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REZENSIONEN - BESPRECHUNGEN — COMPTES RENDUS

REZENSIONSARTIKEL

HENRYK ANZULEWICZ

Aufgang einer Epoche wissenschaftlicher Rationalitdt: 12. Jahrhundert.
Anmerkungen zum dritten Band des
Grundrisses der Geschichte der Philosophie”

Die Neubearbeitung des von Friedrich Ueberweg begriindeten Grundrisses
der Geschichte der Philosophie ist zweifelsohne das aktuell ehrgeizigste
Projekt der besten deutschsprachigen Tradition der Philosophiegeschichts-
schreibung. Seit seiner Ubernahme durch den Basler Schwabe Verlag im
Jahre 1950 bzw. 1955 gehort er zu den Vorzeigeprojekten des Verlages und
jener mit seiner Bearbeitung betrauten Gelehrten. An Ueberwegs historio-
graphischem Grundsatz ,nur Wesentliches, aber auch nach Mdglichkeit
alles Wesentliche soll in diesem Grundriss in concisester Form dem Leser
geboten werden“! festhaltend, gleichwohl in der methodisch-konzeptio-
nellen Hinsicht von Grund auf modernisiert, inhaltlich auf den neuesten
Stand gebracht, in seinem Spektrum stark erweitert und perspektivisch ge-
offnet, fachlich und organisatorisch in der Durchfithrung optimiert ist die
Neubearbeitung zu einer weltweit einzigartigen, historiographische Stan-
dards setzenden Gesamtschau der Philosophie in Europa und in der ara-
bisch-islamischen Welt geworden. Sie wird lexikographisch durch das His-
torische Worterbuch der Philosophie des Schwabe Verlages flankiert, das in
dreizehn Banden in den Jahren 1971-2007 erarbeitet wurde und nunmehr
mit zahlreichen corrigenda auch online zugdnglich ist.

Nach einer mehrjdhrigen und wechselreichen Vorlaufzeit der Planung
einer aktualisierten und konzeptionell modernisierten Neuausgabe des
Grundrisses der Geschichte der Philosophie sind in seiner Mittelalter-Reihe

* Die Philosophie des Mittelalters, herausgegeben von Ruedi Imbach und Peter Schulthess,
Band 3/1-2: 12. Jahrhundert, herausgegeben von Laurent Cesalli, Ruedi Imbach, Alain de
Libera und Thomas Ricklin (), unter Mitarbeit von Jakob Georg Heller (Grundriss der Ge-
schichte der Philosophie, begriindet von Friedrich Ueberweg. Vollig neu bearbeitete Ausgabe,
herausgegeben von Laurent Cesalli und Gerald Hartung). Basel: Schwabe Verlag 2021. Erster
Halbband: XXXII + 1-716 S., zweiter Halbband: XVIII + 7171318 S., ISBN: 978-3-7965-2625-1.

1 UEBERWEG, Friedrich: Grundriss der Geschichte der Philosophie von Thales bis auf die
Gegenwart. Erster Theil. Die vorchristliche Zeit. Berlin: E.S. Mittler & Sohn 1863, V. Vgl.
ROTHER, Wolfgang: ,Nur Wesentliches, aber auch nach Mdglichkeit alles Wesentliche in con-
cisester Form“. Zum alten und neuem Grundriss der Geschichte der Philosophie, in: Archiv
fir Geschichte der Philosophie 84 (2002), 232-241.
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in den vergangenen vier Jahren die Bande 4/1-2: 13. Jahrhundert (2017) und
1: Byzanz. Judentum (2019) herausgegeben worden. Noch vor dem Jahres-
ende 2020 verlie} die Druckpresse des Schwabe Verlages und wurde ausge-
liefert der Band 3/1-2: 12. Jahrhundert. Es sei erinnert, dass die Erstausgabe
der Gesamtreihe des Grundrisses nur drei Binde umfasste und die Darstel-
lung der Philosophie des Mittelalters (einschliefllich der Patristik) in der
zwolften Auflage, welche die unmittelbare Vorlduferin dieser Neubearbei-
tung ist, in einem Band auf 826 Seiten und von einem Verfasser, B. Geyer
(unter einer mehr oder weniger begrenzten Mitwirkung von M. Horten, ].
Koch und J. Quint), binnen drei Jahren erarbeitet wurde (vgl. ThRv u5
[2019] 50f. und FZPhTh 66 [2019] 295-297). Die neue Grundriss-Ausgabe
indes haben ihre Herausgeber, der Schwabe Verlag und das fiir dieses Pro-
jekt zustindige Kuratorium bei der Schweizerischen Akademie der Geis-
tes- und Sozialwissenschaften (SAGW) auf 30 Binde geplant. Gehért zur
Tradition der Reihe von Anfang an das Zusammenwirken von Verlag und
Herausgeber bei der Festlegung der konzeptionellen, formalen und inhalt-
lichen Regularien fiir alle Teile des Projekts, soll das Hinzutreten des
Kuratoriums der SAGW zusatzlich fiir die Planung, Optimierung und Ein-
haltung der hdchsten wissenschaftlichen Standards bei der Umsetzung
biirgen.? Die Erfolgsgeschichte des Projekts hat zweifellos mehrere Griin-
de. Sie liegen zum einem in der Tatsache, dass im Kuratorium mit Ruedi
Imbach (Universitit Freiburg i.U. / Paris, Sorbonne), Peter Schulthess und
Ulrich Rudolph (beide Universitat Ziirich) renommierte Fachvertreter mit-
wirkten. Konzeptionell durchschlagende Optimierungen, die von dieser
Seite autorisiert sein mussten, sind an der Erweiterung der urspriinglich
auf vier Binde geplanten, auf die lateinische Tradition fokussierten Histo-
riographie der Philosophie des Mittelalters um die inzwischen als Band 1
erschienene Darstellung der Philosophie im Byzantinischen Reich und im
Judentum am deutlichsten erkennbar. Diese beiden Bereiche der Philoso-
phiegeschichte bekamen in B. Geyers Ausgabe des Grundrisses keinen ei-
genstindigen Platz, sondern sie wurden der zweiten Periode der mittel-
alterlichen Philosophie zugerechnet und jeweils als ein Teilabschnitt der
Frithscholastik abgehandelt (vgl. ThRv 116 [2020] 375-377). Auch die mitt-
lerweile erfolgte Reevaluierung und angemessene Beriicksichtigung der
arabisch-islamischen Philosophie im Gesamtplan des neuen Grundrisses
durch ihre strukturell und inhaltlich gesonderte Erfassung und Darstel-
lung, die U. Rudolph und Anke von Kiigelgen als Herausgeber der auf drei
Bdnde berechneten Reihe Die Philosophie in der islamischen Welt verant-
worten, ist in diesem Kontext zu sehen. In Geyers Bearbeitung des Grund-
risses fand die ,syrische und arabische Philosophie“ in der Darstellung von
Max Horten im Abschnitt ,Die Friihscholastik § 28“ (287-325) ihre Beriick-
sichtigung. So wichtig die Mitverantwortung des Kuratoriums fiir die kon-

2 ROTHER: ,Nur Wesentliches*, 232.
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zeptionelle Gestaltung und die personelle Organisation der Reihe insge-
samt anerkennenswert ist, ist fiir seine Mittelalter-Reihe die gestalterisch
mafigebliche Rolle von Ruedi Imbach und Peter Schulthess sowie deren
Schiilern und Mitarbeitern Thomas Ricklin und Christoph Fliieler an erster
Stelle zu unterstreichen. Das Konzept des vorliegenden Bandes und seine
Umsetzung ist indes eine gemeinschaftliche Meisterleistung von Ruedi
Imbach und Thomas Ricklin sowie ihrer engsten Mitarbeiter. Dem Erfolg
wohnt insofern eine gewisse Tragik inne, als Ricklins verfriithter Tod sowie
das Hinscheiden seines Mitarbeiters Peter Bernd einen Schatten auf ihn
werfen. Im Gedenken an Ricklins Verdienste um diesen Band, an seine fach-
liche Kompetenz, menschliche Grofde und Freundschaft widmen ihm die
Herausgeber das Werk (vgl. Vorwort, XIXf.).

An der gelungenen Umsetzung der Konzeption des vorliegenden Dop-
pelbandes, die durch Ruedi Imbach und Thomas Ricklin als die Heraus-
geber ausgearbeitet wurde, von Laurent Cesalli, Alain de Libera und Jakob
G. Heller als Mitherausgebern und Co-Autoren mitverantwortet wird, ha-
ben 31 Verfasserinnen und Verfasser sowie ein weiterer Personen- und In-
stitutionenkreis auf vielfaltige Weise unterstiitzend mitgewirkt (vgl. Vor-
wort, XIX; Einleitung, XXII). Der Modellcharakter des Bandes fiir die Mit-
telalter-Reihe des Grundrisses spiegelt sich in der dreiteiligen Anlage der
beiden zuvor erschienenen Teilbinde zur Philosophie im 13. Jahrhundert
und auch im ersten Teil des ersten Mittelalterbandes (Byzanz) wider. Die
drei Teile dieses Bandes — Voraussetzungen, Historisch-topographische Dar-
stellung, Das Feld der Philosophien - werden in insgesamt 15 Kapitel ge-
gliedert und diese in 38 Paragraphe unterteilt, deren Zahl in einem Kapitel
je nach thematischer Komplexitit der erorterten Gegenstande variiert. Je-
der Abschnitt beginnt mit exakten Angaben {iber seinen inhaltlichen Auf-
bau und einem Verzeichnis der Primarliteratur; die Sekundarliteratur wird
jeweils zum Schluss des Abschnitts geboten.

Der einleitende Teil umfasst das Vorwort (XIX-XX) und die Einleitung
der Herausgeber L. Cesalli, R. Imbach und A. de Libera (XXI-XXXI zzgl.
Bibliographie, XXXII). In der Einleitung werden die Methoden der Philoso-
phiegeschichtsschreibung kritisch reflektiert, B. Geyers Kriterien der histo-
riographischen Erschlieung der patristischen und scholastischen Philoso-
phie als nicht mehr angemessen gewertet und in Abkehr von diesen ein
historisch-topographisches Ordnungsprinzip fiir die Darstellung der Philo-
sophie des Mittelalters aufgestellt und begriindet. Im Teil I Voraussetzun-
gen (3-81) werden die materiellen, sozialen, ordnungspolitischen, religio-
sen, institutionellen, ideellen und intellektuellen Hintergriinde und Koor-
dinaten des Philosophierens im 12. Jahrhunderts in fiinf Abschnitten, die
das erste Kapitel des Bandes ausmachen, auf Quellenbasis eingehend er-
lautert und mit einem Verzeichnis der einschldgigen Literatur versehen.
Die mit Teil II Historisch-topographische Darstellung: Benediktinische Tra-
dition und Chorherren (Kap. 2-3) / Politische Rdume (Kap. 4-10) iberschrie-
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benen Inhalte der nachfolgenden neun Kapitel, die den Léwenanteil des
ersten Teilbandes (85-715) und beinahe ein Drittel des zweiten Teilbandes
(717-995) ausmachen, stellen die eigentlichen Entwicklungen dar, welche
im Bereich der Philosophie unter den im ersten Teil geschilderten Voraus-
setzungen stattgefunden haben. Die Erfassung und Ergriindung dieser Ent-
wicklungen richten die Herausgeber und Autoren des Bandes nach einem
topographischen Ordnungsprinzip historisch und literarisch dokumentier-
ter Gegebenheiten und Sachgehalte, deren institutioneller Trager und indi-
vidueller Exponenten in sechs geopolitischen Riaumen Europas einschlief2-
lich ,atopischer‘ Zeugnisse, angefangen mit Frankreich iiber das cis- und
transalpine Imperium, Papsttum, England, Konigreich Sizilien bis hin zur
Iberischen Halbinsel. Inhaltlich und methodologisch am systematischsten
ausgerichtet und in diesem Sinne Herzstiick des Bandes ist Teil III Das Feld
der Philosophien (999-1286). In diesem letzten Teil werden Philosophiebe-
griff (Kap. 11, 999-1030), Philosophie der Sprache (Kap. 12, 1031-1124), prak-
tische und theoretische Philosophie, d.h. einerseits das Menschenbild oder
,/Anthropologie‘, wie es Peter Abaelard in seinem Romerbriefkommentar
auf den Begriff bringt,? Ethik und Politik (Kap. 13, 1125-1192) und anderer-
seits Naturphilosophie, Mathematik und Metaphysik einschliefllich der
Reflexionen iiber das Verhdltnis von Metaphysik und Theologie (Kap. 14,
1193-1273) sowie im Anschluss an die theoretische Philosophie die sacra
doctrina als theologische Disziplin (Kap. 15, 1275-1286) dargestellt. Die auf
die Sekundarliteratur zum letzten Kapitel des dritten Teils folgenden Re-
gister, welche den Inhalt der beiden Teilbinde nach Sachen, Namen anti-
ker und mittelalterlicher Autoren und anonymen Schriften erschliefRen,
sind ein Ausdruck der Benutzerfreundlichkeit, die den Grundriss auszeich-
net.

Worin besteht das neue philosophiegeschichtliche Bewusstsein, das die
Herausgeber in der Einleitung prasentieren, und was sind die neuen Maf3-
stibe und Standards, die sie fiir die historiographische Erschlieffung und
Darstellung der Philosophie im mittelalterlichen Europa setzen? Auf die
Erorterung dieser grundsatzlichen Fragen und auf die Prasentation ausge-
wahlter Themen soll im Folgenden eingegangen werden, welche das Inte-
resse und die Aufmerksamkeit eines am 12. Jahrhundert interessierten Le-
sers bei einer ersten Durchsicht der Inhalte der beiden Teilbinde geweckt
haben und ihn veranlassen, diese Themen in den Vordergrund zu riicken,
sie gelegentlich zu kommentieren und anhand der gewonnenen Einsichten
eine kritische Wiirdigung der mit diesem Band gesetzten wissenschaftli-
chen Standards und der erzielten Ergebnisse vorzunehmen.

Vor dem Hintergrund einer Unterscheidung zwischen zwei gingigen
Formen der Philosophiegeschichtsschreibung, einer sich im Narrativ er-

3 PETRUS ABAELARDUS: Commentaria in Epistolam Pauli ad Romanos 1. 3 (VIII, 1), ed. E.M.
Buytaert (= CCCM u). Turnhout: Brepols 1969, 215, Z. 183.
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schopfenden und einer das Narrativ reflektierenden, entscheiden sich die
Herausgeber der Mittelalter-Reihe des Grundrisses fiir einen Mittelweg.
Friedrich Ueberwegs Vorreden zu den beiden ersten Ausgaben des Grund-
risses folgend, streben sie danach, der Historie und der Philosophie jeweils
gerecht zu werden und sie zugleich in ein harmonisches, einander ergdn-
zendes Verhiltnis zu bringen. Dies gelingt ihnen, indem sie die Fiille des
Materials formal-inhaltlich dreigeteilt in den Blocken (1) Voraussetzungen,
(2) Historisch-topographische Darstellung und (3) Das Feld der Philoso-
phien beschreiben, rekonstruieren und reflektieren. Diese strukturell-me-
thodologische, das kollektive Werk einende Konzeption, erlaubt einerseits
die historischen Bedingungen und die Verfasstheit philosophierelevanter
Sachverhalte mit Umsicht zu erfassen und andererseits sie in ihrem philo-
sophischen Gehalt genau zu bestimmen und zu evaluieren. Darin sehen
die Herausgeber die von F. Ueberweg klar definierten und unverandert
giiltigen Grundsatze und Ziele des Grundrisses, die sie als ihre eigene Auf-
gabe begreifen. Der Grundriss steht, wie sie iiberzeugend argumentieren,
durch den wechselseitig fruchtbaren Austausch der historischen Forschung
und der Philosophie im Dienste der beiden Disziplinen. Da es bis auf P.
Dronkes Sammelband A History of Twelfth-Century Western Philosophy
bislang keine weitere philosophiehistorische Gesamtdarstellung fiir diesen
Zeitraum gegeben hat, vermag das Proprium des vorliegenden Bandes der
Intention der Herausgeber gemafd im Bestreben nach moglichst vollstan-
diger Erfassung auch der weniger bedeutenden und bekannten Autoren,
der Quellenschriften des Philosophiejahrhunderts und in der Erforschung
der Hauptstrome der theoretischen und der praktischen Philosophie sowie
ihrer gesonderten, systematisierenden Darstellung im dritten Teil des Ban-
des liegen.

Von allgemeinem Interesse ist die Grundsatzdiskussion der Herausge-
ber iiber die Kriterien, die einem Standardwerk der Philosophiegeschichts-
schreibung wie diesem zugrunde zu legen sind. Das Ergebnis ist die Be-
statigung der zuvor thematisierten Grundsdtze und Intention (einschlief-
lich der Disposition der Inhalte), die F. Ueberweg in seinem anderthalbsei-
tigen Vorwort pragnant formuliert hat. Interessant und lehrreich ist die
Kritik, mit der Geyers Darstellung des 12. Jahrhunderts in seiner Bearbei-
tung des zweiten Teils des Grundrisses (Die patristische und scholastische
Philosophie, Basel 1927) und auch P. Dronkes Darstellung der Philosophie-
geschichte des 12. Jahrhunderts (Cambridge 1988) hierbei bedacht werden.
Die Zweiteilung und Abwechslung sowie Vermischung in der Anwendung
des Prinzips der Geschichtsschreibung zum einen nach Hauptvertretern
des Jahrhunderts und zum andern nach philosophischen Disziplinen und
systematisch orientierten Themen sei nicht nur in Bezug auf das Mittel-
alter, sondern grundsdtzlich problematisch, lautet der Tenor der Kritik.
Diese Kriterien seien nicht angemessen, weil sie eine Vernachlissigung
von weniger bedeutenden oder bekannten Autoren zur Folge haben, im
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systematischen Teil der Darstellung, der insgesamt ein leitender ist, ana-
chronistische Begriffe fiir die Bezeichnung der Wissenschaftsdisziplinen in
das 12. Jahrhundert hineintragen und damit von philosophischen Grund-
entscheidungen ausgehen, die der historischen Wirklichkeit nicht entspre-
chen. Vermag diese berechtigte Kritik nach beinahe einem Jahrhundert der
Weiterentwicklung des philosophiehistorischen Methodenbewusstseins
nicht verwundern, wire es wiewohl utopisch, von Geyer eine methodisch-
strukturell adiquatere Konzeption der Erforschung der Philosophie des
Mittelalters ohne ,grundlegende philosophische Vorentscheidungen“ zu
erwarten, die der Komplexitiat des Gegenstandes und den gegenwartigen
Erkenntnissen und methodologischen Entwicklungen in den historischen
Wissenschaften entsprache. Obwohl Geyers Konzept die Voraussetzungen
und die Vielstimmigkeit der Philosophie im dstlichen und westlichen Eu-
ropa vom 1. Jahrhundert n. Chr. bis zum ausgehenden 15. Jahrhundert im
Blick hatte, war fiir ihn objektiv gesehen eine den angewandten Methoden
in diesem Band entsprechend akkurate und mdglichst liickenlose Darstel-
lung der Philosophie und ihrer Exponenten in den genannten geopoliti-
schen Rdaumen und Jahrhunderten einschliefflich der Akkulturation philo-
sophischer Traditionen der byzantinischen und der arabisch-islamischen
Welt in einem einzigen Band buchstdblich ein impossibile per se. Die for-
mal von auflerhalb des Gegenstandes hinzukommenden Vorentscheidun-
gen und Grenzziehungen in seiner Darstellung sind de facto durch diesen
Umstand konditioniert. Es musste beinahe ein Jahrhundert vergehen, bis
ein kleiner Zirkel von Philosophen und Historikern iiber sachlich, metho-
disch, strukturell und technisch addquate Kriterien fiir den neuen Grund-
riss griindlich nachgedacht und entschieden hat. Das Herausgeber-Kollek-
tiv gibt zu und hélt es sogar fiir einen Vorteil, dass die neu festgelegten
Kriterien in Teilen zwar im Verhdltnis zum Gegenstand extrinsischer Na-
tur sind, genauer ,philosophiefern und in einem gewissen Sinne philoso-
phisch sogar irrelevant®, aber gerade deshalb gleichsam als formale, in-
haltsleere Raster keine inhaltlichen Vorentscheidungen beinhalten. Dies
gelte fiir das historisch-topographisch-politische Ordnungsprinzip der his-
torischen Forschung und ihrer reflexiven Selbstdarstellung. Vor dem Hin-
tergrund des argumentativ iiberzeugenden Plidoyers und der Entschei-
dung fiir die formalen, philosophiefremden und die philosophischen In-
halte offensichtlich nicht tangierenden historiographischen Ordnungs-
prinzipien stellt sich im Umkehrschluss die schwerwiegende Frage, ob und
inwiefern Geyers Kriterien der Philosophiegeschichtsschreibung nach die-
ser Zdsur ihre Plausibilitit und die Ergebnisse der von diesen Prinzipien
geleiteten Grundriss-Bearbeitung ihre inhaltliche Giiltigkeit verlieren. Ent-
hebt die argumentative Plausibilitit der angewandten Kriterien die Neube-
arbeitung des Grundrisses mit Blick auf ihre kriteriologisch-strukturelle
Dreiteilung und besonders auf den dritten, systematischen Teil jedweder
methodologischen Inkohdrenz und inhaltlichen Redundanz? Sind nicht
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auch hier, dhnlich wie in Geyers Bearbeitung, gewisse Vorentscheidungen
und Kompromisse in methodischer und struktureller Hinsicht einerseits
durch scharfe Unterscheidungen und die Erfassung philosophischer (und
philosophisch relevanter) Sachgehalte nach geopolitisch-sozialen Kriterien
einerseits und anderseits nach systematischen Gesichtspunkten, die natur-
gemaf? eine grenziiberschreitende Permeabilitdt auszeichnet, getroffen wor-
den? Wie scharf lassen sich die Grenzziehungen und die Verbindungsli-
nien unter dem letztgenannten Aspekt im Jahrhundert des kulturellen
Transfers, der translatio studiorum und der philosophischen Akkulturation
sowie der ,Renaissancen’ ziehen? Diese Fragen sollen verdeutlichen, dass
es die perfekte Losung nicht gibt. Dennoch steht aufer Frage, dass die neu
festgelegten Prinzipien, die durchweg einleuchtend begriindet und dem
Selbstverstindnis der Geschichte und der Philosophie angemessen sind, ei-
nen konzeptionellen, methodischen und strukturellen Fortschritt mit sich
bringen.

Wie zupackend die Art ist, in der die Herausgeber dieses Bandes ihr
Projekt und Anliegen im Vorwort und in der Einleitung erldutern und be-
griinden, so zielbewusst und zutreffend sind die Einleitung abschlieflen-
den zwei Feststellungen, welche dieses Projekt als Ganzes charakterisieren
und legitimieren: ,Das Zentrum der europdischen Philosophie des 12. ist
iiberall“ (in diesem Sinn spricht Ricklin von ,Zentren“ und der ,Periphe-
rie“, 20), und: Die Philosophie des 12. Jahrhunderts ,,muss [...] nicht nur als
Vorlaufer, sondern auch als epistemisch unabhangig von der des 13. Jahr-
hunderts interpretiert werden, weil sie intellektuell und geistig vor jener
Institution liegt, welche die Spdtantike sowie das Hochmittelalter vom Spat-
mittelalter und der nachfolgenden Moderne trennt: die Universitat“ (Ein-
leitung, XXX). Zum Schluss dieser Reflexionen iiber das Vorwort und die
Einleitung des Bandes sei angemerkt, dass die ausfiihrlich dargelegte und
sorgfaltig begriindete konzeptionelle Programmatik der Philosophiege-
schichtsschreibung von grundlegender Relevanz fiir alle Bande der Mittel-
alterreihe des Grundrisses ist. Sie erklart ex post das strukturell-methodi-
sche Konzept des 2019 erschienenen Doppelbandes Die Philosophie 4: 13.
Jahrhundert und beantwortet nunmehr auch manche Fragen, die in seinen
Rezensionen problematisiert wurden.

Im Teil I Voraussetzungen schildert ]J. Verger die materiellen, zivilisa-
torisch-gesellschaftspolitischen und ideellen Faktoren, welche die Ent-
wicklung des philosophischen Denkens in Europa im 12. Jahrhundert be-
giinstigt und wesentlich mitgepragt haben. Hierzu werden insbesondere
die fortschreitende Besiedlung und wirtschaftliche Erschliefung grof3fla-
chiger geographischer Raume, die zunehmende Verstadtlichung, der Auf-
stieg des Weltklerus, Kirchenreform und die Entstehung neuer Orden so-
wie die Mobilitdt und der Kulturtransfer gezdhlt. Als erganzender Litera-
turhinweis aus der neueren Forschung zur letztgenannten Frage des Kap. 1
§ 1 bietet sich fiir die interessierte Leserschaft die Veroffentlichung Kultur-
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kontakte und Rezeptionsvorgdnge in der Theologie des 12. und 13. Jahrhun-
derts, hg. von 1. Kopf, D.R. Bauer (= Archa Verbi. Subsidia 8). Miinster 2011,
an, darin bes. die Aufsdtze von R. Basch, R. Berndt, U. Képf, Ch. Lohr, M.
Olszewski, L. Richter-Bernburg, R.M.W. Stammberger, G. Strohmaier und
M.M. Tischler.

Was von den Klassikern des literarischen philosophischen Erbes aus dem
lateinischen und dem nicht-lateinischen Kulturkreis im 12. Jahrhundert
zur Verfiigung stand, verzeichnet und erdrtert im zweiten Paragraphen des
1. Kapitels Th. Ricklin. Er konstatiert, dass die jiidische Gelehrsamkeit in
dieser Epoche der (zwei) Renaissance(n) im Groffraum von Europa zumin-
dest eine geringe Aufnahme fand, dagegen die in der griechischen und ara-
bischen Sprache verfassten Quellen, sieht man von den Kontakten an den
Grenzen der Sprach- und Kulturraume sowie von den einzelnen Gelehrten
ab, die sich der Ubersetzung der philosophischen Texte aus dem Arabi-
schen und Griechischen widmeten, nahezu bedeutungslos geblieben sind.
Die ideale Bibliothek der Anfdange des 12. Jahrhunderts spiegelt sich nach
seiner Darstellung in einer klosterlichen Biichersammlung wider, wie sie
anhand der Institutiones des Cassiodor rekonstruierbar ist und in der Zeit
nach Cassiodor durch die Schriften des Boethius, Martianus Capella,
Calcidius, Macrobius, Gregors des Grofen, Isidors von Sevilla und Johannes
Scotus Eriugena verkorpert wurde. Auf die Zusammenstellung der Sekun-
darliteratur, die Ricklins Ausfiihrungen abschlief3t, folgt ein Anhang mit
einer umfassenden, von R. Biichi erarbeiteten allgemeinen Bibliographie
der Quellentexte (34-46). Nach einem einheitlichem, jedes Kapitel und je-
den Paragraphen ordnenden Schema: Primadrliteratur, Darstellung zu ei-
nem Thema resp. Autor und Sekundarliteratur, werden in den Paragra-
phen 3-5, die den ersten, aus nur einem Kapitel bestehenden Teil des ers-
ten Halbbandes abschlieffen, die Bildungsstatten, literarische Gattungen,
Techniken und Formen der schriftlichen und oralen Wissensvermittlung
und deren Trager sowie der Begriff des Philosophen erldutert.

Der zweite, seiner Ausfiihrlichkeit und Detailliertheit nach starkste Teil
folgt in der Makrostruktur einem ordensgemeinschaftlichen und geopoli-
tisch-topographischen Ordnungsprinzip, wiewohl dieses mit personenbe-
zogenen bio-bibliographischen und lehrinhaltlichen Darstellungskriterien
verkniipft wird. Die Makrostruktur erweist sich als ein heuristischer Raster
zur strukturierten Erfassung und allgemeinen Charakterisierung der Ge-
genstinde der Philosophiegeschichtsschreibung, wahrend die Erschlie-
ung der Inhalte in Detail sich nach Schulen, Personen und Lehrinhalten
richtet. In dieser Ordnung und nach diesen Vorgaben werden, wie ein-
gangs festgehalten, monastisch-kirchliche Triger (Benediktiner, Zisterzien-
ser, Kartdauser, Augustiner-Chorherren und Pramonstratenser sowie geson-
dert die Viktoriner) und unter ihnen die individuellen Exponenten philo-
sophischer Traditionen und Lehren in geopolitischen Riumen vom nordli-
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chen und siidlichen Teil des Imperiums iiber Papsttum (Patromonium
Petri), England, Konigreich Sizilien bis hin zur Iberischen Halbinsel im
Licht der neuesten Forschung dargestellt. Dass dies durchgingig mit Ak-
kuratesse, Pragnanz und angestrebter Vollstindigkeit geschieht, kann in
diesem Rahmen fiir das Ganze im Allgemeinen attestiert und mit einigen
ausgewahlten Beispielen im Folgenden belegt werden.

Die Ausfithrungen iiber die philosophischen Traditionen der christlichen
Orden im Teil II, Kap. 2 und 3, vermitteln und idealtypisch belegen die ge-
nannten, diesen Band auszeichnenden Qualititen. Aus dem detailreich ge-
zeichneten Panorama werden die fiir den jeweiligen Orden spezifische Ge-
stalt des Denkens und die Lebensform als die Entdauflerung dieses Denkens
in ihrem Verhaltnis zur Philosophie deutlich. Zeichnet sich bei den Bene-
diktinern, dem ersten und dltesten der prdsentierten Orden, ein breites
Spektrum an philosophischen Fragestellungen im Rahmen der theologi-
schen Spekulation ab, wie Ch. Meier urteilt, darunter insbesondere der
Kosmologie und Anthropologie einschlieflich der Medizin, so werden ihre
Exponenten auf dem europdischen Festland offensichtlich noch als ge-
schlossene Kommunitdt und nur durch relativ wenige bekanntere Person-
lichkeiten wie Rupert von Deutz, Hildegard von Bingen und Petrus
Venerabilis historiographisch wahrgenommen. Philosophische Bedeutung
erlangte auch Wilhelm von St. Thierry, der in diesem Band noch zu den
Benediktinern gerechnet wird, vor allem durch seine Schrift De natura
corporis et animae, die er nach seinem Ubertritt vom Benediktinerorden zu
den Zisterziensern verfasst hat. Dieses Faktum erhellt moglicherweise die
zwei neuen Charakteristika, die Ch. Trottmann bei der Darstellung des
Beitrags der Zisterzienser zur Philosophie im 12. Jahrhundert gegeniiber
der ,philosophischen’ Mentalitdt der Benediktiner herausgearbeitet hat.
Zum einen handelt es sich hierbei um eine enorme Belebung philosophi-
scher Interessen und die Vermehrung ihres literarischen Niederschlags,
zum andern um das Hervortreten einer Reihe philosophisch bedeutender
Personlichkeiten, mit Konzentration in Frankreich, obwohl der Orden in
der Mitte des 12. Jahrhundert eine weite Verbreitung auch in Osteuropa
(Polen) fand. Bernhard von Clairvaux dominiert zwar die intellektuelle
Tradition des Ordens, deren Schwerpunkt ohne Zweifel in der Theologie
liegt, wie aus dem Verzeichnis seiner wichtigsten Werke ersichtlich ist.
Die auf das Wesentliche beschrdnkte, akribische Prasentation von insge-
samt 16 namentlich bekannten Autoren und Werken einschliefflich der
anonymen Schrift De spiritu et anima, fithrt dem Leser vor Augen, wie
stark das philosophische Interesse, darunter insbesondere fiir die Proble-
me von Seele und Koérper, metaphysische, vermoégenspsychologische und
physiologische Voraussetzungen der Erkenntnis, bei den Gelehrten des
Zisterzienserordens ausgeprdgt in deren Schrifttum zur Geltung kam. Die-
ser durch Wilhelm von St. Thierry gewissermaflen etablierten Tradition
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folgte u.a. Isaak von Stella, den Ch. Trottmann als den ,zweifelsohne wich-
tigsten Philosophen des 12. Jahrhunderts“ wiirdigt (188). Damit tragt Trott-
mann in seiner luziden Darstellung von Isaaks Werk der Bedeutung und
dem Wirkungsgrad seines philosophischen Beitrags vor allem im Anschluss
an den ,Brief iiber die Seele“ Rechnung. Alles Wesentliche des themati-
schen Spektrums wird durch die Primdrquellen und Sekundarliteratur, die
Letztere retrospektiv bis zum Beginn des letzten Jahrhunderts, abgedeckt.
Dieser chronologisch weitreichende bibliographische Nachweis der For-
schung gibt an dieser Stelle Anlass zu einer in zweifacher Hinsicht interes-
santen und aufschlussreichen Bemerkung. Im Jahr 2013 fielen uns einige
Restposten aus der Privatbibliothek von Bernhard Geyer in einem unweit
von Bonn gelegenem Antiquariat auf. Darunter befanden sich zwei Exem-
plare von Wilhelm Meusers (1 2008) Untersuchung iiber die Erkenntnis-
lehre des Isaak von Stella, mit welcher der aus Diisseldorf stammende, spa-
tere Studiendirektor am Beethoven-Gymnasium in Bonn bei Martin
Honecker in der Philosophischen Fakultidt der Albert-Ludwigs-Universitat
zu Freiburg i.Br. 1934 promoviert wurde.* Als Korreferent wirkte bei der
Promotion kein geringerer als Martin Heidegger mit, der sich in seiner von
Arthur Schneider betreuten Dissertation mit der Erkenntnislehre und Psy-
chologie (bei den modernen Autoren) und spater in der Habilitations-
schrift mit der Kategorien- und Bedeutungslehre bei Johannes Duns Scotus
befasst hat. Der andere Grund fiir die Erwdahnung der Studie Meusers liegt
darin, dass sie wie keine der im Literaturverzeichnis zu Isaak von Stella
verzeichneten Untersuchungen seine Erkenntnislehre und Erkenntnispsy-
chologie, ihre metaphysischen und anthropologischen Voraussetzungen
und Quellen anhand seines Gesamtwerkes rekonstruiert und die Wirkungs-
geschichte dieser Lehren bei den Zisterziensern und bei anderen Autoren
vom 12. bis zum 14. Jahrhundert, darunter auch bei Albertus Magnus, skiz-
ziert.

Mit vergleichbarer Umsicht, Genauigkeit und dem Augenmerk auf die
Autoren, deren Biographien und Werke werden die Beitrage zur Philoso-
phie im 12. Jahrhundert dargestellt, welche die Kartdauser, die Augustiner-
Chorherren, die Praimonstratenser sowie die Viktoriner von Paris beige-
steuert haben. Ist der Anteil der Kartduser an der philosophischen Refle-
xion des Jahrhunderts noch relativ gering, nimmt er bei den drei anderen
Denominationen der Chorherren allmahlich zu und erreicht bei den Vikto-
rinern in Paris das Hochstmafs. Die Darstellung der Philosophie bei den
Viktorinern gemaf} dem Kriterium des allgemeinen und individuellen Bei-
trags der Ordensgemeinschaften zu Philosophie fiihrt dazu, dass die Vikto-

4 MEUSER, Wilhelm: Die Erkenntnislehre des Isaak von Stella. Ein Beitrag zur Geschichte
der Philosophie des 12. Jahrhunderts. Bottrop i. W.: Buch- und Kunstdruckerei Wilhelm Post-
berg 1934. Das eine der beiden vom Verfasser signierten Exemplare des Druckes, welches mit
leeren Seiten durchschossen und mit Notizeneintragen versehen ist, war offensichtlich das
Handexemplar des Autors.
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riner im historisch-topographischen, Frankreich gewidmeten Teil (Kap. 4,
373ff.) nicht beriicksichtigt werden. Diese strukturell-inhaltliche, konse-
quent umgesetzte Anordnung ermoglicht, redundantes Referieren zu ver-
meiden, was zum Vorteil dieses Bandes zu rechnen ist. Folgt die historiogra-
phische Erfassung der Philosophie bei den grenziiberschreitend-vernetzt
agierenden Ordensgemeinschaften mit weitreichendem Einfluss dem Prin-
zip der Ordenszugehdrigkeit, bedeutet dies noch nicht zwangsldufig eine
Missachtung der geo-raumlichen Koordinaten. Als diskussionswiirdig konn-
te indes die Beriicksichtigung Davids von Dinant im fiinften Kapitel Impe-
rium erachtet werden, wirkte dieser offensichtlich doch in Paris, geriet
dort aufgrund seiner Auslegung der aristotelischen Naturphilosophie und
seiner unorthodoxen, pantheistisch und materialistisch anmutenden Prin-
zipienlehre in Verruf und wurde dort auch verurteilt. An diesen drei Bei-
spielen wird erkennbar, dass und wie gewisse Kompromisse bei der Um-
setzung der in der Einleitung festgelegten und begriindeten strukturell-
formalen Kriterien der inhaltlichen Ausgestaltung des Bandes gegebenen-
falls moglich oder sogar notwendig sind. In einer gleichermaflen konse-
quenten als auch flexiblen Anwendung methodologischer Annahmen und
Mittel sowie produktiver Ausschopfung epistemischer Ressourcen liegt der
Grund einer gelungenen Darstellung der philosophisch bedeutsamen, his-
torisch nicht selten im sehr begrenzten Ausmafd greifbaren Personen und
ihrer Doktrin, wie es sich beispielsweise im Fall des erwdhnten Magister
David von Dinant oder des Alfred von Sareshel verhdlt. Das von Ricklin
gezeichnete philosophische Portrait des Verfassers der Schrift De motu
cordis, Glossators der Schriften Meteora des Aristoteles und der Aristoteles
zugeschriebenen Schrift des Nicolaus Damascenus De plantis, die er nebst
Avicennas De congelatione et conglutinatione lapidum aus dem Arabischen
ins Lateinische iibertrug, sowie (seinen eigenen Angaben zufolge) Verfas-
sers weiterer Kommentare aristotelischer Werke, die bis auf den Kommen-
tar zu De generatione et corruptione nicht wiederaufgefunden sind, ist ein
Musterbeispiel der Wiedergewinnung eines Bildganzen aus versprengten
Fragmenten. Ahnliches gilt fiir V. Huths Rekonstruktion der philosophi-
schen Physionomie des David von Dinant, welche vor allem aufgrund der
Entdeckungen von B. Lawn und E. Casadei sowie der philologischen For-
schungen von G. Vuillemin-Diem in schirferen Ziigen und im neuen Licht
erscheint. Ist méglicherweise ein relevanter Forschungsbeitrag zu David
von Dinant oder ein wichtiges Detail zum Werk Alfred von Sareshels iiber-
sehen oder unerkannt geblieben, beintrachtigt dies die vorziigliche wissen-
schaftliche Qualitidt der Darstellung der beiden Denker bei alldem nicht.
Denn es bleibt auch zu beriicksichtigen, dass die Fertigstellung bis hin zur
Drucklegung dieses fiir die hochsten Standards der Philosophiegeschichts-
schreibung renommierten Werkes durch eine Vielzahl von Autoren meh-
rere Jahre gedauert hat, wihrend derer die philosophiehistorischen For-
schungen nicht stehen geblieben und méglicherweise einige Schritte wei-
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tergegangen sind als sie in diesem Band dokumentiert werden.’> Ein
nennenswerter Aktualititsverlust des Grundrisses ist damit aber nicht vor-
programmiert.

Mit einem Blick auf zwei Themen des systematischen, dritten Teils des
Doppelbandes, namlich auf Laurent Cesallis und Ruedi Imbachs Darstel-
lung des Philosophiebegriffs (Kap. 11, 999-1030) und Dominique Poirels
Charakterisierung der Sacra doctrina vor dem Hintergrund des Verstand-
nisses und der Systematik der Wissenschaften im 12. Jahrhundert (Kap. 15,
1275-1286) sowie mit einer Glosse zur Prasenz des Albertus Magnus in die-
sem Band des Grundrisses sind diese Notizen aus seiner ersten Durchsicht
allmdhlich zu schlieffen. Bei der Behandlung des erstgenannten Themas
gelangen die Autoren zu dem Urteil, dass die Charakterisierung der Philo-
sophie im 12. Jahrhundert als die Philosophie zweier Renaissancen, welche
durch die Entfaltung des klassischen, lateinisch-sprachigen Erbes einer-
seits und andererseits durch die Akkulturation griechisch-arabischer Quel-
len in lateinischen Ubersetzung hervorgebracht wurde, unzureichend ist.
Der gefragte Philosophiebegriff resultiere zwar aus der Wiederentdeckung,
Erneuerung und Entfaltung des Klassischen, aber er driickt im Urteil der
Autoren im stdrkeren Mafle den Aufbruch zum Neuen aus, dessen Signatur
die wissenschaftliche Rationalitdt ist. Von diesen komplexen geistigen Vor-
gangen werde kein differenziertes Philosophieverstindnis rekonstruiert, der
auf einen gemeinsamen Nenner zuriickgefiihrt werden kénnte, sondern ein
fir das Jahrhundert charakteristisches Panoramabild, welches aus Tradi-
tionen, Quellen und Autoritidten gewonnen werden kénne, die sich mit dem
Selbstverstdndnis der Philosophie und ihren Vollziigen beschiftigen und

5 Die noch relativ iiberschaubare Forschungsliteratur zu David von Dinant kann mittler-
weile um einige Neuzugdnge erganzt werden: DAGRON, Tristan: David de Dinant. Sur le frag-
ment <Hyle, Mens, Deus> des Quaternuli, in: Revue de Métaphysique et de Morale 40 (2003),
419-436; ANZULEWICZ, Henryk: Zwischen Faszination und Ablehnung. Theologie und Philoso-
phie im 13. Jh. in ihrem Verhdltnis zueinander, in: OLSZEWSKI, Mikotaj (Hg.): What is “Theo-
logy” in the Middle Ages. Religious Cultures of Europe (11‘"-15th centuries) as reflected in their
Self-Understanding (= Archa Verbi. Subsidia 1). Miinster: Aschendorff 2007, 135-138 (Abschn.
11: Die Herausforderung: David von Dinant und die Naturphilosophie des Aristoteles); DERS.:
David de Dinanto redivivus. Znaczenie badari ks. prof. Mariana Kurdziatka nad dinantczy kiem
w kontekscie mediewistyki europejskiej [The Importance of Rev. Prof. Marian Kurdzialek’s
Research on David of Dinant in the Context of European Medieval Studies], in: Roczniki Fi-
lozoficzne 60 (2012), 53-71; KURDZIALEK, Marian: Prolegomena zu Davidis de Dinanto Quater-
nulorum Fragmenta. Aus dem Polnischen iibersetzt, mit einem Nachwort versehen und hg.
von H. Anzulewicz. Miinster: Aschendorff 2019; ANZULEWICZ, Henryk: Much ado about no-
thing. Spér o autentycznos¢ Quaternulorum fragmenta Dawida z Dinantu [Streit um die Au-
thentizitit der Quaternulorum fragmenta Davids von Dinant], in: KOMSTA, Monika A. (Hg.):
Marian Kurdziatek mediewista. Lublin: Wydawnictwo KUL 2018, 57-88; KOMSTA, Monika A.:
Dawid z Dinant - filozof i przyrodnik. Wprowadzenie do przektadu fragmentéw Notatnika
[David von Dinant - Philosoph und Naturforscher. Einfithrung in die Ubersetzung der Frag-
mente seiner Notizbiicher], in: EAD (Hg.): Marian Kurdziatek mediewista, 89-105. Die neuen
Erkenntnisse zum Werk des Alfred von Sareshel werden derzeit vom Verfasser fiir die
Drucklegung vorbereitet.
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ihnen folgen. Folglich werden ausgehend von den geldufigen Einteilungen
der Wissenschaften und der Philosophie zwei sich durchsetzende, aus der
Spatantike stammende Gliederungsschemata, ein auf Aristoteles zuriick-
gehendes peripatetisches und ein von Platon und der Stoa abgeleitetes
Modell, ermittelt und in der je eigenen Art und Entwicklung charakteri-
siert. In diesen Modellen sehen Cesalli und Imbach das ebenfalls spatan-
tike, durch Augustinus, Martianus Capella und Isidor von Sevilla zu einem
Kanon geformte System der (freien Kiinste' (artes liberales) enthalten,
welches in der Einfithrungsliteratur eine der Wissenschaftsklassifikation
und dem Philosophiebegriff gegeniiber kristallisierende Funktion erfiille
und bis ins ausgehende 12. Jahrhundert mit der Philosophie identifiziert
werde. Die Klassifikation der Wissenschaften und die damit einhergehen-
de Selbstvergewisserung der Philosophie und ihrer Teildisziplinen erldu-
tern die beiden Autoren im Detail im Spiegel einschliagiger Werke des Hugo
von St. Viktor, Peter Abaelard und Dominikus Gundissalinus sowie zweier
anonymer Einleitungen in die Theologie und Philosophie. Sie verweisen
hierbei auf die durch Boethius verbiirgte Kontinuitdt der aristotelischen
Tradition im Lateinischen Westen und deren Erweiterung durch die Re-
zeption der arabisch-islamischen und jiidischen Quellen. Dass die beiden
Verfasser ihre Darstellung des Philosophiebegriffs bei ausgewdhlten Auto-
ren und Schriften mit einer verallgemeinernden Charakterisierung der Grund-
ziige des Philosophieverstindnisses im 12. Jahrhundert und einer synopti-
schen Zusammenstellung der Wissenschaftseinteilungen (1018-1024; 1024~
1028) beschlieflen, kann den Leser angesichts der erwdahnten Einschran-
kung zu Beginn des Paragraphen ein wenig, freilich im durchaus positiven
Sinne, tiberraschen.

Im letzten (fiinfzehnten), mit Sacra doctrina iiberschriebenen Kapitel
des Doppelbandes erhilt auch die frithscholastische Theologie der bib-
lisch-christlichen Offenbarung in Erginzung der dargestellten Wissen-
schaftseinteilungen ihren eigenen Platz. Dominique Poirel, der Verfasser
dieses Kapitels, beschreibt sie als eine ,Wissenschaft mit unscharfen Kon-
turen [...], die als heilig verstanden wird“ (1278). Ging B. Geyer davon aus,
dass sie unter dem terminologischen Gewand einer facultas theologica
wahrscheinlich bei Gilbert de la Porrée erstmalig auftrat,¢ stellt Poirel nun-
mehr fest, dass ihr Anliegen eine inhaltliche Synthese des christlichen Glau-
bens war und es sich bei Peter Abaelard, Hugo von St. Viktor und Gilbert
von Poitiers gleichzeitig artikulierte. Wissenschaftstheoretisch und -syste-
matisch weder eigenstindig noch fest verankert - als solche einschlieflich
ihres Merkmals einer scientia affectiva wird sie spatestens durch Albertus
Magnus ausgewiesen -, ordnet Poirel sie zwischen biblischer Exegese und
Philosophie ein; er erortert die Entwicklung ihrer methodischen, sich der

6 Vgl. GEYER, Bernhard: Facultas theologica. Eine bedeutungsgeschichtliche Untersuchung,
in: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 75 (1964), 136-137.140-142.
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Herausforderung durch die aufkommende wissenschaftliche Rationalitat
stellenden und ihre Vermittlung mit der Autoritit erstrebenden Standards.
Das Resultat dieser Entwicklungen am Ende des 12. Jahrhunderts wird im
letzten Abschnitt durch Summenliteratur und Sentenzenkommentare illus-
triert. Die Beriicksichtigung der Sacra doctrina in der Darstellung der Philo-
sophie im 12. Jahrhundert ist, wie sich hier zeigt, nicht deshalb unerlass-
lich, weil sie die Signatur der Philosophie vollstindiger zu erkennen er-
laubt, sondern vielmehr aufgrund ihrer Rolle in der Entwicklung der Philo-
sophie und der Wissenschaften sowie ihrer Mittelstellung als doctrina
resp. scientia.”

Nicht nur die Stellung und die Rolle der Theologie im 12. Jahrhundert
erscheint aus der Perspektive des 13. Jahrhunderts, wie angedeutet, im hel-
leren Licht, sondern auch der Philosophiebegriff und das genuin philoso-
phische Erbe selbst. Eine indirekte Bestitigung dieses Urteils kann an den
wiederkehrenden Erwahnungen des Albertus Magnus in diesem Band ab-
gelesen werden. Das durch sein Werk tradierte Wissen liefert historiogra-
phisch und doktrinell wertvolle, bisweilen exklusive Auskiinfte iiber Auto-
ren, Quellen und Lehrtraditionen des 12. Jahrhunderts sowie ihre Uberlie-
ferung und Wirkungsgeschichte. Werden Alberts Schriften in diesem Dop-
pelband unter Primadrliteratur angefiihrt, bedeutet dies in den meisten Fal-
len, dass die in den kritischen Editionen seiner Kommentarwerke mitedier-
ten Vorlagen als philosophische Quellen und/oder die auf diese Quellen
bezogenen Auskiinfte Alberts erwogen werden. Zu den klassischen Fillen
dieser Art, die sich in den vorliegenden Halbbanden feststellen lassen,
gehoren Alberts Zeugnis fiir Gilbert von Poitiers als Verfasser des Liber de
sex principiis (Bd. 3/1, Kap. 4 8§14 Abschn. 3, 467 Nr. 197 u. Bd. 3/2 Kap. 10
§28 Abschn. 3, g72f.; vgl. Albertus M.: IV Sent. d. 12 a. 16, ed. Borgnet, Bd.
29, S. 326b, 331b), das Dossier zu David von Dinant (Bd. 3/2 Kap. 5 §20
Abschn. 1.3, 730f., 745-749) und Auskiinfte iiber die fiir die Autoren des 12.
und des 13. Jahrhunderts gemeinsamen aristotelischen, pseudepigraphi-
schen und anonymen Quellen wie De causis proprietatum elementorum,
Liber de causis, Liber XXIV philosophorum und hermetische Texte (darun-

7 Aus der neueren Forschungsliteratur zu diesem Kapitel bieten sich einige Erginzun-
gen, darunter folgende, die als einschlagig gewertet werden diirfen: OLSZEWSKI (Hg.): What
is “Theology” in the Middle Ages, darin Abschnitt “1. Theology in the u*" and 12t" Century*,
19-119, mit Beitrigen von M. Enders, P. Gemeinhardt, L. Valente, E. Reinhardt und J.E.
Wannenmacher); GEMEINHARDT, Peter/GEORGES, TOBIAS (Hgg.): Theologie und Bildung im
Mittelalter (= Archa Verbi. Subsidia 13). Miinster: Aschendorff 2015, darin Beitrdge von P.
Gemeinhardt, J. Verger und Ch. Trottmann; LEINSLE, Ulrich G.: Introduction to Scholastic
Theology. Washington, D.C.: The Catholic University of America 2010; KOPF, Ulrich (Hg.):
Theologen des Mittelalters. Eine Einfiihrung. Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft
2020, mit Beitrigen zu Anselm von Canterbury (K. Kienzle), Peter Abaelard (R. Rieger),
Bernhard von Clairvaux (U. K6pf) und Hugo von St. Viktor (R. Berndt).
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ter De sex rerum principiis) und ihre Wirkung.8 Die Schlussglosse zur Pra-
senz Alberts im Kontext der Philosophiegeschichte des 12. Jahrhunderts
vermag dem Leser dieser Zeilen anstelle eines Fazits die Kohdrenz und die
sich wechselseitig erklirende Vernetzung der Mittelalterreihe des neuen
Grundrisses vor Augen zu fithren und gleichsam selbstredend die in die-
sem Doppelband im hochsten Mafle gelungene Verwirklichung des von
Friedrich Ueberweg 1862 aufgestellten, in unsere Gegenwart iibertragenen
Paradigma der Philosophiegeschichtsschreibung zu wiirdigen.

8 Albert Zeugnis iiber die Person des Nicolaus Peripateticus und das ihm zugeschriebene
naturphilosophische Werk sowie iiberhaupt diese Person und ihr Werk finden aufler zwei
beildufigen Erwdhnungen des Namens (S. 998 und 1636), keine Beriicksichtigung in den bis-
her erschienenen Mittelalterbanden des Grundrisses.



DARIO COLOMBO

Im Anfang war die Resonanz
Zum Resonanzbegriff bei Hartmut Rosa - eine theologische Wiirdigung

Um was geht es im Leben? Diese Frage bewegt Hartmut Rosa in seinem Werk
Resonanz - Eine Soziologie der Weltbeziehung. Seine These ist, ,dass es im Le-
ben auf die Qualitit der Weltbeziehung ankommt, das heifdt auf die Art und
Weise, in der wir als Subjekte Welt erfahren und in der wir zur Welt Stellung
nehmen; auf die Qualitdt der Weltaneignung“.! Es geht also im Leben darum,
wie wir Menschen unserer Umwelt und unseren Mitmenschen begegnen, wie
wir diese erleben und wie wir mit Umwelt und Mitmenschen in Beziehung tre-
ten. Die Weltbeziehung moderner Gesellschaften ist jedoch gemaf Rosa grund-
satzlich gestort durch die dynamische Stabilisierung:

~Moderne Gesellschaften, so lautet eine Grundthese dieses Buches, sind zum
einen dadurch gekennzeichnet, dass sie sich nur dynamisch zu stabilisieren ver-
mogen; sie sind strukturell auf fortgesetzte Steigerung vermittels Wachstum,
Beschleunigung und Innovationsverdichtung angelegt, und dies erzeugt nicht
nur eine zeitliche und raumliche, technische und 6konomische Eskalationsten-
denz, welche die Mdglichkeitshorizonte immer aufs Neue hinausschiebt, son-
dern es fithrt auch dazu, dass die kinetische Energie oder die Transformations-
energie der Gesellschaft hoch bleibt: Die ,Weltpositionen‘ der Subjekte, aber
auch der Institutionen und Organisationen verandern und verschieben sich fort-
wihrend“.2

Die dynamische Stabilisierung lisst sich so umschreiben: Man muss immer
schneller gehen, um am selben Ort zu blieben. Sie ist also ein Beschleuni-
gungs- und Steigerungsmodus, ohne merklichen Erfolg.3

Die Wurzel dieser dynamischen Stabilisierung lokalisiert Rosa in der feh-
lenden Orientierung auf ein gutes Leben. Fehlt aber eine gemeinsame Orien-
tierung, entscheidet jede und jeder selbst, was zum guten Leben gehort (Priva-
tisierung des Guten). Die Vielzahl der verschiedenen Entwiirfe eines guten Le-
bens fithren zunehmend zu Unsicherheit dariiber, was tatsichlich gut ist. Die
Folge: Die Gesellschaft konzentriert sich nicht mehr auf ein gutes Leben als sol-
ches, sondern auf die Ausstattung mit Ressourcen fiir den Fall der Entdeckung
des guten Lebens:

»Da sie nicht sicher sagen kénnen, was ein gutes Leben ist, welcher Konzeption
von Gliick sie folgen wollen und welches ihr innerer Kern oder ihr inneres Maf3

1 RosA, Hartmut: Resonanz. Eine Soziologie der Weltbeziehung. Berlin: Suhrkamp Verlag
2019, 19.

2 ROSA: Resonanz, 44.

3 Moderne Gesellschaften ,gewinnen Stabilitit gleichsam in und durch Bewegung, wobei
diese Bewegung genauer als eine Steigerungsbewegung bestimmt werden kann“. ROSA: Reso-
nanz, 673.



Rezensionsartikel - Besprechungen - comptes rendus 329

ist, sind sie nachgerade dazu gezwungen, sich auf ihre Ressourcenausstattung
zu konzentrieren“.*

Salopp formuliert: Wer nicht mehr weif}, was wirklich gut ist, muss moglichst
viel Geld verdienen, um dann, wenn er endlich weif}, was gut ist, es auch er-
werden zu konnen. Dadurch beginnen moderne Gesellschaften iiber die Welt zu
verfiigen. Anstelle einer gelingenden Weltanverwandlung, durch die der
Mensch harmonisch mit der Welt lebt, wird sie als Rohmaterial gesehen, das
verfiigbar und nutzbar gemacht werden kann. Durch das Teleskop wird die
Welt sichtbar, durch die Rakete erreichbar, durch die Kontrolle des Landes be-
herrschbar: Die Welt wird zum nutzbaren Objekt.5 Rosa spricht in diesem Zu-
sammenhang auch von Weltverfiigharmachung und Weltverdinglichung, die zu
einem Verstummen der Welt fiihrt. Daraus folgt ein sich wechselseitig stabili-
sierendes ,Verhdltnis zwischen einer strukturell auf Steigerung und Reichwei-
tenvergroferung hin angelegten Sozialformation einerseits und einer prado-
minant stummen Form der Weltbeziehung andererseits“.¢ Anders formuliert:
Durch die Steigerung verstummt die Welt, d.h. sie sagt uns nichts mehr.

Auf dem Spiel steht die sogenannte Weltbeziehung, d.h. die Art und Weise,
wie das Subjekt sich in der Welt vorfindet und dieser begegnet:

,Weltbeziehungen sind stets dynamisch, sie konstituieren sich in und durch
die prozesshaften Begegnungen von Subjekt und Welt. Eine Analyse von Welt-
beziehungen muss deshalb so lange unvollstdndig, ja fehlerhaft bleiben, wie sie
dem dynamischen Charakter dieser Beziehung nicht gerecht wird: Die Welt
kommt auf das erfahrende Subjekt zu - und dieses geht (handelnd und erschlie-
lend) in die Welt hinein. Weltverhiltnisse lassen sich daher danach unter-
scheiden, von wo (in der jeweiligen Welterfahrung) die primdre Bewegung aus-
geht. Dominiert der pathische Charakter, so sind es die unvorhersehbaren, iiber-
raschenden, vielleicht auch schicksalhaften oder vorbestimmten Bewegungen
oder Launen der Welt, welche das Weltverhiltnis eines Menschen und seinen
Lebensvollzug bestimmen. [...] Dem steht eine pradominant intentionalistische
Weltbeziehung gegeniiber, in der sich das Subjekt durch eine (gegebene) Welt
bewegt, um sie zu erkunden, zu beherrschen, zu erschlieffen etc. Welt erscheint
hier als Feld von (attraktiven) Chancen und (repulsiven) Hindernissen; die Be-
wegung geht vom Subjekt aus®.”

Die Weltbeziehung benennt also zunichst die Méglichkeit des Menschen, die-
selbe Welt verschieden zu erleben, wie Wittgenstein in seinem Tractatus
logico-philosophicus betont: ,Die Welt des Gliicklichen ist eine andere als die
des Ungliicklichen“.8 Es ist moglich, die Welt als Ort der Fremdbestimmung
oder der Selbstwirksamkeit zu erfahren. Dieses Verhiltnis hat dynamischen

4 ROSA: Resonanz, 44-45.

5 Vgl. ROSA, Hartmut: Unverfiigbarkeit (= Unruhe bewahren), 4. Auflage. Wien: Residenz
Verlag 2019, 21-24.

6 ROSA: Resonanz, 722.

7 ROSA: Resonanz, 211.

8 WITTGENSTEIN, Ludwig: Logisch-philosophische Abhandlung. Tractatus logico-philoso-
phicus, 37. Auflage. Frankfurt a.M: Suhrkamp Verlag 2018, 109.
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Charakter: Die Weltbeziehung unterscheidet sich von Mensch zu Mensch,
aber auch der einzelne Mensch kann die Welt iiber die Zeit unterschiedlich er-
fahren. Gelingt die Weltbeziehung, so spricht Rosa von Resonanz, gelingt sie
nicht, von Entfremdung. Fiir beide Begriffe sollen hier die Definitionen von
Rosa herangezogen werden:

,2Resonanz ist eine durch Af « fizierung und E — motion, intrinsisches Inte-
resse und Selbstwirksamkeitserwartung gebildete Form der Weltbeziehung, in
der sich Subjekt und Welt gegenseitig beriihren und zugleich transformieren.
Resonanz ist keine Echo-, sondern eine Antwortbeziehung; sie setzt voraus,
dass beide Seiten mit eigener Stimme sprechen, und dies ist nur dort moglich,
wo starke Wertungen beriihrt werden. Resonanz impliziert ein Moment konsti-
tutiver Unverfiigbarkeit. Resonanzbeziehungen setzen voraus, dass Subjekt und
Welt hinreichend ,geschlossen‘ bzw. konsistent sind, um mit je eigener Stimme
zu sprechen, und offen genug, um sich affizieren oder erreichen zu lassen.
Resonanz ist kein emotionaler Zustand, sondern ein Beziehungsmodus. Dieser
ist gegeniiber dem emotionalen Inhalt neutral. Daher kénnen wir traurige Ge-
schichten lieben“.?

,Entfremdung bezeichnet eine spezifische Form der Weltbeziehung, in der
Subjekt und Welt einander indifferent oder feindlich (repulsiv) und mithin in-
nerlich unverbunden gegeniiberstehen. Daher kann Entfremdung auch als Be-
ziehung der Beziehungslosigkeit (Rahel Jaeggi) bestimmt werden. Entfremdung
definiert damit einen Zustand, in dem die ,Weltanverwandlung’ misslingt, so
dass die Welt stets kalt, starr, abweisend und nicht responsiv erscheint. Reso-
nanz bildet daher ,das Andere‘ der Entfremdung - ihren Gegenbegriff. Depres-
sion/Burnout heifft der Zustand, in dem alle Resonanzachsen stumm und taub
geworden sind. Man ,hat’ beispielsweise Familie, Arbeit, Verein, Religion etc.,
aber sie ,sagen’‘ einem nichts: Es findet keine Berithrung mehr statt, das Subjekt
wird nicht mehr affiziert und erfihrt keine Selbstwirksamkeit. Welt und Sub-
jekt erscheinen deshalb gleichermafien als bleich, tot und leer”.10

Resonanz ist also eine gelingende Form der Weltbeziehung, in der sich das
Subjekt als von der Welt angesprochen weif3; Entfremdung hingegen ist eine
gestorte Form der Weltbeziehung, in der die Welt verstummt und dem Sub-
jekt zunehmend ,nichts mehr sagt“. Damit sind wir wieder beim Problem mo-
derner Gesellschaften, die durch die dynamische Stabilisierung eine stumme,
d.h. entfremdende und nichtresonante Weltbeziehung begiinstigen. Gesell-
schaften, die strukturell auf Steigerung und Beschleunigung angelegt sind,
filhren zu einer entfremdeten Weltbeziehung, in der immer weniger Resonanz
erlebt werden kann. Trotzdem gibt es in modernen Gesellschaften von Rosa so
benannte Resonanzorte, die er einer horizontalen, diagonalen und vertikalen
Resonanzachse zuteilt. Allen diesen Orten wird auch in modernen Gesell-
schaften das Potential zuerkannt, Resonanz, d.h. eine gelingende Weltbe zie-
hung, zu stiften. Zur horizontalen Resonanzachse gehoren z.B. die Familie, die

9 ROSA: Resonanz, 298.
10 ROSA: Resonanz, 316.
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Freundschaft und die Politik.!! So werden in modernen Gesellschaften beson-
ders Familie und Freundschaften als Orte der Resonanz angesehen und er-
hofft, jedoch wird auch immer wieder die Erfahrung gemacht, dass Unver-
s6hnbarkeit die Resonanz zerstort. Zu den diagonalen Resonanzachsen geho-
ren Objektbeziehungen wie Arbeit, Schule, Sport, Konsum, Dinge.!2 Rosa be-
tont z.B. das hohe Potential der Schule, die in seiner Sicht den Unterricht so
gestalten kann, dass das Kind vom Lernstoff angesprochen wird und dadurch
resonante Weltbeziehungen entstehen.!?® Bildung entsteht also nicht dort, wo
Kompetenz erworben wird, sondern wo Weltausschnitte anverwandelt wer-
den.!4 Zur vertikalen Resonanzachse gehoren Religion, Natur, Kunst und Ge-
schichte!’, in denen der Bezug zum Ganzen gemeint ist. Alle drei Resonanz-
achsen mit ihren Resonanzorten haben auch in modernen Gesellschaften noch
das Potential, resonante Weltbeziehungen zu stiften, d.h. die Welt zum Spre-
chen zu bringen.

Moderne Gesellschaften diirfen gemdfd Rosa nicht nur als Resonanzkata-
strophe, sondern miissen im Gegenteil auch als Resonanzsensibilisierung ver-
standen werden.!6 Wie die dynamische Stabilisierung die Welt zum Verstum-
men bringt (Resonanzkatastrophe), so hat die Moderne etliche Resonanzoasen
geschaffen, um dieses Phinomen zu kompensieren (Resonanzsensibilisierung).
Ein vielsagendes Beispiel dafiir ist das moderne Konsumverhalten: ,Menschen
in Wohlstandsgesellschaften kaufen Jahr fiir Jahr mehr Biicher, mehr Tontra-
ger, mehr Teleskope, Tennisschlidger und Klaviere, aber sie lesen und horen
sie, beobachten und spielen damit und darauf immer seltener.l” Nicht mehr
der Gebrauch der Dinge steht im Zentrum, sondern der Kaufakt selbst ver-
spricht Resonanz: ,Der Kaufakt erscheint uns dann bereits als die Realisierung
der Weltreichweitenvergroflerung: Jetzt konnen wir auf die Piste, aufs Meer
etc.“.18 Kaufhduser, Werbung und alles, was damit zusammenhangt, sind Orte,
die Resonanz versprechen: ,Kauf dir Resonanz! ist der implizite Lockruf nahe-
zu aller Werbestrategien und aller Warenangebote: Hol dir Friihlingsfrische ins
Bad (durch ein Duschgel)“.1?

Das grundlegende Problem - so Rosa - besteht jedoch nach wie vor darin,
dass ein Weltverhaltnis der Reichweitenvergréflerung und ein Steigerungsmo-
dus bzw. die Weltverfiigbarmachung ,naturalisiert” werden. Die Reichweiten-
vergroflerung und der Steigerungsmodus werden also als der natiirliche
menschliche Weg angesehen.20 Ein Produkt zu erwerben, es zu besitzen, fiithrt

11 vgl. ROSA: Resonanz, 341-380.

12 Vgl. ROSA: Resonanz, 381-434.

13 Vgl. RosA, Hartmut/ENDRES, Wolfgang: Resonanzpidagogik. Wenn es im Klassenzim-
mer knistert. Weinheim: Beltz Verlag 2016.

14 vgl. ROSA: Resonanz, 4.

15 Vgl. ROSA: Resonanz, 435-514.

16 Vgl. ROSA: Resonanz, 596.

17 ROSA: Resonanz, 43o0.

18 ROSA: Resonanz, 43o0.

19 ROSA: Resonanz, 620.

20 ROSsA: Resonanz, 597.
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nicht zu einer resonanten Weltbeziehung, weil das erworbene Produkt zwar
angeeignet, aber nicht anverwandelt wird. Es ist nicht dasselbe, eine Gitarre
zu besitzen, wie eine Gitarre zum Klingen bringen zu kénnen. Der Besitz als
solcher fithrt nicht zu einer Resonanzerfahrung - Gitarre spielen zu kénnen
schon. Anstelle der verdinglichten Weltaneignungsstrategie muss nach Rosa
eine nichtverdinglichte Weltanverwandlungsstrategie entwickelt werden. Denn
infolge der dynamischen Stabilisierung als Steigerungsmodus und Reichwei-
tenvergroflerung bleibt die genuine Resonanz aus, und es entsteht in Gestalt
einer transformativen Weltanverwandlung ein Verlangen nach Steigerung der
Effekte: ,Die nichste Reise muss noch exotischer werden, die Klangqualitit
der Stereoanlage noch iiberwiltigender, der Gewalt- oder Pornofilm noch bru-
taler“.21

Folglich fasst Rosa seine Darstellung der modernen Weltbeziehung mit der
Kritik zusammen, ,dass die Balance zwischen stummen und resonanten Welt-
beziehungen fundamental gestort ist; mehr noch, dass sich ihr Verhéltnis ins
Falsche verkehrt hat“.22 Der Steigerungsmodus muss iiberwunden werden: ,An
dieser Stelle schldgt die Resonanztheorie einen kulturellen Paradigmenwech-
sel vor: Nicht die Reichweite, sondern die Qualitit der Weltbeziehung soll
zum Mafistab politischen wie individuellen Handelns werden. Als Maf3stab fiir
Qualitit wiederum kann und soll dann nicht mehr die Steigerung, sondern die
Fahigkeit und Mdglichkeit zur Etablierung und Aufrechterhaltung von Reso-
nanzachsen dienen, wihrend Entfremdung (auf der Seite der Subjekte) und
Verdinglichung (auf der Seite der Objekte) als Seismographen der Kritik fun-
gieren konnen“.23 Nicht die Reichweitenvergréferung und Ressourcenausstat-
tung, die zu Weltverdinglichung und deshalb zum Verstummen der Welt fiith-
ren, sondern Resonanz, die eine harmonische Weltbeziehung - eine Welt die
spricht - zu stiften vermag, soll gemeinsames kulturelles Gut werden.

Bislang wurde in diesem Beitrag Rosas Position so klar und niichtern wie
moglich darzustellen versucht. Nun seien auch kritische Riickfragen erlaubt.
Ohne Zweifel: Der Ansatz von Rosa, die Moderne als Resonanzsensibilisierung
und Resonanzkatastrophe zu verstehen, hat einen hohen Erklarungswert und
ist leicht nachvollziehbar: Die Werbung wirbt nicht mehr mit Produkten, die
man braucht, sondern verspricht Resonanz beim Erwerb des jeweiligen Pro-
duktes. ,Wenn du dieses Auto hast, dann bist du wirklich frei“. Doch abge-
sehen von einer gewissen freien Beweglichkeit bringt ein Auto auch neue Ab-
hingigkeiten mit sich: Kosten, Wartung, Stress im Stau, Reparaturen etc. Hin-
zu kommt: Hitte die Werbung ihr Resonanzversprechen gehalten - dieses Au-
to schenkt dir Freiheit - warum ist man dann so schnell unzufrieden und will
so haufig ein zweites oder zumindest moglichst rasch ein neues? Dass es der
Werbung immer wieder gelingt, Dinge zu verkaufen, die man eigentlich nicht
braucht, bestidtigt die hohe Sensibilitat fiir Resonanz, weist aber auch auf eine
Katastrophe hin. Wie viel steht zuhause herum, das einmal Resonanz ver-

21 ROsA: Resonanz, 621.
22 ROSA: Resonanz, 733.
23 ROSA: Resonanz, 725.
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sprach, die aber nie erlebt wurde? Die Moderne ist beides: Resonanzsensibili-
sierung und Resonanzkatastrophe. Nach Rosa miissen moderne Gesellschaften
lernen, den Steigerungsmodus durch eine resonante Weltbeziehung zu iiber-
winden, indem sie sich die Welt nicht instrumentell aneignen, sondern sie
sprechen lassen und lernen, sie harmonisch anzuverwandeln.

Auf diesem Hintergrund wirft Rosas Ansatz zwei Fragen auf. Die erste Fra-
ge hiangt mit seiner Ausgangsthese zusammen, die Privatisierung der Frage
nach dem gelingenden und guten Leben habe dazu gefiihrt, ,dass jene Frage
im gesellschaftlichen Diskurs nahezu tabuisiert wurde“.2* In der heutigen Ge-
sellschaft kann und soll jede und jeder selbst entscheiden, was fiir ihn oder sie
gut ist. Rosa kritisiert diese individualisierte Haltung und schldgt ein gemein-
sames, kulturelles Gut vor: eine resonante Weltbeziehung. Eine resonante Welt-
beziehung fithrt zu einer gelingenden Weltbeziehung, d.h. zu einem guten Le-
ben. Immer wieder betont Rosa: Es kann keine schlechten Resonanzen geben,
denn Gewalt und &dhnliche nicht-resonante Phianomene stellen einen Reso-
nanzabbruch dar: ,Es fehlt ihnen immer und konstitutiv an der dispositio-
nalen Offenheit gegeniiber der Stimme des Anderen®.25> Die Tragfdhigkeit die-
ser Argumentation ist jedoch fraglich. Es ist nichts gegen einen Resonanzbe-
griff einzuwenden, der darauf hinweist, was man im Leben sucht: eine gelin-
gende Weltbeziehung. Problematisch wird Rosa jedoch, wenn er den Resonanz-
begriff aus einer so verstandenen Metapher in eine sozialwissenschaftliche
Kategorie iiberfiihren will:

»Es kann kein Zweifel daran bestehen, dass sich der Resonanzbegriff als Meta-
pher zur Beschreibung von Beziehungsqualititen in hohem Masse eignet [...].
Allein, eine solche metaphorische Verwendung des Begriffs geniigt nicht den
konzeptuellen und systematischen Anforderungen, um Resonanz als einen so-
zialphilosophischen Grundbegriff und eine sozialwissenschaftliche Analyseka-
tegorie zu etablieren, auf die sich eine umfassende Soziologie der Weltbezie-
hung aufbauen lief3e“.26

Aus dem physikalischen Phinomen der Resonanz soll eine sozialwissen-
schaftliche Kategorie?” entwickelt werden, die mehr als eine ,blofle Metapher®
ist.

Damit handelt Rosa sich jedoch unweigerlich ein unlésbares Problem ein:
Das hochste Gut des Lebens, das alle Einzelgiiter umgreift und iibersteigt, tra-
ditionell ,Gliick“ genannt, soll wissenschaftlich objektivierbar werden. Damit
ndhert sich der Resonanzbegriff entgegen der Absicht von Rosa dem physika-
lischen Resonanz-Phdnomen an. Hier setzt Resonanz gerade nicht die ,eigene
Stimme"“ des anderen voraus, sondern zeigt sich als kausaler Wirkungszusam-
menhang: ,Schligt man eine Stimmgabel an, beginnt die zweite, so sie sich in
physischer Ndhe befindet, in ihrer Eigenfrequenz mitzuschwingen“?8 — wie er

24 ROSA: Resonanz, 18.

25 ROSA: Resonanz, 746.

26 ROSA: Resonanz, 281.

27 ROSA: Resonanz, 281-298.
28 ROSA: Resonanz, 282.
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richtig beschreibt. Problematisch wird diese Darlegung des physikalischen
Phdnomens jedoch, wenn er betont, ,dass beide Koérper eines Resonanzver-
hédltnisses mit jeweils ,eigener Stimme*‘ sprechen“.2? Dies stimmt insofern, als
dass beide Koérper ihre Eigenfrequenz besitzen, geht jedoch zu weit, dies als
,eigene Stimme*‘ zu bezeichnen. Denn eine eigene Stimme setzt die Fihigkeit
voraus, eine Antwort zu verweigern. Dies ist im physikalischen Phdnomen der
Resonanz jedoch gerade nicht gegeben. Gewalt und Zerstérung konnen daher
vom physikalischen Resonanzbegriff nicht ausgeschlossen werden, denn dieser
kann nicht auf ,positive Resonanz® beschrankt werden: Resonanz ist unkon-
trollierbar und kann ein gewaltiges Zerstérungspotential entfalten. Man denke
an die Briicken, die durch Resonanz zerstort wurden. Wird dieses physikali-
sche Phanomen also verwendet, um einen sozialphilosophischen Grundbegriff
und eine sozialwissenschaftliche Analysekategorie zu entwickeln, miissen Ge-
walt und Zerstorung auch als resonante Weltbeziehungen beschrieben wer-
den. Mit anderen Worten: Fiir diejenigen, die beim Ausiiben von Gewalt eine
resonanzhafte Steigerung ihres Lebens ,fiihlen®, greift Rosas Einordnung als
»Resonanzabbruch® nicht.

Rosa selbst hat versucht, sich angesichts solcher Vorwiirfe zu rechtferti-
gen.30 Er gesteht zu: ,Die Frage danach, ob es nicht auch negative Resonanz
gibt, ob beispielsweise ein erlittener oder begangener Gewaltakt nicht auch als
eine Resonanzerfahrung zu verstehen sein kénnte, zdhlt zu den konzeptuell
schwierigsten Problemen der Resonanztheorie“.3! Und doch bleibt er mit aller
Entschiedenheit bei seiner Position: Der positiven Resonanz steht nicht eine
negative Resonanz gegeniiber, sondern eine ,Entfremdungsresonanz®, die fiir
ihn einer Nicht-Resonanz gleichkommt. Hier wird deutlich, dass bei Rosa der
Resonanzbegriff eine normative Qualitit und Kriteriologie in sich birgt. Das
thematisiert er selbst in seinem Schlussabschnitt, der die Form eines Inter-
views aufweist, das jedoch bezeichnenderweise ein Gesprach mit sich selbst
darstellt.32 ,Tatsdachlich liasst sich Resonanz als deskriptiver und normativer
Begriff zugleich begreifen®.33 Resonanz soll in der Tat ,den Maf8stab fiir ein ge-
lingendes Leben liefern® und sogar als ein ,Metakriterium® dafiir fungieren.34

Damit aber lastet Rosa dem Resonanzbegriff mehr auf, als dieser zu tragen
vermag. Er hatte besser daran getan, dem Resonanzbegriff seinen Status als
Metapher zu lassen und ihn nicht in ein wissenschaftliches Analysewerkzeug
zu verwandeln. Denn da Gewalt und Zerstérung in einer wissenschaftlich-so-
ziologischen Analyse ebenfalls als resonant beschrieben werden miissen und
da die Bestimmung des guten Lebens der privaten Option der Individuen

29 ROSA: Resonanz, 282.

30 Vgl. ROSA: Resonanz, 743-747.

31 RosA: Resonanz, 743.
32 RosA: Resonanz, 739-762: Anstelle eines Schlusswortes: Verteidigung der Resonanztheorie
gegen ihre Kritiker - und des Optimismus gegen die Skeptiker. Es handelt sich dabei jedoch
nicht um fiktive Einwinde, sondern um kritische Fragen, die ihm in dieser oder in einer
dhnlichen Form bereits gestellt wurden.

33 ROsA: Resonanz, 747.

34 ROsA: Resonanz, 749.
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iberlassen bleibt, kann Resonanz nicht die gewiinschte normative Geltung fiir
ein gelingendes Leben erlangen. Was dem Resonanzbegriff als Metapher eigen
war (eine gelingende Weltbeziehung zu umschreiben), geht im soziologischen
Resonanzbegriff verloren. Kurz gesagt: Ein gutes Leben bringt eine resonante
Weltbeziehung mit sich - aber nicht jede resonante Weltbeziehung ist Aus-
druck eines guten Lebens.

Die zweite Frage bezieht sich auf die von Rosa geforderte Uberwindung des
Steigerungsmodus, die nicht durch Entschleunigung, sondern durch Resonanz
erreicht werde: ,Wenn Beschleunigung das Problem ist, dann ist Resonanz
vielleicht die Losung®.35 So lautet der erste Satz von Rosas Werk. Das wire an
sich nicht problematisch, wenn darauf nicht sogleich und begriindungslos die
Aussage folgen wiirde: Die Losung heifft nicht: Entschleunigung.3¢ Wie aber
soll Resonanz, die ja durch den Steigerungsmodus zunehmend ausbleibt, der
Ausweg aus dem Steigerungsmodus sein? Und wie soll der Steigerungsmodus
ohne Entschleunigung iiberwunden werden? Es scheint, als hitte Rosa 8oo
Seiten lang dafiir pladiert, zugunsten einer resonanten Weltbeziehung zu ent-
schleunigen, weil eine gelingende Weltbeziehung nicht auf Steigerung, son-
dern auf Qualitit angelegt ist - um dann doch in seinem Vorwort Resonanz
ohne Entschleunigung als Lésung anzupreisen. Als kommunikative Strategie,
damit das Buch von seinen Gegnern nicht sogleich zur Seite gelegt wird, ist es
natiirlich sinnvoll, nicht gleich zu Beginn Entschleunigung zu fordern. Jedoch
hitte man am Schluss des Buches genau diese These erwartet, die aber aus-
bliebt. Rosas Resonanzthese miisste auf die Frage hinauslaufen: Bedeutet Re-
sonanz nicht notwendig auch Entschleunigung? Und er miisste seinen Leserin-
nen und Lesern persdnlich die Frage stellen: Kénnen und wollen wir es uns
leisten, zu entschleunigen? Eine resonante Weltbeziehung wird doch offenbar
moglich, indem ich, anstatt mit dem Flugzeug liber die Welt zu rasen, anhalte,
aussteige und die Welt zu betrachten und zu bewundern lerne. Ja, man muss
entschleunigen, weil es sich schlicht und ergreifend nicht lohnt, immer schnel-
ler zu gehen, um am selben Ort zu bleiben. Die Frage ist nur: Kann die Gesell-
schaft sich dazu durchringen? Wer ist bereit, den Preis dafiir zu zahlen, wenn
auch die Wirtschaft nicht wachst, Lohne nicht steigen, das Konsumangebot
nicht noch umfassender wird?

Rosa beendet sein Buch mit der Aussage: ,Eine bessere Welt ist méglich,
und sie lasst sich daran erkennen, dass ihr zentraler Mafdstab nicht mehr das
Beherrschen und Verfiigen ist, sondern das Horen und das Antworten“.37 Re-
sonanz - so habe ich argumentiert - ist geeignet als Metapher fiir eine gelin-
gende Weltbeziehung. Damit diese jedoch gelingt, braucht es - iiber die so-
zialwissenschaftliche Analyse hinaus - eine erneute Reflexion dariiber, ob die
Welt tatsidchlich von der Art ist, dass sie ,spricht* und nicht ,Repulsion” als
Schutzhaltung der Verschlossenheit verdient, sondern die hérende und ant-
wortende Bereitschaft zur Resonanz. Hier bewegen wir uns auf einer Ebene,

35 ROSA: Resonanz, 13.

36 Rosa selbst betont, er hitte sich ,nie systematisch mit ,Entschleunigung’ beschiftigt.
ROSA: Resonanz, 13.

37 ROSA: Resonanz, 762.
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die von der Soziologie als solche nicht mehr erreicht wird. Es stellt sich die
Frage, ob es vielleicht tatsiachlich etwas gibt, das gehort und beantwortet wer-
den kann, ob tatsichlich bereits gesprochen wird: Soll Resonanz keine Echo-,
sondern eine Antwortbeziehung3? sein, braucht es einen Sprechenden. Gibt es
aber keinen Sprecher, tragt das Wort nicht unser Leben, wird Rosas Resonanz-
theorie das Fundament entzogen, und eine gelingende Weltbeziehung im Sin-
ne einer resonanten Antwortbeziehung und eines Kriteriums zur Unterschei-
dung zwischen wahrer und tauschender Resonanz wird zur Fiktion.

Nun hat Rosas Resonanztheorie - wie letztlich jede Theorie - bereits eine
ontologische und metaphysische Grundlage, eine conditio sine qua non: Reso-
nanz setzt einen Sprechenden, einen Logos und eine Logoshaftigkeit der Welt
voraus, ohne die sich Resonanz als gelingende Antwortbeziehung nicht erge-
ben kann. Anders formuliert: Insofern Resonanz tatsichlich erfahren wird, in-
sofern die Welt uns etwas sagt, lasst sich begriindet vermuten, dass es ein
Fundament fiir die gesamte Resonanztheorie Rosas gibt, dass ,Resonanz® in
der Tat den Status einer ,Metapher” fiir gelingendes Leben hat: Wir leben in
einer Welt, die uns tatsichlich etwas zu sagen hat. Darauf kann ich spontan
vertrauen, und es ist gut, dass dies so vielen Menschen gelingt. Doch ich kann
mich bereits in sozialphilosophischer Perspektive der Frage nicht entziehen:
Ist dies die richtige Intuition? Habe ich einen Grund fiir dieses Weltvertrauen?
Werden die Metaphern des gelingenden Lebens je nach Erfahrung und Ge-
schmack von Menschen gesetzt, oder umschreiben sie den Gabe- und Ant-
wortcharakter unserer Welt?

Die hier angesprochene Schwierigkeit ldsst sich an Rosas Subjektbegriff
ndher erldutern. Rosa will in den Anfangsabschnitten seines Buches den Wi-
derspruch ,einer Position, welche das Subjekt setzt und die Welt als ,konstru-
iert’ erschienen lasst, und einer Gegenposition, welche die Welt [...] als Wirk-
lichkeit setzt und das Subjekt als deren (illusiondres) Ergebnis oder Epipha-
nomen postuliert” durch die Radikalisierung der Beziehungsidee iiberwinden.
Damit weist er zu Recht auf zwei Probleme hin: Eine absolute ,Subjektphi-
losophie” lauft Gefahr, die Welt als Konstruktion des Subjekts anzusehen, und
eine konsequente ,Objektphilosophie” schafft das erkennende Subjekt als illu-
siondres Ergebnis und somit sich selbst ab. Beide Positionen sind nicht zu hal-
ten. Die radikale Beziehungsidee Rosas postuliert hingegen, ,dass beide Seiten
- Subjekt und Welt - in der und durch die wechselseitige Bezogenheit erst ge-
formt, geprégt, ja mehr noch: konstituiert werden®.3?

Diese Position hat ihre Grundlage in der Phdnomenologie von Maurice
Merleau-Ponty: ,Die Unterscheidung Subjekt - Objekt wird erst moglich, weil
wahrnehmende Wesen qua Wahrnehmung immer schon auf die Welt bezogen
oder gedffnet sind“.4° Es geht in Rosas Ansatz also darum, eine der Trennung
von Subjekt und Objekt vorausgehende Grundbezogenheit als Urgrund fiir
Weltprasenz und subjektive Erfahrung anzunehmen. Subjekt und Objekt sind

38 Vgl. Rosas Resonanzdefinition: ROSA: Resonanz, 298.
39 Vgl. ROSA: Resonanz, 6z2.
40 MERLEAU-PONTY: Das Metaphysische im Menschen, zitiert aus ROSA: Resonanz, 67.
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immer schon aufeinander bezogen. Deshalb setzt weder das Subjekt das Ob-
jekt noch das Objekt das Subjekt.

Was in diesem Postulat von Rosas Resonanztheorie durchgehend ausbleibt
und keine eigene Reflexion erhdlt, ist die Frage, warum iiberhaupt auf die
»prastabilierte Harmonie“ zwischen Subjekt und Objekt gesetzt werden kann.
Mehr noch, und in den Worten Leibniz’: ,Warum gibt es Etwas und nicht viel-
mehr nichts?“4! Im Kontext unserer Frage formuliert: Warum ist Resonanz
und nicht vielmehr nichts, bzw. warum ist Resonanz keine Echo-, sondern ei-
ne Antwortbeziehung, die gelingen oder scheitern kann? Genau in dieser Fra-
ge besteht Rosas Dilemma: Die Resonanztheorie setzt voraus, dass wir ange-
sprochen sind; sie vermag jedoch nicht zu erkennen, wer oder was spricht.
Dass und Was klaffen auseinander und kénnen nicht verbunden werden: Rosas
Dass griindet nicht im Was. Mit anderen Worten: Die resonante Weltbezie-
hung hat letztlich keinen angebbaren tragenden Grund und daher keine Krite-
riologie: Niemand kann als sprechend benannt werden. Damit hat auch die
Radikalisierung der Beziehungsidee keinen Vorteil gegeniiber einer Subjekt-
oder Objektphilosophie. Ob das Subjekt die Welt setzt, oder ob das Subjekt
von der Welt gesetzt wird, oder ob sich Subjekt und Welt beide gegenseitig
konstituieren, macht keinen Unterschied. Alle drei Positionen stellen Postula-
te dar, die sich nicht deduktiv verifizieren lassen. Es fehlt eine Ontologie und
Metaphysik des Wortes, obwohl die Resonanztheorie selbst nach einer solchen
verlangt. Nicht zufillig heifft das von Rosa rezipierte Werk von Merleau-Ponty
Das Metaphysische im Menschen. Rosas Resonanztheorie verlangt nach der
Metafrage: Warum ist Resonanz und nicht vielmehr nichts?

An der Antwort auf diese Frage scheiden sich die Geister. Gibt es einen tra-
genden und sprechenden Grund, erhdlt die Resonanz ihr Fundament; gibt es
diesen nicht, verliert sie es. Eine solche ontologische und letztlich metaphy-
sische Grundlage fehlt in Rosas Resonanztheorie. Hitte er dem Resonanzbe-
griff seinen Status als ,Metapher” belassen, ware er den Grenzen seiner sozio-
logischen Theorie hinreichend gerecht geworden. Die christliche Theologie
kann die Analysen von Rosa dankbar als praeparatio evangelica entgegenneh-
men und bejahen. Sie gibt der metaphorischen Anndherung iiber den Reso-
nanzbegriff eine heilsgeschichtliche Konkretisierung in ihrem Verstdndnis
vom Wort - im Wort, das die Schépfung ins Leben ruft, und im Wort, das
Mensch geworden ist: ,Im Anfang war das Wort“ (Joh 1,1), ,und das Wort ist
Fleisch geworden® (Joh 1,14). Die in der jiidischen Schépfungstheologie griin-
dende christliche Weltanschauung bezeugt einen letzten Grund der Welt, den
sprechenden Gott: ,Und Gott sprach: Es werde Licht! Und es ward Licht“ (Gen
1,3). Dieser sprechende Gott ist uns in seinem Wort begegnet und hat sich der
Menschheit offenbart. Das Dass erhilt sein tragendes Was: den Gott, der die
Liebe ist (1 Joh 4,8).

Die ,Wahrheit“ des von der christlichen Theologie reflektierten ,Grundes“
lasst sich nicht rational zwingend aufzeigen, doch aus den Voraussetzungen

41 Pourquoi il y a plus tét quelque chose que rien?“: LEIBNIZ, Gottfried Wilhelm: Pri-
ncipes de la nature et de la grdce fondés en raison; Monadologie = Vernunftprinzipien der
Natur und der Gnade; Monadologie. Hamburg: Meiner 1969, 12-13.
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von Rosas Resonanztheorie soll darauf hingewiesen werden, dass die Frage
nach dem ,Grund“ erneut gestellt werden muss. Ein Dass, das nicht im Was
griindet, verliert seine Aussagekraft. Damit wird Resonanz zu einer ,bloflen
Metapher” eines ungewissen gelingenden Lebens. Griindet Resonanz hingegen
in der Liebe Gottes, kann von einer ,begriindeten Metapher” gesprochen wer-
den. Resonanz ist nicht blofle Metapher, sie ist auch nicht mehr als eine Meta-
pher, sondern sie ist begriindete Metapher: Sie verweist auf ihren tragenden
Grund, indem sie diesen in die Welt tibertragt: Tatsdchlich spricht jemand,
und dieses Sprechen erzeugt Resonanz und gibt zugleich Kriterien der Unter-
scheidung im Hinblick auf eine Resonanz gelingenden Lebens.

In dem Film von Wim Wenders Papst Franziskus - Ein Mann seines Wortes
formuliert der Papst, wie heute in der Welt gelebt werden kénnte: Immer et-
was weniger und jeden Tag ein guter Witz. Entschleunigung und Resonanz.
Rosa hat in seinem Resonanzbuch eine tiefe Wahrheit ausgesprochen: Es geht
im Leben um die Qualitit der Weltbeziehung, die sich in der gelingenden Be-
ziehung von Mensch zu Mitmensch und zur Umwelt ausdriickt. Damit diese
Beziehung jedoch gelingt, miissen wir vertrauen, dass es sich lohnt, auf das zu
héren und zu antworten, was (bereits) ist. Es braucht dazu eine Ontologie und
eine Metaphysik, die den kontrollierenden, begreifenden und instrumentalen
Zugang zur Wirklichkeit begriindet und in eine pathische, antwortende Welt-
beziehung verwandeln kann. Es braucht eine erneute Reflexion dariiber, ob
und was Gott gesprochen hat. Kurz: Es braucht Theologie. Im Glauben und in
der Hoffnung, dass ein Gott der Liebe die Grundlage des Seins ist, lasst sich ler-
nen, dass alles, was es braucht - auch was es braucht, um mehr Lebensqualitit
zu schaffen - in gewisser Weise bereits da ist. Nicht unsere Reichweite muss
vergroflert werden, sondern die Art und Weise, wie wir mit dem umgehen,
was uns gegeben ist, kann sich dndern. Ja, viele Dinge laufen schief auf der
Welt, und die Lebenssteigerung des einen stiirzt andere in Armut und Un-
gliick. Deshalb ,immer etwas weniger“. Ja, viele Dinge laufen schief auf der
Welt, und diese Situation iiberfordert uns und iibersteigt all unsere Einsatz-
moglichkeiten. Deshalb ,jeden Tag ein guter Witz“, der die Hoffnung wach-
hélt, es moge in der Welt etwas am Werk sein, dass das Unrettbare doch ret-
ten kann: Es braucht Entschleunigung und Resonanz; es braucht Glaube, Hoff-
nung und Liebe; es braucht Theologie; dies alles aber hat seinen tragenden
und sprechenden Grund: Im Anfang war das Wort...
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MICHELET, Thomas : Sacra doctrina. Mystére et sacramentalité de la Parole
dans la Somme de théologie de St-Thomas d’Aquin (= Bibliothéque de la Re-
vue thomiste. Etudes). Paris : Parole et silence 2020, 720 pages. ISBN 978-2-
88959-021-6.

Le frére Thomas Michelet OP, professeur de I'Université de St-Thomas a Rome
(Angelicum), présente sous forme de livre sa thése de doctorat soutenue a
I'Université de Fribourg en 2015, concentrée sur la question de la sacramen-
talité de la Parole de Dieu. L'importance de ce travail magistral, faisant
preuve de la plus haute culture théologique de son auteur, consiste au fait
d’aborder un sujet central de la sotériologie catholique, notamment le mode
dont le salut de Dieu parvient a 'homme. Ce qui est invisible et divin atteint
I'homme par le moyen de ce qui est visible et humain, dont le sommet est
I'Incarnation du Verbe de Dieu. Comme I'humanité du Christ est le signe et
'instrument de sa divinité, 'Eglise est « le signe et le moyen de 'union in-
time avec Dieu et de l'unité de tout le genre humain » (Lumen Gentium 1), de
méme la parole humaine est le signe et le moyen de la Parole de Dieu. Autre-
ment dit, la Parole de Dieu est « contenue dans » et « délivrée par » les pa-
roles humaines. Ainsi se manifeste le caractére sacramentel de la Parole de
Dieu rappelé derniérement par le Magistére (cf. Benoit XVI: Verbum Do-
mini, 56). Toute cette réflexion sur la sacramentalité de la Parole s’inscrit
dans la ligne du développement contemporain de la sacramentalité du Christ
et de I'Eglise selon lequel la Parole, le Christ et I’'Eglise peuvent étre vues
comme sacrements-sources du septénaire sacramentaire.

L’objectif de I'auteur est de juxtaposer deux mystéres de la foi et d’expli-
quer l'un a la lumiére de l'autre : celui de la Parole de Dieu en tant que sa-
crement et les sept sacrements. Le maitre et guide d’'une telle étude est St-
Thomas, et plus particuliérement sa Summa Theologiae. Le travail trouve ainsi
son comble dans la lecture paralléle de deux passages de la Somme : la 1%
question de la Prima Pars sur la sacra doctrina et les questions 60-65 de la
Tertia Pars sur les sacrements.

L’étude du frére Michelet contient neuf chapitres structurés en trois par-
ties. La premiére sert de porte d’entrée dans la problématique et montre son
origine, les fagons différentes de I'aborder et la justification du choix de St-
Thomas comme guide de I'étude. La deuxi¢me entre dans le vif du sujet et
met en rapport deux pairs de notion : sacra doctrina - theologia du c6té de la
Parole de Dieu et mysterium - sacramentum du c6té des sacrements. La par-
tie conclusive met enfin en lumiére comment St-Thomas lui-méme fait un
lien entre le mystére de la Parole et le mystére des sacrements.

Ces trois parties sont composées de neuf chapitres. Dans le premier, le
frére Michelet commence son travail par rassembler les données de la Tradi-
tion concernant la notion de la sacramentalité compris au sens large. Comme
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point de départ sert pour lui la définition de I'Eglise comme sacrement, ex-
posée par Lumen Gentium (cf. Lumen Gentium, 1), dont il voit une certaine
extension dans la constitution sur la Révélation (Dei Verbum, 2 et 21). Parmi
les données postconciliaires, le document-clé est 'exhortation apostolique
Verbum Domini ou la notion de la sacramentalité est appliquée pour la Pa-
role de Dieu (cf. Verbum Domini, 56). Aprés avoir présenté les données du
Magisteére, il retrace l'arriére-fond biblique, patristique et théologique du con-
cept, en mettant 'accent particulier sur le renouveau théologique des deux
derniers siécles (Mohler, Giinther, Klee, Staudenmaier, Scheeben, Casel,
Schmaus, Congar et d’autres).

En ayant établi un large horizon de la problématique, dans le deuxiéme
chapitre l'auteur justifie le choix de St-Thomas, et plus particulié¢rement le
choix de la Somme de théologie, comme guide pour effectuer son étude. Il
fait cela en exposant l'insuffisance de quelques approches contemporaines au
sujet qui, bien qu’elles soient largement répandues, sont selon lui « défi-
cientes ou réductrices » (64). En ce qui concerne la Parole, il mentionne et
analyse l'imperfection de quelques modéles de la philosophie du langage qui
mettent excessivement en lumiére soit 'aspect performatif de 1'énoncé, soit
I'aspect significatif. Quant aux sacrements, il expose l'insuffisance du modéle
sacramentaire proposé par Chauvet et du courant contemporain appelé I'on-
tologie sacramentelle.

Les insuffisances des approches modernes ménent I’auteur a concentrer
son attention, dans le troisi¢me chapitre, sur la question de la sacra doctrina
de St-Thomas et de préciser I'étendue de sa signification. L’histoire de I'in-
terprétation de la premiére question de la Somme qui trouve son origine chez
Cajetan et chez Jean de St-Thomas met en lumiére le fait que la signification
de la sacra doctrina thomasienne est plus large et plus riche que la compré-
hension moderne de la notion de théologie. La sacra doctrina trouve plutét
son équivalant en ce que nous appelons aujourd’hui la Parole de Dieu. Ainsi
compris, le sujet de I'étude peut étre désormais appelé sacramentalité de la
sacra doctrina. Cette compréhension détermine le plan de la suite du travail
(cf. 163).

Avec le chapitre suivant, I'étude entre dans son cceur, ou le fr. Michelet
fait un examen successif de deux éléments de I'analogie qui est I'objet du
travail : la Parole de Dieu (chapitres 4 et 5) et les sacrements (chapitres 6 et
7). Dans le chapitre 4, il envisage la Parole de Dieu comme sacra doctrina. Le
lecteur rencontre ici un survol de la question premiére de la Somme, c’est-a-
dire une lecture interprétative du texte dont la clef d’interprétation est la sa-
cramentalité de la Parole. Cette lecture permet de souligner I'importance par-
ticuliére du premier article duquel découle la structure des articles suivants.
Ainsi s’explique ici la fonction méme de la premiére question dans l'en-
semble de I'ceuvre (ponere causam) et son plan (divisio textus). Quant au plan
de la question, le premier article est comparé aux textes paralléles de trois
autres textes majeurs de ’Aquinate (Scriptum super Sententias, Summa con-
tra Gentiles et De Veritate), ce qui montre qu’il est trés complexe et composé
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selon a la fois I'ordo inventionis (découverte, connaissance) et I'ordo exposi-
tionis (essence) (cf. 169).

Le travail se poursuit dans le chapitre 5 en considérant la Parole de Dieu
comme theologia ol on voit une équivalence de signification, avec quelques
nuances bien montrés, entre sacra doctrina et theologia. En lisant la pre-
miére question de la Somme, I’Auteur observe I'apparition du mot theologia
dans le premier article, puis un retrait de ce terme par St-Thomas dans les
articles suivants au profit de la notion de sacra doctrina et enfin sa réappa-
rition dans l'article sept. Il se pose ainsi la question du sens précis du mot
theologia chez St-Thomas et de son réle dans la premiére question de la
Somme. Le frére Michelet essaie de répondre a cette question par un retour
aux sources du mot, jusqu’a I'antiquité paienne, et par examiner son histoire
et sa fonction dans I'ceuvre de I’Aquinate. Il arrive a la conclusion que sacra
doctrina et theologia se référent a la méme réalité - la Parole de Dieu, mais
sous des angles différents : sacra doctrina exprime la Parole de Dieu « qui
vient de Dieu (a Deo) et qui conduit a Dieu (ad Deum) » (271) ; tandis que
theologia exprime la Parole de Dieu qui « parle de Dieu comme son unique
sujet (de Deo) » (271), c’est-a-dire exprime la science que Dieu en tant que le
principe et la fin de tout a de Lui-méme et de toutes choses.

Les deux chapitres suivants se concentrent sur 'autre élément de 'ana-
logie, étant le cceur de I'étude, c’est-a-dire sur les sacrements. A la suite de
I'étude historique du terme theologia, 'Auteur méne une étude pareille de
deux notions liées aux sacrements : mysterium (mysterion), un mot d’origine
biblique, et sacramentum, un terme étant sa traduction faite par les péres la-
tins. Le chapitre 6 descend aux origines de ces deux termes, en montrant leur
usage, leur similitude et leur dissimilitude aussi bien chez les chrétiens de
’Antiquité que dans le monde antique paien, surtout dans les institutions
romaines judiciaires et militaires. Ensuite, il explique une fission de signifi-
cation de ces deux notions, faite au cours des siécles, qui a mené a réduire
sacramentum au sens spécialisé et a laissé au mysterium un sens plus large.
Comme conséquence de cette étude historique, 'auteur présente dans le cha-
pitre 7 le concept du sacrement comme étant présent chez St-Thomas. Il note
son usage au sens large, proche du mysterium, ainsi que l'usage au sens strict
qui est dominant et qui se référe aux sept sacrements. Il remarque aussi une
évolution de compréhension des sacrements réalisée chez I’Aquinate entre le
Commentaire des Sentence et la Somme de théologie. Ce changement qui met
au premier plan dans son stade final la signification, et non plus la causalité,
fait de la définition des sacrements une définition possible a appliquer aussi
pour la Parole de Dieu. De cela résulte que la structure tripartite du sacre-
ment (sacramentum tantum - res et sacrementum - res tantum) et la signifi-
cation tripartite de la causalité sacramentelle (signum rememorativum - sig-
num demonstrativum - signum prognosticum) peuvent étre aussi appliqués
pour le mystére de la Parole de Dieu.

La partie finale du livre, composée de deux chapitres, déduit des consé-
quences de la mise ensemble des termes sacra doctrina - theologia du c6té
de la Parole de Dieu et mysterium - sacramentum du c6té des sacrements et
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cherche les liens entre ces deux éléments de 'analogie ainsi posées. Le lien
principal est la convenance, car St-Thomas lui-méme en parlant de la con-
venance des sacrements (ST III, q. 60, art. 4) renvoie le lecteur a la conve-
nance de la Parole de Dieu (ST I, q. 1, art. 9). Ainsi, dans le chapitre 8, consa-
cré a I'économie de convenance, I'’Auteur lit 'article 9 de la premiére ques-
tion de la Somme sur la convenance des images dans la sacra doctrina a la
lumiére de la convenance des sacrements. Pourtant, le dernier chapitre du
livre, étant un prolongement du précédent, montre que de I'économie de con-
venance résulte de I'économie de signification (connaissance). En ce cha-
pitre, les quatre sens de I'Ecriture (ST I, q. 1, a. 10) sont mis en paralléle avec
la triple signification causale des sacrements. Ainsi I’Auteur achéve la lecture
de la premieére question de la Somme.

Bien que la lecture du livre du frére Michelet soit exigeante, le nexus du
mystére de la Parole de Dieu et du mystére des sacrements, présenté a 'aide
de l'analogie théologique, méne le lecteur au ravissement intellectuel sur
I'unité et la profondeur de la foi chrétienne. La qualité théologique excep-
tionnelle du frére Michelet, s’exprimant a travers la lecture attentive de
I'ceuvre de St-Thomas, 'analyse précise de son vocabulaire et la recherche au
plan historique, introduit & une compréhension plus claire de la Révélation.
Cet ouvrage de théologie fondamentale a donc le grand mérite d’approfondir
de l'intelligence de la foi.

EUKASZ WISNIEWSKI OP

THOMAS VON AQUIN: Das Eine und das, was aus dem Einen folgt. Kommentar
zu Aristoteles’ Metaphysik, 10. Buch, Deutsch-Lateinisch. Aus dem Lateini-
schen iibersetzt von Raphael Georg Kiirzinger. Neunkirchen-Seelscheid: edi-
tiones scholasticae 2020, 300 Seiten. ISBN 878-3-86838-580-9.

Dank der Bemiihungen von Klaus Obenauer verfiigt die deutschsprachige
Leserschaft iiber eine zweisprachige Ausgabe des Metaphysikkommentars
von Thomas von Aquino. Neben der Ubersetzung findet die Leserschaft in
diesen Banden im Anhang den lateinischen Text der sog. Marietti-Aus-
gabe, die von Raymundus Cathala und Raymundus Spiazzi 1950 (Turin),
erstellt wurde (allerdings ist leider die Paragraphennummerierung dieser
Ausgabe nicht iibernommen worden). Obenauer hat selbst Teile des ersten
Buches (Kritische Sichtung. Von den Vorsokratikern bis Platon, 2018), Buch
5 (Lexikon der philosophischen Begriffe, 2016), Buch 8 und 9 (Materie und
Form. Aktualitdt und Potenzialitdt, 2017) sowie Buch 12 (Materielle Sub-
stanz - immaterielle Substanz - Gott, 2017) ibersetzt. Das wichtige 4. Buch
wurde von Stefan Sellner tibersetzt (Das Seiende und die ersten Prinzipien,
2016), das dritte und das sechste von Clemens Schlip (Probleme der Meta-
physik, 2016; Das Seiende als Seiendes, 2016), das siebente von Christian
Mohr (Substanz und Wesenheit, 2017), das elfte von Michael Stickelbroeck
(Gegenstand und erste Prinzipien der Metaphysik, 2018). Unter dem Titel
Was ist Metaphysik? hat Christian Mohr Buch I, 1-3 und Buch 2, 1-2 ver-
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deutscht (2016). Der zuletzt in dieser Reihe erschienene Band enthdlt das
bedeutsame 10. Buch. Thomas selbst hat zu Beginn des Kommentars seine
Auffassung des Plans der aristotelischen Metaphysik zusammengefasst und
das Thema des 10. Buches angekiindigt:

»Bereits im vierten Buch dieses Werkes hat der Philosoph gezeigt, dass diese
Wissenschaft als Gegenstand das Seiende und das Eine hat, welches mit dem
Seienden austauschbar ist. Und deshalb, nachdem er das akzidentiell Seiende
und das Seiende, welches die Wahrheit einer Aussage bezeichnet, im sechs-
ten Buch bestimmt hat und nachdem er das Seiende an sich im Hinblick
darauf, dass es in zehn Kategorien aufgeteilt wird, im siebten und im achten
Buch bestimmt hat und nachdem er das Seiende unter dem Aspekt, dass es in
Potenz und Akt unterteilt wird, im neunten Buch bestimmt hat, hat er nun in
diesem zehnten Buch vor, das Eine zu bestimmen und das, was das Eine an-
belang“ (Ubersetzung S. 11-12).

In der Tat ist das zehnte Buch fiir die thomistische Lehre der Transzenden-
talien von grundlegender Bedeutung. Nachdem Thomas im zweiten Abschnitt
seines Kommentars festgehalten hat, was das Mass ist (,Mass [mensura] aber
ist nichts anderes als das, wodurch die Grosse eines Dinges erkannt wird“, 25),
betont Thomas, dass ,das Seiende und das Eine irgendwie dasselbe bezeichnen
[aliqualiter idem significant]“ (50), denn ,das Eine fiigt die Ungeteilheit [indi-
visio] zum Seienden hinzu“ (50). Nicht allein die Konvertibilitit von Einem
und Seiendem ist indes in diesem Buch bedeutsam, sondern ebenfalls die im
Anschluss an Aristoteles erklarte Lehre der vier Gegensitze. Kiirzinger iiber-
setzt, es gebe vier ,Gattungen der Entgegensetzung“ (oppositionis genera), nam-
lich die Kontradiktion (contradictio), die Privation (privatio), die Gegensitz-
lichkeit (contrarietas) und die Relation (relatio). Die Ubersetzung von privatio
ist vielleicht nicht besonders gliicklich. Ein Hinweis auf einen fiir die thomis-
tische Philosophie ganz grundlegenden Passus kann Einblick vermitteln in die
Ubersetzungsarbeit von Kiirzinger. Im fraglichen Passus will Thomas kliren,
wie der Begriff der Teilung (divisio), der ja fiir das Verstdndnis des Einen als
ungeteiltem grundlegend ist, zu verstehen ist. Die fiir das Eine vorausgesetzte
Bedeutung der Teilung ist jene, die ,Kontradiktion verursacht.

Sic ergo primo in intellectu nos- So gelangt also das Seiende zuerst
tro cadit ens, et deinde divisio et post | in unseren Verstand und hierauf die
hoc unum quod divisionem privat, et | Teilung und nachher das Eine, wel-
ultimo multitudo quae ex unitatibus | ches von der Teilung frei ist, und zu-
constituitur. Nam licet ea quae sunt | letzt die Vielheit, welche aus Einhei-
divisa, multa sint, non habent tamen | ten zusammengesetzt wird. Denn mé-
rationem multorum, nisi postquam | gen auch die Dinge, die getrennt sind,
huic et illi attribuitur quod sit unum. | viele sein, haben sie dennoch nicht die
Quamvis etiam nihil prohiberet dici | Bedeutung der Vielen, ausser nach-
rationem multitudinis dependere ex | dem diesem und jenem Ding die We-
uno, secundum quod est mensurata | senheit des Einen zuerkannt wurde.
per unum, quod iam ad rationem nu- | Obgleich iiberdies nichts daran hin-
meri pertinet. dert zu sagen, dass der Begriff der
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Vielheit vom Einen abhangt, insofern
sie durch das Eine gemessen wird, wel-
ches sich schon auf die Bedeutung der
Zahl bezieht. (64)

Wichtig sind in den Ausfiihrungen des zehnten Buches ebenfalls die Unter-
scheidung zwischen dem transzendentalen und dem numerischen Einen, al-
so dem Einen, ,welches das Prinzip der Zahl ist“ (unum quod est principium
numeri, 133) und dem Einen, ,welches mit dem Seienden austauschbar ist*
(unum, quod convertitur cum ente, 133) sowie die Unterscheidung zwischen
dem transzendentalen Einen und dem Mass:

»Man muss aber wissen, dass die Mehrheit [pluralitas] oder Vielheit [multitu-
do] fiir sich, welche dem Einen, das mit dem Seienden austauschbar ist, ent-
gegengesetzt wird, gleichsam die Gattung der Zahl ist; denn die Zahl [nume-
rus] ist nichts anderes als die Mehrheit oder Vielheit von durch das Eine
messbaren Dingen. So ist demnach das Eine, insofern als einfachhin [simpli-
citer] das unteilbare Seiende ausgesagt wird, mit dem Seienden vertauschbar”

t132).

Wie an anderer Stelle kritisiert Thomas auch in diesem Buch Avicenna, der
nicht angemessen zwischen dem transzendentalen und dem numerischen
Einen unterscheidet:

,Denn er wurde von der Doppeldeutigkeit [aequivocatione] des Einen irrge-
leitet. Denn das Eine, insofern es das Prinzip der Zahl ist und die Bedeutung
des Masses in der Gattung der Quantitat hat, bezeichnet eine gewisse Natur,
welche zu dem, von der sie ausgesagt wird, hinzugefiigt wird, weil sie zur Gat-
tung der Akzidentien gehoért. Aber das Eine, welches mir dem Seienden aus-
tauchbar ist, schliesst alle seienden Dinge ein [circuit omnia entia]“ (53-54).

Die vorangehenden Ausfiihrungen geben einen Einblick in die Beschaffen-
heit der Ubersetzung von Kiirzinger, aber sie belegen ebenfalls, wie bedeu-
tungsvoll der Thomas Kommentar zum zehnten Buch der Metaphysik ist.
Allerdings ist hier eine Kritik nicht an der Arbeit des Ubersetzers ange-
bracht, sondern an einem Mangel, der die gesamte Reihe betrifft. Die tiber-
setzten Texte sind einem Textkommentar entnommen. Es scheint mir uner-
lasslich, dem Kommentar den kommentierten Text des Aristoteles hinzuzu-
fligen, also sowohl die lateinische Fassung des aristotelischen Textes sowie
eine deutsche Ubersetzung dieses Textes. Trotz dieses eindeutigen Mankos
sind die von Klaus Bernauer besorgten Ausgaben ein dienlicher Beitrag zur
Verbreitung und zum Verstandnis thomistischen Denkens. Obenauer hat das
Vorhaben seines Unternehmens wie folgt zusammengefasst: ,Motiviert ist das
Unternehmen durch ein Vorschussvertrauen in die Leistungsfdhigkeit der Me-
taphysik des Aristoteles und deren eigenstindiger Anverwandlung durch den
Aquinaten“ (Vorwort, in: Was ist Metaphysik?, X). Die Reihe vermittelt indes
den Eindruck, dass ein unmittelbares Verstindnis des Textes von Thomas még-
lich widre. Die heutige Anverwandlung der Philosophie (und Theologie) des
Thomas erfordert indessen eine unverzichtbare historische Kldrung, Situie-
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rung und Analyse dieser Texte des 13. Jahrhunderts. Niitzliche, kommentier-
te Literaturhinweise im Vorwort des Ubersetzers (1-6) beriicksichtigen im
besprochenen Band diese Anforderung mindestens zum Teil.

RUEDI IMBACH

KORIDZE, Georg: Die thomistische Theorie der Intentionalitdt. Neunkirchen-
Seelscheid: editiones scholasticae 2019, 247 Seiten. ISBN 978-3-86838-216-7.

Die vorliegende Studie befasst sich mit der thomistischen Theorie der Inten-
tionalitdt, und zwar in der Auspriagung, welche diese bei dem franzosischen
Dominikaner Hervaeus Natalis fand. Genauer gesagt, bildet Natalis’ wohl
zwischen 1307 und 1316 verfasster Traktat De secundis intentionibus den Ge-
genstand der Untersuchung. Natalis’ Traktat, so Koridze, ist als ,die Vorlage
fir simtliche thomistischen Theorien der Intentionalitit“ (1) anzusehen. Es
handelt sich, wie man ohne ﬂbertreibung sagen kann, um einen Meilenstein
in der Entwicklung der scholastischen Philosophie.

Die Grundidee des scholastischen Intentionalitdtsverstindnisses besteht
in der Ansicht, dass sich nicht nur das Denken auf einen Gegenstand, son-
dern umgekehrt auch der Gegenstand auf das Denken richtet. Dabei wird
grundsitzlich differenziert zwischen dem realen und dem gedanklichen Ge-
genstand. Der reale Gegenstand wird auch als erste Intention bezeichnet, da
er im Erkenntnisvorgang zuerst erfasst wird, wdhrend der gedankliche Ge-
genstand auch als zweite Intention bezeichnet wird, da seiner Erkenntnis die
erfasste Sache stets vorausgeht. Universalien und Gattungen waren Beispiele
fir zweite Intentionen, Einzeldinge wie Menschen, Steine und Haiuser Bei-
spiele fiir erste Intentionen. Zu den ersten Intentionen zdhlen also insbeson-
dere auch extramentale Entitdten, wohingegen zweite Intentionen ausschlief3-
lich intramental zu deuten sind. Als solche ermdglichen sie die ,Wissen-
schaft der Logik“ (2), mit deren Grundlegung wiederum Natalis’ Traktat sich
auseinandersetzt. Dessen zentrale These lautet, dass die ,Logizitat der Wirk-
lichkeit“ (3) jedem Denken und Sprechen vorausgeht, so dass einem ,meta-
physischen Realismus“ (5) der Weg geebnet wird. Es wird somit ein Funda-
ment geschaffen fiir ,die objektive Erkenntnis der Wesenheiten durch die
philosophische Logik der zweiten Intentionen” (ebd.).

Ganz allgemein ladsst eine Intention nach Natalis sich definieren als ,ge-
zielte Tendenz“ (18). Dabei gilt es zu sehen, dass Natalis prinzipiell unter-
scheidet zwischen Intentionen im Bereich der Willensduflerung und Inten-
tionen auf dem Gebiet der Verstandestitigkeit. Letztere werden noch einmal
untergliedert in intentio ex parte intelligentis und intentio ex parte rei in-
tellecte, also die Ausrichtung der Erkenntnis auf den Gegenstand und die
Ausrichtung des Gegenstands auf seine Erkenntnis. Der Realismus ergibt
sich aus der zweiten Unterart der verstandesgebundenen Intentionen. Koridze
wortlich: ,Die ganze Architektonik der Erkenntnisbildung geht auf die In-
tention der Sache zuriick. Sie bestimmt, was und wie erfasst wird [...]“ (20).

Ist schon die Auffassung einer vom Gegenstdndlichen selbst ausgehenden
Intentionalitit dem modernen Denken prima facie eher fremd, so gilt Ahn-
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liches fiir das von Natalis vertretene Konzept von Objektivitit und Subjek-
tivitit. Reale Gegenstinde konnen extramental und intramental vorkommen,
sind aber als grundsitzlich subjektiv verfasst zu deuten. Gedankliche Gegen-
stinde dagegen existieren ausschliefllich intramental und zugleich objektiv.
Hierbei muss man allerdings sehen, dass ,subjektiv’ nach dem scholastischen
Verstandnis Natalis’ zusammenhangt mit ,Substrat’ und somit der Eigen-
schaft, Subjekt im ontologischen Sinne zu sein. ,Objektiv’ auf der anderen
Seite verweist Natalis zufolge auf Gedankendinge (die unter Umstinden auch
rein imagindr sein konnen). Dies vorausgesetzt, ergeben sich vier verschie-
dene Seinsmodi: (i) ausschliefllich subjektiv-extramental; (ii) ausschlief3lich
subjektiv-intramental; (iii) zugleich objektiv-intramental und subjektiv-extra-
mental; (iv) ausschliefllich objektiv-intramental. Die ersten drei Seinsmodi
stellen jeweils ein ens realis dar, der vierte Seinsmodus ein ens rationis. Zu
(i) gehoren einfache reale Entititen wie Steine, zu (ii) solche Entititen wie
Begriffe und andere kognitive Mittel. Ein Paradebeispiel fiir (iii) sind Univer-
salien. Zu (iv) gehort nichts Seiendes aus der realen Welt, sondern nur Sei-
endes aus der gedanklichen Welt (wobei vorausgesetzt wird, dass Universa-
lien irgendwie zur realen Welt gehdren, was alles andere als selbstverstandlich
ist, zumal ihre Zugehoérigkeit zur zweiten Intention im engen Sinne all dem
dann irgendwie auch entgegensteht).

Im weiteren Verlauf der Studie wird nun der ,Frage nach der Bestimmung
der zweiten Intention“ (51) nachgegangen. Man erinnere sich: der gedank-
liche Gegenstand (das ens rationis) wird von Natalis mit dieser zweiten In-
tention in eins gesetzt. Diese ist sonach ,ein gedanklich Seiendes“ (83), aber,
wie Koridze gleich hinzufiigt, ,angewiesen (85) auf die erste Intention (dem
ens realis). Genauer gesagt ist die zweite in der ersten Intention ,fundiert"
(111). Oder noch einmal anders gewendet: Logik wird, im Sinne eines meta-
physischen Realismus, ontologisch untermauert. Die hauptsdchliche Funk-
tion der zweiten Intention liegt Natalis zufolge darin, wahrheitsgemifle Aus-
sagen iiber extramentale Entitidten tdtigen zu konnen. Eine Schliisselrolle
spielt in diesem Zusammenhang die 4. quaestio des Traktats, deren Ziel
Natalis selbst wie folgt bestimmt: ,Postquam quaesitum est de secunda in-
tentione in comparatione ad primam quantum ad suam fundationem, nunc
quaerendum est de secunda intentione in comparatione ad primam quantum
ad praedicationem® (113, Fn. 435). Es geht also, verkiirzt gesagt, um das We-
sen der Pradikation.

In dem die rationalen Wissenschaften umfassenden Trivium gibt es nun
drei Disziplinen, die sich mit gedanklichen Entititen befassen: Grammatik,
Rhetorik und Logik. Allerdings ist es nur die Logik, welche ,gedanklich Sei-
endes sowohl im Allgemeinen als auch im Besonderen behandelt” (189). Geht
es um das Wesen der Prddikation, so kommt es auf die Allgemeinheit an.
Wichtiger noch: es ist die Logik, welche das gedanklich Seiende in seiner Re-
lation zum real Seienden (und somit im Verhdltnis zur Metaphysik) behan-
delt. Wahrend Grammatik und Rhetorik gedanklich Seiende in Isolation als
reine Verstandesprodukte betrachten, befasst sich Logik - als die Wissen-
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schaft der zweiten Intention - ,mit gedanklich Seienden, die von der Natur
der erfassten Sache her entstehen (212).

Wie Koridze gegen Ende der Studie noch einmal hervorhebt, besteht die
Grundaussage des von Natalis auf den Weg gebrachten ,intentionalitische[n]
Realismus“ (216) darin, dass der erkannte reale Gegenstand ,sich auf den
Verstand richtet, ihn aktiviert, d.h. ihn in eine Relation zu sich selbst setzt“
(ebd.). Man hitte sich, was dieses aktivische Verstindnis von extramentaler
Realitdt betrifft, mehr an veranschaulichenden Beispielen gewiinscht. Doch
soviel steht fest: folgt man dem Logik-Verstindnis Natalis’, dann werden die
Regeln der Begriffsbildung vom Logiker entdeckt und nicht etwa aus freien
Stiicken aufgestellt. Doch wie ldsst sich das erkldaren? Verbirgt sich hinter
Natalis realistischer Ausrichtung eine motivierende theologische Uberlegung?
Laut Koridze ist dies nicht der Fall. Vielmehr handele es sich bei der pos-
tulierten habitudo rei intellectae ad intellectum um ,eine natiirliche Offen-
barung der Weltverniinftigkeit“ (217). Haben wir damit bereits ,an der Tiir
zur Neuzeit geklopft“? (218) Es ist dies die Frage, welcher der Autor sich zum
Abschluss seiner Studie widmet. Dabei tun sich zunichst sehr interessante
Parallelen zum Intentionalitdtsverstindnis Edmund Husserls auf. Dessen
Differenzierung zwischen Erkenntnisobjekt, Gehalt und Akt finde sich bei
Natalis bereits vorweggenommen, und zwar in Gestalt der Trias res intel-
lecta, conceptus mentis ud actus intelligendi. Uberdies qualifiziere sich der
speziell durch Natalis reprdsentierte Thomismus ,als gegenwartiger Ge-
sprachspartner (223) in Anbetracht der Intentionalititskonzepte Roderick
Chisholms und insbesondere John Searles. Allerdings diirfe man bei all dem
nicht den gravierendsten Unterschied iibersehen: ,In den modernen Theo-
rien wird vom Meinenden auf den Gegenstand referiert, bei Hervaeus genau
umgekehrt: vom Gegenstand auf das Meinende“ (226). Wie gesagt: die inter-
pretierende Rekonstruktion hitte hier ruhig expliziter (beziehungsweise
illustrativer) ausfallen kénnen. Denn dass ,die Sachen es selbst bewirken, die
Wissenschaft der Logik aus der Begegnung mit dem menschlichen Geist her-
vortreten zu lassen” (228), ist alles andere als selbstverstindlich. Sicher: Der
Ausweg liber den Verweis auf das ,Wunder der menschlichen Erkenntnis”
(ebd.) lasst sich immer wahlen. In Anbetracht sich immer stirker zur Gel-
tung bringender kognitions- und neurowissenschaftlicher Forschung ist dies
allerdings wohl kaum der ideale Weg, um den Thomismus als ,Gesprachs-
partner” im Spiel zu halten. Doch wie dem auch sei, die Wiederentdeckung
der Intentionalitdtstheorie Natalis’ stellt einen wichtigen Beitrag zur philo-
sophiehistorischen Forschung im engen, epochenbezogenen Sinne dar. Es
steht zu hoffen, dass sich weitere Forschungsbeitrage anschlieffen werden.

MATTHIAS NEUBER

KAISER, Christian: Epikur im lateinischen Mittelalter. Mit einer kritischen Edi-
tion des X. Buches der Vitae philosophorum des Diogenes Laertios in der la-
teinischen Ubersetzung von Ambrogio Traversari (1433) (= Rencontres de
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Philosophie Médiévale 19). Leiden: Brepols 2019, 501 Seiten. ISBN 978-2503-
58769-1.

Der zu rezensierende Band besteht aus zwei Teilen, niamlich einer umfang-
reichen Studie zur Tradition Epikurs im Mittelalter und einer kritischen Edi-
tion der lateinischen Ubersetzung des zehnten, Epikur gewidmeten Buches
der Vitae philosophorum des Diogenes Laertios, die Ambrogio Traversari 1433
abgeschlossen hat. Diese Edition (342-416) beruht auf der Handschrift Firen-
ze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Plut. 65.21, einer Handschrift die Cosimo
de’ Medici gewidmet ist. Das Autograph Traversaris (Biblioteca Medicea Lau-
renziana, Strozzi 64) wurde zur Erstellung des Textes ebenfalls beriicksich-
tigt und im Apparat werden iiberdies die Varianten von 15 weiteren Hand-
schriften vermerkt. Kaiser hat den Kontext der Entstehung dieser Uberset-
zung des Kamaldulenserpaters genau studiert (225-262) und kann vor allem
nachweisen, dass die Ubersetzung im Kontext der Auseinandersetzung zwi-
schen Leonardo Bruni und Traversari zu situieren ist. Dieser setzte sich mit
seiner Ubersetzung der sikularisierenden Tendenz Brunis entgegen. Es ist
keineswegs zufillig, dass Traversari ebenfalls die Vitae patrum iibersetzte
und offensichtlich die beiden Ubersetzungen als ein ,zusammengehdriges
Projekt” (239) verwirklichte und auf diese Weisen die ,Glorifizierunge weltli-
cher Ethik“ (255) bekdmpfen wollte. Diese kritische Edition des 1472 erstmals
publizierten Textes ist fiir das Studium der Philosophie- und Mentalititsge-
schichte Europas ein wichtiges Dokument.

Auf tiberzeugende und bislang in ihrer Vielfalt noch nie erreichte Weise
dokumentiert der erste Teil des Buches von Kaiser, wie die Figur und das Den-
ken Epikurs im Mittelalter wahrgenommen und beurteilt wurden. Der kri-
tische Leser begegnet in dieser umfassenden Einleitung nicht nur den schon
bekannten Rezipienten epikureischer Reminiszenzen, sondern ist erfreut,
auch Autoren wie Peter Abaelard (67-69), Johannes von Salisbury (54-56,
59-67), Albertus Magnus (70-74) und Ulrich von Strassburg (75-76) anzu-
treffen. Die akribische Beschreibung der Prasenz Epikurs im Mittelalter be-
tont nicht allein die patristische Pragung des Epikur-Bildes (15-37), sondern
weist tiberdies nach, in welcher Weise die verschiedenen Autoren immer
wieder ihre Nachzeichnungen von dem vor allem durch Augustinus bestimm-
ten Bild der Funktion der ,Epikureer’ geleitet waren. Der Behauptung Kaisers
kann ich in vollem Umfang zustimmen: ,Epikur und seine Weltdeutung
stellten wie gesehen eine feste Grofle im theologischen und philosophischen
Diskurs des lateinischen Mittelalters dar, vermittelt und angeregt durch die
indirekte Uberlieferung der Kirchenviter sowie der lateinischen Klassiker
Cicero, Seneca und Boethius“ (77).

Zweifellos verdient die Darstellung der Rolle der epikureischen Philoso-
phie im medizinischen Denken besondere Beachtung, aber dieser Aspekt ge-
hort nicht zu meiner Kompetenz (dazu vgl. 77-99). Die Ausfithrungen zu
Heliand von Froidmont und seines Einflusses greifen die Entdeckungen von
Thomas Ricklin auf (100-115) und entwickeln sie fruchtbringend. Es will mir
scheinen, dass die Einsicht, dass ,die von Helinand initiierte Gesamtschau
iiber die reécriture durch Vinzenz von Beauvais den prigendsten Einfluss auf
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das spatmittelalterliche Wissen um Epikur“ (114) geliefert hat, zu den wichti-
gen Ergebnissen der Studie zdhlt. Erwdhnenswert ist zweifellos auch das Ka-
pitel, das Epikur bei Dante und in den friilhen Kommentaren der Commedia
gewidmet ist (165-224). In diesem Zusammenhang lehnt Kaiser entschlossen
die in der Danteforschung entwickelte These zweier Epikurbilder im Mittel-
alter ab. Seine Forschung belege, sagt Kaiser, dass Epikur ,im mittelalterli-
chen Denken omniprdsent war“ (175): ,Der Athener Epikur ist ein eindeutig
bestimmbarer Philosoph [...], dessen Lehre die Lust als hochstes Gut gesetzt,
die Existenz einer géttlichen Vorsehung bestritten und die menschliche See-
le als ein korperliches, sterbliches Gebilde begriffen hat“ (175).

Zweifellos ist es einerseits die Edition der Ubersetzung von Traversari
und andererseits deren reichhaltige Kontextualisierung, welche das gréfite
Interesse der Forschung entfachen werden. Was mich betrifft, so mochte ich
auf drei Aspekte der Studie hinweisen, die mich aus verschiedenen Griinden
in besonderer Weise beeindruckt haben. Die erste diesbeziigliche Beobach-
tung betrifft Petrarca, der sich namentlich in De remediis utriusque fortunae
auf Epikur bezieht. Kaiser betont, die Darstellung Petrarcas sei ,h6chst ten-
denzids” (119) und der Dichter wolle aufzeigen, ,dass Epikur trotz seiner scho-
nen Spriiche kein echtes Vorbild sein kénne“ (122). Der wichtigen Schluss-
folgerung kann man zustimmen:

»Diese abwertende Einschitzung Petrarcas (von Epikur) erweist seinem Vor-
bild Augustinus erneut alle Ehre, und sie macht als eine von vielen mittelal-
terlichen Quellen erneut darauf aufmerksam, dass die vermeintliche ,Duplizi-
tat’, die viele Forscher im Epikurbild des Mittelalters ausmachen, von den Zeit-
genossen gemaf ihrer eigenen Wahrheitsform geschmeidig und widerspruchs-
los erklart werden konnte und wurde (123).

Erneut wird hier die grundlegende Deutungshypothese des uniibersehbaren
Einflusses der Kirchenviter und namentlich Augustins auf das mittel-
alterliche Epikurbild betont. Zusammenfassend lasst sich unter diesem Ge-
sichtspunkt sagen, ,dass die Epikureer seit der lukanischen Erzdhlung von
Paulus’ Disput auf dem Areopag in der Apostelgeschichte und deren Aus-
deutung durch die Kirchenviter fiir eine Weltanschauung einstehen, die die
Seele fiir korperlich und sterblich und die Lust fiir das hochste Gut hilt: Als
Anhédnger dieser Ideologie werden alle Menschen betrachtet, die nicht an die
Unsterblichkeit der Seele glauben oder an ihr zweifeln“ (129).

Mein zweiter Hinweis betrifft die Interpretation von Boccaccios Ein-
schatzung Epikurs. Selbstverstandlich wird auf Boccaccios Portrit von Epikur
in seinem Comento zum zehnten Gesang des Inferno hingewiesen, wo der
Dichter einerseits die Leugnung der Unsterblichkeit betont, aber anderer-
seits jene tadelt, die unterstellen, Epikur sei ein Schlemmer gewesen. Mich
interessiert indes vor allem die beziiglich der neunten Novelle des VI. Tages
im Decameron inszenierte Diskussion (vgl. dazu 206-216). Diese Novelle er-
innert bekanntlich an eine Begegnung mit Guido Cavalcanti, der von
Boccaccio als jemand eingefithrt wird ,che [..] aliquanto tenea della oppi-
nione degli epicuri, si diceva tralle gente volgare che queste sue speculazioni
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erano solo in cercare se trovar potesse che Iddio non fosse“ (zitiert 207, Fuss-
note 94). Methodisch ist Kaisers Erorterung dieser Begegnung und vor allem
ihrer modernen Interpretation fiir den kritischen Leser sehr aufschlussreich.
Er warnt ausdriicklich vor der ,Riickfithrung eigener Denkschemata auf ver-
gangene Zeiten und liebgewordene Geistesheroen“ (210). Er weist also ganz
entschieden eine Interpretation der Novelle zuriick, die wie beispielweise
Olaf Pluta den Epikurder Cavalcanti als Atheisten deuten, denn ,die Novelle
scheint [..] keine eindeutige Moral zu transportieren“ (213). Ich will mich
hier nicht auf eine Diskussion iiber die Deutung der Novelle einlassen, ich
will ausschliefflich auf den unabldssigen meta-kritischen Umgang Kaisers
mit der Forschungsliteratur hinweisen. Die Zerstérung scheinbarer Autori-
taten ist ein Gestus, den Kaiser gern und stidndig vollzieht. Er geht sehr um-
sichtig und kritisch mit den Texten und ihren Deutungen um. Er besitzt je-
nes Misstrauen, jene Vorsicht, die fiir den geschulten Historiker unverzicht-
bar ist.

Mein dritter Punkt bezieht sich auf einen mich besonders bestrickenden
sowohl inhaltlichen wie auch historischen Aspekt: ich meine die von Kaiser
aufgezeigt Beziehung, welche mehrere mittelalterliche Autoren zwischen dem
Epikureismus und dem alttestamentlichen Kohelet gesehen haben (131-164).
Es wurde bereits darauf hingewiesen, dass ein ganz entscheidendes, im Mit-
telalter iiberliefertes Merkmal des epikureischen Denkens die Leugnung der
Unsterblichkeit war. Diese Epikur zugeschriebene Infragestellung eines Le-
bens nach dem Tod hat eine ganze Reihe von Theologen dazu gefiihrt, eine
Beziehung herzustellen zwischen der alttestamentlichen, Salomon zuge-
schriebenen, Schrift Ecclesiastes und Epikur. Bereits Filastrius von Brescia
(4. Jh.), aber auch Alcuin, Petrus Comestor, Hugo von Saint-Cher, Johannes
Peckham oder Bonaventura vergleichen gewisse Aussagen im Kohelet mit
der Lehre Epikurs. Wie die ausfiihrliche, diesbeziigliche Untersuchung von
Kaiser zeigt, verdient diese Verkniipfung der heidnischen Weltanschauung
Epikurs mit dem pseudo-salomonischen Text grofle Beachtung, namentlich
wenn wir beobachten, wie sie beispielweise in der Chronica von Salimbene
(131-134) anzutreffen ist. Aus zwei Griinden erachte ich die Untersuchung
Kaisers zu diesem Problem von besonderer Tragweite. Zum einen betont er
zu Recht die uniibersehbaren Irritationen, die dieser alttestamentliche Text
fiir den christlichen Leser hervorrufen kann. Es handelt sich um eine Provo-
kation, die nicht von auffen kommt, ,sondern innerhalb der eigenen Wahr-
heitsform auftritt, indem sie von den eigenen heiligen Texten auszugehen
scheint, genauer gesagt von den alttestamentlichen Weisheitsbiichern (160).
Der zurecht in den Vordergrund geriickte Text von Fra Salimbene, den Kaiser
tibersetzt, zeigt die Sprengkraft des alttestamentlichen Textes: ich zitiere nur
den Anfang einer geschickten Zusammenstellung Salimbenes, auf die Kaiser
hinweist und die er iibersetzt:

Ebenso Ecclesiasticus: ,Wir leben nur dieses Leben, denn nach dem Tod wird
unser Name nicht mehr solcherart sein. Ebenso der Psalm: ,Ihre Seele starb
in ihnen.’ Auf dasselbe Thema bezieht sich, was der Weise im 3. Kapitel des
Ecclesiastes sagt [Koh 3,19-22]: ,Ein einziger ist der Tod des Menschen und
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der Tiere, und beide haben die gleiche Beschaffenheit. So wie der Mensch
stirbt, sterben auch jene. Alle atmen auf die gleiche Weise, und nichts hat
der Mensch, was liber das Tier hinausginge. Allesamt unterliegen sie der Ver-
ganglichkeit, und alle gehen zum selben Ort. Aus Erde sind sie gemacht, und
zur Erde kehren sie ebenso zuriick. Wer weiff schon, ob der Hauch der Kin-
der Adams nach oben steigt und ob der Hauch der Tiere nach unten herab-
steigt? Ich habe erkannt, dass es fiir den Menschen nichts Besseres gibt, als
sich an seinem Werk zu freuen, und dass dies sein Anteil ist. Denn wer bringt
ihn in die Lage zu erkennen, was nach ihm sein wird?‘ Solcherart gibt es noch
viel mehr im Ecclesiastes, das Salomon in der Rolle des fleischlichen Men-
schen (persona carnalium) sagte (zitiert und tibersetzt 132).

Die Analyse Kaisers zeigt, wie die mittelalterlichen Exegeten einen herme-
neutischen Kniff haben finden miissen, um diese Passagen der Bibel zu ent-
schirfen oder zu genehmigen. Salimbene sagt: ,Salomon [...] in persona car-
nalium dixit.“ Thomas von Aquin dagegen: ,Salomon inducit rationem illa ex
persona insipientium.“ Ich erachte es als besonders aufschlussreich, wenn der-
artige Spannungen im Uberlieferungsgut der christlichen Tradition sichtbar
gemacht werden. Es gehort auch zur Aufgabe der Philosophiegeschichte, der-
artige Konfliktpotentiale zu vergegenwartigen. Ein zweiter Aspekt, der mir
an der Darstellung dieser besonderen Koheletrezeption beachtenswert scheint,
ist die dezidierte Ablehnung einer historiographischen Hypothese, welche
einen Zusammenhang der durch den Kohelet und Epikur vermittelten Ableh-
nung der Unsterblichkeit mit dem sogenannten Averroismus wahrnehmen
mochte. Die Konfrontation der christlichen Theologie mit der Leugnung der
Unsterblichkeit ist von der lateinischen Aristotelesrezeption und der damit
verbundenen Auseinandersetzung mit der arabischen Philosophie unabhan-
gig. Nach Kaiser ldsst sich ,der mit Epikur verbundene Satz, dass die Seele
mit dem Korper sterbe“ (151) weder mit Aristoteles noch mit den arabischen
Philosophen noch mit den ,radikalen Aristotelikern‘ in Verbindung bringen.!1
Die vorangehenden Hinweise geniigen, um die unbestreitbare Originalitat
und die belangreiche Bedeutung der Studie von Christian Kaiser zu beschei-
nigen.

RUEDI IMBACH

KARASEK, Jind¥ich/KOLLERT, Luk4¥/MATEJCKOVA, Tereza (Hgg.): Ubergdnge in
der klassischen deutschen Philosophie (= Abteilung II. Studien 18). Pader-
born: Wilhelm Fink 2019, 218 Seiten. ISBN 978-3-7705-6402-6.

Bei den Hauptexponenten der an Kants Programm der kritischen Vernunft
anschliefenden Stromung des Deutschen Idealismus besteht in der Regel der
ausgepragte Anspruch eines systemorientierten Philosophierens. Unter ande-

1 Vor kurzem ist erschienen: ROBERT, Aurélien: Epicure aux Enfers. Hérésie, athéisme et
hédonisme au moyen dge. Paris: Fayard 2021. Im Buch von Robert ist die Studie von Kaiser
nicht beriicksichtigt; vgl. dazu meine Rezension in der Revue de théologie et de philosophie
(2021).
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rem wird davon gesprochen, die jeweils zu diskutierenden Denkinhalte seien
ausgehend von einem in sich sicheren oder bekannten und hinsichtlich der
Fortsetzbarkeit geeigneten Axiom oder Anfangsgrund herzuleiten, abzulei-
ten, zu deduzieren, argumentativ zu festigen, zu begriinden oder zu bewei-
sen. Was damit jeweils genau gemeint ist und an welche logisch-methodi-
schen Verfahrensschritte dabei gedacht wird, ldsst sich nicht leicht aus-
machen. Zuweilen wird in darstellerischer Hinsicht mit logischen Deduktio-
nen oder Syllogismen operiert, mitunter bedient man sich im Falle von Be-
weisschritten transzendentaler Argumente. Bei Erlduterungen des eigenen
methodischen Vorgehens ist nicht selten von einem sowohl analytisch-re-
gressive als auch synthetisch-progressive Schritte durchlaufenden Begriin-
dungsweg oder auch, wie vornehmlich bei Hegel, von einer dialektischen Be-
wegung des Begriffs die Rede. Es wird angenommen, dass sich im Gang des
Erkennens als sicher angenommene Denkinhalte bei nidherer Priifung als wi-
derspriichlich und defizitir erweisen und gleichsam von selbst kritisieren,
revidieren und komplettieren. Das zum Fortschreiten nétigende Moment
wird hier an einer Struktur des Selbstbezugs festgemacht und driickt sich in
dem Bestreben aus, die jeweiligen Denkinhalte méglichst vollstindig und in
der richtigen Reihenfolge wiederzugeben. Die Sache genauer besehen, sind
zweifellos auch Kompositionsmerkmale dsthetischer Art im Spiel. Es wird,
einer musikalischen Improvisation vergleichbar, von einem Grundthema mit-
tels Variation, Reflexion und Spekulation zu neuen Themen vorgedrungen.
Dabei diirfen die Uberginge weder zu unmerklich noch zu abrupt sein.
Kurzum: die Uberginge miissen stimmen.

Die Autoren und Autorinnen des vorliegenden Sammelbandes widmen
sich unter dem Stichwort ,Uberginge“ diversen Facetten und Problempunk-
ten dieses systematischen und systemischen Denkspektrums der Deutschen
Idealisten. Behandelt werden einschldgige Lehrstiicke Fichtes, Schellings und
Hegels. Am Rande einbezogen wird ebenso der kritische Kant, zumal dieser
wenn auch nicht fiir das Prinzipiendenken und die Erkenntnismethode der
Deutschen Idealisten, so doch fiir deren Auffassung eines systematischen
(statt rhapsodischen oder aphoristischen) Erkennens vorbildlich ist.

Eine Reihe von Beitrdgen dreht sich um den Befund, dass bei den Deut-
schen Idealisten nicht nur im Blick auf den Gang des Erkennens System-
strenge gefordert wird. Auch hinsichtlich kompositorischer und architekto-
nischer Aspekte der Systementfaltung werden ambitionierte Ziele postuliert.
Die jeweiligen Systemteile und Systemstufen sollen nicht einfach aneinan-
dergereiht, sondern konstruiert und durchgingig entwickelt werden. Es
miissen einleuchtende Zusammenhinge und Ubergange existieren. Wer sich
diesem Anforderungsprofil nicht beugt, macht sich aus der Sicht der Deut-
schen Idealisten, wie Jind¥ich Kardsek im Vorwort treffend festhilt, einer un-
verzeihlichen ,Leichtigkeit und Plattheit (VII) schuldig. Dabei bleiben aller-
dings die erhobenen Pritentionen in vielen Fillen erklarungsbediirftig. Und
es ist fraglich, ob sie im Blick auf die vorliegenden Systemdurchfithrungen
als eingeldst betrachtet werden kdnnen.
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Wie mit dem Eréffnungsbeitrag von Rocco Porcheddu einmal mehr er-
sichtlich wird, ist selbstverstdandlich auch Kant da und dort von nicht leicht
nachvollziehbaren und beziiglich der Folgeleistung fraglichen Direktiven der
Systematizitit ausgegangen. Porcheddu konzentriert sich auf Kants ,Uber-
gang“ von der Grundlegung der Metaphysik der Sitten zur Kritik der prakti-
schen Vernunft. Seiner Meinung nach ist Kant die nétigen Ausfithrungen zu
diesem als systemrelevant behaupteten Ubergang schuldig geblieben, wes-
halb man es sich zur Aufgabe machen muss, den betreffenden Ubergang nach-
traglich aus Voraussetzungen Kants zu extrapolieren. Porcheddu gelangt bei
diesem Unterfangen zu dem Resultat, der Ubergang bestehe im Kern in ei-
nem ,geltungsbegriindenden Argument des kategorischen Imperativs“ aus
dem noumenalen Begriff des Willens (19-21). Die Geltung des kategorischen
Imperativs sei an dieser Stelle als eine Folgerung aus der Tatsache zu er-
bringen, dass ein Subjekt sich Wille und praktische Vernunft zuschreibe. Zu
einer solchen Sichtweise, die auf Parallelen mit Reinholds und Fichtes Be-
grindungen des Sittengesetzes aus dem Freiheitsbegriff deutet, bieten di-
verse Aussagen Kants durchaus Hand. Fraglich bleibt aber, wie sie mit Kants
Diktum aus der Kritik der praktischen Vernunft, demzufolge das Sittengesetz
in sich gesehen ein Faktum der praktischen Vernunft sein soll, in Einklang
zu bringen ist.

Beziiglich der Hauptakteure des Deutschen Idealismus sind es vor allem
die als schliissig und zwingend behaupteten Uberginge zwischen allgemei-
nem System und besonderen, angewandten Systemen, zwischen System der
theoretischen und System der praktischen Vernunft sowie zwischen System
der Natur und System des Subjekts oder Geistes, die im Kreis der Interpreten
stets wieder zu iberpriifenden Betrachtungen und Beanstandungen Anlass
geben.

Lars-Thade Ulrichs erortert kritisch das Verhaltnis von Subjekt- und Na-
turphilosophie beim frithen Schelling und bestreitet die Haltbarkeit von
Schellings Verlautbarung, mit seiner Naturphilosophie werde ein in eben-
biirtiger Weise neben der Subjektphilosophie stehender Systemzweig aufge-
stellt. Ulrichs zufolge widerspricht Schellings in der Zeit um 1800 vorherr-
schende Entwicklung des Natursystems anhand eines Schichtenmodells, dem-
zufolge Natur und Geist gleichermaflen Ausdruck einer umfassenden Sub-
jekt-Organisation sind, der Vorstellung der Gleichwertigkeit von Subjekt
und Natur. Dem Naturprozess werden mit diesem Modell Subjektleistungen
einverleibt, die diesem - gerade auch dort, wo die Prozesse selbstreferentiell
sind - nicht zukommen kénnen. Was Schelling de facto prasentiert, ist so le-
diglich eine naturphilosophische ,Unterfiitterung der reinen Ich-Lehre“ (93),
kein homogener Ubergang von der Subjekt- zur Naturphilosophie. Und was
Schelling hiermit bewerkstelligt, ist kein Erkldren, sondern allenfalls ein vor-
bereitendes Verstehen von Natur. Anzuerkennen ist hingegen, dass Schelling
mit seiner Synthese von reiner Ich-Lehre und Naturphilosophie zu einer
Subjektauffassung gelangt ist, mit der sich eine damals bemaingelte
subjektivistische Engfiihrung in der Ich-Lehre Fichtes iiberwinden ldsst. Auf
diesen Punkt wird mit dem direkt anschliefenden Beitrag von Jindfich
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Kardsek aufmerksam gemacht. Karasek arbeitet heraus, dass Schelling in den
1797 niedergeschriebenen Abhandlungen zur Erlduterung des Idealismus der
Wissenschaftslehre eine naturphilosophisch impragnierte Idee der Subjekti-
vitdt vertritt, bei der Strukturen der Selbstentdufferung und der Einheit von
Selbstsein und Anderssein zur Entfaltung kommen. Hiermit hat Schelling
nicht nur Hegel’sche Denkfiguren aus der Zeit nach 1800 vorweggenommen.
Man darf Schelling auch zubilligen, erstmals den Ubergang ,von der trans-
zendentallogisch interpretierten Subjektivitit zur Subjektivitit als Geist”
(110) ins Auge gefasst zu haben.

Zu Problemen und Streitfragen in Sachen Ubergang, welche Hegels in Lo-
gik, Welt der Natur und Welt des Geistes gegliedertes enzyklopddisches Sys-
tem betreffen, duflern sich Andreas Arndt und Stefan Lang. Nach einer Nach-
zeichnung von Hegels Verhidltnis von Natur und Geist, das insgesamt als ei-
ne Selbsterkenntnis des Geistes in der Natur - und nicht iiber der Natur oder
in Opposition zur Natur - auszulegen ist, wendet Arndt sich der vieldisku-
tierten Hegel'schen Aussage zu, wonach sich im Weg vom System der Logik
zum System der Natur kein Gewordensein und Ubergehen abzeichne, dass
hier vielmehr eine den Gang des reinen, logischen Denkens abschliessende
Idee sich selbst frei entschlieffe und entlasse. Sich von hiermit aufdringen-
den Vorstellungen eines Bruchs in der Systemarchitektonik oder einer lo-
gisch-theologischen Schépfung der Natur distanzierend, plidiert Arndt da-
fiir, dass an dieser Schliisselstelle Hegels durchaus von einer Art von Uber-
gang gesprochen werden kann, sofern man eine andere als iiblicherweise gel-
tend gemachte Lesart von Hegels Aussage favorisiert. Das freie Sich-Ent-
schlieffen ist als ,Sich-Aufschlieflen fiir das Reale“ (145) zu iibersetzen und
als eine Zuriicknahme jener Abstraktion vom Realen aufzufassen, die erfor-
derlich war, um dasjenige, was sich auf der Ebene der Natur und des Geistes
ereignet, zu extrahieren und in der Sphire der Logik, des reinen Denkens,
wiederzugeben. Im Beitrag von Lang wird minutiés die sogenannte Deduk-
tion des Erwachens der individuellen Seele, die Hegel auf der ersten Stufe
des Systems des subjektiven Geistes, jener der Anthropologie, geliefert ha-
ben will, durchleuchtet. Als Weg der Aufschliisselung dient unter anderem
das logische Urteil, das den Begriff in seinen Momenten von Subjekt, Pri-
dikat und Kopula wiedergibt und das Hegel in dieser elementaren Form als
Strukturmerkmal der ersten Stufe des subjektiven Geistes wiederkehren lasst.
Lang spielt auf dieser Basis mehrere Interpretationsméglichkeiten durch, die
Hegels Deduktion stiitzen kénnten, und kommt zum erniichternden Fazit,
dass keine iiberzeugend ist. Es kann jedenfalls nicht erwiesen werden, wie
sich aus vorangehenden Stufen des Natiirlichen und Mentalen die ,Notwen-
digkeit des Ubergangs“ (209) zum Erwachen der individuellen Seele ergibt.
Gewinnbringend sind Langs Uberlegungen nicht zuletzt deshalb, weil sie den
Fokus darauf richten, dass Hegel bei seinen systemischen Stufungen offenbar
in vielen Fillen eine strenge Notwendigkeit des Ubergehens (auf A folgt not-
wendig B) wie auch der Reihenfolge in diesem Ubergehen (nur B kann auf A
folgen) unterstellt hat.
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Das von den Deutschen Idealisten supponierte Ubergehen im Sinne des
auseinander Entwickelns von Denkbestimmungen setzt voraus, dass Bestim-
mungen zu ermitteln sind, die sich als fortsetzbar erweisen und zu einer
Fortsetzung dringen. Mit dieser Bedingung schlieft die Reflexion zum Uber-
gehen von der einen Bestimmung zur anderen eine Verstindigung iiber den
Anfang im Gang von Bestimmungen ein. Was muss als Anfang gesetzt sein,
damit die Fortsetzbarkeit und dasjenige, was mit dieser im Vorausblick auf
das Ende erreicht werden soll, garantiert ist? Unter den Deutschen Idealis-
ten ist es vermutlich Fichte, der mit dieser Problematik am heftigsten gerun-
gen hat. Nach den Versuchen in den 1790er-Jahren, die systematische Abfol-
ge von Bestimmungen ausgehend von drei obersten Grundsitzen des sich
selbst setzenden Ich, daraufhin von einem Ich der titigen intellektuellen An-
schauung in Gang zu bringen, hat Fichte nach 1800 in seinen Vorlesungen
wiederholt Neuvorschlige zu einem vertieften und den eigenen Systemzielen
addquateren Anfangsprinzip des Philosophierens unterbreitet. Jiirgen Stol-
zenberg geht in diesem Punkt auf die Wissenschaftslehre von 1804 ein und
legt dar, dass Fichte in dieser Phase den Anfang des Philosophierens mit ei-
nem selbstbeziiglichen, sich selbst konstruierenden und sich in der Erschei-
nung manifestierenden Sein schlechthin gemacht hat. Das anfingliche Sein,
das sich der Erscheinung entzieht und zugleich darin offenbart, somit auch
als iiberseiendes Sein bezeichnet werden kann, wird als Faktum behauptet,
seiner elementaren Struktur nach als Einheit von absoluter Aktivitdt, sitt-
licher Gesetzlichkeit und Freiheit beschrieben. In seiner Eigenschaft als ab-
solute Aktivitdt ist es, wodurch ebenso seine schopferisch-experimentelle
Komponente betont wird, Forderung und Gefordertes, kategorisches und pro-
blematisches Sollen zugleich. Stolzenberg zufolge hat Fichte mit diesem Re-
sultat eine Neuformulierung des Anfangsprinzips des Philosophierens in die
Wege geleitet, mit der sowohl lingere Zeit gehegten Erfordernissen einer
Verbindung von praktischer und theoretischer Vernunft Rechnung getragen
als auch eine Idee Kants zum ,Selbstbewusstsein einer reinen praktischen
Vernunft* (82) zum Abschluss gebracht wird. Was Fichte daneben schon in
den 1790er-Jahren als versierten Denker von Anfangsstrukturen auszeichnet,
ist die Tatsache, dass er sein erstes Prinzip des sich selbst setzenden Ich
strukturell als interpersonales Verhaltnis anlegt sowie vor dem Hintergrund
eines Verhdltnisses von Absolutheit und Begrenztheit in Anschlag bringt. Zur
ersten Richtung von Fichtes Grundlegungsreflexionen wird mit dem Beitrag
von Silvan Imhof Stellung genommen. Imhof untersucht Fichtes mit der
Interpersonalititsidee verwobene Ansichten zur Funktion und Rolle der
menschlichen Sprache. Er macht deutlich, dass Fichte den Gebrauch sprach-
licher Zeichen als unentbehrliche Voraussetzung zur Wiedergabe von Ge-
danken verstanden und dabei die Mitteilungsfunktion der Sprache, genauer:
das Vermogen eines sprachlichen Verstindigungshandelns, ins Zentrum ge-
stellt hat. Schlie8lich argumentiert er dafiir, dass diese funktionale Bestim-
mung der Sprache die Bedingung dafiir ist, dass das fiir das Gelingen inter-
personaler Anerkennung erforderliche wechselseitige Auffordern zustande
kommen kann. Vorausgesetzt, dass das Ich grundlegend interpersonal ver-
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fasst ist, ist die sprachliche Funktion demnach auch Bedingung ,mittelbar
der Selbstsetzung des Ich“ (45). Die zweite Richtung wird mit Erwdgungen
von Lukds Kollert zur Frage tangiert, wie Fichte sich in seiner Jenaer Wissen-
schaftslehre zu Kants kritizistischer These der Unerkennbarkeit des Dinges
an sich verhilt. Kollert ist der Ansicht, Fichte habe als Idealrealist das Ding
an sich (bzw. die betreffende These) eliminiert, als Idealrealist jedoch beibe-
halten. Beim Idealrealisten Fichte erhalte das Ding an sich dabei die Bedeu-
tung einer unerkldrbaren Auflenwelt oder eines dufleren Anstofles fiir den
Aktivititsradius der Ich-Welt. Dies fiithrt zu dem interessanten Resultat, dass
zum Konstruktionsrepertoire von Fichtes sich selbst setzendem Ich nicht
nur eine die Vorstellung des Nicht-Ich erméglichende Selbstbeschrankung
gehort, sondern auch das ,Setzen der Grenze“ (61) auf einer h6heren, umfas-
senderen Stufe.

Hegel gilt wohl nicht zu Unrecht als derjenige Vertreter des Deutschen
Idealismus, der am eindringlichsten iiber die logische Struktur des Fortschrei-
tens im Gange des Erkennens nachgedacht hat. Die besagte Struktur lasst
sich, auf einen kurzen Nenner gebracht, als eine Selbstbeziehung antinomi-
scher Art, als Selbstbeziehung, die sich iterativ negiert und affirmiert, um-
schreiben. Nachvollziehbar ist sie ebenfalls ausgehend vom Begriff einer selbst-
beziiglichen und dadurch sich selbst wechselseitig ein- und ausschliessenden
Ganzheit. Schliefllich kann man sie als Wissensrelation rekonstruieren, bei
der Wissen eines Gegenstandes einerseits und Selbstwissen des Subjekts, das
von einem Gegenstand weif}, andererseits sich wechselseitig fordern. In die-
sem Kontext ist der Beitrag von Holger Gutschmidt zu erwdhnen, der sich
einer die Vorleistungen Spinozas betreffenden Seite innerhalb dieses logisch-
antinomischen Denkparadigmas der Philosophie Hegels annimmt. Hegel hat,
mit einem Seitenhieb gegen Spinoza, zu verstehen gegeben, alles Philoso-
phieren miisse von der iiber allen attributiven und Einzelbestimmungen ste-
henden Substanz ausgehen, wobei diese allerdings ebenso sehr als Subjekt
begriffen werden miisse. In dieser Sache argumentiert Gutschmidt dafiir,
dass unter der Voraussetzung, dass man im Einklang mit Hegel Spinozas Sub-
stanz als Ganzheit und Wissen das Ganzen lese, ein Weg vom Denken der
Substanz zum Denken von Subjektivitdt sich gleichsam von selbst erdffne,
die Erklirung Hegels somit erst eigentlich plausibel werde. Zudem verweist
Gutschmidt vor diesem Hintergrund auf einen markanten Unterschied zwi-
schen dem Vorgehen Hegels und jenem Fichtes und des friihen Schelling.
Waihrend letztere vom unbedingten Ich zu einem Wissen der Ganzheit vor-
angeschritten seien, habe Hegel ,vom Ausgangspunkt des Wissens des Gan-
zen erst zu dessen Subjektivitit” (189) libergeleitet. Dieser Weg einer Heraus-
bildung der Subjektivitdt aus einer Substanz der sich wissenden Ganzheit ist
durchaus gegeben. Doch erklart sich daraus noch nicht, weshalb Hegel zu-
gleich, Fichte folgend, Strukturen der Intersubjektivitit und Anerkennung in
seine Idee der Subjektivitdt integriert.

Angesichts der Tatsache, dass Hegel - so unter anderem im Anfangsstiick
seines Systems der Logik - in nachgerade geballter Form mit den Begriffen
des Werdens, Entstehens, Vergehens und Ubergehens operiert, dringt es sich
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auf zu vergegenwadrtigen, wie er sich eigens zum Begriff der Zeit und zu For-
men des Zeitlichen geduflert hat. Klirende Gedanken hierzu finden sich im
Beitrag von Tereza Matéjckova. Es ist bekannt, dass Hegel ein Zeitverstidnd-
nis, das mit einer endlichen oder unendlichen Reihe von Daten oder Punk-
ten assoziiert wird, fiir unzureichend gehalten, gegen eine sogenannte
schlechte Unendlichkeit eine Auffassung von wahrhafter Unendlichkeit in
die Waagschale geworfen hat. Diese wahrhafte Unendlichkeit denkt Hegel
aber nicht als Gegenpol der Zeit, sondern als Zeit selbst oder absolute Zeit.
Wie die Autorin einscharft, hat Hegel den Zeitbegriff deshalb auch auf einer
metaphysischen Ebene im Gegenzug gegen eine lange Tradition, in welcher
alles Zeitliche oder Endliche einem Uberzeitlichen, Ewigen nachgeordnet
wird, aufgewertet. Zeit gilt Hegel als jenes Absolutum, welches erklarter-
mafen iiber der Ewigkeit, die seines Erachtens in Wahrheit ein aufgehalte-
ner Zeitstrom ist, steht. Der Tradition bleibt Hegel dabei aber insofern ver-
haftet, als er die Zeit an Geistiges, an den Logos bindet und so mit der
Selbstbewegung des Geistes in Zusammenhang bringt. Eine Zeit als Form der
reinen Anschauung, wie bei Kant, wird dadurch von vorneherein als reduk-
tionistisch zuriickgewiesen. Typisch fiir Hegel ist zudem, dass er Phdnomene
der erlebten Zeit (Erfahrung von Anfang, Ende, Kreisldufen, Einbriichen,
Aufbriichen) iiber die physikalische Zeit stellt. Was Hegel dabei wohl am
starksten bewegt und in Bann zieht, ist, wie die Autorin herauspointiert, das
Zeitbewusstsein einer gegenwadrtigen, in der Gegenwart erinnerten, Vergan-
genheit. Das Wesen der Zeit besteht fiir Hegel, der weder ein Freund von
Visionen einer kiinftigen Welt noch ein blofler Bewahrer des Vergangenen
und unreflektiert Bestehenden war, ,in der hier und jetzt erinnerten, nach-
vollzogenen und angeeigneten Vergangenheit“ (166). Was es von dieser War-
te aus im Blick auf die Zukunft zu bedenken und unternehmen gilt, ist das
Wachhalten eines diesem Zeitverstindnis entsprechenden historischen Be-
wusstseins. Notig ist ein Verstindnis der Vergangenheit aus der Gegenwart
und der Gegenwart aus der Vergangenheit, dies im Wissen sowohl um die
Notwendigkeiten als auch um die Kontingenz und Offenheit im Potential
dieser beiden Zeitformen.

Insgesamt bietet der vorliegende Band eine wohltuende Vielfalt von The-
men, Zugingen und kritischen Analysen. Er enthdlt aufschlussreiche Thesen
und Resultate, die zum Weiterdenken animieren. Im Zusammenhang der dis-
kutierten Fragen zu jenen Ubergingen, welche eigens die Gliederung der
Systemteile und Systemstufen betreffen, wire zu iiberlegen, ob die Maf3sta-
be, welche die Deutschen Idealismus sich selbst auferlegt haben, nicht gene-
rell zu rigid und streng sind. Auch Uberginge, die nicht strikt notwendig,
nicht alternativlos sind, kénnen stimmig und einleuchtend sein, kénnen
dem vollstindigeren Verstindnis einer Sache dienen.

MARTIN BONDELI
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LANG, Stefan: Performatives Selbstbewusstsein. Miinster: mentis 2020, 275
Seiten. ISBN 978-3-95743-168-4.

Mit seinem Werk Performatives Selbstbewusstsein, das auf seiner Habilitations-
schrift beruht, legt Stefan Lang eine umfassende Theorie des egologischen
Selbstbewusstseins, des Bewusstseins also, das ich von mir selbst habe, vor.
Er untersucht Umfang und Wesen dieses Phinomens und stellt mit grofler
Expertise die Eigenart erstpersonlicher Selbstreferenz dar. Der Autor wendet
sich damit dem zentralen Problem der Philosophie der Neuzeit zu - eben
dem Ich, dem Ego - und fiihrt die umfangreiche philosophische Debatte zur
Subjektivitdt, die Descartes angestoflen hat, in kreativer Weise fort.

Langs Fokus liegt dabei auf dem Begriff des Akts, des Vollzugs. Denn ego-
logisches Selbstbewusstsein ist fiir ihn ein durch und durch performatives
Phinomen. Das heifdt: Es existiert genau dann, wenn bestimmte Vollziige ge-
titigt werden. So schreibt Lang: ,Das egologische Selbstbewusstsein ent-
steht. Es verdankt sich einer spontanen Aktivitit.“ (39)

Das Ziel, das sich Lang nun setzt, ist, auszufalten, worin die Vollziige, die
egologisches Selbstbewusstsein erzeugen, genau bestehen: Welche Bedingun-
gen miissen erfiillt sein, damit sie Ich-konstituierend sind? Seine Ausgangs-
these lautet, dass egologisches Selbstbewusstsein immer dann vorliegt, wenn
eine erstpersdnliche Selbstreferenz getatigt wird, wenn also das Subjekt an-
hand des Ausdrucks ,ich“ auf sich selbst referiert. Erstpersonliche Selbstre-
ferenz ist demnach eine hinreichende Bedingung fiir egologisches Bewusst-
sein. Wie Lang schreibt: ,Im Fall der Verwendung des Ausdrucks ,ich‘ weif}
der Sprecher, dass er selbst diesen Ausdruck verwendet.“ (7)

Diese These wird von ihm dann mit unterschiedlichen Qualifikationen
versehen. So kann sie Allgemeingiiltigkeit nur dann beanspruchen, wenn der
Sprecher von ,ich“ diesen Ausdruck sinnvoll zu verwenden vermag, wenn er
also die deutsche Sprache beherrscht. Zudem gilt die Regel laut Lang einzig
und allein in dem Augenblick, in dem der Ausdruck ,ich“ produziert wird.
Egologisches Selbstbewusstsein ist fiir Lang eben instantan. Schliefflich muss
der Sprecher wach und rational sein und ein inneres Bewusstsein von der
Produktion des Ausdrucks haben, damit die Regel giiltig ist. (31)

Die Frage, die sich nun stellt, ist, ob die im Sinne Langs qualifizierte erst-
personliche Selbstreferenz nicht nur hinreichend, sondern auch notwendig
fiir die Existenz von egologischem Selbstbewusstsein ist. Liegt egologisches
Bewusstsein mit anderen Worten nicht bloff immer dann, sondern auch nur
dann vor, wenn ein Subjekt mit ,ich“ auf sich selbst Bezug nimmt? Mit letz-
terer Behauptung wiirden die Grenzen des egologischen Bewusstseins sehr
eng gezogen werden. Nur vergleichsweise wenige unserer Gedanken - eben
die, in denen das erstpersdnliche Pronomen vorkommt - wiirden unter die-
ser Voraussetzung mit egologischem Selbstbewusstsein einhergehen. Dies ist
jedoch nicht die Position, die Lang letztlich vertritt, wie der weitere Verlauf
seiner Argumentation zeigt. So weitet er die Extension des egologischen Selbst-
bewusstseins nach seinem anfinglichen Fokus auf die Verwendung des erst-
personlichen Pronomens in weiterer Folge zunehmend aus. Denn Lang geht
dazu iiber, nicht nur dort egologisches Selbstbewusstsein anzunehmen, wo
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ein Subjekt erstpersonliche Gedanken fasst, sondern auch dort, wo iiber-
haupt linguistische Ausdriicke produziert werden und der Sprecher rational,
wach etc. ist: ,Egologisches Selbstbewusstsein begleitet nicht nur die Pro-
duktion des Ausdrucks ,ich’. Es begleitet die Produktion eines jeden linguis-
tischen Ausdrucks, wenn diejenigen Voraussetzungen erfiillt sind, die bei der
Diskussion [von Langs Regel] angefithrt wurden.“ (43) Egologisches Selbstbe-
wusstsein ist in diesem Sinne ,ubiquitidr“, wie Lang sagt: Es liegt, vereinfacht
formuliert, iiberall dort vor, wo tiberhaupt gedacht wird. Denn im Denken
eines jeden Gedankens wird vom denkenden Subjekt Lang zufolge mitge-
dacht, dass es, also das Subjekt, selbst diesen Gedanken denkt: ,,Im Fall des
Denkens eines Gedankens besitzt eine Person [..] ein Bewusstsein davon,
dass sie selbst diesen Gedanken denkt.“ (60) Lang schreibt angesichts des-
sen: ,Das Prifix eines jeden Gedankens lautet somit: ,Ich denke, dass’.“ (60)
Diese Formulierung erinnert nicht blo zufillig an Castafieda. So nimmt Lang
in diesem Kontext explizit auf Castafiedas Konzept des transzendentalen Pra-
fix Bezug. Und in der Tat lasst sich Langs Ansatz iiber weite Strecken als ei-
ne Fortfithrung von Castafiedas philosophischem Projekt in der Gegenwart
ansehen.

Lang setzt sich in weiterer Folge eingehend mit verschiedenen reduktiven
Erklirungsversuchen von egologischem Selbstbewusstsein auseinander. So
wendet er sich etwa unter Riickgriff auf Shoemakers bekannte Kritik am
Wahrnehmungsmodell des Selbstbewusstseins gegen die These, dass egolo-
gisches Selbstbewusstsein ein Fall von Selbstwahrnehmung ist. Auch die Be-
hauptung, dass egologisches Selbstbewusstsein eine propositionale Struktur
hat, lehnt Lang ab. Schliefllich betont er, dass egologisches Selbstbewusst-
sein nicht als Gefiihl bestimmt werden kann. Doch, so fragt sich, wie dann?
Wie konnte eine gegliickte Erklarung von egologischem Selbstbewusstsein
aussehen?

In seiner Beantwortung dieser Frage betont Lang zunachst, dass seine per-
formative Theorie nicht den Anspruch erhebt, eine reduktive Erklarung von
egologischem Selbstbewusstsein zu liefern. Egologisches Selbstbewusstsein
soll mit dieser Theorie zwar erklart werden, jedoch nicht reduktiv. Die Grund-
lage von Langs nicht-reduktiver Erkldrung ist dann die These, dass der men-
tale Akt, mit dem linguistische Ausdriicke produziert werden, zugleich ein
intentionales bzw. reprasentationales Bewusstsein von diesem Ausdruck dar-
stellt. Wie Lang schreibt: ,Die Produktion eines Ausdrucks ist zugleich die
Entwicklung von intentionalem Bewusstsein von diesem Ausdruck.“ (148)
Der produzierte Ausdruck wird also nicht durch einen vom Akt der Pro-
duktion verschiedenen Akt bewusst, sondern durch diesen Akt selbst. Dieser
sowohl produzierende als auch reprasentierende Akt schlief3t nun weiter ein
egologisches Selbstbewusstsein ein. Es liegt somit nicht blof ein anonymes
Bewusstsein vor, dass da ein produzierter Akt ist, sondern ein Bewusstsein
eines Ego, das sich im produzierten Akt seiner selbst bewusst ist. Dieses ego-
logische Selbstbewusstsein ist nun aber nicht intentional bzw. reprisenta-
tional verfasst. Das Ego ist fiir Lang kein Reprdsentationsobjekt. So schreibt
er: ,Die egologische Selbstvertrautheit ist ein kognitives Prifix intentionalen
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Bewusstseins, das aus strukturellen Griinden als solches, das heifdt, als Pra-
fix, kein Objekt intentionalen Bewusstseins sein kann.“ (148-149) Mehr lasst
sich dem Autor zufolge iiber das in Frage stehende Phdanomen schlichtweg
nicht sagen: ,Die egologische Selbstvertrautheit ist - in bewusstseinstheo-
retischer oder epistemologischer Hinsicht - nicht weiter erklarbar. Das heif3t,
es ist nicht moglich, ndher zu erkliren, wie die Information gewonnen wird,
dass man selbst einen Ausdruck produziert und dass man selbst Bewusstsein
besitzt.“ (149)

Schlief8lich wendet sich Lang dem Problem der Indexikalitdt zu. Er will
das Phinomen indexikalischer Identifikationen wie ,Hier steht ein Tisch“ an-
hand seiner performativen Theorie erkldren. Gezeigt werden soll, wie egolo-
gisches Selbstbewusstseins solche Identifikationen ermdglicht. Wie Lang
schreibt: ,Die zentrale Frage lautet, wie gewinnt eine Sprecherin bei einer
autobiographischen indexikalischen Identifizierung Informationen iiber ihre
Beziehung zu Gegenstinden in der Welt?“ (178) Die bloffe Kenntnis der Be-
deutung des Ausdrucks ,hier“, so betont der Autor, kann diese Frage nicht
beantworten. Denn diese Regel besagt lediglich, dass ,hier auf den Ort der
Augerung referiert. Um ausgehend von dieser Regel jedoch zu dem Wissen
zu gelangen, wie sie selbst zu dem indexikalisch identifizierten Tisch steht,
muss die Sprecherin sich dariiber hinaus bewusst sein, dass eben sie selbst
die in Frage stehende Auflerung getitigt und ,hier” gesagt hat. Wenn sie die-
ses Bewusstsein mit der Kenntnis der Bedeutung von ,hier“ verbindet, dann
stellt sich die zu erklirende Einsicht ein, dann liegt, in Langs Terminologie,
autobiographisches Selbstbewusstsein vor. Der Autor veranschaulicht dies an
folgendem einprdgsamen Beispiel:

»Wenn ein Bergsteiger bspw. ,Hier! ruft, um einen Suchtrupp auf seinen Stand -
ort aufmerksam zu machen, dann versteht er 1. dass dieser Ausdruck auf den
Ort der AufRerung referiert; er ist sich 2. bewusst, dass er selbst diesen Aus-
druck produziert [...]; er besitzt 3. die Information, dass diejenige Person, wel-
che diesen Ausdruck produziert, sich am Ort des Referenten des Ausdrucks
,hier befindet. Kraft der Verbindung dieser Informationen gewinnt der Spre-
cher autobiographisches Bewusstsein. Er besitzt das Bewusstsein, dass er selbst
sich am Ort der AuRerung befindet, sowie dass er sich an demjenigen Ort be-
findet, auf welchen der Ausdruck ,hier referiert.“ (207)

Langs Punkt ist, dass die Erklarung von indexikalischen Identifikationen ego-
logisches Selbstbewusstsein verlangt. Er wendet sich damit explizit gegen
Kapitans Ansatz, demzufolge das Bewusstsein, das sich in Urteilen wie dem
genannten duflert, anonym ist. Egologisches Selbstbewusstsein ist fiir Kapitan
an die Verwendung des erstpersonlichen Pronomens gebunden, sodass es
keinen Raum fiir ein Ego in indexikalischen Identifikationen ohne ,ich® gibt.
Am Ende betont Lang noch den performativen Charakter des egologisch ge-
deuteten autobiographischen Bewusstseins. Er schreibt: ,Mit und durch die
Produktion eines linguistischen Ausdrucks entsteht ein Phdnomen, namlich
autobiographisches Bewusstsein. Das autobiographische Bewusstsein besteht
dann, wenn der Ausdruck hier produziert wird. [...] Es ist daher sachange-
messen als ein performatives Phinomen bezeichnet.“ (239-240)
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Die wichtigsten Fragen, die sich angesichts von Langs Werk stellen, wer-
den vom Autor bereits vorweggenommen. So erzeugt etwa Langs Annahme,
dass es neben dem egologischen auch ein nicht-egologisches, anonymes Be-
wusstsein gibt, zum einen die epistemische Frage, wie sich die Behauptung
eines anonymen Bewusstseins rechtfertigen lisst: Woher wissen wir, dass
anonymes Bewusstsein existiert? Diese Frage wird von Lang mit dem Verweis
auf die Erinnerung beantwortet: Sie, so sagt er, zeigt uns, dass nicht alle un-
serer Erfahrungen von egologischem Selbstbewusstsein begleitet sind. So
kommen wir durch die Erinnerung etwa zu folgendem Befund: ,,Ich erlebte
diesen Zustand, aber eigentlich war [da] kein Selbst oder Subjekt, Ich war
nicht vorhanden. ,Es’ war unheimlich, aber es war nicht ,mir’ unheimlich.“
(253) Neben der epistemischen Frage stellt sich zum anderen aber auch die
ontologische Frage, wie der Ubergang vom anonymen Bewusstsein zum ego-
logischen Selbstbewusstsein erklarbar ist. Lang nennt dieses Problem das
» Iransitionsproblem anonymer Theorien des Selbstbewusstseins: Anonymen
Theorien des Selbstbewusstseins gelingt es nicht, die Konstitution von ego-
logischem Selbstbewusstsein zu erkldren.“ (197) So betont Lang, dass etwa
Kapitan das Transitionsproblem nicht zu l6sen vermag. Doch ldsst sich ein
dhnlicher Einwand nicht auch gegen Langs eigene Theorie vorbringen?

Eine weitere Frage, die Lang antizipiert, richtet sich auf die Extension
von egologischem Selbstbewusstsein. So bindet er dieses, wie wir gesehen
haben, an die Verwendung von linguistischen Ausdriicken. Er spricht jedoch
auch die These, wonach egologisches Selbstbewusstsein mit allen bewussten
qualitativen Zustdnden einhergeht, an, ohne aber ein abschliefendes Urteil
tiber diese These zu fillen. (44) Hier besteht also Raum fiir weiterfithrende
Uberlegungen. Auch eine eingehende Analyse der Frage, weshalb ein blof
passives Erleiden, dem der verlangte performative Charakter fehlt, nicht ego-
logisch sein kann, wiare gerade im Hinblick auf die Bedeutung der aktiv/
passiv-Unterscheidung in Metaphysik und Handlungstheorie ein Desiderat.

Lohnend wire zuletzt aulerdem eine weitere Ausfaltung der Frage, wer
der Trager egologischen Selbstbewusstseins ist. Lang scheint in diesem Punkt
zu der Ansicht zu neigen, dass der Trager letztlich nicht das Subjekt, son-
dern der Akt selbst ist. So schreibt er: ,[Der mentale Akt] ist der Trager der
Information, dass es die eigene Leistung bzw. - aus der Perspektive der ers-
ten Person formuliert -, dass es meine Leistung ist, durch die ein Wort pro-
duziert wird.“ (260) Mit dieser Sichtweise wird, so scheint es, das klassische
Substanz-Akzidens-Schema grundsdtzlich in Frage gestellt. Eine Ausbuch-
stabierung von Langs Ansatz konnte spannende neue Perspektiven in der
Ontologie eroffnen.

Dass der Autor die genannten Fragen nur anschneidet und nicht im De-
tail ausfiihrt, kann ihm freilich nicht zum Vorwurf gemacht werden. Insbe-
sondere die Ausfaltung der ontologischen Konsequenzen seines Ansatzes
wiirde der sprachphilosophischen Ausrichtung seines Werkes widersprechen
und auch schlicht dessen Rahmen sprengen. So bleibt zu hoffen, dass auf
Langs umfassende und wichtige Untersuchungen zur Eigenart erstpersonli-
cher Selbstreferenz weitere Arbeiten zum bewusstseinstheoretischen und on-
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tologischen Hintergrund dieser Untersuchungen folgen. Impulse zu weiter-
fiihrenden Uberlegungen finden sich in Langs Werk zur Geniige. Einmal mehr
wurde gezeigt, dass Subjektivitit ins Zentrum allen Nachdenkens iiber den
Menschen gehort.

DANIEL WEHINGER

DELGADO, Mariano/HODEL, Bernard (dir.): Huit siécles de mission et de dia-
logue interreligieuse dans l'ordre des Précheurs (= Studia Friburgensia - 3¢me
série, 2/Cerf Patrimoines). Paris : Les Editions du Cerf 2020, 319 Seiten. ISBN
978-2-204-13884-0.

Der personliche Wunsch des heiligen Dominikus, das Evangelium am Rande
der Christenheit (bei den Kumanen) zu verkiinden, wurde 1217 mit der Bulle
Gratiarum omnium in die Mission des neu gegriindeten Predigerordens auf-
genommen. Gegen die ,Feinde des Glaubens®, was hier in einem weiten Sinne
verstanden werden kann, mussten die Briider das Schwert des Wortes Gottes
ziehen. Im Empfehlungsschreiben Quoniam abundavit (1220) beschrieb der
Papst den Orden als ganz dem Kampf gegen Ketzereien und ,der Ausrottung
anderer todlicher Krankheiten“ gewidmet. Das kombattante Profil, das aus
diesen Texten hervorgeht, ist jedoch nur eines der Gesichter des Ordens.
Schon unter den ersten Generationen gab es Briider, die durch Studium und
Gesprache versuchten, die Andersgldubigen besser zu verstehen, um ihnen ef-
fektiver - und weniger polemisch - zu predigen. Das vorliegende Buch, eine
Sammlung von Aufsitzen, die 2016 auf einem Kongress in Freiburg i.Ue. gehal-
ten wurden, bietet eine historische und theologische Diskussion iiber be-
stimmte Figuren und Momente in der Geschichte des Ordens, die zu einer der
beiden oben genannten Strémungen gehdren oder irgendwo dazwischen lie-
gen. Diese historische Basis gibt dann Anlass zu einigen aktualisierenden Uber-
legungen.

Obwohl es unter den Dominikanern auch eine eher versdhnliche, dialogi-
sche Tendenz gab, werden sie auch heute noch meist mit einer intransigenten,
inquisitorischen Haltung gegeniiber Andersgldubigen in Verbindung gebracht.
Jeremy Cohen hat von einem spezifischen ,mendicant anti-Judaism“ gespro-
chen (vgl. 68-69), der im 13. Jahrhundert entstand, aber (indirekte) Folgen bis
ins 20. Jahrhundert hatte. In seinem Beitrag tiber die dominikanische Mission
ad Judaeos im 13. und 14. Jahrhundert, unter dem bildhaften Titel Die ,,Hunde
des Herrn“ auf der Jagd, widerlegt Elias H. Fiillenbach Cohens These. Die Hal-
tung der Dominikaner (und Franziskaner) gegeniiber den Juden im Mittelalter
sei ein Ausdruck, nicht eine Radikalisierung, einer in Kirche und Gesellschaft
weit verbreiteten Mentalitdt. Zum Beispiel argumentiert er, dass die Massen-
bekehrungen in Italien und Spanien nicht eine direkte Folge der Verkiindi-
gung der Bettelorden waren, sondern eher eine Folge der politischen Repres-
sion. Einige dominikanische Gelehrte mahnten zudem zur Mafigung der anti-
jidischen Maffnahmen. Thomas von Aquin schrieb zum Beispiel, dass der Feu-
dalherr die Pflicht habe, seine jiidischen Untertanen zu schiitzen, und dass Ju-
den das Recht hitten, ihre eigenen Kinder zu erziehen. Seine theologische
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Meinung, dass credere voluntatis est und daher nicht mit Gewalt erzwungen
werden kénne, wird einen grofien Einfluss auf seine Mitbriider haben. Ein an-
deres Beispiel ist Raimund Martini, der zu einer Zeit, als Kopien des Talmuds
offentlich verbrannt wurden, darauf bestand, diesen zu studieren, weil er
glaubte, dass er tatsdchlich den christlichen Glauben bezeuge und daher in der
Predigt verwendet werden konne.

Neben Cohens These wird auch der von José Jiménez Lozano hergestellte
kausale Zusammenhang zwischen den Predigten des mirificus praedicator
Vinzenz Ferrer und verschiedenen Pogromen auf der iberischen Halbinsel in
Frage gestellt (vgl. 88-89). Alfonso Esponera Cerddn bestreitet nicht, dass
Ferrer ein Zwangsprediger war, aber nach der Analyse seiner Predigten kommt
er zu dem Schluss, dass Ferrer nicht in Rassismus verfallen sei, nicht gewollt
habe, dass Juden grundlos beleidigt wiirden, und dass er Pogrome verurteilt
habe. Cerdans Pladoyer fiir Nuancen verlduft manchmal entlang der Linie der
Verteidigung pro domo, was auch Thomas Eggenspergers Beitrag iiber den do-
minikanischen Bischof Tomas de Berlanga nicht ganz entgeht. Eine solche de-
fensive Perspektive ldsst sich vielleicht nicht vermeiden, wenn man iiber eine
,unverarbeitete Vergangenheit spricht, aber heute fiihrt sie in bestimmten
Kreisen zur automatischen Disqualifikation.

Aufgrund des intellektuellen Profils des Ordens waren die Dominikaner die
auserwdhlten Kandidaten fiir die Verkiindigung unter den Andersgldubigen.
Dass sie ihrem eigenen Bildungsideal jedoch nicht immer gerecht wurden, zeigt
der interessante Beitrag von Matthias M. Tischler {iber Ramon Llulls Kritik an
der dominikanischen Predigt unter den Muslimen im Kontext der Reconquista.
Llull, der nach einem Bekehrungserlebnis Laienmissionar wurde, setzte sich
fur eine Missionsstrategie ein, die eine Art Mittelweg zwischen franziskani-
schem religiésem Eifer und dominikanischer Vernunft war. Er wurde jedoch
vom Orden enttduscht, weil er das Gefiihl hatte, dass dieser zu wenig in das
Studium der Philosophie, Theologie, des Arabischen und Hebrdischen inves-
tierte und somit nicht in der Lage war, die ihm anvertraute Mission der Evan-
gelisierung unter den spanischen Muslimen und Juden richtig auszufiihren.

In einer Reflexion am Ende des Bandes argumentiert Benoit-Dominique de
La Soujeole, dass die Geschichte des Ordens von der Intuition durchzogen sei,
dass die Verkiindigung nicht Propaganda fiir einen nichsten Kreuzzug sei,
sondern verbo et exemplo erfolgen sollte (293). Dies sehen wir in den domini-
kanischen Pionieren in der Neuen Welt auf hervorragende Weise verwirklicht.
Eggensperger weist darauf hin, dass sich der Widerstand der Briider gegen die
schlechte Behandlung der indigenen Bevélkerung nicht auf die berithmte Pre-
digt von Montesinos in der Fastenzeit 151 beschrankte. In der Tat verweiger-
ten sie auch jenen Kolonisten die Absolution, die sich hartnickig der Miss-
handlung von Indianern hingaben: dies sei ,nicht nur eine pastoraltheolo-
gische, sondern auch eine politische Aussage“ (140). Das Denken von Barto-
lomé de Las Casas, Protagonist des dominikanischen Widerstands gegen die
Ausbeutung der Indianer, ist Gegenstand von Beitrdgen u.a. von Nicole Awais
und Mariano Delgado. Delgado stellt Las Casas’ Vision von der Mdglichkeit
der Erlésung der indigenen, heidnischen Bevélkerung derjenigen der mexika-
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nischen Franziskaner und des spanischen Jesuiten José de Acosta gegeniiber.
Las Casas erkannte das desiderium naturale der Indianer und sah in ihrer Re-
ligion eine praeparatio evangelica. Um sie zum Christentum zu bekehren, soll-
te — wie schon Thomas gesagt hatte - keine Gewalt angewendet werden, son-
dern es bedurfte einer geeigneten Padagogik, in der sowohl Wille als auch Ver-
nunft bewegt wurden. Innerhalb dieser Pidagogik war die Einheit von Wort
und Tat unabdingbar: Jeder Christ, der Indianer misshandelte, brachte ein Ge-
genzeugnis gegen das Christentum. Das wahre Wunder des Christentums in
der Neuen Welt, so Las Casas, war, dass einige Indianer trotz des Gegenzeug-
nisses der Kolonisten freiwillig zum Glauben kamen. Dass nicht alle Domini-
kaner in der Neuen Welt dieselbe gemafigt positive Sicht auf die einheimi-
schen Religionen hatten, wird aus Michael Sievernichs Beitrag iiber Katechis-
men (Doctrinas christianas) aus dominikanischer Hand aus dem 16. Jahrhun-
dert deutlich. Bei ihnen herrschte eine dimonologische Interpretation vor (216).
Die Verkiindigung verbo et exemplo von Briidern wie Montesinos und Las
Casas inspiriert die dominikanischen Briider, Schwestern und Laien bis heute,
wie der Beitrag von Mike Deeb iiber das aktuelle Engagement des Ordens fiir
die Menschenrechte zeigt. Es ist schade, dass der Name von Dominique Pire,
belgischer Dominikaner und Friedensnobelpreistriager von 1958, in diesem
reichhaltigen Uberblick fehlt.

Zum Thema der dominikanischen Mission unter den Muslimen finden wir
sowohl einen historischen als auch einen aktuellen Beitrag. Der historische
Beitrag von Joseph Ellul befasst sich mit dem Leben und Wirken des Domini-
kaners Riccoldo da Montecroce, der Ende des 13. Jahrhunderts in Bagdad weil-
te. Er lobte die Muslime fiir ihre herzliche Aufnahme, ihre gelehrte Kultur und
ihre guten Werke, lehnte aber ihre Religion als falsch, ihren Propheten als den
Antichristen und ihr heiliges Buch als eine Leugnung der grundlegenden
Wahrheiten des Christentums ab. Seine Sicht auf den Islam unterschied sich
also nicht von der seiner christlichen Zeitgenossen, aber durch seine Schriften
drangen erstmals Eindriicke eines Zeugen aus erster Hand in den Westen ein
(vgl. 32). Fiir die dominikanische Mission unter den Muslimen heute unter-
streicht Claudio Monge vor allem die Notwendigkeit des Studiums von Spra-
che, Kultur und Geschichte, der profunden theologischen Reflexion und des
gemeinsamen Einsatzes fiir Gerechtigkeit und Frieden.

Fiir eine Erneuerung der dominikanischen Mission ad Judaeos pladiert
Antoine Lévy dafiir, dass der Orden das messianische Judentum begleiten und
verteidigen sollte. Thm zufolge basiert diese kiirzlich entstandene Bewegung
auf zwei positiven Behauptungen, ndmlich der Akzeptanz der Besonderheit des
Judentums und der Anerkennung von Jesus als Messias. In der Hitze seiner Ar-
gumentation ignoriert Lévy jedoch einige entscheidende Fragen. Was sind die
Konsequenzen dieses Engagements fiir die Kirche ad intra (ekklesiologisch)
und ad extra (im Dialog mit dem Judentum)? Wie kann eine Anndherung an
das messianische Judentum vor politischer Riickbesinnung bewahrt werden?

Am Ende dieses Bandes findet der Leser einen Beitrag von Thierry-
Dominique Humbrecht, in seinem gewohnt schwungvollen franzdsischen Stil.
Humbrecht stellt die dominikanische Verkiindigung als savoir-faire, mission
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und invention dar. Savoir-faire, weil die dominikanische Verkiindigung durch
eine kritische (intellektuelle) Distanz, durch griindliche Vorbereitung und
durch Verbindung mit dem Leben gekennzeichnet sein miisse. Mission, weil
die dominikanische Verkiindigung nicht einfach ein Element einer bestimm-
ten Form des monastischen Lebens sei, sondern die Emanation eines ,,Okosys-
tems“ von Studium, Apostolat, Liturgie, Gebet und Gemeinschaft. Invention,
weil die dominikanische Verkiindigung einen Mittelweg zwischen dem Nach-
beten der Gesellschaft (mimetische Haltung) und dem Widerstand gegen sie
(dissidente Haltung) beschreiten miisse, einen Mittelweg, der von Freiheit ge-
pragt sei: « [une] liberté par rapport au respect humain, au carriérisme, a l'ar-
gent, aux idéologies, au conformisme, au légitimisme quel que soit le pouvoir,
a la mondanité, a l'esprit de caste (autre nom de l'instinct grégaire et du pro-
vincialisme), aux intéréts de la tribu dominicaine elle-méme, a ma propre va-
nité » (287). Wie dieser Band zeigt, sind die Hohepunkte von acht Jahrhunder-
ten dominikanischer Mission und interreligiosem Dialog dort zu finden, wo
diese ,engagierte Freiheit“ gelebt wurde. Es ist genau diese ,engagierte Frei-
heit®, die der Priifstein fiir die dominikanische Verkiindigung sein sollte, heute
und morgen.

ANTON-MARIE MILH OP

BULGAKOV, Sergij: Die zwei Stddte. Studien zur Natur gesellschaftlicher Ideale
[1911]. Aus dem Russischen iibersetzt von Katharina A. Breckner und Regula
M. Zwahlen, redaktionell {iberarbeitet und Regula M. Zwahlen und Barbara
Hallensleben, kommentiert von Regula M. Zwahlen, unter Mitwirkung von
Ksenjia Babkova, Dario Colombo, Barbara Hallensleben, Elke Kirsten (= Epi-
pahnia 14/Bulgakov Werke 5). Miinster: Aschendorff Verlag 2020, 780 Seiten.
ISBN g78-3-402-12050-7.

Ein Begleitband (mit Deutungen einzelner Kapitel verschiedener Autoren) ist
als E-Book erhéltlich.

Der Haupttext des neu edierten und tibersetzten Werkes des russischen Reli-
gionsphilosophen Sergij Bulgakov (1871-1944) umfasst 540 Seiten, der Anhang
mit Bibliographien, Registern und einem ausfiihrlichen Kommentar von Regula
M. Zwahlen die restlichen 200 Seiten. Der Autor war urspriinglich ein marxis-
tischer Wirtschaftsphilosoph und liess sich spiter zum orthodoxen Priester
weihen. Er war direkt von der bolschewistischen Kultur- und Religionspolitik
betroffen und publizierte spater im erzwungenen Exil. Bulgakov folgt der Deu-
tung des Gottmenschentums von Wladimir Solojev, einer Begriindung der
Ethik und Politik in der mystischen Theosis in Christo, im Vorblick auf den
wiederkehrenden Christus der Apokalypse, und er verteidigt parallel zum Werk
seines Freundes Nicolaj Berdjaev eine schopferische Erneuerung von (orthodo-
xer) Kirche und eines Sozialismus der wahren Gemeinschaft in der christli-
chen Liebe. Dem Band ist ein Geleitwort der Herausgeberinnen vorangestellt,
das Inhalt und Ziel des Buches prignant zusammenfasst.
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»Auch die Struktur des Bandes ,Die zwei Stadte‘ lasst sich anhand des Bildes
der Stadt beschreiben. Zu Beginn des Bandes portratiert Bulgakov mehrere Ar-
chitekten des Menschengotttums (Feuerbach, Stirner, Marx), widmet sich an-
schliessend in den drei mittleren Kapiteln ausfiithrlich dem ,urchristlichen’
Fundament des Christentums und skizziert zum Schluss einige ,philosophische
Baumeister® (516) der kiinftigen ,gottmenschlichen® Stadt (Dostoevskij, Fédo-
rov, Trubeckoj).“ (S. XVIII)

In einem Schlussstiick wird das Gleichnis vom verlorenen Sohn verwendet, um
eine Vision der Riickkehr in eine - allerdings erneuerte Weltkirche aus den
Wurzeln der Orthodoxie zu illustrieren. Dabei lenkt er die Aufmerksamkeit
auf den zuhause gebliebenen Sohn im bekannten Gleichnis, der den wieder-
kehrenden verlorenen Sohn zundchst mit Missgunst und Ablehnung begegnet.
Das ist ein Gleichnis auf die Haltung der traditionalistischen und erzkonser-
vativen Teile der Kirche, die, um ihre Neigung zu einer selbstgefilligen Bor-
niertheit zu liberwinden, einer Erneuerung und Belebung aus der ,Moderne“
und der Kunst bediirfen.

Das lange Kapitel iiber Feuerbach zeigt nicht nur das religionsphilosophi-
sche Interesse an diesem Autor, sondern auch eine strategische Absicht: die
Aufwertung Feuerbachs gegeniiber Marx korreliert mit einer strategischen Ab-
wertung Feuerbachs gegeniiber Stirner und schliesslich einer Verteufelung
aller Formen der Opposition und Alternative zum christlichen Gottmenschen-
tum. Erhellend ist der pointierte Kommentar von Luca di Blasi zum Feuer-
bachkapitel im Begleitband. Auf der Sachebene stellt sich die Frage, ob
Feuerbachs atheistischer Humanismus in sich kohdrent ist oder nicht.
Ideologiepolitisch erweist sich Feuerbachs Tendenz zur religiosen Aufladung
von Politik als Angriffspunkt im Kampf gegen einen militanten Atheismus, der
eine vollstindige gesellschaftliche Marginalisierung von Kirche und Religion
mit allen Mitteln aktiv unterstiitzt. Bulgakov oszilliert zwischen Polemik ge-
gen eine sdkulare Kultur, die, auch wenn sie sich selbst noch mit der Maxime
von Hobbes und Spinoza ,homo homini deus ,religiés“ ausgibt und ohne
(den) Gott (der Bibel und der Kirche) auskommt, sich selbst nicht mehr ver-
stehe und nicht aus eigenen Ressourcen zu begriinden vermoge, und einer
grossziigigeren Bereitschaft, selbst den sdkularen und atheistischen Humanis-
mus zur Mitarbeit fiir einen gemeinsamen Aufbau der Zukunft einzuladen. An
diesem Punkt ware es denkbar, Konzeptionen einer ,Religion ohne Gott zu
erwagen und als lebendige Optionen (seit Schopenhauer und Feuerbach) als
Faktum des gesellschaftlichen Pluralismus zu akzeptieren, doch das gelingt
Bulgakov nicht, da er wie die meisten russischen Religionsphilosophen iiber
keine Theorie eines liberalen und demokratischen Pluralismus verfiigt. Libera-
lismus wird entweder mit 6konomischen Theorien oder mit einem Relativis-
mus gleichgesetzt, der die Wahrheit auf einen faktischen Konsens der Mehr-
heit reduziert. Seine Idee einer Koalition der schopferischen Krifte ist nicht
zuletzt durch eine spezifisch russische Rezeption und religionsphilosophi-
sche Assimilation von Nietzsche inspiriert. Diese Zwiespiltigkeit zwischen
Polemik und fairer Kritik zeigt sich z.B. darin, dass der Atheismus von
Feuerbach als inkonsequent und inkohdrent dargestellt und in einem strate-
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gischen Vergleich mit dem konsequenten Atheismus und Nihilismus von Max
Stirner sogar heruntergestuft wird. Gleichwohl erscheint der religiése, aber
anti-theologische Humanismus von Feuerbach reichhaltig und attraktiv ge-
nug, um ihn mitzunehmen und mit ihm in der Praxis zu paktieren. Diese stra-
tegische Aufwertung Stirners gegen Feuerbach wird dann wieder zuriickgenom-
men, indem Stirners Philosophie des Einzigen als eine philosophiegeschicht-
liche Episode und Verirrung in ,neurasthenischer” Isolation zuriickgestuft und
pathologisiert wird. Damit wird eine sachlichere Erorterung von Stirners
segoistischer Ethik“ im Ansatz verpasst. Das Schwanken zwischen polemischer
und sachlicher Kritik hat auch damit zu tun, dass sich der russische Denker
nicht so sehr als akademischer Philosoph, sondern vielmehr als gelehrter, aber
auch ungebundener und kulturkritischer Intellektueller mit einem religions-
philosophischen Profil versteht, der das schwere Trauma des Umschlagens der
russischen Revolutionen in kulturfeindlichen Staatsterror religionsphiloso-
phisch antizipiert und im Exil verarbeitet. Manche durchaus produktive Wi-
derspriiche sind vielleicht auch in der ,russischen Seele“ und ihrer leiden-
schaftlichen Literatur angelegt. Er argumentiert wiederholt zwischen den Fron-
ten (in Richtung eines Pluralismus) und verféllt wieder in ein gegenldufiges
Denken in Fronten (in Richtung Dualismus) gegen Atheismus, Nihilismus und
Despotismus zuriick. Dieses dialektische Denken in Fronten und zwischen den
Fronten verleiht dem langen und gedankenreichen Text eine anregende, aber
auch verstérende Verteilung von Licht und Schatten und entspricht weniger
einer strikten Argumentation als einer Rhetorik und stilistischen Scharfe in
der Vision einer alle Disziplinen und Grenzen iiberschreitenden kiinftigen,
nicht-entfremdeten und freien Gemeinschaft der Menschheit mit dem Bei-
stand und den Gnadengaben des Heiligen Geistes. Auffillig ist ein zaghaftes
Abriicken von der systematischen Verteufelung der Kultur ausserhalb der Kir-
che und der entgegengesetzte Riickfall in eine Verteufelung des Humanismus
ohne Gott. Wenig plausibel erscheint die Forderung einer neuen, ,christli-
chen“ Kunst, die als Mittel der Erbauung dhnlich anmutet wie eine ,christli-
che“ Wissenschaft, moralische Fabeln oder eine politische Propaganda-Kunst
(etwa im Sinne marxistischer Lehrstiicke). (,Man merkt die Absicht, und man
ist verstimmt.“) Ein Grundwiderspruch besteht in der Aufwertung der Frei-
willigkeit des christozentrischen Gottmenschentums und einer Abwertung der
Freiheit zur nicht-christlichen, sikularen oder atheistischen Dissidenz. (Wie
kann man Juden und Jiidinnen ,erkldren“, dass es ohne Christus kein Heil
gibt?)

Man muss, so meint Bulgakov, sein Herz liebevoll, und nicht hochmiitig,
sondern mit christlicher Demut der ,,weltlichen“ Welt 6ffnen. Dazu braucht es
eine freiwillige ,Busse“ (d.h. auch Selbstkritik und Eingestdndnis eigener Feh-
ler) auf beiden Seiten, sowohl beziiglich der riiden Ablehnung von Kirche und
Christentum im Kulturbolschewismus oder in den schleichenden Prozessen
des Verlustes des kulturellen Geddchtnisses, als auch Busse und Selbstkritik
innerhalb jener kirchlich-konservativen Milieus, deren Vertreter in Anschluss
an Augustinus glauben, ,ihre“ Kirche sei bereits das Reich Gottes auf Erden.
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Das geistvolle und anschauliche Denken im Zwei-Stadte-Band ldsst sich
nicht auf eine Fokussierung auf das Feuerbach-Kapitel reduzieren und wird
durch diese Neuedition, die Teil einer mehrbiandigen Edition ist, fiir einen
stolzen Preis von knapp 130 SFR. zugdnglich gemacht. Das Lesen ist wegen der
schonen Buchausstattung und der informativen Exkurse im Anhang ein Ver-
gniigen. Man kann in der Edition auch eine Art ,Heimholung“ sehen, welche
die Wertschdtzung Bulgakovs fiir die deutschsprachige Philosophie und Wis-
senschaft spiegelt, deren befreiende Wirkung und prometheische Tragik er vor
dem Hintergrund seiner russisch-orthodoxen, allgemein theologischen und
literarischen Bildung erforscht hat. Die Anmerkungen von Regula M. Zwahlen
sind eine grosse Hilfe fiir das Verstindnis und die exakte Identifikation der
Referenzen und Quellen. Das wissenschaftliche Team, das zum Gedeihen die-
ses Editionsprojekts beitragt, stellt sich nicht nur in den Dienst der Texte des
Autors, sondern gibt auch Winke zur Aktualisierung eines Denkens, das iiber
Engstirnigkeit und Vorurteile hinausfiithrt und den verhirteten Boden fiir Kon-
flikte und Kontroversen fiir und gegen Kirchen und Religion auflockert. Dazu
gehoren Bulgakovs eindringliche Mahnungen, Politik ohne Religion konne
(wie bei Feuerbach) dazu fithren, dass Politik selbst zur Religion bzw. Obses-
sion wird und sich bis ins Innerste der Privatsphare einmischt, im totalitiren
Bestreben, Utopien manipulativ und gewaltsam durchzusetzen. Wird Politik,
ob antireligiés oder religiés verbramt, zum Brandbeschleuniger der Apokalyp-
se, so wird sie zum ,Antichrist“. Marxistischer Klassenkampf kann unmdéglich
das Ziel einer humanistischen Politik sein, sondern allenfalls ein voriiberge-
hendes und ethisch prekires Instrument. Die Konfrontation von revolutio-
narer Praxis und christlicher Liebe eriibrigt sich in einem Sozialismus, der sich
nicht aus dem Atheismus ableitet und definiert. Damit hat Bulgakov eine Linie
der Kritik am politischen Utopismus und an der Wirkung von Marx als reli-
giosem Typus und an Wissenschaft und Technik als Ideologie der totalen
Selbstermachtigung antizipiert, die u.a. in den Debatten von K. R. Popper und
Theodor W. Adorno, Robert Spaemann und Jiirgen Habermas weitergefiihrt
wurden.

JEAN-CLAUDE WOLF
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