ALEXANDER SCHNELL: Was ist Phinomenolo-
gie? Frankfurt am Main: Klostermann 2019.
182°S.

Alexander Schnell legt hier eine Einfiihrung
in grundsitzliche Fragen der Phénomenologie
vor. Die Fragen sind das Programm: ,Wie
lasst sich phanomenologische Erkenntnis
radikal verstindlich machen? Wie kann die
fiir die transzendentale Phianomenologie
charakteristische Riickleitung auf ,transzen-
dentale Subjektivitit mit der Grundlegung
eines starken Seins- bzw. Realititsbegriffs in
Einklang gebracht werden?“ (S. 9)

Nach einem einleitenden Abschnitt iiber
die Frage, was es heiflt, phanomenologisch zu
philosophieren, analysiert der Autor in sechs
Kapiteln die sehr unterschiedlichen Aspek-
te der Phianomenologie, die in den letzten
gut tiber einhundert Jahren — er spricht von
Phinomenologen-Generationen — geradezu
verschiedene Schulen hervorgebracht haben.
Er wolle aber kein Handbuch vorlegen,
sondern einen ,,Essay“ (S. 22) Schnell spricht
von einer ,Wegbeschreibung als anfangliches
Beschreiten unterschiedlicher Wege in die
Phinomenologie® (ebd.) Diese Abhandlung
trédgt nicht vor, was Phinomenologie ist,
sondern zeigt phanomenologisches Philoso-
phieren. Sie wendet sich an Leser, die bereits
mit der Phanomenologie vertraut sind. (ebd.)
Der Text wird nur fiir denjenigen fruchtbar,
der sich bereits mit diesen Fragen auseinan-
dergesetzt hat. Die Dichte dieser Schrift wire
ohne Vorwissen nicht zu entschliisseln. Die
Begrifflichkeit und Selbstverstindlichkeit
der Riickgriffe auf die Philosophiegeschichte
setzen vertiefte philosophische Kenntnisse
voraus.

Schnells zentraler Bezugspunkt ist Husserl.
Den Phidnomenbegriff beleuchtet er wird
mit Husserl und ergénzt ihn kritisch mit
Tugendhat. Zunichst untersucht Schnell den
Anspruch eines methodischen Ansatzes. Um
die Grenzen des Methodenansatzes auszulo-
ten, geht er von Husserl zu Heideggers her-
meneutischem Ansatz. Er nimmt dann eine
philosophiehistorische Begriindung der Phi-
nomenologie als Transzendentalphilosophie
vor und zeigt einen philosophiegeschichtli-
chen Weg, wie der Deutsche Idealismus fiir
die Phanomenologie fruchtbar wird und in
die Gegenwartsphilosophie weist. Damit trégt
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er zur Debatte {iber den Newuen Realismus bei,
indem er die Thesen von Meillassoux zum
spekulativen Realismus tiberpriift. Die Frage,
was nun Realitit sei, lasst er am Ende offen,
verweist auf die UnabschliefSbarkeit des Pro-
jekts Phanomenologie und erfiillt damit den
Anspruch des Essays, der seine Uberlegungen
als jeweils vorldufige Versuche kennzeichnet.
Martina Dege

MARTINA PETERS/JORG PETERS (Hrsg.):
Moderne Philosophiedidaktik. Basistexte.
Hamburg: Meiner 2019. 280 S.

In den vergangenen Jahren hat sich die
Anzahl der Beitrége zur Philosophiedidak-
tik erheblich vergrofert. Daher wollen die
Herausgeberin und der Herausgeber mit dem
vorliegenden Sammelband zur Orientierung
beitragen, indem sie ,.eine Fokussierung auf
die zentralen und aktuellen Ansitze der Phi-
losophiedidaktik® bieten. (S. 7) Jeder Ansatz
soll durch einen Text seines/-r ,, Hauptvertre-
ters/-in” reprasentiert sein (S. 17), woraus sich
auf den ersten Blich ein transparentes und
tiberzeugendes Konzept ergibt.

Auch wenn das Stichwort modern im Titel
des Bandes als Verweis auf die Aktualitit der
Texte und nicht als Epochenbezeichnung
zu verstehen ist (S. 9), stehen zwei klassi-
sche Positionen der Moderne am Anfang,
ndmlich Kants ,,,Selber-Denken‘-Ansatz* und
Hegels ,,,Nach-denken‘- Ansatz Sie bilden
(auch) den Hintergrund fiir die bekannte
Martens-Rehfus-Kontroverse, die die beiden
folgenden Texten reprisentieren. Die Aktu-
alitdt des Beitrages von Rehfus, zuerst 1986
im Handbuch des Philosophie-Unterrichts
verdffentlicht, ist allerdings zweifelhaft, da es
sich {iber weite Strecken um eine Kritik an
Martens’ dialogisch-pragmatischem Ansatz
handelt. Allenfalls l4sst er sich als Beispiel
fiir ein Verstindnis von Philosophiedidaktik
lesen, die nicht von den Grundfragen nach
dem Wert, dem Ziel und der Methode des
Philosophierens als Praxis ausgeht, sondern
von einem geschlossenen philosophischen
System.

Nun sind seit der Kontroverse, ob (vor-
rangig) Philosophie oder Philosophieren zu
lehren und zu lernen sei, mehr als dreifig
Jahre vergangen. So lief3e sich einerseits er-
warten, dass unter den zwolf weiteren Texten
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