealen Bildes zum Bild eines ganz
bestimmten Ideals, nimlich des Ideals des Menschen 8147). Auf diese Weise fillt
die priskriptive Idealnorm aus, die eigentlich fiir alle anhingenden Schonheiten
angestrebt werden sollte.

Die Studie beschrinkt sich auf die Analyse des Schonen, also auf weniger als ein
Drittel der gesamten Kritik der isthetischen Urteilskraft. Dariiber hinaus geht sie
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aber in Zusammenhang mit dem 4. Moment des Geschmacksurteils die Deduktion
der reinen #sthetischen Urteile an (102-107); gegen Ende des Buches kommt auch
die Lehre von den ,isthetischen Ideen® (151), die Kunsttheorie (154) und die
Dialektik (156-161) zur Sprache, so dafl der Leser wertvolle Hinweise auch fiir die
Interpretation der anderen Teile der Asthetik Kants erhilt. — K. nimmt eine deut-
lich positive Stellung zur Asthetik Kants ein und ist iiberall bemiiht, einen kohi-
renten Sinn aus dem Text zu gewinnen. Dies aber hilt ihn nicht ab, Dunkelheiten,
Inkonsequenzen, Spannungen, sogar Widerspriiche scharfsinnig und schonungslos
an den Tag zu bringen. Auch unter dieser Riicksicht unterscheiden sich die Aus-
fithrungen K.s von den allzu gingigen harmonisierenden Auslegungen, die durch
eine triviale ,general idea® oder verbale Versicherungen auszukommen versuchen,
und so den Leser gerade dort im Stich lassen, wo der Text schwierig wird.

3. Es ist hier nicht der Ort, die einzelnen Interpretationen K.s auf ihre Stich-
haltigkeit zu {iberpriifen und seine Thesen im Detail zu bewerten. Soviel ich die
Sache beurteilen kann, halte ich sie im allgemeinen fiir begriindet oder bin zumin-
dest der Meinung, dafl es sich lohnt, sich mit ihnen auseinanderzusetzen. Hie und
da scheint der Verf. noch nicht zu einer zufriedenstellenden Klarheit iiber seine
eigene Position gekommen zu sein; auch der teilweise schwer durchsichtige Stil wire
einer weiteren Durcharbeitung wert. Dem Leser erlegt K. eine durchgehende ,An-
strengung des Begriffes auf. Aber es lohnt sich, sie auf sich zu nehmen.

Eine Stelle mochte ich herausgreifen, an der mir K.s Ausfiihrungen eher ver-
deckend als klidrend scheinen. Aufgrund des ,Als-ob-Charakters® des transzenden-
talen Prinzips, mit dem die Urteilsiraft ausgestattet ist, behauptet K., es handle sich
dabei (nur) um eine Analogie, so dafl die auf diesem Weg entdeckte Zwedkmiflig-
keit in der Natur nichts mit objektiver Teleologie zu tun hat (37). Das stimmt,
wenn man die seinshafte Tragweite der kantischen Zwedkmifligkeit ernst und
konsequent nimmt. Kant selbst aber tut das in einer solchen Radikalitidt nicht, auch
wenn sich Stellen anfithren lassen, an denen er so konsequent argumentiert. Denn
er hat die Zweckmifigkeit eingefithrt, um die Liicke auszufiillen, die zwischen den
transzendentalen Naturgesetzen und den besonderen Gesetzen vorliegt, insofern die
gesetzgebende Funktion des Verstandes allein die letzteren nicht zu begriinden
vermag. Die durch und durch realistische Einstellung Kants in einem Passus wie
dem 2. und 3. Absatz des Abschnittes IV in der 2. Einleitung ist unmiflverstindlich.
Dort findet man sogar die ausdriickliche Gegenaussage zu der kopernikanischen
Wende der Vorrede B zur KrV. Kant will wesentlichen Momenten der naturwissen-
schaftlichen Forschung Rechnung tragen, die in der KrV zu kurz kamen (die Wis-
senschaft als ein System, die besonderen Gesetze, die Finalitit in den Organismen).
Dazu fithrt er den ,mehrzwedkigen® Begriff der Zweckmifligkeit ein. Daf} es sich
um einen ,sekunddren Gedanken® (37), um ,einen sekundiren Ordnungsgesichts-
punkt®, den man ,gewissermaflen willkiirlich einnehmen muf E!)" (49), um eine
Annahme, deren Rechtfertigung nur ex parte post aufrechtgehalten werden kann,
handelt, ist zu wenig, wenn man die tatsichlichen Ausfithrungen der KdU (vor
allem der Kritik der teleologischen Urteilskraft) beriicksichtigt. Kant denkt an einen
»dichteren® ontologischen Stellenwert als blof den, den eine rein subjektive Anti-
zipation ,zugunsten unserer Urteilskraft (1. Einleitung, Akademie-Ausgabe XX,
214) ermdglichen wiirde. Dazu dient der Umweg iiber einen anderen (gottlichen)
Verstand, der beziiglich der oben genannten Liicke als gesetzgebend aufgefafit wird
(KdU, 2. Aufl. XXVII). Dies besagt offensichtlich etwas mehr als ein blofles Ab-
warten, ob und inwieweit unsere Antizipation tatsichlich eingeldst wird.

Demzufolge beriihrt die scharfe Untersuchung K.s (51 f.) iiber die These von einer
Verbindung des Gefiihls der Lust mit dem Begriff der Zweckmifigkeit (2. Ein-
leitung, Abschnitt VI) den Verfasser der dritten Kritik wenig; denn dieser geht
von einem Prinzip aus, dem er von vornherein einen héheren Wirklichkeitsstatus
einrdumt. Die Uberakzentuierung des subjektiven Charakters der transzendentalen
Bedingung reflektierender Urteilskraft (186) lifit Kant selbst iiberall dort fallen,
wo er nicht gegen die Physikotheologie polemisiert, sondern seine eigene positive
Aufgabe einer Begriindung der Naturwissenschaft iiber die KrV hinaus verfolgt.
Ob man nun diese ontologische vierte Position der KdU aufrechterhalten kann, ist
eine andere Sache. Bekanntlich hat es schon seine uniiberwindbaren Schwierigkeiten
mit der dritten Position der KrV (d. h. mit der Erscheinung als mittlerer Position
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zwischen Ding an sich und lauter Schein) auf sich. Die Bezeichnung ,subjektive Ob-
jektivitit® seitens Eberhards (H. Vaihinger, Kommentar zu Kants KrV 11, 291 f.),
oder ,objektiver Schein® seitens Herbarts (ebd., 355), oder ,Erscheinung an sich®
seitens Adickes’ (Kants Lebre von der doppelten Affektion unseres Ich als Schliissel
zn seiner Erkenntnistheorie, 32) fiir den dritten ontologischen Status der KrV
sprechen schon fiir sich. Dieser Vorbehalt gegen die Deutung K.s betrifft auf jeden
Fall eher die Teleologie als die Asthetik Kants. G, B SalaiSa:

Heizmann, Winfried, Kants Kritik spekulativer Theologie und Begriff
moralischen Vernunftglaubens im katholischen Denken der spiten Aufklirung. Ein
religionsphilosophischer Vergleich (Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des
Neunzehnten Jahrhunderts, 21). Gr. 8° (183 S.). Gottingen 1976, Vandenhoeck
& Ruprecht. — Die vorliegende Arbeit untersucht die erste Rezeption bzw. Aus-
einandersetzung mit der kantischen Philosophie in den katholischen Lindern Siid-
deutschlands im Zeitraum vom Bekanntwerden der KrV bis zum Todesjahr Kants.
Sie ist dem Kant-Forscher auch deswegen willkommen, weil seine Kenntnisse von
dieser ziemlich verbreiteten Bewegung meistens auf die Nachrichten im Kants
Briefwechsel (vor allem um den Benediktiner Maternus Reuss) und auf eine Beila-
ge von zwei Seiten in der ersten Lebensbeschreibung Kants von L. E. Borowski be-
schrinkt sind. Der Autor ist an das umfangreiche und nicht leicht zugingliche
Material unter einem theologischen Gesichtspunkt herangetreten, wihrend die von
Kant positiv oder negativ bestimmte katholische Philosophie kein direkter Gegen-
stand der Untersuchung gewesen ist. Sorgfalt in der Analyse und Bemiihen um
eine sachgerechte und deutliche Wiedergabe der behandelten Autoren kennzeichnen
durchgehend das Buch.

1. Der erste historische Teil umreifit den mehr dufleren Verlauf der Rezeptionsge-
schichte. Es waren vor allem die Benediktiner — in diesen Jahrzehnten war der
Jesuitenorden aufgehoben -, die ein aktives Interesse an der neuen kritischen
Philosophie zeigten. Der erste, dufferst negative Anstofl kam allerdings vom ehema-
ligen Jesuiten B. Stattler (Antikant, Miinchen 1788), der Professor fiir Dogmatik in
Ingolstadt gewesen war. Seine harte Widerlegung wirkte lange Zeit belastend auf
die Kant-Diskussion nach, so daf8 erst im Jahre 1799 eine umfangreiche, sachlichere
Kant-Kritik durch J. A. Zallinger — ebenfalls ehemaliger Jesuit — erscheinen
konnte (21). Besondere Aufmerksamkeit schenkt der Verf. den katholischen literari-
schen Magazinen, durch deren Buchbesprechungen man ein breites und differen-
ziertes Echo der Positionen zu Kant bekommen kann. Die Oberdeutsche allgemeine
Litteraturzeitung stellte in den Jahren 1788-1804 jede von Kant erscheinende
Schrift ausfithrlich vor und rezensierte mehr als 110 Publikationen, die sich mit
Kant beschiftigten. Thr Bemiithen, diesem Denken zum Durchbruch zu verhelfen,
ist offenkundig, ohne allerdings gegeniiber den in den Schriften Kants vorhandenen
Schwierigkeiten blind zu sein. Aus einer Besprechung der ,Priifungssitze” U. Peu-
tingers erfahren wir manches Uberraschende iiber die damalige ,Klosterphiloso-
phie“; u.a. daB ,in einer schwibischen Reichs-Abtei [Irsee bei Kaufbeuren] die
kantische Moralphilosophie zur ersten Bildung der Novizen angewandt wird ...
Den Entschluf des Verf., das Noviziat in ein Collegium der reinen Sittenlehre zu
verwandeln, billigt der Rezensent als ganz vortrefflich und zweckmiflig® (40,
Anm. 26). Nicht weniger aufschlufireich ist die Sichtung der Zeitschriften, die die
Benediktiner-Abtei Banz in der Ditzese Wiirzburg herausgab. Auch sie zeigten
Interesse fiir die kritische Philosophie, aber auch Zuriickhaltung. — Der 2. Teil
unternimmt eine abriffhafte Darstellung der Religionsphilosophie Kants, so wie sie
unter den denkgeschichtlichen Bedingungen der behandelten Autoren aufgenommen
werden konnte. Damit verschafft sich H. eine Vergleichsbasis fiir seine Behandlung
der verschiedenen Autoren im 3. Teil. Die Darstel%ung orientiert sich hauptsichlich
an den ersten zwei Kritiken und der Grundlegung zur Metaphysik der Sitten.
Die Religion innerhalb der Grenzen der blofen Vernunft bekommt einen geringe-
ren Platz, nicht nur weil sie spiter herauskam, sondern auch weil ihr Einfluf auf
die Rezeption Kants in dem den Verf. interessierten Zeitraum sehr beschrinke war.
Im 3. Teil versucht H., die Kant-Rezeption klassifikatorisch und zugleich autoren-
bezogen darzustellen. Das Spektrum der besprochenen Autoren weist betrichtliche
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Variationen auf: eine affirmative Rezeption innerhalb einer Metaphysik und Mo-
ralphilosophie zum Zweds des Neuentwurfs einer natiirlichen Theologie; eine Re-
zeption, die mehr an der Bestimmung des Verhiltnisses von Vernunft und Offen-
barung interessiert war; eine eklektische Rezeption innerhalb einer philosophischen
Propiddeutik zur Theologie; eine Gruppe von Theologen schlieflich, die sich von
dem einen oder anderen Gedanken Kants inspirieren liefen und ihn in ein System
aufnahmen, das eines anderen Ursprungs war als das von Kant.

2.Es war vor allem die Lehre von der praktischen Vernunft, mit ihrem Verweis
auf ,die hochsten Zwedke unseres Daseins® (KrV, B 395), die die Aufmerksamkeit
der katholischen Theologen auf sich zog, wobei aber Kants Ablehnung jeglicher
theonomen Begriindung des Sittengesetzes unzureichend reflektiert wurde. Dafl
Kant in der KpV (A 226) und in der KdU (B 425) ausdriicklich von seiner friihe-
ren Position (KrV, A 811 und 812 f.) abgeriickt war, wurde kaum beachret. Auf-
grund dieses und dhnlicher Fille spricht H. von einer »Uberfremdung des Rezep-
tionsinteresses durch eine traditionell gefafite Vorstrukturierung theologischer
Denkinhalte® (162). — Was die Religion direkt anbelangt, war das Verstindnis
fir den spezifischen Charakter der biblischen Schriften und insbesondere fiir die
iibernatiirliche Dimension des Christentums nicht geniigend entwickelt, so daf die
kantische Reduktion des Christentums auf einen reinen Humanismus in ihrer Ra-
dikalitit von ihrem Ansatz her nicht gesehen wurde. Es fehlten vor allem ausge-
arbeitete theologische Prinzipien, um an das Grundproblem des Verhiltnisses von
Vernunft und Offenbarung, Erkenntnis und Glauben heranzugehen. Der véllig un-
haltbaren Position Kants iiber Menschwerdung, Soteriologie, Gnade wurde deshalb
mit vagen Behauptungen begegnet, oder sie wurde einfach ignoriert. Angesichts
dieser Unbeholfenheit der damaligen Theologie mag manchem Leser deutlicher
werden, welche Bedeutung die spitere Erneuerung der Theologie durch die Riick-
kehr zu den grofien Meistern des Mittelalters gehabt hat. Die Anerkennung der
Grenzen dieser Erneuerung aus einem wacheren historischen Bewufitsein kann nicht
tber ihr immer noch aktuelles Verdienst hinwegtiuschen. — Wichtig ist eine Fest-
stellung, die H. mehrmals im Laufe seiner Studie macht, daff namlich die KtV in
ihrer epochalen Wende von den katholischen Denkern iuferst wenig beachtet
wurde. Dies ermoglichte zwar cine leichtere Ancignung der pars construens der
KpV (vor allem der Postulatenlehre und der darauf beruhenden Auffassung von
einer Vernunftreligion), wurde aber zugleich mitverantwortlich fiir die Kurziebig-
keit und auch, im groflen und ganzen, Oberflichlichkeit der ersten Kant-Rezep-
tion. Und weil der Kern der kantischen Philosophie nicht erschlossen wurde, blieb
die Rezeption entweder in einer mehr ‘aiuﬁerlicien Adaptation oder in der An-
wendung von isolierten Teilmomenten stecken. Von einer tiefgehenden denkeri-
schen Bemithung kann bei den 18 Autoren, die H. untersucht hat, nicht die Rede
sein. Das Resultat war, daf das Denken Kants den Bediirfnissen der Theologie
bald als zu diirftig erschien. Nach wenigen Jahren von Enthusiasmus trat eine
merkliche Kantmiidigkeit ein, und um die Jahrhundertwende war die neue Ader
erschopft. — Man kann allerdings hinzufiigen, dafl Kant selbst an dieser Verla-
gerung und Entschirfung seiner Lehre nicht ganz unschuldig war. Denn die fast
zur selben Zeit verfaften Vorreden zur 2. Aufl. der KrV und zur KpV, wie
auch ein Brief Kants vom 25. 6. 1787, legen vielfach eine harmonisierende und ver-
harmlosende Interpretation des Uberganges von der KrV zur Dialektik der KpV
nahe, die dem umstiirzenden Inhalt der 1. Kritik nicht gerecht wird. Eine ihnliche
Bemerkung gilt auch fiir mehrere Aussagen Kants iiber seine Religionsschrift. Wenn
wir z.B. den uns erhaltenen Entwurf eines Briefs Kants an Rewuss anlaflich der
Zusendung eines Exemplars seines Buches (Mai 1793) mit dem tatsichlichen Inhalt
des Buches vergleichen, wundert es uns weniger, dafl damalige katholische Theolo-
gen versucht waren, einen dhnlichen Weg einzuschlagen.

3. Beziiglich der Wiedergabe des Denkens Kants im vorliegenden Buch sei auf
ein paar Stellen hingewiesen, die beim Rezensenten Bedenken hervorgerufen haben.
H. bemingelt an I. Schwarz, einem Benediktiner von Banz, daf er die Religions-
schrift Kants eine ,Religion der blofen Vernunft* nennt. Schwarz trage dem von
Kant gewihlten Titel und den dazugehérigen Erliuterungen zu wenig Rechnung
(134). Es steht nun fest, dafl sich Kant erst kurz vor dem Erscheinen des Buches
fiir den Titel: ,Religion innerbalb der Grenzen der blofien Vernunft® entschieden
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hat. Die Erliuterungen zu diesem Titel in der 2. Vorrede wie auch in der Vorrede
zum Streit der Fakultiten sind zwar zu beachten, vermogen aber nicht, eine ge-
wisse taktische Uminterpretation oder zumindest Uberinterpretation zu verbergen,
die den Schwierigkeiten entgegentreten will, die das Werk bei der Zensurbehdrde
hervorgerufen hatte. Auch der Unterschied zwischen sinnerhalb® der und ,aus®
der blofen Vernunft wird an der letztgenannten Stelle im nachhinein hochge-
spielt, wihrend Kant in den Vorredeentwiirfen zur Religionsschrift, als die kirchen-
politischen Schwierigkeiten noch nicht so ernst waren, unbekiimmert schreiben
konnte: ,In der gegenwirtigen Schrift wird das Ganze einer Religion iiberhaupt,
sofern sie blo aus der durch moralische Ideen geleiteten Vernunft entwickelt wer-
den kann, vorgetragen® (Akademie-Ausgabe, XX, 439). Eine unvoreingenommene
Analyse der Schrift Kants ist imstande, dieses offene Zugestindnis weitgehend zu
bestitigen.

Im Kontext der Untersuchung iiber J. M. Sailer schreibt H.: ,Kant sucht
(KdU §§ 85-88) die Einheit von Sittlichkeit und Natur mittels des Zweckbe-
griffes zu denken; er médchte die aufgrund apriorischer Gesetze des Verstandes
vorgenommene formale Betrachtung der Natur durch eine inhaltliche, die auf der
Beobachtung der Zwecke basiert, erginzt wissen® (155). Die Aussage hat ihren
plausiblen Sinn und entspricht sogar teilweise dem, was Kant letzten Endes beab-
sichtigt. Wenn man aber gedenkt, daf die Urteilskraft mittels des transzendentalen
Prinzips der ZwedkmiBigkeit ,sich nur selbst und nicht der Natur ein Gesetz gibt*
(KdU, B XXVIII), dann kann man von einer sBeobachtung der Zwedke® in der
Natur nur unter wesentlichen Einschrinkungen sprechen. Kant hat die reflektieren-
de Urteilskraft eingefithrt, gerade um weder die Gesetzgebung des Verstandes auf
die ,besonderen® Naturgesetze auszudehnen noch dieselben Gesetze aus der Er-
fahrung gewinnen zu miissen. G- Bi=Sala, ST

Wild, Reiner (Hrsg), Johann Georg Hamann (Wege der Forschung, Bd.
511). 8° (452 S.) Darmstade 1978, Wissenschaftliche Buchgesellschaft. - Um es
gleich zu sagen: ein #uflerst dankenswerter und besonders gegliidkster Band der
Reihe, von der unpritentidsen Einleitung des Hrsg.s bis zu seiner abschliefenden
Vorstellung der neueren Hamann-Kommentare (die in der Tat unverzichtbar sind),
den gegliederten Literaturhinweisen, dem Personen- und Werkregister. Die aufge-
nommenen Beitrige decken einen Zeitraum von 1858: Rosenkranz iiber Kant und
Hamann, im Gefolge von Hegels grofer Rezension, die den ersten Abschnitt der
Hamann-Rezeption bestimmt, bis 1977: W.s Schlufibeitrag. Nach Dilthey, Rocholl,
Lieb und Blanke kennzeichnet vor allem R. Ungers Betonung des Irrationalen die
zweite Etappe literaturwissenschaftlicher, doch auch philosophisch-theologischer Be-
schiftigung mit dem nordlichen ,Magus® (= Weisen [aus dem Morgenland]). Seit
der kritischen Werkausgabe Nadlers (der selbst auch mit seinem hiesigen Beitrag
cher noch zu dieser geistesgeschichtlichen Richtung gehdrt) und der Edition des
Briefwechsels durch Ziesemer und Henkel ist die Erforschung von Leben und Den-
ken Hamanns auf eine neue Grundlage gestellt. Fiir sein Leben hier: Griinder und
Henkel, fiir seine schriftstellerische Intention: Biichsel, seinen Stil: Jergensen, fiir
das Verhilnis zu Kant nochmals: Metzke, zu Lessing: Oelmiiller, fiir sein Sprach-
denken: Seils, Simon. Sowohl die Aufklirungs- wie die Romantikdiskussion wird
hier auf fruchtbare Impulse aufmerksam gemacht (gibt es auch bald einen Band
iiber Franz von Baader?). J. Splett

Kréner, Ludwig, Eschatologie bei Karl Marx? Untersuchungen zum Be-
griff ,Eschatologie® und seiner Verwendung in der Interpretation von Karl Marx
(Erlanger Studien, Bd. 20). 8° (240 §.) Erlangen 1979, Palm & Enke. — Dafl
Marx der jidisch-christlichen Tradition nicht fremd oder gleichgiiltig gegeniiber-
stand, vielmehr zutiefst von ihr geprigt und zugleich ihr glithendster Hasser war,
diirfre unbestritten sein. Damit ist aber noch nichts dariiber ausgesagt, ob das, was
er als Endziel erwartet oder erscrebt, als Travestie, niherhin als Sikularisation
christlicher Enderwartungen, einer ,Eschatologie® im Sinne des N'T verstanden wer-
den kann, darf oder muf. — Gestiitzt auf drei wenig belangreiche Stellen in
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Marxschen Frithschriften taucht, wie K. dartut, eine solche Behauptung um 1920
auf und wird unbeschen, d. i. ohne Nachpriifung am Marxschen Gesamtwerk, weit-
hin iibernommen (,nachgeschrieben®) und vielfiltig interpretiert, als ob es eine
feststehende Tatsache wire. K. begniigt sich jedoch nicht damit zu zeigen, auf welch
tonernen Fiilen dieses ganze Gerede steht, sondern untersucht — wie der Unter-
titel des Buches ankiindigt — umfassend, wie im 19. Jh. zuerst das evangelische,
nachziehend auch das katholische theologische Schrifttum den Begriff ,Eschatologie®
aufgreift und sich um seine genauere Umschreibung bemiiht. Offenbar mufl man,
um entscheiden zu kénnen, ob oder in welchem Sinne Marx Eschatologe ist oder
nicht ist, zuvor wissen, was Eschatologie ist oder wenigstens, was man selbst dar-
unter versteht, K. meint, die Theologen seien auf dem Weg, den Begriff zu kliren,
seien aber noch nicht am Ziel. Mir scheint eher, Eschatologie gehére zu den Wor-
tern, die in mehrfacher Bedeutung gebraucht werden, so daf sich nur feststellen
1afle, was dieser oder jener Autor darunter versteht und ob er an der einmal ge-
wihlten Wortbedeutung festhilt oder ohne vorherige Warnung sich des gleichen
Wortes auch in anderen Bedeutungen bedient. — K.s Ergebnis: Seit 1920 spielt
in der Imterpretation von Marx Eschatologie in verschiedenen, meist nicht sehr
prizisen Bedeutungen eine erhebliche Rolle, aber nichts davon findet eine Grund-
lage bei Marx, alles wird in ihn hineingelegt. Zwischen dem, was Marx anzielt,
und dem, was der christliche Glaube als ,die letzten Dinge“ erwartet, bestehen
nur gewisse unvermeidliche Ubereinstimmungen rein formaler Art, aber kein sach-
licher Zusammenhang. Ob man diesen gesuchten, tatsichlich nicht bestehenden Zu-
sammenhang als ,,Sﬁiularisation" bezeichnen konne, untersucht der Verf. nur bei-
ldufig; an sich wiirde Sikularisation eine ebenso griindliche Untersuchung verdie-
nen, wie K. sie aufgrund seiner Themenwahl der Eschatologie widmet.
O.v.Nell-Breuning, S. J.

Raffelt, Albert, Spiritualitit und Philosophie. Zur Vermittlung geistig-
religioser Erfahrung in Maurice Blondels ,L’Action® (1893), (Freiburger theol.
Studien 110). Gr. 8° (339 S.) Freiburg-Basel-Wien 1978, Herder. — Die Frage,
wie heute die Fundamentaltheologie ihrer apologetischen Zielsetzung sachgemif}
gerecht werden konne, hat bisher noch keine befriedigende Antwort gefunden.
M. Blondels grofies Werk ,L’Action® von 1893 ist zwar in vielen Punkten seiner
Zeit verhaftet und in seinen Aussagen vielfach nicht in die gegenwirtige Diskus-
sion hinein akeualisierbar. Dennoch kann es auch in der heutigen Besinnung auf
den Ansatz der Fundamentaltheologie sehr wohl Aufmerksamkeit beanspruchen.
Dies in neuer und iiberzeugender Weise herausgestellt zu haben, ist das Verdienst
des vorliegenden Buches. Es bahnt den Zugang zu Blondels Werk, indem es den
Leser an die Person des Autors heranfithre. Dessen geistige und geistliche Gestale
hat sich in den ,Carnets intimes® (dt. ,Tagebuch vor Gout® [Einsiedeln 1964])
mitgeteilt. Hier gibt sich eine Spiritualitic zu erkennen, die alle Zeichen einer neu-
zeitlich niche meir akzeptablen Heteronomie an sich zu tragen scheint. Das zeigt
sich weniger bei der Willenslehre, die dieser Spiritualitit zugehdrr, als bei anderen
Elementen und Dimensionen der Lebens- und Glaubenspraxis Blondels: Askese und
Selbstiiberwindung, Opferbereitschaft, Einstimmung in das Leiden, Ubergabe an
Gott im Sterben, — das sind einige Themen, die die Tagebuchaufzeichnungen
durchziehen. Im iibrigen war Blondels Spiritualitit sakramental gepriigt. In ihrer
Mitte stand die eucharistische Frémmigkeit.

Blondel beabsichtigte — so zeigt der Verf. —, seine spirituellen Erfahrungen
und Uberzeugungen mit dem Selbstverstindnis des neuzeitlichen Menschen zu ver-
mitteln. Dieses Selbstverstindnis aber steht im Zeichen der ,Autonomie®, der
»Immanenz®. Folglich hatte Blondel sich auf das Feld der Philosophie zu begeben
und ausschliefllich mit deren Mitteln zu arbeiten. Diesem methodischen und in-
halclichen Apriori hat Blondel sich unterworfen, wihrend er gleichzeitig seine
existentielle Lebens- und Glaubenspraxis keineswegs suspendierte. Sie schlug sich —
so kénnte man formulieren — in Blondels ,erkenntnisleitendem Interesse® nieder:
die philosophischen Gedankenginge in ,L’Action® vollziehen sich im Horizont von
Blondels apologetischem Anliegen. Sie spiegelt sich aber auch in der Art und in den
Inhalten der Auseinandersetzung, die Blondel mit dem ,Dilettantismus® und dem
»Pessimismus® fithrt — besonders in Kap. T und II - und dariiber hinaus in
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den positiven Darlegungen der Kap. III und IV. R. bringt Blondels Entscheidun-
gen beziiglich des methodischen Vorgehens — z. B. die L Wissenschaftlichkeit® oder
auch die ,Neuzeitlichkeit des Vorgehens (,Immamenzmethode®) —, aber auch
seine inhaltlichen Darlegungen — vor allem die Idee des ,Unendlichen® sowie des
,Opfers“ — in Verbindung mit den Schwerpunkten seiner Spiritualitit. Aber all
dies geht so in Blondels Reflexionen ein, dafl ihr strikt philosophischer Charakter
nicht angetastet wird. Die Analysen des menschlichen Tuns, die sich vor allem im
III. und IV. Kapitel von Blondels Werk finden, treiben von Stufe zu Stufe weiter
und schlieflich iiber sich hinaus zum Begriff des ,Ubernatiirlichen®, das am Ende
des IV. Kapitels durch die Attribute ,absolut notwendig fiir den Menschen® und
,absolut unerreichbar® gekennzeichnet wird. Bis zu diesem Punkt kann die philo-
sophische Reflexion gelangen. Der Uberstieg in die Welt des Glaubens ist nach
Blondel nicht méglich ohne eine praktische Ubernahme der kirchlichen, zumal
sakramentalen Lebensvollziige. Das Tun erweist sich gerade hier als unersetzlich.
Der Ansatz des ganzen apologetischen Werkes beim Tun des Menschen bewihrt
sich also an diesem entscheidenden Punkt. Die kirchlichen, sakramentalen Vollzii-
ge, die Blondel im V. Kap. seines Werkes im Auge hat, sind konkrer die, die
ihm nach Ausweis der ,Carnets intimes® in seinem personlichen Lebensvollzug
wichtig waren. Dabei ist noch einmal insbesondere an die Eucharistie zu denken.

So zeigt sich, daf sich das Buch ,L’Action® in Ansatz und Durchfithrung in der
Tat tiefer begreifen liflt, wenn man es im Lichte des geistig-geistlichen Lebenswegs
seines Autors zu lesen versucht. Entscheidende methodische und inhaltliche Mo-
mente begegnen hier wie dort, obwohl der Kontext selbstverstindlich verschieden
ist — zum einen ist er die Lebenspraxis, zum anderen die Abfolge philosophischer
Erdrterungen. Der vorliegende Interpretationsansatz erlaubt es dem Verf., die
Deutungsversuche anderer Autoren, z.B. H. Bouillard, A. Cartier, P. Henrici, G.
Polzer u.a. erginzend oder z.T. auch korrigierend weiterzufithren. Bemerkens-
wert sind die Kapitel, in denen R. die Entwiirfe anderer Philosophen, die ihrer-
seits den christlichen Glauben und die neuzeitliche Vernunft miteinander zu ver-
mitteln versuchten und auf die sich Blondel zuriickbezog, nachzeichnet. Mit L.
Ollé-Laprune und J. Lachelier — so weist R. nach — traf Blondel sich — wenig-
stens z. T. — in der Problemstellung. Thre Losungsvorschlige konnte er sich jedoch
nicht zu eigen machen. Sie hielten seinen Kriterien nicht stand. Stirkste Anregungen
dagegen hat Blondel aus der Beschidftigung mit B. Pascals Fragment ,Infini rien®,
bekannt als die ,Wette®, empfangen. Dafl dem so ist, findet eine iiberraschende
Bestitigung in einem Text, der 1882 unter dem Namen H. Ricaud verdffentlicht
worden war: De la part du libre arbitre dans la certitude, und der nachweislich
zu einem erheblichen Teil auf M. Blondel zuriickgeht, — wie neuestens in der
Blondel-Bibliographie von R. Virgoulay/C. Troisfontaines (Louvain 1975/76)
festgestellt wurde. In diesem Text finder sich ein Passus, in dem es um Pascals
.Wette“ geht und den der Verf. S. 243-246 aufgreift. — Das vorliegende Buch
setzt in der Auseinandersetzung mit Blondels Werk neue Akzente. Es ist aus einer
souverinen Kenntnis der philosophischen und (fundamental-)theologischen Proble-
matik, in der auch Blondels ,L’Action“ selbst anzusiedeln ist, verfait. R. besitzt
eine umfassende Kenntnis der Quellen und der Sekundirliteratur. Der Ertrag
des Buches kann und sollte nicht nur im engeren Bereich der Blondel-Interpreta-
tion, sondern dariiber hinaus im Rahmen der Grundlagenbesinnungen der heutigen
Fundamentaltheologie fruchtbar gemacht werden. — Dieses Buch ist leider nicht
leicht zu lesen. Es setzt einen Leser voraus, der Blondels Hauptwerk ,L’Action®
und die wichtigsten Linien seiner bisherigen Auslegungsgeschichte gegenwirtig hat.
Inzwischen hat der Verf. iibrigens eine gedringte Zusammenfassung seines Buches
vorgelegt: A.R., Opfer und Selbstbejahung. Implikationen der ,Immanenzapolo-
getik® Maurice Blondels, in: Intern. kath. Zeitschrift ,Communio® 7 (1978) 323-339.

Weboise rSae

Thiel, Manfred, Martin Heidegger. Sein Werk - Aufbau und Durch-
blide. Gr. 8° (510 S.) Heidelberg 1977, Elpis. — Das vorliegende Werk enthilt
die Abrechnung des Verf. mit Heidegger und noch mehr mit dem ,Heidegger-
management®. T. spricht offenbar von einer Position her, die man gewissermafien
als die Verstandeskultur einer biirgerlichen Gesellschaft umschreiben kénnte; Kant

461



UMsCHAU

wird sehr oft zustimmend zitiert. Von da her hat er einen scharfen Blick fiir ge-
fihrliche Seiten Heideggers und seiner Schule entwidkelt: fiir die Tendenz zu pau-
schalisierenden Urteilen iiber ,unsere Zeit® und Gesamtldsungen fiir alle Kultur-
probleme; fiir den Hang zu Machespriichen und die Anfilligkeic fiir Autorititen;
fiir den Ausfall der sozialen und rechtlichen Probleme; fiir die Verdeckung eigener
Orientierungslosigkeit durch verfiihrerisch dunkle Wortspiele usw. Nicht nur sehen
macht aber der Haf}, er macht auch blind, wie etwa folgende Zitate m. E. bezeugen:
,Wer Heidegger nicht versteht, hat auch den Nationalsozialismus in seinen do-
minanten, den eigentlich ruindsen Seiten nicht verstanden. Wer den Nationalsozia-
lismus nicht verstanden hat, wird auch Heidegger nicht eigentlich verstehen“ (307).
Es ,ist kein Wort der Verteidigung oder gar Rechtfertigung zu verlieren iiber das
schlechthin Unheilvolle der politischen Einmischungen, iiberhaupt das Politikum der
rémischen Kirche® (309). ,Der sikularisierte Modus des rémischen Christentums mit
dem iiberhitzten Unmittelbarkeitsanspruch und [sic!] Unmittelbarkeitsgew&hnung,
dem hybriden Totalititsanspruch vollendete das europiische Unheil, das eine Ge-
genreformation mit dem Dreifligjihrigen Krieg eingeleitet hatee® ‘5307). Gerade wer
zugeben wiirde, daf} dies vielleicht nicht ganz falsch sei, wird es doch fiir fast ganz
falsch halten miissen! Gewifl sind nicht alle kritischen Bemerkungen des Verf. so
maRlos und deshalb unsachlich. Doch leidet das ganze Buch unter einer durchgehen-
den Atmosphire von ironischer Polemik und verletztem Um-sich-Schlagen. Fiir den
philosophisch interessierten Leser prisentiert sich das Werk unter einer weiteren
Einschrinkung, die der Verf. einleitend selbst zugibt: ,Ich habe an Heidegger nie
ein philosophisches Interesse i. e. S. zu nehmen vermocht® (8).

G.Haeftner, S .

Schmitt, Gerhard, The Concept of Being in Hegel and Heidegger
(Abhdlgn z. Philos., Psychol. u. Pidagogik, Bd. 116). Gr. 8° (X u. 192 S.) Bonn
1977, Bouvier. — Der vorliegende Band enthilt eine Dissertation, die im Jahre
1975 bei der Graduate Theological Union, Berkeley/Californien eingereicht wurde.
Ziel dieser Arbeit ist es, die Seinsbegriffe von Hegel und Heidegger zu vergleichen.
Anstof fiir dieses Unternehmen gab die Bemerkung H. Gadamers (Hegel und
Heidegger, in: Hegels Dialektik, Tiibingen 1971), daff Heidegger vieles mit Hegel
gemeinsam hat und dafl Heideggers Gedanken sich stindig mit Hegel auseinander-
setzten. Diese Andeutung bleibt aber lediglich Anstoff, und Gadamers Diskussion
iiber das Verhiltnis zwischen den beiden Denkern wird von Sch. nicht weiter
analysiert, etwa um eine grundlegende Problematik herauszuheben, die zur Aus-
gangsbasis und Orientierung fiir des Verf. eigene Untersuchung hitte dienen kon-
nen. — Umfangreiche Sekundirliteratur wird erwihnt und teilweise andiskutiert,
aber wiederum greift Sch. in die jeweilige vorhandene Problematik nicht ein, um
sich eine Orientierung fiir seine Untersuchung zu verschaffen. Hierfiir wire z. B.
die Frage nach dem Verhiltnis zwischen Existenz und Wesen geeignet gewesen,
mit der der Autor sicherlich vertraut ist, oder die Auseinandersetzung der beiden
Denker mit dem transzendentalen Idealismus, von der aber Sch. ersichtlich weniger
Kenntnis hat. Die Arbeit leidet also an einer gewissen Orientierungslosigkeit. —
Statt auf eine grundlegende Problematik einzugehen und den Vergleich auf dieser
Basis durchzufiihren, rangiert Sch. seine Bemerkungen unter den Rubriken: Sein
als das Unmittelbare, als das Bestimmte und als das Absolute. Dies entspricht
etwa der Entfaltung des Seinsproblems im ersten Abschnitt der ,Wissenschaft der
Logik®. Die Darstellung erfolgt aber nicht so systematisch wie in Hegels Logik,
sondern etwa im folgenden Sti%: Was sagt Hegel iiber das Sein als ein Unmittelba-
res? Und dann: Was sagt Heidegger dazu? B-Stomnt;-Sa]

3. Metaphysik. Erkenntniskritik usw.

Swinburne, Richard, The Coherence of Theism. 8° (302 S.) Oxford
1977, Clarendon. — Die Frage dieses Buches betrifft nicht die Wahrheit oder
Wahrheitserkenntnis der Aussagen, daff Gott existiert und dafy er als das existiert,
wofiir ihn Christen, Juden und Moslims, soweit sie darin iibereinstimmen, halten,
sondern die Kohirenz, d.i. die Bedeutung und die logische Mdglichkeit solcher
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Aussagen, wahr oder falsch zu sein. Teil I behandelt allgemeine Fragen der
religisen Sprache, insbesondere die Bedingungen der Kohirenz religioser Tat-
sachenaussagen. S. weist die Forderung zuriick, dafl eine Existenzaussage immer
durch Beobachtung verifizierbar oder falsifizierbar sein miisse. Auch das schwiichere
Verifikationsprinzip im Sinne Ayers scheint ihm im theologischen Bereich nutzlos
zu sein, da der Begriff der prinzipiellen Beobachtbarkeit unklar bleibe (24-29).
Zur Kohirenz eines Satzes gehort, dafl er ecine Aussage sein will und dazu
Warter in richtiger grammatikalischer Ordnung verwendet, die in der betreffenden
Sprache einen Sinn haben. Haben die Worter eines Satzes einen Sinn, dann ist
auch der grammatikalisch richtige Satz sinnvoll. Eine hinreichende, wenngleich
nicht immer notwendige Bedingung dafiir, daf} ein sinnvoller Aussagesatz ein
Urteil (statement) ist, das beansprucht zu sagen, was ist, und das daher entweder
wahr oder falsch ist, ist dann gegeben, wenn Griinde fiir oder gegen eine Aus-
sage vorgebracht werden. Aus wahren Aussagen folgen andere Aussagen, die nur
kohirent sein konnen (49); aber auch aus Aussagen, die schon als kohirent er-
kannt sind, kénnen nur kohirente Aussagen folgen (38-39). — Die Theologie kann
in ihren Glaubensaussagen sinnvolle Worter verwenden, die der gewohnlichen
Sprache entnommen sind, oder Ausdriicke, die mit Hilfe der ersten definiert
werden, oder gewohnliche Worter mit einem zum Teil neuen analogen Sinn.
Dieser kann jedoch nach S. nicht blof durch Verweis auf eine rein private
religivse Erfahrung eingefiihrt werden (55-57), sondern nur durch die Anderung
semantischer und syntaktischer Regeln. Allerdings werden dann die Kohirenz-
und Inkohirenzbeweise schwieriger (61). S. gibt dann Beispiele, wie auch im nicht-
theologischen Bereich Worter im analogen Sinn fiir Gegenstinde gebraucht wer-
den. — In einem Ausblick auf die Interpretation der religidsen Sprache in der
mittelalterlichen und modernen Theologie stellt S. u.a. die Analogielehre des
Aquinaten dar, interpretiert sie aber im Sinne von Duns Scotus (74-80). Die
Auffassung, dafl Glaubensaussagen nur der Ausdruck fiir bestimmte Lebenseinstel-
lungen und Geisteshaltungen seien, entspricht nach S. nicht den Tatsachen. Ebenso-
wenig trifft die Theorie D. Z. Philips’, nach der das Sprachspiel des Glaubens
keinen Zusammenhang mit nicht-religisen Sprachspielen habe, das tatsichliche
Verhalten der Gliubigen.

In Teil II, iiberschrieben ,A contingent God®, versucht S. zu zeigen, dafl die
Annahme kohirent ist, es existiere ein ewiger (zwar nicht zeitloser, aber zeitlich
anfangs- und endloser) Geist, der vollkommen frei, Schopfer des Universums,
allmiichtig, allwissend, vollkommen gut und Quelle von moralischer Verpflichtung
ist, solange man ,allmichtig® und ,allwissend® in einem etwas eingeschrinkten
Sinne versteht. Ein solches, nur in der Einzahl mbdgliches Wesen nennt er einen
personlichen Grund des Seins, und diese beschreibende Bezeichnung ist der Sinn
des Namens ,,Gott®, wenn ein solches Wesen existiert. Beim Aufweis der Kohirenz
einer solchen Annahme sucht S. ohne Verwendung des analogen Sinnes von
Wortern auszukommen. Die dabei vorgebrachten Analysen und Argumente konnen
hier nicht einzeln dargelegt werden. Sie haben sicher fiir ein Verstindnis der
Religionsgeschichte und der Religionsphinomenologie ihre Bedeutung. Auf dem
Hintergrund einer ausgearbeiteten Ontologie erscheint jedoch das Gebilde, das S.
»Gott® nennt — so, wie er es im einzelnen beschreibt (Verneinung der Unverdnder-
lichkeit und Zeitlosigkeit u.a.) — keineswegs als kohirent, sondern als ontologisch
unméglich. Das kommt daher, dafl die Ontologie und eine sie verwendende philo-
sophische Gotteslehre es nicht nur mit einer beliebigen Denk- oder Phantasie-
moglichkeit, sondern mit der Wahrheit und mit der durch sie in der Existenz
implizierten Moglichkeit zu tun haben. Die Wahrheitsfrage zu entscheiden, liegt
aber nach S. auflerhalb der Zielsetzung seines Buches.

In Teil III behandelt S. die Frage nach der Kohirenz der Aussagen iiber Gott,
wenn die Annahme gemacht wird, Gott sei in seiner Existenz und in seinen Eigen-
schaften ein notwendiges Wesen. Unter Absage an die Meinung, dafl die logische
Notwendigkeit die einzig mogliche Notwendigkeit sei, behandelt S. zundchst sechs
Arten der Notwendigkeit und deren Kriterien. Mit der Aquivalenz der Not-
wendigkeit de re und de dicto macht er sich die Sache allerdings zu einfach (235).
Die erste Art der Notwendigkeit ist die logische; logisch notwendig sind Sitze,
deren Bejahung kohirent, deren Verneinung inkohirent, in sich widerspriichlich ist.
Die weiteren Arten der Notwendigkeit, die S. behandelt, gehoren alle zur Klasse
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der Notwendigkeit aufgrund einer Voraussetzung. In Anwendung auf Gott zeigt
S. zuerst, dafl Gott unter der Voraussetzung der Kohirenz dessen, dafi er der
persdnliche Grund des Seins ist, notwendig ewig (in dem oben beschriebenen Sinn)
ist, da jede dem entgegengesetzte Annahme die vorige Annahme der Kohirenz
wieder aufheben wiirde. Die Frage ist aber weiter, ob die Behauptung der Not-
wendigkeit der ewigen Existenz Gottes kohdrent ist und nach welchem Kriterium.
S. lehnt die logische Notwendigkeit Gottes (den ontologischen Gottesbeweis) ab.
Selbstverstindlich kommt auch eine physische Notwendigkeit aufgrund natur-
gesetzlich wirkender Ursachen nicht in Frage. Was bleibt, sind Kriterien, die alle
schon die Wahrheit, daf Gott existiert, voraussetzen. Unter dieser Voraussetzung
existiert Gott als personlicher Grund alles Seins notwendig, da er von keinem
anderen Wesen verursacht sein kann. Ohne diese Vorausetzung lifit sich jedoch
nach S. weder die Kohdrenz noch die Inkohirenz der notwendigen Existenz eines
einzigen Wesens, das der personliche Grund alles Seins ist, und seiner iibrigen
Eigenschaften beweisen. — So bedenkenswert auch viele Untersuchungen dieses
Buches sind, so fehlt ihm doch die ontologische Grundeinsicht von der Analogie
des Seins, die es mit sich bringt, dafl allen kategorialen, welthaft explizierbaren
Begriffen die Dimension des Transzendentalen, Uberkategorialen, die auf die
Transzendenz verweist, in dem Sinne zugrunde liegr, als sie nicht verneint
werden kann, ohne dafl dadurch auch die Verneinung der kategorialen Begriffe
impliziert wiirde. Wer daher sinnvolles Sprechen im kategorialen Bereich zugibt,
mufl auch zugeben, dafl eine Erbrterung der iiberkategorialen Bedingungen des
kategorialen Bereichs sinnvoll ist. W. Brugger, S. J.

Grabner-Haider, Anton, Vernunft und Religion. Ansitze einer analy-
tischen Religionsphilosophie. 8° (232 S.) Graz 1978, Styria. — Wie der Untertitel
anzeigt, handelt es sich um ,Ansitze® einer Religionsphilosophie, und zwar einer
analytischen, also einer solchen, die sich ,analytischen Denkweisen verpflichtet
weiﬁ):‘ (7, vgl. 26), gemeint sind sprachanalytische. Sofort kommt die Spannung
in den Blids, die zwischen den beiden Aussagen besteht: das Phinomen Religion
liege (mit weiteren Phinomenen des menschlichen Lebens) ,auflerhalb oder jen-
seits der Vernunft® und erlaube doch ,ein verniinftiges Argumentieren® (ebd.).
Im Prinzip schligt der Verf. eine scharfe Trennung von Wissenschaft und Religion
vor (8, 103), a%ferdings in der positiven Perspektive einer neuen Form der
Komplementaritit beider. In Abgrenzung von jeder ,spekulativen oder konfes-
sionellen Gestalt von Religionsphilosophie® (10, vgl. 22), damit ebenso von der
Frage nach der Existenz Gottes und der Mbglichkeit ihrer Beantwortung (14),
wird die Religion als Beziehung des Menschen ,zu einer metempirisch vorgestellten
Wirklichkeit* definiert (21, 95); der Wissenschaftler vermag diesen Bezugs-
komplex nur zu beschreiben (in Analogie zu Religionsphinomenologie?) und dessen
.Sprache® samt den entsprechenden Verhaltensweisen rational zu analysieren.
Eine transzendentalphilosophische Grundlegung wie die K. Rahners wird glatt
abgelehnt (23). Das ,Objekt* von Religion kénne nie in den Bereich wissenschaft-
licher Argumentation gehtren (39), daher kdnne Theologie auch nie Wissenschaft
sein (41, vgl. 166). Die Haltung dem ,Objektiven® gegeniiber bleibt agnostisch
(167, 180). Beziiglich religiéser Phinomene wird Humanwissenschaft zur kritischen
Instanz, sie miissen sich messen lassen ,an den Zielwerten menschlicher Selbst-
findung und zwischenmenschlicher Kommunikation® (49). Kap. 2 iiber die Ent-
stehung der religitsen Sprache enthilt nur mehr oder weniger bekanntes Material.
Kap. 3 (,Logik einer religitsen Sprache®) orientiert sich dhnlich an den bekannten
Positionen heutiger Sprachanalytik, wobei der Verf. auf sein Buch ,Glaubens-
sprache. Thre Struktur und Anwendbarkeit in Verkiindigung und Theologie®
(Wien 1975) Bezug nimmt. Ubrigens greift er gelegentlich auch auf sein Werk
~Theorie der Theologie als Wissenschaft“ (Miinchen 1974) zuriick. — Es lassen
sich also sowohl deskriptive wie normative Aussagen einer religidsen Sprache in
ihrer Struktur rational aufhellen und logisch ordnen (100 ff.), wenngleich ,Ab-
leitungen religioser Normen aus religidsen Aussagen®, ,wie die Theologen leicht-
fertig meinen® (105), unméglich seien (wer von den Theologen behauptet eine
derartige umstandslose Ableitbarkeit?). Entscheidend aber fiir eine Theorie der
religiosen Sprache sei das Problem der Analogie (Kap. 4). Es betrifft eine
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mogliche Semantik religioser Aussagen (vgl. schon 38). Diese zentrale Frage wird
cingehend und auf dem Hintergrund reicher Spezialliteratur behandelt. Der
historische Vorspann (,Analogie“ in der Antike und im Mittelalter) ist interes-
sant, zumal die Feststellung, dafl Thomas die Unterscheidung zwischen Proportions-
und Proportionalititsanalogie schliefilich fallenlasse (122) und dafl der vier-
gliedrige (mathematische) Proportionsgedanke aus dem Blidifeld komme (122/3
vgl. zu Aristoteles 1191). In den spiteren Jahrhunderten scheide Analogie aus
ciner kritischen® Philosophie aus; den spekulativen Reformulierungen des
Analogiegedankens z. B. bei Przywara und Lakebrink wird keine Chance gegeben
(127), anders als dem Versuch auf logistischer Basis bei Bochenski (129, 132 f.).
Die Ausfilhrungen von Kap. 5 iiber ,Generative Transformationsgrammatik und
religiose Sprache® stellen erstere zunichst ziemlich weitliufig in ihrem Sinn und
ihren Leistungsmoglichkeiten dar; die Anwendung auf religidse Sprache erscheint
dem Verf. weniger ergiebig, weil die Theorie bisher noch zu uniibersichtlich und
zu wenig prizise sei (147). Kap. 6 handelc iiber Religionskritik als Form der
Ideologiekritik, Kap. 7 nimmt den Buchtitel ,Vernunft und Religion® thematisch
auf, ohne m. E. Wesentliches iiber das Bisherige hinaus beizutragen; nur wird der
Terminus ,Komplementaritat® (von Wissen und Religion) eingefiihrt (vgl. schon 8).
In Kap. 8 wird iiber die sattsam bekannten Thesen Wittgensteins referiert (vgl
auch 110/11), was der Sache nach auf die Idee der Komplementaritit zuriick-
fiihre. Im Schlufkap. folgt einiges iiber den Punkt, wieweit in unserer Gesell-
schaft iiberhaupt noch Religion die Sprache prige. — Es bleibt tatsichlich bei
methodologischen Ansitzen und einigen Beispielen von Analyse innerhalb der neu
konzipierten Religionsphilosophie. Nicht einmal die »Sinnfrage®, die doch in der
,Einleitung® als wissenschaftlich nicht zu bewiltigende und nur religioser Reflexion
zustehende Frage genannt wird, erfahrt eine der sprachanalytischen Orientierung
gemife Entfaltung. Es ist daher auch nicht abzuschitzen, wie der ,vollstindige
Fntwurf* ausschen wird. Er hitte iibrigens auch bermeneutische Methodenbegriffe
zu diskutieren, um nicht allzu einseiig zu werden. Und der Beweis fiir die
Behauptung, das ,Objekt“ der Religion falle nicht (in keiner Weise!) in den
Bereich von ,Wissenschaft® (von Wissenschaft in keinem moglichen Sinn!),
miiflte erst noch erbracht werden. H. Ogiermann,S. ]

Janoska, Georg und Kauz, Frank (Hrsg), Metaphysik (Wege der
Forschung, Bd. 346). 89 (VII u. 486 S.), Darmstadt 1977, Wissenschaftliche Buch-
gesellschaft. — Mit der Metaphysik ist es so eine Sache, heute erst recht nach dem
_willkiirlichen Eindringen von Literaten, Psychologen, Soziologen und insbesondere
Mathematikern und Naturwissenschaftlern in diesen abgeschlossenen und ehemals
geheiliften Raum spekulativen Denkens® (Sciacca 423). Ein Sammelband zur
Disziplin hat wohl etwas von diesem Fiir und Wider zu spiegeln, und einem
3hnlichen Fiir und Wider wird jede Auswahl und Gewichtsverteilung angesichts
dieser Situation unterliegen. Die 19 hier aufgenommenen Beitrige werden in der
Einleitung selbst so aufgeschliisselt: Carnap, Quine, Popper (iiber ihn schreibt J.),
Ayer als Antimetaphysiker, Horkheimer und G. Klaus afs Gesellschaftstheoretiker.
Bleiben 13 Metapﬁysiker, darunter die ,subjektivistischen® Merleau-Ponty und
F. Kaulbach, dann Jaspers, Martin, Weischedel, Liebrucks, Coreth, Oeing-Hanhoff,
Henrici und Sciacca, aber auch R.O. Messner, der die Metaphysik in abstrakte
Existenzlehre (Ontologie) und philosophische Weltanschauung (217 f.) aufteilen
will, um sie zur Wissenschaft zu erheben, St. K&rner mit einer wissenschafts-
theoretischen  Reflexion iiber Logik und Begriffswandel und der Strukturalist
J. Derrida. Wieviel Metaphysiker also wirklich? Auch wenn, wie gesagt, die
Konzeption eines solchen Bandes nicht rein objektivierbar ist, legen der Titel des
Bandes und die bisherige Gestaltung dieser verdienstvollen Reihe doch solche
Riickfragen nahe; vor allem tut dies aber die Einleitung von Kauz, der umfang-
reichste Beitrag im Buch. Nun erklire der Umfang sich daraus, dafl zunichst
Heideggers ,Was ist Metaphysik?“ und ein Vortrag N. Hartmanns referiert
werden, fir die keine Drucklizenz erreicht worden ist. Doch wie geschieht das?
Zu Heidegger kann sich der offenbar unheilbar gesunde Menschenverstand nur
,vorstellen, dafl die Relation von Angst, Seiendem und Nichts als Fragment einer
Theorie menschlichen Wahns zu lesen wire® (14). Scharfsinnig stellt K. die Frage,
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welches die Gesamttheorie sei, wieweit da Wahn positiv zu nehmen sei, ob die
Erfahrung des Nichts uns in unseren alltiglichen Angelegenheiten helfe usf. Bei
Hartmann gefillt thm die Betonung des Prozeficharakters, aber unter anderem
bemerkt er kritisch, dal der Schluff von vielem auf alles empirisch uniiberpriifbar
sel, was in der Tat stimmt, aber in einer Metaphysik-Diskussion erstaunlich klingt.
K. seinerseits behandelt das Problem der Metaphysik unter dem Stichwort
»lotalitit®, ,zu der unter anderem wir Menschen gehdren® (40). Sie soll freilich
nicht als Summe gedacht werden, sondern begriindet die Einzeldinge, ohne selber
wie ein solches zu existieren. Der Metaphysiker ahnt, was gemeint ist, wird eben
darum aber die Wortwahl nur als ungliicklich bezeichnen konnen: man verzichtet
kaum ungestraft auf in Jahrhunderten erarbeitete Distinktionen. Ubrigens Strafe:
nachdem den Metaphysikern vorgehalten worden ist, sie kénnten den Verdacht
nicht entkriften, aus purem Glauben oder Bediirfnis zu reden, und ihnen gehe es
moglicherweise bloff um sichere Existenz, heifit es, das Sein gerate beim spiten
Heidegger unter das schlichte Lernschema Lohn und Strafe statt zwangsloser
kommunikativ-reflexiver Einsicht (wer ihm nicht artig horig sei, fithre nimlich
die Menschheit in den Untergang — 45 f.). Rez. widersteht nur schwer der Ver-
suchung zu &hnlichen psychologischen Apergus iiber solche Rationalitit. (Dafl es
in der groflen Philosophie immer um das rechte Leben gegangen sei, gegen die
unmenschlichen Folgen eines Verfehlens der Wahrheit, hitte K. doch auch bei
Adorno begegnen konnen, den er wiederholt zitiert.) Was Wunder, daf die hier
durch Kritik ersetzte Information auch im Anhang nicht nachgeholt wird; es
bleibt bei einer Kurzbibliographie ,mit wichtigen Werken® der aufgenommenen
bzw. behandelten Autoren (die beispielsweise fiir Heidegger verzeichnet: SuZ,
Nietzsche, Was heiffit Denken, Der Satz vom Grund). — Rez. wollte fast, iiber
die Herausgeber hinweg, beim Lektorat anfragen, ob man dort demnichst einen
Band iiber Wissenschaftstheorie einem Thomisten oder Heidegger-Schiiler, einen
Marxismus-Band einem kritischen Rationalisten zu iibertragen gedenke (um nicht
gleich einen farbenblinden Kollegen fiir Asthetik vorzuschlagen). Dafl ihm inzwi-
schen der Hamann-Band der Reihe auf den Tisch kam, 1t ihn die Frage sistileren.

3 Spletr

Bohman, Svante, Analysis of Consciousness as well as Observation,
Volition and Valuation (Acta Universitatis Upsaliensis, Studia Philosophica
Upsaliensia, 2). Gr. 8° (132 S.) Uppsala 1977, Almquist & Wiksell. — In dieser
Untersuchung versucht der Verf. zu zeigen, dafl das Problem der Realitit des
Bewufitseins und seines Bezuges auf das Ich gelést und anhand einiger empirischer
Beobachtungen eine neue Theorie des Bewufitseins gebildet werden kann, mit
deren Hilfe die Begriffe Erkenntnis, Willensakt, Gegenstindlichkeit, Sinnesdatum,
Wert und Bewertung usw. zutreffender als bisher diskutiert werden kénnen. —
Zunichst das Problem der Beobachtung des Bewufitseins: natiirlich darf dieses
selbst kein Gegenstand des Bewufitseins werden. Zu jedem Bewufltseinszustand
(state of consciousness) gehdrt ein bewufBtseinstranszendenter Gegenstand. Aber B.
unterscheidet das primire Bewufitsein, P—O, von einem sekundiren Bewufltsein
P—(P—0O) und behauptet, daf man in ein- und demselben Bewuftseinszustand
;O sehen und dessen bewufit sein kann, daf man ,0° wahrnimmt. Allerdings
vermag man in diesem Bewufltseinszustand nur das eine, ,0°, oder das andere,
»dafl man ,O° sieht® zu analysieren und nicht beides zugleich. M.a.W.: in einem
Bewufitseinszustand gibt es nur einen Gegenstand, den des primiren Bewuftseins,
aber in einem vielfiltigen Gehalt, unter dessen Komponenten einige in einem
sekunddren Bewufitsein vorhanden sind. Dieses Mitvorhandensein eines priméren
Bewufltseins mit den bewuftseinsimmanenten Bestimmungen eines transzendenten
Gegenstandes und eines sekundidren Bewufltseins mit den Bestimmungen eines
Selbstbewufltseins in ein- und demselben Bewuftseinszustand lifit sich nur dann
begreifen, wenn alle Komponenten des vielfiltigen Gehalts, also die Bestimmun-
gen des Bewufltseins, relational erfaflt werden, d.h. nicht als ontologische Selb-
stindigkeiten. Das Bewufltsein ist nicht eine Relation zwischen einem ontologisch
selbstindigen Ich und einem ontologisch selbstindigen Gegenstand, wobei das
Bewufitsein als ein zusdtzlicher Akt dieses Ichs erfaflt wird, sondern es ist ein
einheitlicher Komplex verschiedener aufeinander bezogener Komponenten. Das
Ich wird relational und bewufltseinsimmanent begriffen; nicht in erster Linie als
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ein logisches oder grammatisches Subjekt in bezug auf Eigenschaften oder
Aktivititen, sondern als Quelle gewisser Bestimmungen im Bewufitsein. B. charak-
terisiert die ich-bezogenen Bestimmungen als eine Spannung, die entweder positiv
oder negativ ist: Neigung, Abneigung usw. Diese Bestimmungen sind in jedem
Bewufitseinszustand vorhanden, selbst wenn man ihrer nicht ,sebstbewufit® ist;
2. B. wenn man nicht selbstbewuflt ist, sicht man einen attraktiven Gegenstand,
ist man aber selbstbewuflt, dann findet man den Gegenstand attraktiv. In beiden
Fillen ist die ich-bezogene Spannung, Attraktivitit, vorhanden, aber im zweiten
Falle ist sie in einem sekundiren Bewufltsein anwesend — in einer Selbstbewufitheit.
Die Relation des Ichs zum Gegenstand ist nichts anderes als sein Vorkommen
zusammen mit dem des ,0° (S. 54), wobei aber das Sein der Bestimmungen des
Ichs und des Gegenstandes nur als Zugleich moglich ist. In dieser ,nicht-riumlichen’
Relation ist Bewufitsein das Zugleich der Bestimmungen des Ichs und des Gegen-
standes. — Zur Frage der verschiedenen Arten von Bewufltsein wie Beobachten,
Willensakte, Bewerten usw. fithrt B. aus, dafl eine besondere Art von Bewufit-
sein nicht in zwei Bewuftseinszustinden besteht (P ist von ,O° bewufit und P
will ,09 oder, indem etwas Zusitzliches zum fundamentalen Bewuftseinsakt
hinzugefiigt wird, sondern da diese lediglich ein Modus der Grundare, ein
Modus des Kontextes, Bestimmungen des Ichs und Bestimmungen des ,0O° sind.
B. behauptet, dafl der fiir jeden Akt des Bewertens und Willens nétige Motivations-
faktor schon in den Bestimmungen des Ichs als Spannung anwesend ist. Das Be-
obachten ist ein Kontext der Ich-Spannung und der Bestimmungen des Gegen-
standes, worin der Motivationsfaktor zu klareren und konkreteren Bestimmun-
gen fithre und der Gegenstand analysiert und definiert wird, — Wegen dieser
interessanten und beachtlichen Grundkonzeption ist diese Studie durchaus zu
empfehlen, allerdings ist das Lesen oft mithsam, nicht zuletzt wegen des ab und zu
erwas unbeholfenen Englisch (der Verf. hat das Buch ins Englische iibersetzt).
Wiinschenswert wire auch eine etwas ausfiihrlichere Entfaltung seiner eigenen
Konzeption, denn der Inhalt vorliegender Studie besteht zum iiberwiegenden Teil
aus sprachanalytischer Kritik und Widerlegungsversuchen der verschiedenen Thesen
zum Thema Bewufltsein bei skandinavischen und angelsichsischen Philosophen
(A. Higerstrom, K. Marc-Wogau, A. Phalén, G. Ryle unj C. G. Broad).
E.Stout,;S:J:

Schelling, Walter A. Sprache, Bedeutung und Wunsch. Beitrige zur
psychologischen Hermeneutik. 8° (161 p.) Berlin 1978, Dunder & Humblot. —
A la fin de son livre, Schelling donne enfin (!) le sens du titre de son essai.
_Konstitution und Rechtsgrund einer psychologischen Hermeneutik lassen sich
daraus ableiten, daf der Mensch als durch ,Sprache®, ,Sinn“ und ,Verstehen®
bestimmtes Wesen der interpretativ-hermeneutischen Deutung bedarf. Die psycho-
analytisch-hermeneutische Arbeit stellt diese ,Interpretation” in ein vom »Wunsch®
bestimmtes Feld. In diesem Sinne ist der Titel ,Sprache, Bedeutung und Wunsch®
in dieser Arbeit verwendet worden® (155).

La constitution langagiére et compréhensive de I'homme appelle nécessairement
une herméneutique. Celle-ci est effort de comprendre le dit du dire surtout
lorsque la communication rencontre Iobstacle soit de la distance temporelle selon
Gadamer soit de la distorsion idéologique selon Habermas (110-145; surtout
133-145). Et clest précisément ce caractére d’abolir la distance qui rapproche
Pherméneutique et la psychanalyse et ouvre 2 cette dernidre lentrée dans les
sciences interprétatives (9-72). S'il n’y a pas de peine 2 reconnaitre la fonction
interprétative de la psychanalyse, toute la difficulté des discussions actuclles se
concentre sur la détermination du statut épistémologique de la ,Métapsychologie®
de Freud (73-95) qui commande plusieures interprétations de la psychologie
(146-155). — Pour sa part, Ricoeur voit dans la ,Métapsychologie® une théorie de
sla sémantique du désir®. A ce propos, une question importante se pose. Si tel
est le statut de la métapsychologie, quel est le rapport du sens et du désir, de
Pherméneutique et de I'énergétique? Comment comprendre le langage mixte,
celui du sens et celui de la force? Lauteur accueille la réponse ricoeurienne de la
réciprocité de I’herméneutique et de I’énergétique, éprouvée 4 propos du probléme
de la représentation chez Freud. Selon Ricoeur, PPécart entre les deux ordres de
discours est surmonté lorsquon atteint le point od l'on comprend .dafi die
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~Energetik® durch eine ,Hermeneutik hindurchgeht und dafl ,die Hermeneutik
ihrerseits eine Energetik entdeckt (87). Et ,ce point, c’est celui od la position
du désir s’annonce dans et par un procés de symbolisation® (P. Ricoeur, De linter-
prétation. Essai sur Freud [Paris 1965] p. 75). Et puisque ce procés de symbo-
lisation advient dans le langage, c’est dans le langage que se noue l’articulation
du sens et du désir. Mais comment? Deux questions préparent la réponse 4 cette
demande. Pourquoi ’homme a-t-il en général besoin d’une interprétation et d’une
interprétation psychanalytique en particulier? L’auteur traite ces deux questions
dans la partie médiane qu'il consacre aux thémes de I’herméneutique de Paul
Ricoeur (96-126). Dans Cia réforme de la conscience que Ricoeur se propose,
Pinterprétation intervient comme un détour méthodologique que le dessein de
constituer une ontologie de Dexistence humaine impose. La distance entre la
conscience immédiate de soi, qui est souvent une fausse conscience, et la
connaissance de soi requiert Pinterprétation des signes de la vie dans lesquels le
sujet ,se symbolise®, c’est-a-dire investit son effort pour exister et son désir d’&tre.
Puisque I'étre de 'homme ne se donne pas dans ,les données immédiates de la
conscience” mais dans les signes médiats de la vie, il ne peut &tre atteint que
dans et par linterprétation de ces signes. Il n’y a d’existence qu’interprétée.

La fonction de la psychanalyse, dans ce procés de la connaissance de soi, est
de démasquer la fausse conscience et de révéler 'archéologie du sujet. Soulignons
en passant que le terme ,archéologie‘ n’est pas une création de Ricoeur (contre
Schelling, p. 102), mais une adoption et un emprunt de Merleau-Ponty (Ricceur,
405406, n. 99). Dans Dexistence interprétée, la psychanalyse partage le champ
herméneutique avec d’autres disciplines exégétiques dont la communauté est
d’occuper la région sémantique des signes & double-sens, c’est-A-dire des symboles.
Et le symbole arrive toujours dans I’élément du langage et de Pinterprétation.
Ce qui est spécifique & la psychanalyse, c’est de rattacher le symbole-parlé &
Pinterprétation du désir. Ceci dit, il faut avouer la difficulté de s'orienter dans le
défilé des opinions dont la revue constitue, non une mise en perspective exigée
par une thése qui s’élabore progressivement, mais une juxtaposition de points
de vue qui ressort plus de I’étalage de I’érudition que du souci de la recherche
et de Pinterrogation. Tout au long de la lecture, on est visité par une question:
-0 veut-il en venir?“. Certes, I'auteur nous avertit, dés Pouverture, du caractére
non systématique de son livre: ,Der Titel ,Sprache, Bedeutung und Wunsch®
will jedoch nicht als systematisches Leitmotiv, dem die Arbeit unterstellt wird,
verstanden sein® (8). Le sous-titre annonce également la pluralité des contributions
(»Beitrdge zur psychologischen Hermeneutik). Il est toutefois permis de se
demander si cette visite au musée des idées vaut la peine si elle ne donne pas ce
quelle promet, & savoir I'approfondissement du rapport entre Iherméneutique
et la psychanalyse. On peut difficilement s’empécher d’exprimer le ,désir® que le
slangage® ait un ,sens® grice 3 une orientation signifiante et intégrante.

Th. Nkeramihigo,S. J.

4. Psychologie und Pidagogik

Schneewind, Klaus A. (Hrsg), Wissenschaftstheoretische Grundlagen
der Psychologie (Uni-Tb. 659). 8° (161 S.) Miinchen 1977, Reinhardt. — In dem
einleitenden Beitrag legt Schneewind seine Gedanken iiber das Verhiltnis von
Psychologie und Wissenschaftstheorie dar (11-25). Er geht dabei auf die Kriterien
der Wissenschaftlichkeit (13 ff.) und auf Gegenstand und Aufgabe sowohl der
Psychologie (16 ff.) wie der Wissenschaftstheorie (18 £f.) ein. Psychologie hat (so
nach einem annihernd allgemeinen Konsens) ,das Verhalten (Handeln) und
Erleben von Individuen zum Gegenstand® (16), wobei wohl noch die intraindivi-
duellen, aber auch die soziologischen und okologischen Bedingungen zu erginzen
wiren. In die Richtung solcher Erginzungen geht auch der Beitrag von C. F.
Graumann und A. Métraux: Die Phinomenologische Orientierung in der Psycho-
logie (27-53). Die phiinomenologisch orientierte Psychologie sieht ,die in mensch-
lichen Subjekten verankerte Beziehung zu anderen und zu anderem als eine
Beziehung sui generis, die einer eigenen Strukturanalyse bediirftig ist® (42). —
In seinem Referat iiber Psychologie und Wissenschaftstheorie (71-92) stelle
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H. Westermeyer einige Regeln fir den Umgang mit wissenschaftstheoretischen
Konstruktionen auf (87 £.). Er weist u. a. darauf hin, dafl auch die Wissenschafts-
theorie in stindigem Wandel begriffen ist und dafi man darum ihre gegenwirtigen
Erkenntnisse und Méglichkeiten nicht iiberschitzen sollte. O. Schwemmer, H. Wer ik
u. 2. aus der ,Erlanger Schule® diskutieren ,Beitrige der konstruktiven Philosophie
zur Klirung der begrifflichen und methodischen Grundlagen der Psychologie®
(93-115). — Am Kritischen Rationalismus vermifit Th. Herrmann ,eine angemes-
sene Psychologie® (68; vgl. seinen Beitrag: Psychologie und das kritisch-pluralisti-
sche Wissenschaftsprogramm, 155-169). — Uber Probleme einer Phylogenie des
Psychischen berichtet P. Weiler im letzten Beitrag dieses Buches, mit starker An-
lehnung an K. Marx und vielen Zitaten von A. N. Leontjew (17-54). Die Aus-
fithrungen bestitigen, daf hier eine Reihe von ungelSsten wissenschaftstheoreti-
schen und metapsychologischen Problemen vorliegt. L= Gileny Sel:

Jaffé, Aniela, Der Mythus vom Sinn im Werk von C. G. Jung. 8°
(189 S.) Olten/Schweiz-Freiburg/Brsg. 1978, Walter. — Schon der Titel dieses
Buches zeigt, daf man nicht mit rein rationalen Forderungen, Erwartungen und
Mafstiben an seine Lektiire herantreten kann, wenn man nicht enttduscht werden
soll: es erscheint hier in 2. Auflage und will keine im strengen Sinn wissen-
schafeliche Darstellung und Untersuchung sein. Es zeichnet sich aber doch (auch
in seinen zahlreichen Anmerkungen) durch eine grofle Vertrautheit mit den
Gedanken und den Werken C.G. Jungs aus. Welche Bedeutung der Sinnfrage
innerhalb der Analytischen Psychologie zukommt, wird in einem Wort des er-
fahrenen Therapeuten und deutenden Psychologen Jung sehr klar. Die Psycho-
neurose ist ,im letzten Verstande ein Leiden der Seele, die ihren Sinn nicht
gefunden hat® (167). Die Griinde, die im konkreten Einzelfall zu einem emotiona-
len, gedanklichen und effektiven Verfehlen des Lebenssinnes gefithrt haben,
mag der Therapeut oder auch der Religionspsychologe aufdecken. Man mag dabei
auch an ein anderes Wort Jungs denken, dafl bei allen Neurosen der Lebensmitte
das religiose Problem eine Rolle spielt (wie immer sich dieses Problem beim
Einzelnen stellen mag). Wenn J. meint, dafl ,jede Aussage iiber den Sinn — als
Vermutung, Glaube oder Bekenntnis — ein Mythos sei, an dessen Zustandekommen
Bewuftsein und Unbewufites beteiligt sind (169), so wiirde man bei einer systemati-
schen Darstellung (wie sie hier nicht geplant war) noch gern weitere Erklirungen
bzw. Begriindungen sehen. In die Richtung, in der nach den Vorstellungen von
Jung solche Begriindungen zu suchen wiren, gehen die Kapitel iiber das Unbe-
wufite und der Archetypus (17-30), Die verborgene Wirklichkeit (35-58), Die
innere Erfahrung (59-84), Die Individuation (85-106), Sinn als Mythos vom
Bewufltsein (158-176). Die Tragfihigkeit solcher Begriindungen wire dann aller-
dings noch kritisch zu priifen [vgl. dazu ds. Zschr. 42 (1967) 481-506: Das Unbe-
wufite und die Religion nach C.G. Jung]. Jung neigte zu der ,Hypothese®, dafl
die Schopfung einen ,latenten® Sinn hat, der aber ohne das reflektierende Be-
wufltsein des Menschen unerkennbar sei (164). Dabei driingt sich die Frage auf,
ob sich der Mensch diesen Sinn aus den vorgegebenen physischen und geistigen
Realititen erst erwirken mufl (vgl. den Abschnite: Das schopferische Bewuftsein
158-169) oder ihn nur zu erheben und in das Licht des Bewufltseines zu stellen
braucht. Wenn man auch nur einen durch den Menschen geschaffenen Sinn an-
erkennen kann und so im Grunde agnostisch vor der Unméglichkeit steht,
~objektiven Sinn festzustellen® (167), wenn man sich also fiir die Sinnhaftighkeit
oder auch fiir die Sinnlosigkeit von Sein und Leben zu entscheiden hat, so
méchte Jung doch ,in Hoffnung® die Sinnhaftigkeit annehmen. Seine Begriindung
sei hier angefithrt; einem kritischen Leser wird sie wohl kaum geniigen: denn
~Sinnlosigkeit verhindert die Fiille des Lebens und bedeutet darum Krankheit®
(167). Ist es so sicher, dafl Krankheit die ebenso wie das Sterben jeden Menschen
bedroht, unbedingt vermieden werden muf (eine Unméglichkeit), und daf in
ihr kein Sinn liegen kann? Wenn man es auch gelten liflt, dafl im Weltbild (nicht
nur bei Jung) Sinnhaftes und Sinnloses nebeneinander bestehen, so bleibt es doch
fraglich, ob es, wie die Verfasserin meint, ,eine allgemein giiltige Formel fiir
Sinn nicht gibt (168). Die Antwort wird anders lauten in einer Welt-
anschauung, nach der Gott Summum bonum und zugleich der Schépfer ist und in
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einer Weltanschauung, nach der es auch in Gott Schatten und Boses gibt, eine
Auffassung, die Jung stets vertreten hat (vgl. dazu die Abschnitte: Gut und Bése,
»Antwort auf Hiob®, 107-127). EnxGakein Sof:

Merz, Ferdinand, Geschlechterunterschiede und ihre Entwicklung. Er-
gebnisse und Theorien der Psychologie. Gr. 8° (196 S.) Gottingen 1979, Hogrefe.
Das vorliegende Textbuch ist vor allem fiir Studierende der Psychologie im
ersten Studienabschnitt bestimmt. Dabei kam es dem Verf. besonders auf die
Entwicklung dieser Unterschiede an. In einem grofieren Abschnitt handelt M. von
den Grundlagen der genannten Entwicklung (39-76). Er geht sodann auf die
Geschlechterrolle und deren Ubernahme durch das Individuum ein (77-117). Hier
werden die ethnologischen Befunde mitgeteilt, soweit sie fiir den angesprochenen
Leserkreis von Interesse sein kénnen (79-92). Sodann wird ein Aspekt dargestellt,
der fiir die Entwicklung des Einzelnen und auch sozialpsychologisch von Be-
deutung ist: die Ubernahme der Geschlechterrolle (92-117), die u. U. besonders
bei Frauen und Madchen ihre Schwierigkeiten haben kann. Dabei ist festzuhalten,
dafl der Geschlechterstereotyp, wie er im allgemeinen Bewuftsein vorliegt, den
empirischen Befunden nur mangelhaft entspricht (94). Ein einheitliches Ver-
haltensmuster fiir ,minnlich® und ,weiblich® kann in unserer hochdifferenzierten
Gesellschaft nicht erwartet werden. Der Gegensatz ist aber auch kein absoluter,
man konnte ihn vielleicht eher als polar bezeichnen. Die Gegensitze kann man
mit dem Verf. wohl auch als ,unabhiingige Dimensionen® auffassen (93), wobei
diese Unabhingigkeit, falls man dabei an polare Verhdltnisse denkt, noch niher
beschrieben werden konnte: eine Aufgabe, die sicher aufierhalb der Zielsetzung
dieses Buches lag. So bedeutet, worauf M. hinweist, ,unminnlich® noch nicht
einfachhin ,weiblich® und umgekehrt. — Der lingste Abschnitt des Buches ist der
Beschreibung von Geschlechterunterschieden gewidmet (118-167). Hier bespricht M.
u.a. Geschlechterunterschiede bei Sduglingen (125 ff.); bei Intelligenzleistungen
(132-146), ein Abschnitt, der besonders hervorzuheben ist; bei Schulleistungen
(147 £f.); bei Aggressivitit (155 ff.) und bei Angstlichkeit (163 £f.). Unter dem
letzreren Gesichtspunke bestitigen die vorliegenden empirischen Untersuchungen
die allgemeine vorwissenschaftliche Meinung, dafl Frauen und Midchen ,fast aus-
nahmslos als dngstlicher” anzusehen sind (163). Bei den Geschlechterunterschieden
werden die fundamentalen Ergebnisse der Forschung iiber das chromosomale
(141 ff.), das gonadale (50 ff.) und das zerebrale (58-68) Geschlecht nach experi-
mentellen und klinischen Befunden behandelt. Fiir das Erleben des
eigenen Geschlechtes und auch fiir das z.T. aus diesem Erleben resultierende und
von ihm bestimmte Verhalten ist von Gewicht das Geschlecht, das dem Einzelnen
von der Familie und der Gesellschaft zugeschriebene sowie das subjektiv iiber-
nommene oder auch abgelehnte Geschlecht (68-76). Im letzten Abschnitt (Diskus-
sion, 168-181) beschdftigt sich der Verf. mit der Frage nach der ,Grofe® des
Geschlechterunterschiedes und seinen Ursachen. Dabei kommt besonders die
Kontroverse Natur-Kultur zur Sprache. — Dem Buch sind Sach- und Personen-
register sowie ein Literaturverzeichnis beigegeben, das zu weiterem Studium und
zur Vertiefung der behandelten Fragen beitragen soll. L G i liems: Seali

Langenmayr, Arnold, Familienkonstellation, Personlichkeitsentwick-
lung, Neurosenentstehung. Gr. 8° (188 S.) Gottingen 1978, Hogrefe. — Die Fa-
milienkonstellation und ihr Einfluf} auf Personlichkeitsentwicklung und Neurosen-
entstehung hat ihre Bedeutung (36-39). Thr Studium bieter auch diagnostische und
theraﬁeutisd]e Moglichkeiten (152 ff.), die zwar nicht als Ersatz, sicher aber als
werhebliche Erginzung von Testdaten® zu bewerten sind (152). In den Problem-
komplex der Familienkonstellation gehért die Position des Einzelkindes, die
Stellung in der Geschwisterreihe, der endgiiltige und der temporire Personen-
verlust eines Familienmitgliedes z.B. durch Tod oder Ehescheidung der Eltern
(114-132). Hierbei sind auch die Familienverhiltnisse der Eltern und die
Familienatmosphire (33 ff.) zu beriidssichtigen. Die Familienkonstellationen und die
mit ihr zusammenhingenden Erlebnisse haben ihren Einflufl auf die unbewufiten
Motivationen des Einzelnen. Das zeigt sich z. B. bei der Berufs- und der Partner-
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wahl, bei der Bildung des Ich-Ideals, bis in Krankheiten und Operationen des
Kindes hinein (dazu 132 ff.). Vielleicht wire es hier von Nutzen gewesen, wenn L.
auch die Arbeiten von Szondi iiber Schicksalsanalyse herangezogen hitte. Fiir
die Erhebung seines Materials hat der Verf. die Fragebogenmethode beniitzt.
Die Fragebogen wurden den Eltern von Jugendlichen und Kindern zugestellr,
die vermutlich aus der Erziehungsberatung bekannt waren. Die Darstellung der
Untersuchung, ihrer Ergebnisse (mit Tabellen) und ihrer Interpretation wird in
zwel Kapiteln geboten (88-141). Uber die allgemeinen Gesetzmifligkeiten, wie sie
die bisherigen Forschungen zur Familienkonstellation ergeben haben, wird S. 73-80
berichtet. — Der erste Teil des Buches, den man als eine Art medizinisch orientierten
Forschungsberichtes auffassen kann (ohne dafl hier nidhere Quellen und Belege
angegeben werden; vgl. aber das ausfiihrliche Literaturverzeichnis 166-182),
beschifrigt sich mit den Ursachen fiir bestimmte Personlichkeitsentwicklungen und
Neurosen (11-35). Dieser Bericht wendet sich speziell an die Zielgruppen, fiir die
das Buch geschrieben wurde. Es will (lt. Untertitel) ,Hilfen bieten zur Be-
urteilung der Auswirkungen familiirer Umweltdaten fiir Pidagogen, Sozialpida-
gogen, Berater und Mediziner®. Die Testdiagnostik wird fiir die Bewiltigung der
hier vorliegenden praktischen Aufgaben nicht sehr hoch eingeschidtzt: Ihre Er-
gebnisse sind vielfach ,fiir die Belange der Praxis irrelevant® (151). Hier liegt
nach Meinung des Verf. ,sicherlich ein enormer Gegensatz zu wissenschaftlicher
Orientierung® vor (ebd.). — Dem Buch sind Autoren- und Sachregister beigegeben.
Das Literaturverzeichnis umfafit 392 Titel. k. Gilen, Sk

Graumann, Carl F. (Hrsg.), Okologische Perspektiven in der Psychologie.
8° (300 S.) Bern 1978, Huber. — Die sog. ,Okologische Psychologie® ist nicht
einfachhin identisch mit einer ,Umweltpsychologie®, wenn sie auch mit ihr nahe
verwandt und vielleicht sogar aus ihr hervorgegangen ist. Aber das Spezifische
dieses neuen Forschungszweiges ist nicht leicht anzugeben. Das hat sich auch auf
dem Symposion iiber ,Ukologische Fragestellungen in der Psychologie® bestitigt,
dessen Referate, Korreferate und Diskussionsbeitrige (gekiirzt) in diesem Buch
vorliegen. Die wissenschaftstheoretischen und z.T. auch die methodischen Aus-
gangspunkte gehen weit auseinander. Einigkeit besteht wohl darin, dafl in der
okologischen Psychologie Mensch-Umwelt-Interaktionen als Forschungsgegenstand
anzusehen sind. Dazu vergleiche man die Referate von K. Pawlik iiber ,Umwelt
und Personlichkeit® (112-134) und E. D. Lantermann iiber ,Situation/Person®
(143-160). Wieweit die spezifischen und individuellen Bedingungen (wenn sie
einmal ausgemacht sind) in diesen Forschungszusammenhang gehoren oder anderen
Disziplinen der Psychologie (z.B. der differentiellen Psychologie) zuzuweisen sind,
mag hier offenbleiben. Schwieriger scheint es dagegen zu sein, den Einflufl zu
ermessen, den ,die rezente Thematisierung der Mensch-Umwelt-Interaktion auf die
Theorie- und Methodendiskussion innerhalb der Psychologie hat® (C. F. Grau-
mann, 7). Uber ,Okologische Fragestellungen in der Sozialpsychologie“, zu deren
Forschungsaufgaben die Interaktionen zwischen Mensch und mitmenschlicher Umwelt
gehdren (von fundamentaler Bedeutung fiir den gesamten Bereich Mensch-Umwelt),
referierte Lenelies Kruse (171-190). Sie weist darauf hin, dafl es fiir die sozial-
psychologische Forschung neben der Umwelt auch einen Bereich der ,Umwelt-
losigkeit® gibt, der auch der Ukologie zuzurechnen ist, der aber von einem Teil
der Ukologen nicht beriicksichtigt wird. Es handelt sich dabei um die riumlich-
materiellen Bedingungen, die nicht nur das Individuum und seine Reaktionen
auf soziale Reize oder interpersonale Beziehungen und Interaktionen betreffen
(178). — Probleme ciner kologischen Orientierung in der Entwicklungspsychologie
behandelt CL. Trudwind (33-48). Okologische Perspektiven in der Kulturpsychologie
werden in dem Referat von E. E. Boesch angesprochen: Kultur und Bios (11-32).
In seinem Korreferat zu den beiden zuletzt genannten Beitrigen (Die Grenzen
des tkologischen Ansatzes in der Psychologie, 49-78) iibt L. H. Eckensberger Kritik
an den hier vorgetragenen Auffassungen. Bei Boesch scheint ihm die Gleich-
setzung von Kultur und Biotop, sowie von 8kologischer Psychologie mit Kultur-
psychologie fragwiirdig (50). — In seinem Beitrag {iber Behavior and envirement:
Okologische FragestelFungen in der Allgemeinen Psychologie (83-97) behandele
G. Kaminski u.a. die Relevanz allgemein-psychologischer Perspektiven in der
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Okopsychologie (93 ff.). Eine interdisziplinire Zusammenarbeit, ein ,Export all-
gemein-psychologischer Konzeptionen in die Ukopsychologie® diirfte auch frucht-
bare Riickwirkungen auf die Allgemeine Psychologie selbst haben“ (95). — Gegen
die Konsequenzen, die sich nach /. Franke aus einem markt- und werbepsychologi-
schen Konzept fiir die Bearbeitung der Okologischen Psychologie ergeben (s. sein
Referat 201-217), wendet sich H. Schmale in seinem Korreferat. Sie scheinen ihm
Jim krassen Gegensatz zum Konzept einer Okopsychologie (zu stehen), die den
riicdkwirkenden Einflufl einer von Menschen geschaffenen Umwelt zum Unter-
suchungsgegenstand hat® (220). Es erscheint ihm auch unverstindlich, ,wie man
eine Gkologische Psychologie unter Ausschlufd pidagogischer Aspekte betreiben will®
(ebd.). Schmale selger liefert einen Beitrag zum Thema: Ukologische Psychologie
und Ergonomie (229-239). — Eine ,neue, aber notwendige Richtung® hat der
Diskussion dieses Symposions K. H. Stapf gegeben mit seinem Referat iiber Ukolo-
gie und Systemwissenschaft (251-273). Das Korreferat dazu hielt C. F. Graumann:
Zur dimensionalen Konzeption okopsychologischer Systeme (274-281). Er stellt
die dringende Frage nach der Moglichkeit eines Oko-systembegriffes, der fiir die
Okopsychologie niitzlich ist: eine Frage, die man doch wohl als existentiell fiir die
UOkopsychologie bezeichnen mufi. L. Gilen, S.]J.

Zdarzil, Herbert, Pidagogische Anthropologie. 8° (304 S.) Graz—Wien—
Koln, 2. iiberarbeitete u. erweiterte Auflage 1978, Styria. — Anthropologie in
padagogischer Absicht soll ,das Insgesamt jener Wesenserkenntnisse sein, welche
geeignet erscheinen, fiir die Motivation erzicherischen Handelns Bedeutung zu
erlangen® (24 f.). Angesichts der unterschiedlichen philosophischen Angebote
konkretisiert sich die Aufgabenstellung dahin, einmal in Aufnahme humanwissen-
schaftlicher Forschungsergebnisse Theorien zweiter Stufe zu erstellen, sodann in
philosophisch-anthropologischer Kategorialanalyse der Differenzierung des padago-
gischen Bewuftseins zu dienen. Kap. I bestimmt so den Menschen in Abhebung
vom Tier als Wesen der Reflexivitit, Selbstbestimmung und Selbstgestaltung,
Erziehung als Entbindung selbstbildender Akte. Anders akzentuiert, stelle Kap. II
Erziehung als Sozialisation vor, um beide Sichten einander korrigieren zu lassen.
Unter den moglichen Unterscheidungen zwischen Erziehung und Bildung wihlt
der Verf. jene, wonach Erzichung auf Verhalten bzw. Dispositionen abzielt,
Bildung, Einsichten und Wissen vermittelt. Das fiihrt zu einem Kapitel iiber
Lerntheorien, die in Ertrag wie Grenzen deutlich werden, einem Kapitel iiber
Spiel und Arbeit, das von der Thematik Arbeit und Lernen her in (Kap. VI) eine
Er6rterung der Lernfihigkeit des Menschen miindet: aufgrund eines dynamischen
Begabungsbegriffs wird die alte Spannung von Anlage und Lernen behandelt
und ein eigener Abschnitt iiber Reifen und Altern angeschlossen. — Was ist nun
das Ziel der Erziehung? Z. wendet sich gegen das ,natiirliche System® in Philo-
sophie und Pidagogik, ,weil es sich als Auslegung geschichtlich-konkreter Gestalten
des sittlichen, religitsen bzw. politischen Bewufitseins und deren immanenter Ver-
niinftigkeit erweist, nicht aber als Nachweis der Verniinfrigkeit allgemein giiltiger
Normen menschlicher Praxis® (227). Er diskutiert Erziehung zur Miindigkeit, zur
Lebenswelt, als Hilfe zur Identitdtsbildung: die umfassende Bestimmung. Damit
ist in der Tat ein brauchbarer Rahmen entworfen. Es geht nicht um die kategoriale
Grundlegung der gesamten Erziehungswissenschaft, inhaltliche wie wissenschafts-
theoretische Erorterungen sind nicht vorentschieden; aber es wird doch eine
Wesensdeutung des Menschen vorgelegt, gestiitzt auf eine breite Kenntnis der
Literatur, die auch fiir weitere Fragen orientiert. Dem Literaturverzeichnis folgen
ein knappes Sach- und ein Personenregister. J. Splett

5. Soziales

Schack, Herbert, Die Grundlagen der Wirtschafts- und Sozialphilosophie.
Gr. 8° (240 S.) Berlin 1978, Duncker & Humblot. — Die erste, 1963 erschienene
Auflage (hier besprochen Schol 39 [1964], 479) trug den Titel ,Wirtschaftsleben
und Wirtschaftsgestaltung® mit dem jetzigen Titel als Untertitel. In seinem da-
maligen Vorwort meinte der Verf., ,ein System der Wirtschafts- und Sozial-
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philosophie (sei) noch niemals entworfen worden“. Inzwischen scheint er sich
iiberzeugt zu haben, daff das zuviel behauptet war; in der Neubearbeitung kehrt
diese Behauptung nicht wieder. Nach wie vor aber unternimmt er selbst es nicht,
ein ,System® vorzulegen, sondern will viel bescheidener nur ,Grundlagen* dazu
bieten, nimlich verniinfrige und einleuchtende Gedanken eines abgeklirten und
wohlgesinnten Mannes, auf die sich ein ,System® aufbauen lifit. Auch darin bleibt
er sich treu, dafl er vom Gewissen als erster Grundlage ausgeht. — Gegenstand
jeder (Fach-)Philosophie ist nach ihm die Sinnfrage; sie ist auch fiir die Wirt-
schaft zu stellen, um sie vor der ihr drohenden Gefahr zu schiitzen, daf sie
trotz reibungslosen Funktionierens aller Teile ,im Ganzen ihren — auf Menschlich-
keit gerichteten — Sinn verfehlt® (15). — Im einzelnen kann man iiber manches in
diesern Buche streiten; im ganzen ist es ein sympathisches, zu besinnlichem Nach-
denken einladendes Buch. O. v. Nell-Breuning,; S. J.

Kirche und Gesellschaft heute. Franz Groner zum 65. Geburts-
tag; hrsg. von F. Béckle u. F. J. Stegmann. Gr.8° (298 S.) Paderborn 1979,
Schéningh. — Die Festschrift gliedert sich in zwei Teile. Teil I (13-111) unter der
Uberschrift ,Dokumentation® umfaflt 5 Beitrige, die Groners eigenem Fach-
bereich, der kirchlichen Statistik, angehSren oder doch eng damit zusammen-
hingen. Davon seien erwihnt K. H. Vogt, ,Zur Frage der Mefibarkeit religioser
Phinomene® (69-87) wegen der grundsitzlichen Bedeutung des Themas, und
L. Schneider, ,Neue Methoden sozialwissenschaftlicher Forschung® (89-111), der
den m. W. ersten Vorstofl unternimmt, den Computer fiir religions- oder kirchen-
soziologische Forschung nutzbar zu machen. Leider sind die Ausfiihrungen reichlich
knapp in der Fachsprache der Spezialisten gehalten; gerade der Unkundige er-
fiihre gern mehr. Mit offenbarer Genugtuung berichtet der Forscher, sein Computer
habe genau das Ergebnis gelieferr, das der gesunde Menschenverstand aufgrund
des Subsidiarititsprinzips erwartet. — Teil II ,Akruelle Aufgaben der Kirche in
der gesellschaftlichen Situation von heute® (115-298) enthilt 12 Beitrige; davon
seien die beiden Beitrige zur Grundwertedebatte von L. Roos und F. Béckle er-
wihnt, denen in gewissem Sinn auch J. Giers, ,Kirche und Menschenrechte®, zu-
gezihlt werden kann. — Zu der heute besonders brennend gewordenen Frage des
wirtschaftlichen Wachstums, zu der die kath. Soziallehre sich bisher erst wenig
geduflert hat, nimmt J. H. Miller abgewogen Stellung in ,Das wirtschaftliche
Wachstum und die Kirche® (225-235). — H. [. Wallra)gf, »Mitbestimmung; viel-
fache Variation des Motivs® (237-245), schildert, wie ,participatio’, das ,Mit®
heute in allen Bereichen von Welt und Kirche in Mode ist und zum ,Stil® gehdrt;
er wirft die Frage auf, ob es sich bei der wirtschaftlichen Mitbestimmung der
Arbeitnehmer auch nur um eine Mode- oder Stilfrage handele oder um mehr. —
Die Beitrige der beiden sterreichischen Autoren V. Zsiftkovits und R. Weiler
befassen sich mit dem Anteil der Kirche an der Friedensforschung und ihrem
Beitrag zum Abriistungsproblem. — Den Ausklang bilder W. Hamelbeck, ,Kirche
und Sozialprinzipien®, der sehr freimiitig erdreert, wie sehr und mit wie grofiem
Schaden fiir sidli selbst die Kirche ihren Sozialprinzipien, insbesondere dem
Subsidiarititsprinzip, zuwiderhandelt, und iibt harte, aber nicht unbegriindete
Kritik an der in der Kirche von der Basis, d.i. unseren Pfarrgemeinden, iiber
die Bistiimer aufwirts bis zum HI. Stuhl sich immer weiter ausbreitenden Biiro-
kratie. — Dieser zweite und umfangreichere Teil der Festschrifc erfiillt voll und
ganz, was der Buchtitel verspricht. O.v. Nell-Breuning, S. J

Essener Gespriche zum Thema Staat und Kirche; hrsg. von
J. Krautscheidt u. H. Marré, Bd. 13. 8° (155 S.) Miinster/W. 1978, Aschendorff. ~
Dieses 13., vom 6./7.3.1978 stattgefundene ,Essener Gesprich® zwischen Kirchen-
minnern und Juristen (alle fritheren wurden hier gewiirdigt, zuletzc 53 (1978),
474/5) griff ein bisher in diesem Kreis noch nicht angesprochenes Thema auf,
bei dem Anliegen nicht nur der kirchlichen Verkiindigung, sondern auch des sog.
kirchlichen ,Weltdienstes® und Fragen nicht nur staatskirchenrechtlicher, sondern
auch allgemein verfassungsrechtlicher Art in eigenartiger Weise miteinander, ja
ineinander verkniipft sind, nimlich des Rundfunks, hier verstanden im weitesten
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Sinn nicht nur des bisherigen Horfunks und Fernsehens, sondern alles dessen,
was zur Zeit an elektronischer Kommunikationstechnik bereits verfiigbar ist
und in absehbarer Zeit im allgemeinen Gebrauch stehen wird. Das geistige Ringen
ging nicht um die durch diese neuen Kommunikationsmittel aufgeworfenen
Probleme oder der Pastoral erschlossenen neuen Méglichkeiten, sondern darum,
welche Politik sich fiir die Kirche empfehle, um zu sichern, von diesen Moglich-
keiten nicht ausgeschlossen oder ins Abseits gedringt zu werden, vielmehr rechtlich
und rtatsichlich Gebrauch davon machen zu konnen. — Ohne ein Mindestmafl
technischen Verstindnisses lifit sich dariiber nicht reden; so wurde denn ganz
knapp das Allernotwendigste davon geboten. Sehr viel breiteren Raum nehmen
verfassungsrechtliche Erorterungen ein. Fiir den Theologen sind diese beiden Be-
reiche als solche unergiebig; sein Interesse entziindet sich an den staatskirchen-
rechtlichen Fragen, vor allem deswegen, weil dabei die Grundfrage ins Spiel kommt,
wie die Kirche selbst sich in ihrem Verhiltnis zum weltanschaulich pluralisti-
schen Staat versteht und was sie gerechterweise von ihm beanspruchen kann bzw. —
von seiner Seite her gesehen — inwieweit er in der Lage ist, ibr gerecht zu werden,
d.i. sie als das zu nehmen und zu behandeln, was sie objektiv und nach ithrem
Selbstverstindnis ist. Das Verhiltnis von Kirche und Staat, wenn letzterer als
katholischer Glaubensstaat unterstellt wird, ist — abschlieend durch die Staatsen-
zykliken Leos XIII. — theologisch geklirt. Nachdem die Kirche jiingst den welt-
anschaulich pluralistischen Staat ,akzeptiert® hat, mufl das Gleiche noch beziiglich
ihres Verhiltnisses zu diesem Staat geleistet werden. Kann die Kirche sich damit
abfinden, von ihm als eine ,relevante gesellschaftliche Gruppe® unter anderen
angesehen und behandelt zu werden? Vermag dieser Staat zu erkennen und anzu-
erkennen, daf sie eine Erscheinung ganz eigener Arc ist, die als solche auch ibm
in einer spezifischen, sozusagen ,partnerschaftlichen® Art gegeniibersteht und
gegeniiberzutreten befugt ist. In diesem Sinn spricht Bdckenforde sich aus (35/36),
und Lerche kann sogar in seinem Referat (95) und nochmals in seinen Leitsitzen
(117) das Bundesverfassungsgericht anfithren, das der Kirche eine solche Stellung
zuerkennt, weil sie ,ihnlich wie der Staat den Menschen als Ganzes und in allen
Fillen seiner Betitigung und seines Verhaltens anspricht und ... Forderungen an
ihn stellt” (BVerfG 42, 312, hier 333). Nichtsdestoweniger wurde das letzte Wort
iiber diese Frage in diesem Gesprich noch nicht gesprochen und kann zur Zeit wohl
auch noch nicht gesprochen werden; hier muff noch theologische Kiarrnerarbeit
geleistet werden. O. v. Nell-Breuning, S. J.

Harth, Werner, Christlicher Dienst an der Welt. Dokumente kirchlicher
Soziallehre der Gegenwart. 8° (192 S.) Paderborn 1977, Schéningh. — Das Buch
ist in vieler Hinsicht originell, so schon, wenn es ,statt eines Vorworts® mit 21
gut ausgewihlten ,Anstoflen zum Nachdenken® (7-9) erdffnet. Der erste Haupt-
teil gliedert sich in 2 Abschnitte, deren erster und weitaus gewichrigster in 11 Ka-
piteln Grundsatzfragen der kathol. Soziallehre oder vielleicht richtiger wm die
kathol. Soziallehre behandelt. Gegeniiber den selbstsicheren Angriffen der Skeptiker
und Kritiker ermangelt die Darlegung und Verteidigung der kSL oft der grund-
sitzlichen Klarheit und Sicherheit dariiber, was sie iiberhaupt zu verteidigen hat.
Und neben den zahlreichen, als Einfithrung durchaus geeigneten Leitfiden und
Abrissen fehlt es an Darstellungen der kSL, die wissenschaftlichen Anspriichen ge-
niigen und sich mit den benachbarten Profanwissenschaften und den von ihnen
aufgeworfenen Fragen auseinandersetzen. Mit dem, was H. hier auf dem engen
Raum von noch nicht 50 Seiten (15-61) vorlegt, fiillt er eine klaffende Liicke aus.
Mit seiner Interpretation der kSL identifiziere ich mich voll und ganz. — Der 2. Ab-
schnitt (62-71) gibt einen tabellarischen Uberblick iiber die pdpstlichen und kon-
ziliaren lehramtlichen Dokumente 1891 bis 1967. ~ Der 2. Hauptteil bringt eine
mit knappen erliuternden Einschiiben durchsetzte Wiedergabe der Pastoral-
konstitution ,Gaudium et spes® und eine eigene, d. i. von H. erstellte Verdeutschung
oder Paraphrase von ,Octogesima adveniens® 1971. Ob eine solche paraphrasierende
Ubertragung sich empfiehlt, kann man bezweifeln. Fiir den Leser ist nicht erkennbar,
was sich unzweideutig dem Text des Dokuments entnehmen lifit und wo er nur die
Sinndeutung dieses Ubersetzers vor sich hat. Leider hat H. die wichtige Vor-
bemerkung in Band 35 der ,Nachkonziliaren Dokumente® zu der im Auftrag der
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deutschen Bischéfe verdffentlichten Textausgabe iibersehen, die ihn beziiglich
Ziff. 7, 38 und 40 zur Vorsicht gemahnt hitte. Von diesen Einzelheiten abge-
sehen kann ich fiir meine Person seiner Sinndeutung zustimmen, aber das ist kein
Ersatz fiir den Leser, der sich selbst sollte vergewissern konnen. Auch die Lehr-
buchkommission der Deutschen Bischofskonferenz, die diese Ubertragung von Oct.
adv. fiir den Schulgebrauch zugelassen hat, wollte ihr damit gewifl keine lehramt-
liche Autoritit beilegen. — Der hohe Wert dieses Buches liegt in den 11 Kapiteln
des ersten Hauptteils, aber auch seinen Ubertragungen von ,Gaudium et spes®
und von ,Octogesima adveniens® lassen sich mancherlei Anregungen entnehmen.
O.v.Nell-Breuning,S. J.

Focke, Franz, Sozialismus aus christlicher Verantwortung; die Idee eines
christlichen Sozialismus in der katholischsozialen Bewegung und in der CDU. 8°
(399 S.) Wuppertal 1978, Hammer Verlag. — Im Untertitel des Buches deutet Focke
an und im Vorwort spricht er ganz deutlich aus, worin sein Gegenstand sich von
dem unterscheidet, was im allgemeinen unter christlichem Sozialismus® oder
.Sozialismus aus christlicher Verantwortung® verstanden zu werden pflegt. Er be-
fafit sich nicht mit gedanklichen Versuchen, die christliche Lehre in einem als
wsozialistisch® zu bezeichnenden Sinn auszulegen oder ein ,Sozialismus® genanntes
Gedankengebiude zu errichten, das mit dem christlichen Glauben vereinbar ist
oder gar sich von ihm herleitet; ihm geht es um tatsichliche Vorginge des
politischen Lebens im deutschen Raum zwischen 1874 und 1947 unter mafigeblicher
Beteiligung des katholischen Volksteils, bei denen es darum ging, ,Christentum
und Sozialismus politisch einander niher zu bringen® (11). Dariiber weiff man in der
Tat nur sehr wenig; darum ist diese Studie lebhaft zu begriifien. — Zufolge der von
ihm getroffenen Themawahl eriibrigt es sich fir Focke, zuerst Christentum und
Sozialismus begrifflich zu bestimmen, um anschlieflend zu ermitteln, wieviel, das
beiden Seiten gemeinsam ist, sich zusammenfiigen laflt, und was sich dem als
uniiberwindbar gegensitzlich widersetzt; so kann er sich kurzerhand an die von
den verschiedenen Gruppen oder Bewegungen sich selbst beigelegten Bezeichnungen
halten; auf die Frage, mit wieviel Recht sie sich eine solche, die Verbindung von
Christentum und Sozialismus zum Ausdruck bringende Bezeichnung beilegen, kommt
es fiir sein Thema nicht an; allenfalls ist die Auslegung, die sie selbst ihrer Namens-
wahl geben, von einiger Bedeutung. So ist Fockes Studie das ausgesprochene Gegen-
stiick zu dem, was B. Uhbl in: ,Die Idee des christlichen Sozialismus in Deutsch-
land® (s. diese Zschr. 51 [1976], 316) dargelegt hat. — Dafl F. mic 1874 beginnt,
erklirt sich daraus, dafl seine beiden ersten Beispielsfille, iiber die Spezialstudien
vorliegen (Aachen und Essen), sich 1874 bis 1878 zugetragen haben. Dafl er mit
1947 abschliefit, hat seinen iiberzeugenden Grund darin, daff in diesem Jahr das
innere Ringen in der CDU um Richtung und Fihrung zwischen Jakob Kaiser und
Konrad Adenauer mit dem endgiiltigen Sieg des Letzteren seinen Abschlufl fand.
Im Vergleich dazu war alles Frithere nur Episode; hier dagegen fiel eine schwer-
gewichtige, weltgeschichtlich bedeutsame Entscheidung. Darum liest man Teil C
.Die Auseinandersetzung um den christlichen Sozialismus in der CDU in den
Jahren 1945 bis 1947 (195-287) mit brennendem Interesse. Das wenige davon,
das mir aus eigenem Miterleben bekannt ist, finde ich darin zutreffend dargestellt.
Insgesamt wird die weitere Forschung — abgesehen von unterschiedlicher Wertung -
wohl nicht nur zusitzliche Erkenntnisse, sondern im einzelnen auch Berichtigungen
erbringen. Der hochpolitische Charakter des Gegenstandes macht ein unvoreinge-
nommenes, ausgewogenes Urteil schwer; um so mehr wird man anerkennen miissen,
daf es F. in hohem Mafl gelungen ist, den Beteiligten, ihren Absichten und ihrer
Handlungsweise gerecht zu werden; nicht voll ist es ihm m. E. gegeniiber der Ver-
einigung ,Arbeiterwohl® (44-50) gelungen, die zwar nicht vermocht hat, sich von
der Befangenheit in paternalistischen Vorstellungen freizumachen, nichtsdestoweniger
aber fiir ihre Zeit bemerkenswert fortschrittlich war. — Den Abschlufi bilden
66 Seiten Anmerkungen und 33 Seiten Verzeichnis der ungedruckten und gedruck-
ten Quellen nebst Schrifttumsverzeichnis. O.v.Nell-Breuning,S. J.

Fessard, Gaston S.]J, Chrétiens marxistes et théologie de la libération.
Ttinéraire du Pére J. Girardi (Le Sycomore). Gr. 8° (424 S.) Paris/Namur 1978,
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Ed. Lethielleux. — Das letzte Werk, das der bekannte franzosische Philosoph
G. Fessard (1897-1978) noch selbst kurz vor seinem Tod in Druck geben konnte,
wird fir die anhaltende Diskussion um die ,Theologie der Befreiung®, um die
Gruppen der ,Christen fiir den Sozialismus®, um einen Dialog mit dem
Marxismus sicherlich eine erstrangige Rolle spielen. Der Band bietet eine Mischung
unmittelbar konkreter Auseinandersetzung und tiefgehender philosophischer
Reflexion; das ist fiir den Autor typisch, wenn auch fiir deutsche Leser ungewohnt.
Um der Sache willen sollte aber das damit gegebene Hindernis in Kauf genom-
men werden. Die gebotene Information wie die angestellten Uberlegungen — mit
denen man durchaus nicht immer einig gehen muff — lohnen die Miihe der Lektiire,
weil sie auf einer Ebene in die Auseinandersetzung mit den angeschnittenen Fragen
einfithren, die auf jeden Fall einen Gewinn verspricht. — Die Einleitung stellt
knapp die aktuelle theologische Situation in Lateinamerika und deren Beziehungen
zum Marxismus vor (7-20). Ein 1. und 2. Teil der Untersuchung konfrontiert
dann mit der geistigen Entwidklung J. Girardis, eines der Vorkimpfer des
katholischen Dialogs mit dem Kommunismus. Dieses Gesprich begann vor allem
mit den bekannten Tagungen der ,Paulus-Gesellschaft® bis 1968, so daf un-
mittelbar Bestrebungen aus dem deutschsprachigen Raum im Spiel sind. F. mochte
Schritt fiir Schritt nachweisen, wie hier Bereitschaft zum Dialog in Illusion hinein-
fithrte (Du dialogue & I’illusion 21-112) und wie aus der Illusion dann Perversion
wurde (De l'illusion 4 la perversion 113-246). Dazu greift er in chronologischer
Reihenfolge auf Verdffentlichungen und Erklirungen Girardis zwischen 1964
und 1976 zuriick. Doch ist dieser konkrete Weg nicht um seiner selbst willen,
sondern als Beispiel fiir eine grundlegendere Struktur der Begegnung zwischen
Christentum und Marxismus nachgezeichnet. Entscheidender bleibt darum der im
3. Teil des Werkes versuchte Nachweis fiir die innere Notwendigkeit dieser Ent-
wicklung. ,Origine de la perversion® (247-410) ist nach Meinung F.s die von
Marx vorgenommene Umkehrung Hegels beziiglich des Verhiltnisses von Theorie
und Praxis, von Dialektik und Geschichte, von Herr und Knecht. Das hegelsche
System baute auf dem Christentum auf, dessen Sendung Marx in ,die historische
Mission des Proletariats® verkehrte — moglich nur um den Preis einer Perversion
von Sprache und Wahrheit. Die Aufhebung der Eindeutigkeit menschlichen
Sprechens zugunsten einer klasseninteressierten Praxis — das ist der Kern der
These F.s. Er legt sie mit Engagement, fast ein wenig zu riicksichtslos vor. Das wird
vor allem an den formulierten Konsequenzen deutlich: Liige als Grundstein
sozialistischer Realitit, d. h. Stalin und der Archipel Gulag folgen geradewegs aus
dem Ansatz; die angebliche ,Wissenschaftlichkeit® des Marxismus richtet sich
durch die eigenen Widerspriiche selbst; Dialog mit dem Marxismus scheitert von
vornherein an der Spaltung menschlicher Sprache. Wer sich darauf einlifit und
marxistische ,Dogmen® wie den Gedanken des ,Klassenkampfes® einfach hin-
nimmt, gerdt mit innerer Folgerichtigkeit selbst in Sprachverwirrung. Der Verf.
plidiert demgegeniiber fiir die ,geistliche Unterscheidung® aufgrund der einzig
moglichen Basis einer eindeutig verbindlichen Sprache fiir alle. Ohne solche Unter-
scheidungskraft verfillt nach F. Dialogbereitschaft dem Sog hingenommener Be-
dingungen, die schlielich die eigene friihere Lebensiiberzeugung aushshlen. — Der
Anhang (411-421) macht auf die Abhingigkeiten der lateinamerikanischen Be-
freiungstheologie von Girardi aufmerksam; unbeirrt werden auch hier die Linien
ausgezogen — vielleicht etwas zu systematisch. Aber F. lifle von seinem sachlichen
Anliegen nicht ab: Antwort geben auf die fiir ihn schon alte Frage ,Le Dialogue
catholique-communiste est-il possible?® Seit 1937 war er damit beschiftigt. Das
rigorose Ergebnis mag erschrecken, der Behandlung des Gegners wird man vielfach
nicht zustimmen, aber an Klarheit und Anregungskraft Lifit es der Band nicht
fehlen. Darum kann er hilfreich sein. K.H:Neufeld;S.J.

Ledergerber, Karl, Geburt der Menschheit — Ein neues Bewuftsein
entwickelt sich. 82 (220 S.) Miinchen 1978, Pfeiffer, — Als langjihriger Lektor
fiir Theologie, Kulturgeschichte und Psychologie im Walter Verlag Olten hat der
Verf. ausgiebig Kontakt gehabt mit der Gedankenwelt Teilhard de Chardins und
verwandter Autoren, die einen Entwurf einer Zukunftsidee von verschiedensten
Perspektiven her dargelegt haben. Das vorliegende Buch des heute 65jihrigen
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Autors erscheint gleichsam als Summe der weitverstreuten Literatur zu diesem
Thema des Zusammenwachsens und Werdens aller Menschen zur einen Mensch-
heit. — Im einleitenden Kap. I (,Das Werden der einen Menschheit®) legt L. die
Grundziige seiner neuen Betrachtungsweise der Menschheit als Lebewesen dar.
Im Anschiu® an Paulus werden auch die Grundlinien des einen Leibes der Christen,
die den einen mystischen Leib, Christus, bilden, skizziert. Zur Bildung dieses
Lebewesens Menschheit ist ein Antrieb erforderlich, die ,kollektive Liebe*. Diese
ist nicht zu verwechseln mit dem, was der Verf. unter christlicher Nichstenliebe
versteht, freilich nur eine Karikatur derselben darstellt. — Das ganze Buch durch-
zieht der Vergleich der sich bildenden Menschheit mit den Insekten- und Termiten-
staaten. Dabei wird der , Termitenstaat® als ,ein eigentliches Grofitier® (19) ange-
schen, eine Konzeption, die sich weder fiir die Bienen noch die Ameisen oder
andere Insektenstaaten in der Biologie durchgesetzt hat. So schreiben Larson &
Larson in ihrem Buch ,Insektenstaaten® (P. Parey, Hamburg, 1971, S. 11): ,Men-
schenstaat und Insektenstaat sind sich nur oberflichlich ihnlich. Bei niherer Be-
trachtung erkennt man, daff sie auf ganz verschiedenen Fundamenten ruhen.”
Fin weiteres beliebtes Bild des Autors ist der Vergleich der im Entstehen begrif-
fenen Menschheit mit einem Organismus (Kap. II: ,Organismus als Menschheit®).
Die einzelnen Menschen werden mit den Zellen des menschlichen Kérpers ver-
glichen, die Menschheit ist der Gesamtorganismus. Dabei wird dann von ,mensch-
heitlicher Biologie® gesprochen, was sicher ein sehr gelungener Begriff ist. Vor-
liegende Literatur wird z.'T. unkritisch verwendet, z. B. wenn Tompkins Bird:
,Das geheime Leben der Pflanzen® (Scherz, Bern/Miinchen 1974) als ernstzu-
nehmende Veroffentlichung zitiert wird (34). Wenn man schon beziiglich vieler
naturwissenschaftlicher Aussagen und Beweise verwundert den Kopf schiittelt, so
erst recht zu philosophischen und theologischen Deutungen des Verfassers. Kann
man z. B. die ,via negativa® christlicher Philosophie und Theologie so mit dem
Nirwana der Buddhisten parallelisieren, wie es der Verf. S. 45 tut? Kap. 111
(,Der Weg der Menschheit im Spiegel der Kunst®) soll die Geburt der Mensch-
heit in den verschiedenen Kunstepochen aufzeigen. Die wesentlichen Elemente der
magischen Urkunst, der animistischen Erdkultur, der Welt und Uberwelt der
Mythen bis iiber Rationalismus, Renaissance, Barock und moderne Kunst werden
sich in einer zukiinftigen Menschheit erhalten. Ob ein Kunstgeschichtler diese Ge-
dankenginge des Verf. nachvollziehen kann? Was bei Teilhard noch im Allge-
meinen und Visioniren bleibt, erscheint hier gezwungen und kiinstlich. Das
IV. Kap. zeichnet die ,Umrisse einer kommenden Gestalt der Menschheit®. Dem
im Unterkapitel ,A. Menschheit als physisch-korperliche Organisation in Wirtschaft
und Politik® Gesagten lifit sich mit den obengenannten Einschrinkungen zu-
stimmen. Schwierigkeiten aber macht wegen vieler ungesicherter Belege der Ab-
schnitt B ,Menschheit als transphysisch-psychisches Kraftfeld“. In dem Abschnitt C
_Menschheit als geistig-religiése Schopfung® geht es u.a. um die »Integration der
Religionen der Welt“. Da in der Sicht des Verf. alle Religionen im Grunde gleich-
berechtigt und gleichkontingent nebeneinander zu stehen scheinen (,jede Religion
als kleine Ganzheit hat ihre Stirken und Vorteile, ihre Schwichen und Nachteile®),
steht dieser Interpretation nicht viel im Wege. Das abschliefende Kap. V (,Auf
dem Wege zur Verwirklichung®) zeigt, wie sich im sozialen Engagement, in der
Wissensvermittlung, im Kunstschaffen und in der Gruppenarbeit schon die Geburt
der Menschheit vollzieht. Wir wollen hoffen, dafl der Verf. recht sieht!
R.Koltermann, S. J.

Handwdrterbuch zur deutschen Rechtsgeschichte — HRG, hrsg. von A. Erler u.
E. Kaufmann. 13.-16. Lfg. (Sp. 1537-2048). Berlin 1975-1978, E. Schmidt Verlag. -
Die ersten 12 Lieferungen wurden in ds. Zschr. H. 4/1976, S. 630 besprochen;
inzwischen sind in einjihrigen Abstinden die Lieferungen 13-16 erschienen, womit
der 2. Band abgeschlossen vorliegt. — Alles in der ersten Besprechung Gesagte
erifft auch auf diese 4 Lieferungen zu. — Breitesten Raum nehmen die Art. Land
und Zusammensetzungen ein (1361-1603), darunter allein Landfrieden nebst
Zusammensetzungen 1451-1490. Die zweite umfangreiche Gruppe bilden die
‘Art. zum Lehnswesen (1686-1755). In beiden Artikelgruppen hitten sich wohl
durch Zusammenfassung unter weniger Stichworten manche Wiederholungen ver-
meiden und mehr Ubersichtlichkeit erzielen lassen, wenigstens fiir den Leser,
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der nicht wegen einer Einzelheit nachschligt, sondern in den Stoff ecindringen
oder sich einen Uberblick verschaffen mochte. — Die grofle Mehrzahl der Beitrige
bietet profunde Gelehrsamkeit fiir Leser, denen der Gegenstand ohnehin nicht fremd
ist; seltener sind Einfithrungen oder Ubersichten fiir Leser, die eine erste Orien-
tierung suchen. Ein einziger Beitrag (,Lehrfreiheit* von H. Ridder 1755-1758) ist
frei von allem historischem Ballast — er beginnt erst mit der Paulskirchenverfas-
sung —, geistig-spritzig geschrieben und zeugt vom politischen Temperament seines
Verfassers. — Religits, kirchengeschichtlich oder kirchenpolitisch relevante Themen
(Konstantinische Schenkung, Kreuzziige, Kulturkampf u.a2.m.) sind wiederum
ausnahmslos mit wohlwollendem Verstindnis hervorragend taktvoll behandelt. —
Nicht iiberzeugend ist die Auswahl der Personalartikel; dafl die Buchstaben K
und L so unergiebig an bedeutenden Juristen sein sollten, will nicht recht glaubhaft
erscheinen. — Bei den Zeichenerklirungen fehle I.P.O. (1389/90, 1990); nach dem
Zusammenhang vermute ich Instrumentum Pacis Osnabrugensis. — Dem schénen
und verdienstvollen Werk mdchte man schnelleres Fortschreiten wiinschen.

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

5. Internationaler Kant-Kongref 1981

Der 5. Internationale Kant-Kongref ,200 Jahre Kritik der reinen Vernunft*
wird als Jubiliums-Kongref vom 5. bis 8. April 1981 in Mainz stattfinden. Der
vorbereitende Ausschufl des Kongresses unter Vorsitz von Professor Dr. Gerhard
Funke, Mainz, wird die Kongrel-Akten rechtzeitig vor Beginn der Tagung heraus-
bringen, damit die Arbeit des Kongresses aufgrund der gedrucke vorliegenden Bei-
trige der Teilnehmer durchgefithrt werden kann.

Wir bitten alle, die uns durch die Einsendung eines Beitrages beehren wollen,
diesen bis spitestens zum 31. Mirz 1980 an die unten angegebene Adresse einzu-
schicken. Die Manuskripte sollen 10 Schreibmaschinenseiten (37 Zeilen, 60 An-
schlige pro Zeile) nicht iiberschreiten. Die eingereichten Beitriige sollten Bezug zum
Thema des Kongresses ,Kants Kritik der reinen Vernunft — historisch, systematisch,
kritisch® haben.

Der vorbereitende Ausschufl lidr hiermit alle Interessierten ein, durch Beitrige
an der Gestaltung des Kongresses mitzuwirken, und bittet die Kant-Forscher aus
aller Welt, durch Untersuchungen aus dem genannten Themenbereich zum Gelingen
der Veranstaltung beizutragen.

Anschrift: 5. Internationaler Kant-Kongref}
Vorbereitender Ausschufl
Vorsitzender: Gerhard Funke
Philosophisches Seminar der Universitit
D-6500 Mainz
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