Aufsiatze und Biicher

. Allgemeines. Geschichte der Philosophie

251. Eisler, R., Worterbuch der philosophischen Begriffe. Historisch-
quellenmiifig bearbeitet. 4., vollig neubearb. Aufl. I. Bd.: A—K. 1. Liefe-
rung (VIII u. 160 8.); 2. Lieferung (161—320); 3. Lieferung (321—464).
Lex-8° Berlin 1927, Mittler & Sohn, Jede Lief. M 5.50. — Von dem bekannten
dreibéindigen E.schen , Worterbuch® (1. Aufl. 1900) beginnt eine Neuauflage
in vergroBertem Format und Umfang unter Mitwirkung der Kant-Gesell-
schaft zu erscheinen. Das Vorwort hebt als besondere Vorziige der Neu-
auflage gegentiber den ersten drei Auflagen unter anderem hervor: eine
sehr bedeutende Vermehrung des Stoffes, die vielfach zu ganzen Monogra-
phien fithrt; ein stirkeres Eingehen auf die Probleme und Theorien; Be-
riicksichtigung neuer Richtungen, sowie der neuesten in- und auslindischen
Literatur. Ein Vergleich der bisher vorliegenden Lieferungen mit den ent-
sprechenden Teilen der fritheren Auflage bestitigt dies. Eine eingehende
‘Wiirdigung wird nach Erscheinen des ganzen Werkes erfolgen. Hentrich.

2562. Maritain, J., Philosophie et Science expérimentale: RevPh 26
(1926) 342—378. — Nach M. ist Wissenschaft im Sinn der Alten nur sichere
Erkenntnis durch die Ursachen; sie geht nur auf das Notwendige; deshalb
betreffs der realen Geschépfe blof auf die Wesenheiten, z. B. daf die Wirme
das Metall ausdehnt. (Wie letzteres deduziert werden kann, wird nicht
gesagt.) Wir kommen aber auf die Wesenheiten nicht durch einfache Ab-
straktion, wir haben keine philosophische Erkenntnis der speszifischen
Wesenheiten, sondern nur des allgemeinen Seins, z. B. daf der Korper aus
Materie und Form besteht. — Interessant ist die eigene Zusammenstellung
der deduktiven und induktiven Wissenschaften mit ihrer Zentrierung teils
in der Mathematik (bei den Neueren), teils in der Philosophie (nach den
Alten). Die Fragen der Philosophie und der positiven Wissenschaften sind
ganz verschieden; die eine geht auf das Intelligible, die letzte Ursache,
die andern auf die ndchsten Ursachen, das Sensible. (Diese Gleichstellung
des Sensiblen mit dem induktiv Festgestellten pafit nicht zur empirischen
Psychologie, die auch auf das intellektuelle Leben geht) Die positiven
Wissenschaften hiingen von der Philosophie ab, nicht in ihrer innern Ent-
wicklung, sondern in ihren Prinzipien; die Philosophie rechtfertigt sie,
bestimmt ihre Objekte, ihre Grenzen. Die PHilosophie ist unabhiingig von
den Wissenschaften; ihre Lehren verfindern sich nicht gem#f den wissen-
schaftlichen Entdeckungen. DaB Verinderung, Gedanke, Wille existiert,
sind philosophische Tatsachen (!); die von der Wissenschaft gelieferten
Tatsachen bilden nicht die eigentliche Materie der Philosophie. (Das ist
unhaltbar. In Wirklichkeit werden die Tatsachen aus der Erfahrung ent-
nommen und von der positiven Wissenschaft gereinigt.) Widerspruch zwischen
Philosophie und positiven Wissenschaften kann es nicht geben, da die Philo-
sophie auf das Gebiet der Wissenschaften nicht {ibergreifen kann. Zwischen
der mathematischen Physik und der Philosophie besteht keine Beziehung,
da erstere nur Theorien bietet, aus denen sie die Tatsachen ableitet, ohne
iiber die Realitit etwas zu sagen; dagegen gehen experimentelle Biologie
und Psychologie auf das Reale; deshalb kinnen sie auch zu Losungen
kommen, die den philosophischen sich nihern, wie zur Notwendigkeit einer
Seele. (Bekanntlich gehen alle empirischen Wissenschaften auf die Realitit;
sie verwenden Mathematik, soweit das méglich ist, worin die junge Psycho-
logie hinter der é#lteren Physik noch weit zuriicksteht; die Deduktionen
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sind natiirlich zunichst hypothetisch, kénnen aber durch Bestétigung an
Wahrscheinlichkeit immer zunehmen und beabsichtigen durchaus, die Realitat
selbst zu erkennen.) — Es ist gewiB interessant zu sehen, wie einem An-
héinger der neueren thomistischen Schule die Beziehungen zwischen seiner
Philosophie und den positiven Wissenschaften sich darstellen. Manches
davon ist auch auf weniger einseitigem Standpunkt annehmbar, auch wenn
man nicht dafiirhilt, daf die Philosophie nur absolut sichere Sitze bietet,
oder sie alle deduziert, was fir die bis heute vorliegenden Kompendien ja
in keiner Weise stimmit. Fribes.

953, Gilson, E., Le role de la Philosophie dans l'histoire de la Ci-
vilizsation: NewSchol 1 (1927) 15—23. — Der Philosoph verhiilt sich zur
Kultur seiner Zeit nicht allein aufnehmend, er vereinigt die oft wider-
strebenden Gedankenkomplexe zu einem einheitlichen Ganzen. Er
schiilt endlich aus der zeitlich bedingten Hiille die tiberzeitlichen Elemente
heraus und dringt bis zum Quellpunkt der einzelnen Systeme vor. Der
letzte Punkt, das Verhiltnis von Grundgedanken eines Systems und ab-
soluter Wahrheit, scheint nicht vollig klar und scharf durchgefithrt. Falls
man iberhaupt jedes System ohne Gewalttiitigkeit auf eine Grundidee,
die ,essence pure®, zuriickfithren kann — was mir recht zweifelhaft ist —,
o bleibt auch dann die Moglichkeit bestehen, daf dieser Grundgedanke
ein Irrtum ist, aus dem sich die tibrigen Irrtiimer des Systems denknot-
wendig ergeben. In Betreff der beiden ersten Punkte sei auf die trefflichen
Ausfithrungen von W. Jiger in der Einleitung seines Aristoteles und ebenso
auf H. v. Arnim, Die europiiische Philosophie des Altertums, hingewiesen.

Pelster.

254. De Wulf, M., Y eut-il une philosophie scolastique au Moyen-Age:
RevNéo-scolPh 28 (1927) 5—27. — Nach der ,Wesensdefinition®, welche
De W. in seiner so wertvollen Geschichte der mittelalterlichen Philosophie
von der Scholastik gibt, ist diese die Synthese einer Anzahl gemeinsamer
Grundwahrheiten. Diese Definition hatte seit langem Bedenken und Wider-
spruch hervorgerufen. Gegen die neuesten Kritiken von Gilson, Sassen,
Théry wendet sich nunmehr der Verfasser. Mit vollem Recht betont er,
daB eine Klassifizierung und Systematisierung, mit der selbstverstiindlich
manche Nichtbeachtung sekundfirer Elemente verbunden ist, eine Not-
wendigkeit fiir jede Wissenschaft sei. Ebenso hebt er hervor, dak man un-
mbglich mittelalterliche Philosophie und Scholastik gleichsetzen kann. Die
Systeme der pantheistischen Philosophen des Mittelalters wird niemand,
der mit dem Worte einen irgendwie prignanten Sinn verbindet, Scholastik
nennen. — Bei den lateinischen Averroisten ist die Nichtberechtigung des
Wortes schon zweifelhafter, da dieselben trotz der tatsiichlichen Nicht-
vereinbarkeit einzelner ihrer Lehrpunkte mit dem Dogma doch noch zahl-
reiche Wesenselemente mit der Scholastik gemeinsam haben. — Im einzelnen
weist nun De W. das Gemeingut, ,le patrimoine commun®, auf. Dieser
Ausdruck ist jedenfalls viel gliicklicher als ,synthese scolastique®. — Hier
muf er allerdings schon so viele Abstriche und Unterscheidungen machen —
und dieselben konnten noch um einige vermehrt werden —, dafi kaum
etwas anderes iibrig bleibt, als was jeder christliche Philosoph annehmen
muf, um nicht mit seinem Glauben in Widerstreit zu kommen. Ist aber
durch diesen Komplex von Wahrheiten die Scholastik innerlich und wesent-
lich definiert? Mir scheint eine solche Definition rein aus dem Inhalt
heraus durchaus unzureichend. Abgesehen davon, daf nach ihr scholastische
Theologie als solche mit ihrer Schwester kaum etwas gemeinsam hitte,
tibersicht meines Erachtens De W., daf Scholastik im Wesenskern viel mehr
ist als eine Summe von gemeinsamen Wahrheiten, die gewifi eine Wesens-
note ausmachen. Die Scholastik, wie sie von jeher im Bewubtsein aller
den Namen Gebrauchenden gelebt hat, erscheint vor allem als eine Denk-
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haltung und eine Art des Philosophierens. Ein ganz wesentlicher Punkt
ist hier die Ubereinstimmung und Harmonisierung des philosophischen
Denkens und des religitsen Glaubens, so daf es unbedenklich erscheinen
diirfte, auch von einer Scholastik innerhalb der arabischen Philosophie zu
reden. — Aus dieser Denkhaltung ergeben sich andere Wesensmerkmale,
die Baeumker in seiner vorziiglichen Beschreibung der Scholastik aufzithlt
(Die christliche Philosophie des Mittelalters). Aus dieser verschiedenen
Grundauffassung heraus glaube ich sagen zu diirfen, daf die ,Beschrei-
bung“ Baeumkers viel besser das Wesen der Scholastik trifft, als die » Wesens-
definition® De W. Ein praktischer Grund diirfte ebenfalls in die Wag-
schale fallen, Mit groBerer Berechtigung darf alsdann eine Philosophie
sich Neuscholastik nemnen, die vor allem durchdrungen ist vom echten
Geist der Scholastik, wenn sie auch manche Einzellehren der alten Secho-
lagtiker als unhaltbar aufgibt und manche von den Scholastikern nicht
gekannte Probleme erértert. Noch ein Wort zu der auch von De W. be-
riihrten Frage der Einteilung in Augustinismus und Aristotelismus. Es ist
merkwiirdig, wie vielen MiBverstiindnissen diese an sich so evidente Ein-
teilung in letzter Zeit ausgesetzt war. Wenn Ehrle im engsten Anschluf
an die Zeugnisse der zeitgenissischen Quellen diese beiden Hauptgruppen
in der Scholastik des 13. Jahrhunderts unterschied, so wollte er gar nichts
anderes, als auf Grund einer Anzahl fundamentaler Lehrverschiedenheiten,
die auch damals als solche empfunden wurden, eine erste Scheidung vor-
nehmen, Und diese Scheidung hat sich immer wieder gliinzend bewihrt.
Nichts lag ihm aber ferner, als nun in dieser ersten Scheidung aller Weis-
heit und Systematisierung Schlufi zu sehen. Andern mufite er es iiber-
lassen, weitere Unterteilungen einzufiihren. Baeumker, der stets die Be-
rechtigung und das Verdienst dieser ersten Gruppierung freudig anerkannte,
hat die ersten Schritte getan, Andere, wie Xiberta, sind gefolgt. Die Kritik
der letzten Jahre hat, weil sie die Absichten Ehrles verkannte, eher Ver-
wirrung als Fortschritt gebracht. (Vgl. Ehrle, L' Agostinismo e 1'Aristote-
lismo nella Seolastica del secolo XIII: Xenia Thomistica 3, 526—533.) P.

255. Auweiler, C.J., Quaracchi 1877—1927: NewSchol 1 (1927) 105
bis 118. — Die mehr populdr gehaltene Abhandlung gibt einen Uberblick
tiber die nunmehr fiinfzig Jahre wihrende verdienstreiche Titigkeit des
Bonaventurakollegs in Quaracchi. In die wissenschaftliche Eigenart dieser
Titigkeit diirfte der Aufsatz von M. Grabmann in seinem Buch ,Mittel-
alterliches Geistesleben besser und tiefer einfiihren, P

266. Strauf, 0., Indische Philosophie (Gesch. der Philos. in Einzel-
darstellungen, Abt. 1, Bd. 2). 8° (286 S.) Miinchen 1925, Reinhardt. M 4.— —
Der Indologe 8., jetzt Professor in Kiel, frither Professor in Kalkutta, wendet
sich hier an allgemein philosophisch Interessierte, die ihren Gesichtskreis
iiber das Abendland hinaus ausdehnen michten. Diese will er in die Ent-
wicklung der Hauptprobleme indischer Philosophie einfithren. Trotzdem
alle Angaben auf dem Studium der Texte in der Ursprache beruhen, so
setzt S. doch nirgends Kenntnis der indischen Sprachen voraus, sondern
verweist fiberall auf Ubersetzungen. Die so vielfach belasteten Termini
der europiiischen Philosophie will §, — darin das Gegenteil Deussens —
nach Moglichkeit hei der Darstellung indischer Probleme vermeiden, ,da sie
erfahrungsgemiifs beim Leser unangebrachte Assoziationen hervorbringen®, —
Das Streben nach méglichst niichtern-sachlicher Darstellung der einzelnen
Gedanken der verschiedenen indischen Philosophen macht den Vorzug des
Werkes aus; doch vermifit man die Herausstellung der groken Zusammen-
hiinge mit der religiosen Metaphysik Indiens. Hentrich.

257. Capelle, W., Die griechische Philosophie. 2. Teil (Gesch. der
Philos.,, Bd. I, 1. Sammlung Goschen, Nr, 858) 12° (140 8. Berlin u.
Leipzig 1926, De Gruyter. M 1.50 — Das Bindchen umfaft die Periode
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vom Ausgang der vorattischen Philosophie bis zum Tode Platons. Mit
Recht legt C.in der Darstellung allen Nachdruck auf die beiden grofien
Denker dieser Periode, Sokrates und Platon. Immerhin scheinen uns die
andern Philosophen, vorab Demokrit, allzu stiefmiitterlich hedmhti-l zZi
sein. .
258. Pohl, W., Platonische Erziehungsweisheit. gr. 8° (VIII u. 195 S.)
Regensburg 1926, Manz. M 4.50. — Das Werk holt weiter aus, als der
Titel vermuten lift. In einer wohl zu breiten ,Einleitung® (1—382) werden
zuniichst Platons Leben, Schriften usw. behandelt, sodann in einer ,Grund-
legung® (85—78) fast die ganze platonische Philosophie, seine Ideen-,
Tugend- und Staatslehre ausfiihrlich, vielfach mit den Worten Platons, dar-
gestellt und ausgedeutet. Den Hauptteil, ,Ausfithrung des Erziehungs-
werkes” (883—177), gliedert P. nach der dreifachen, parallel laufenden Tri-
chotomie der Seelenkriifte, Stinde und Lebensalter: der Erziehung des
Kindesalters entspricht die Erziehung der begehrlichen Seelenkraft und zu-
gleich die Erziehung des Nihrstandes usf. Ein letzter Teil, ,AbschlieBen-
des® (179—195), handelt von der platonischen Akademie und der Bedeutung
der platonischen Pidagogik. — Der Hauptmangel des Buches ist unseres
Erachtens, daf dem entscheidenden Teile, der ,Grundlegung®, die wissen-
schaftliche Grundlegung, vorliufig noch fehlt. Hier interpretiert der Verf.
Platon, im Gegensatz zur modernen Platonforschung, im Sinne Otto Will-
manns, seines verehrten Lehrers, dessen Andenken er das Buch widmet.
Da diese Willmannsche Auslegung der platonischen Grundlehren von der
heutigen Platonforschung stark hestritten wird, hitte P. sie eingehend be-
griinden miissen. Eine solche Begriindung und Verteidigung fehlt. Im
Vorwort verspricht allerdings P., daB ,die hier vertretene Auffassung der
platonischen Grundlehren . . . in einem sp#teren Werke eingehend begriindet
werden soll“ (S. v). Ein abschlieBendes Urteil 146t sich also noch nicht
fillen. Doch hitte P. die vorliegende Schrift, die sich an ,weitere Kreise“
(S. v) wenden will, unseres Erachtens besser auf die versprochene Arbeit
folgen lassen. M
259. Sawicki, F., Lebensanschauungen alter und neuer Denker. IL. Bd.:
Die christliche Antike und das Mittelalter. 3., durchges. Aufl. (176 S.)
M 3.75; IV.Bd.: Von Kant bis zur Gegenwart. 7., verm. Aufl. (274 S.)
Paderborn 1926, Schoningh. M 4.80. — Von diesem Sammelwerke, dessen
erster Band im vorigen Jahrgang dieser Zeitschrift (452) gewiirdigt wurde,
sind zwei weitere Biinde in neuer Auflage erschienen. Die einzige sach-
liche Anderung im zweiten Bande besteht darin, daB ,in der Darstellung
der Lehre Eckharts den jiingsten Forschungen [O. Karrers], die des Meisters
Rechtgliubigkeit in giinstigerem Lichte erscheinen lassen, Rechnung ge-
tragen worden® ist (S. v). Inzwischen ist im Freiburger DivThom (5 [1927]
74—96) die griindliche Abhandlung M. Grabmanns erschienen: ,Neue Eck-
hartforschungen im Lichte neuer Eckhartfunde. Bemerkungen zu O. Karrers
und G. Thérys O. P. Eckhartarbeiten.* Sie wird wohl auch S.zu einer
Nachpriiffung dieser Anderung veranlassen. — Der vierte Band (der sich
7. Auflage nennt) konnte auch als ein neues Werk angesprochen werden:
aus der Sammlung von ,Vortrigen iiber Kant, Schopenhauer, Nietzsche,
Haeckel und Eucken (seit 1919 als , Lebensanschauungen moderner Denker®
in sechs Auflagen erschienen) hat S. durch Einfiigung von Abhandlungen
iiber Fichte, Schelling und Hegel, unter Weglassung des Vortrages iiber
den religitsen Zweifel, den vierten Band seiner Philosophiegeschichte ge-
staltet. Der Hinblick auf den Umfang des Bandes hielt S. von der nahe-
liegenden Beriicksichtigung weiterer Systeme und Stromungen ab. Diesem
Mangel wiire abzuhelfen, wenn der Verfasser sich zu einem weiteren Aus-
bau seines verdienstvollen Werkes durch Teilung des vierten Bandes ent-
schlosse, etwa in der Form: 4. Bd. ,Von Kant bis Hegel®, 5. Bd. ,Die
Philosophie der Gegenwart*. H.
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260. Beyerhaus, G., Philosophische Voraussetzungen in Augustins
Briefen. Erter Teil: Rheinisches Museum N. F. 75 (1926) 6—44. — Das
bisher arg vernachlissigte Studium der Briefe Augustins kinnte zur Lsung
mehrerer Probleme fiihren. Hier soll eine bescheidene Vorarbeit dafiir ge-
leistet werden durch Erforschung der philosophischen Grundlagen der beiden
Briefe 16 und 17 (11 £.). Maximus von Madaura, der alte heidnische Lehrer
Augustins, erweist sich in Brief 16 als religitsen Synkretisten, dem jedoch
Mysterienkult und Neuplatonismus fehlen (89 f.). ,In zi#hem Trotz . .. ver-
harrt er — noch am Ausgange des 4. Jahrhunderts — innerhalb der Sphire
der mittleren Platoniker wie sein philosophischer Ahnherr Apuleius. Seine
geistige Urheimat bleibt die Stoa®, deren ,Ausdeutungen des Volksglaubens
(er) in einem dynamischen Pantheismus unbeirrt festhalten mochte® (40).
Augustins Verzicht auf die neuplatonischen Argumente in Brief 17 ist zu-
sammen mit der gleichzeitigen Schrift ,De vera religione® (um 390) fiir
sein schwindendes Vertranen auf deren Beweiskraft sehr bezeichnend (43 £.).
Uberhaupt ist theologischerseits der neuplatonische Einfluf auf Augustin
in unertriglicher Weise iibersteigert worden (44 Anm.). Lange.

261. Barth, Bern. und Hug, Alf., Betrachtungen des hl. Anselm, ver-
deutscht. 8°(351 S.) Miinchen 1926, Theatinerverlag. M 4.—; geb. M 5.50. —
Die Einleitung bespricht im Anschluf an Dom A. Wilmart die Verfasser-
frage. Von den 21 Betrachtungen sind nur vier dem hl. Anselm selbst zu-
zuschreiben: IT und III aus seiner friithesten Zeit, XXI aus der Priorats-
zeit (1063—1078), XI aus der Zeit der Verbannung wiihrend des Aufenthalts
in Lyon (1099 und 1100). Die Betrachtungen IV, V, VI, XIV, XVIII sind
von Abt Johannelinus von Fécamp in der Normandie (f 1078), I und XX
von Prior Elmer des Klosters Christ Church in Canterbury (v 1137), XV,
XVI, XVII von dem Zisterzienserabt Aelred von Rievaulx in Yorkshire
(t 1166), IX und XIII von Abt Ekbert von Schénau (f 1184), dem Bruder
der heiligen, mystisch begnadeten Abtissin Elisabeth von Schénau, VII, VIII,
X, XII, XIX von unbekannten Verfassern des 12. Jahrhunders (VII, 1—2
geht zuriick auf das 1160 geschriebene De spiritu et anima des Alcher
von Clairvaux, cap. 49 f. und 17); der kurze Prolog ist von Anselm. — Die
Ubersetzung zeichnet sich durch ihre edle, dem deutschen Sprachgeist
vollkommen angepafite Sprache aus. L

262. Wilmart, A., La destinataire de la lettre de S. Anselme sur
I'état et les voeux de religion: RevBén 38 (1926) 331—334. — Mit Hilfe
des Cod. 8368—8396 der Konigl. Bibliothek zu Briissel und eines unge-
druckten Kapitels aus dem Leben Wulfstans von Worcester weist W. nach,
daB die bisher unbekannte Adressatin der Ep. L. 8, 152 (ML 159, 189—194)
aus der Briefsammlung Anselms Gunhild ist, die Tochter des bei Hastings
gefallenen Konigs Harold. Sie war Nonne im Kloster Wilton bei Salis-
bury. Pelster.

263. Jansen, B, Der Kampf um Augustinus: StimmZeit 111 (1926)
91—96. — Seit Jahren erlebt der Platonismus und Augustinismus eine er-
freuliche Wiedergeburt. Bei der Aktualitit der Erkenntnisfragen und der
kritischen Zuriickeroberung der Metaphysik vom forschenden Subjekt aus
konnte es natiirlich nicht ausbleiben, daf gerade die bedeutsamen, nicht
allweg einstimmigen Aufierungen Augustins iiber den Ursprung der htheren
Erkenntnisse den verschiedensten Deutungen verfielen. Es ist nun inter-
essant und lehrreich, die heutigen Ausfiilhrungen mit denen des 13. Jahr-
hunderts zu vergleichen. Einen iiberaus lebenswahren, fein nuancierten
Bericht hieriiber gibt Olivi (f 1298). Einige Philosophen deuten Augustinus
ontologistisch. Andere sehen in Gott den letzten Erkenntnisgrund, sind
sich aber im einzelnen iiber die Art der Einstrahlung des gottlichen Lichtes
nicht klar geworden. Nach einigen — wobei Olivi in erster Linie an
Alexander von Hales, Bonaventura und deren Schiiler, wie Matthéius von



Aufgitze und Biicher 447

Aquasparta gedacht haben mag — vergegenwirtigt das gottliche Licht
dem Erkenntnisvermdgen nicht blof die Erkenntnisgegenstiinde, sondern
belichtet und erleuchtet sie ihm auch, da wir alles so im gottlichen Lichte
schauen, wie unser Auge alles Sichthare im Sonnenlicht erkennt. Nach
andern — vor allen ist Thomas von Aquin gemeint (8. th. 1, q. 84, a.5) —
ist das Licht des titigen Verstandes ein Abbild der obersten Wahrheit.
Dieser Erklirungsversuch gibt Augustins Auffassung nicht wieder, da die
Teilnahme am gottlichen Lichte* mehr ist als ein bloBes Abbild. Olivi
selbst pflichtet der mittleren Ansicht bei, weil sie von bertthmten, kirch-
lich gesinnten Lehrern verteidigt wurde, fiigt aber drei Klauseln hinzu,
die vollstindig vom Augustinismus abriicken und ein klares, eindeutiges
Bekenntnis zum Aristotelismus bedeuten, wie ihn der hl. Thomas zum sieg-
reichen Durchbruch gebracht hatte. Sladeczek.

964. Di Somma, I, De naturali participatione divini luminis in mente
humana secundum 8. Augustinum et S. Thomam: Greg 7 (1926) 321—338. —
Geht Thomas in der Erkenntnislehre auch von Aristoteles aus, so stimmt
er in der Lehre von der ,natiirlichen Teilnahme am gbottlichen Lichte in
der intellektuellen menschlichen Erkenntnis® nach Di 8. im wesent-
lichen mit Augustinus iiberein. Das zeigt besonders eine Stelle aus
Quodl. 10, q. 4, a.8. Ist nach Augustinus die Teilnahme am gottlichen Lichte
wohl mehr als eine bloBe Ahnlichkeit (similitudo), so zeigen die Aus-
filhrungen von Di 8., daf der Unterschied von Augustinus und Thomas
nicht so grob ist, wie er bisweilen dargestellt wird. Auch in der Erkennt-
nislehre zeigt sich Thomas als der groke Synthetiker. S.

265. Little, A. G., The Franciscan School at Oxford in the thirteenth
century : ArchFrancHist 19 (1926) 803—874. — Der Artikel ist eine un-
entbehrliche Erginzung zu dem 1892 erschienenen und noch heute hichst
wertvollen Werke The Grey Friars in Oxford. Nach einer Beschreibung
der ersten Anfinge folgt die treffende Charakteristik der Lehrrichtung
Grossetestes, ferner die Darstellung des #ufiern und innern Lehr- und Schul-
betriebs an der Oxforder Universitit. In zwei weiteren Abschnitten sind
alle bis heute aufgefundenen Notizen iiber Oxforder Franziskanerlehrer des
13. Jahrhunderts und ihre Schriften gesammelt. Eine Fiille wertvollster
historischer Kleinarbeit ist von L. geleistet. Nur eines sei hervorgehoben,
das unmittelbar praktische Bedeutung hat. L. zeigt, daB Pecham aus
Patcham bei Lewes stammt. Die bereits halb eingebiirgerte Schreibweise
Peckham ist also falsch, wie man eigentlich bereits aus dem Pizanus der
italienischen Hss. hiitte schliefen konnen. Es ist Pecham oder vielleicht
in diesem Fall weniger gut Patcham zu schreiben. Die eine oder andere
Kleinigkeit sei noch verbessert. Bei Darlegung des Studienganges scheint
L. zu leicht aus spiiteren Statuten auf das 18. Jahrhundert zuriickzuschliefen.
Die Folgerungen aus der von Ehrle und L. entdeckten Disputationssammlung
des Cod. Assisi 158 sind nicht ganz klar dargelegt. Disputavit oder Questio
fihrt den présidierenden Magister Regens ein; der Respondens bei den
Vesperien ist hier nicht etwa der Vesperiandus, sondern ein anderer Bacca-
larius. Damit entfillt die Folgerung 8. 829. In Betreff des Richardus Rufus
kann ich bemerken, daf der von L. gewiinschte Versuch, die von Roger
Bacon aus Richard angefithrten Meinungen in Cod. Balliol 62 festzustellen,
bereits im Herbst 1926 mit vollem Erfolg durchgefiihrt wurde. Damit ist
auch fiir die Skeptischen Richard endgiiltig als Verfasser dieses Kommentars
erwiesen. Wie man aus dem Ingrimm, den Roger gegen Richard hegt,
Bcho_n beinahe schlieBen konnte, ist das Werk so bedeutend, daf ich meine
Absicht, es in Artikelform zu behandeln, #ndern mufte, um die Haupt-
prob]eme_ desselben in einem eigenen Buche zu erdrtern. Zu Roger Marston,
Cod. Assis. 168 und den interessanten Oxforder Universititspredigten in
den Hss. von New College und Worcester Cathedral, sowie zu Basset,



448 Aufsitze und Biicher

Rundel, Howden, Briddlington, Baldeswell, Horley und Conington kann ich
demniichst einige Nachtrige bieten. Daf Richard von Meneville (nicht
Middleton) englischer Abstammung ist, diirfte ziemlich feststehen, da unter
anderm sein eigentlicher Name sich nur in drei senglischen Quellen er-
halten hat. Sicher scheint es auch, daB Wilhelm von Ware und Robert
Cowton nicht in Paris gelehrt haben. Sie waren Oxforder Jinceptores®.
Bei letzterem liegt die handschriftliche Uberlieferung recht verwickelt. Nach
L. diirfen wir jetzt wohl Duns in Schottland als Geburtsort des Scotus an-
nehmen. Meine Behauptung, das Opus Oxoniense sei spiiter als das Opus
Parisiense in seinen beiden Redaktionen, beruht nicht auf der einen oder
andern Stelle, sondern auf einem umfassenden Vergleich, der die Sache
klar erweisen diirfte. Pelster.

266. Oliger, L., Liber exemplorum Fratrum Minorum saeculi XIII:
Ant 2 (1927) 208—276. — Das von O.nach Cod. Vatic.-Ottobon. 522 ver-
offentlichte Exempelbuch ist auch deshalb von Interesse, weil es manche
Notizen iiber Mitglieder des Pariser Konvents und iiber Pariser Magistri,
wie Alanus von Lille, Philipp de Greve, Bonaventura, Pecham, Odo Ri-
galdus, Wilhelm von Middleton (Melitona), Guibert von Tournai enthilt.
Die Notiz n. 122 iiber Ralph von Colebruge ermdglicht uns, die Lehrzeit
dieses zweiten Oxforder Franziskanermagisters anniihernd zu bestimmen.
Es ist nicht 1249—1252, wie Little meint. Bonaventura hat ihn als Novize
(1244—1245) gesehen. Bald darauf ging Ralph nach England, wo er
.nach kurzer Zeit® starb. P.

9267. Longpré, E., Fr. Thomas d'York, O. F. M. La premitre Somme
métaphysique du XIIT® sidcle: ArchFrancHist 19 (1926) 875—930. — Thomas
d'York et Matthien d'Aquasparta, Textes inédits sur le probléme de la
création: ArchHistDoctrLittMA 1 (1926) 269—308. — Der erste Artikel ist
eine sehr niitzliche Einfihrung in das Leben, Schrifttum und den philo-
sophischen Charakter des englischen Franziskaners Thomas von York
(f um 1260). Der zweite enthillt die Abschnitte iiber die Ewigkeit der
Weltschopfung aus dem Sapientiale des Thomas und die wertvolle Q. D.
des Matthius von Aquasparta itber die Mbglichkeit einer ewigen Welt-
schipfung. -— Bei letzterer vermifit man etwas die Hinweise auf die Quellen.
Die Frage ist gegen Thomas von Aquin gerichtet, dessen Ansicht nach
S.th. 1, q.46, a. 2 und Sent. L. 2, d. 1, q. 1, a. 5 dargelegt und dem auch
ehenso wie Bonaventura einige Griinde contra entlehnt sind. Weitere
Quellen wiirden sich wohl leicht ermitteln lassen. Uber Little hinaus ver-
mag L. noch das eine oder das andere Lebensdatum festzulegen. Den Be-
weis, den ich dafiir geliefert hatte, daB Thomas, nicht Bertrand von Bayonne,
Verfasser des Traktats ,Manus quae contra omnipotentem tenditur® sei
(ArchFrancHist 15, 83—22), vermag L. durch zwei wichtige innere Griinde
zu stiitzen, so daB jetzt wohl auch die ,reluctantes” zufrieden sein werden.
Die bekannten Hss. des Sapientiale sind beschrieben, die Kapiteliiberschriften
mitgeteilt — hier hiitte man gewiinscht, daB auch die Blattzahlen der
guten und leicht fiir Photographien zuginglichen romischen Hs. angegeben
wiren, — In zwei Punkten hege ich emstweilen noch Bedenken. Nach L.
ist ,Manus quae‘ vor Oktober 1256 geschrieben und wohl die offizielle
Anklageschrift des Ordens gegen Wilhelm von St-Amour, Dagegen spricht,
daB Gerhard von Abbeville (Chart. Par. 1, 415), der kaum vor 1260 Magister
Regens wurde, von ihr frithestens um 1260 als von einem ,libellus nuper
editus® spricht, ferner doch auch wohl die Worte Bonaventuras, nach denen
sie gegen den ,liber damnatus® gerichtet ist, endlich der Umstand, daB
sie nach dem dritten Buch des Sapientiale geschrieben, Das Sapientiale
war aber beim Tode des Verfassers noch unvollendet. So ist 1256 wohl
ein zu frither Termin. Das Schweigen iiber die Verurteilung ist kein durch-
schlagender Gegengrund, da Thomas nur ex ratione argumentieren will.
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Der zweite Punkt betrifft die philosophische Bedeutung, die von L. meines
Erachtens zu hoch gewertet wird. Thomas erscheint im Sapientiale als ein
geschickter, auferordentlich belesener Kompilator, der stets nur gewissen-
haft berichtet, was die ,Sapientes® gesagt haben, ohme viel spekulative
Eigenkraft zu verraten. Er hilt einfach an dem herkimmlichen augustini-
schen Standpunkt fest. Thn mit Albert oder Scotus in eine Linie zu stellen,
scheint vollig abwegig. — Unrichtig ist auch, seine Einfiihrung der aristo-
telischen Gledanken zeitlich vor Albert zu riicken. Dieser hat bereits um
1245 in der Summa de creaturis und den mit ibr zusammenhiingenden
Fragen diese Einfithrung, und zwar nicht als Kompilator, in Angriff ge-
nommen. Vor ihm liegt noch Philipp de Greve. — Zu untersuchen bleibt,
ob Thomas ,tatsiichlich® als Vermittler aristotelisch-arabischer Gedanken
eine grofie Bedeutung zukam. Dazu miite man die Zitate hei seinen
Nachfolgern aufsptiren. Zur Vorsicht mahnt, daB nur drei Hss. geblieben
sind. GewiB wirkte hier auch der unvollstindige Charakter des Werkes
hemmend ein. Im iibrigen waren die Originale der aristotelischen Schriften
in England recht verbreitet, wie es dort auch sehr frith Kommentatoren
gab (Adam von Bucfield). Auf jeden Fall bleibt Thomas ein sehr interessanter
Typ aus der Schule Grossetestes mit ihren enzyklopidischen und stofi-
vermittelnden Bestrebungen. B:

968. Chenu, M. D., Le De Spiritu Imaginativo de R. Kilwardby O. Pr.
(t 1279): RevScPhTh 15 (1926) 507—517. — In Cod. 3 des Balliol College
Oxford wird von spiiterer Hand ein Traktat fiber die Phantasie dem Robert
Kilwardhy zugeteilt. Ch. verstirkt dieses Zeugnis durch innere Griinde, zu-
mal durch einen Vergleich mit #hnlichen Stellen im Sentenzenkommentar
Roberts, so daf die Zuteilung sehr wahrscheinlich wird. Nach der Inhalts-
angabe folgt die Charakterisierung des Traktates: Kilwardby baut ganz
auf Augustinus auf, zeigt aber bereits gute Bekanntschaft mit Aristoteles. —
Bei dem Beweis aus der Bezeichnung spiritus fiir imaginatio wire eine
breitere Grundlage erwiinscht, z. B. Untersuchung des Gebrauches bei
Fishacre, Richardus Rufus und Hedon. Noch die von Baur herausgegebene
Summa philosophiae sagt S. 480: Nominatur autem [imaginatio] a diversis
diversimode, ut ab Avicenna virtus formativa, a divo Augustino vero spi-
ritus, secundum quam etiam visionem spiritualem fieri dicit. — Der Traktat
liefert einen guten Beitrag zur Kenntnis der augustinisch gerichteten élteren
englischen Schule. Einen weiteren haben wir in Cod. 342 (538) des Caius-
Gonville College Cambridge (membr. ff. 136, 25,2 3 17,7 e¢m, saec. 13, med.).
Die Hs, enthilt nicht, wie man seit Quétif-Echard annahm, ein Werk des
Wilhelm von Hotun, sondern das Autograph eines ,Tractatus de sciencia,
que est de anima®, ,Omnis philosophie principium et origo est admiracio®
eines Wilhelm von Hedon. Die gleichzeitigen Kommentare des Adam
von Bucfield und die etwas spiteren des Wilhelm Bunkys, Johannes
de Shyheborna, J. de Wacfield, des Thomas Bungey und Johannes von Dins-
dale, fir deren Skizzierung ich bereits manches Material gesammelt habe,
tragen hereits ausgesprochen aristotelischen Charakter, wie ja iiberhaupt
die Aristoteleskommentierung in Oxford mindestens ebenso frith, wenn
nicht frither als in Paris begonnen hat. P

269. Roland-Gosselin, M., Sur la double rédaction par Albert
le Girand de sa dispute contre Averroés ,De unitate intellectus® et Summa
Theologiae II tr. 18, . 77, m. 3: ArchHistDoctLittMA 1 (1926) 307—312. —
Auf Grund einer zu oberflichlichen Priifung hatte ich angenommen, daf
die Redaktion der Frage De unitate intellectus, welche Albert in der Summa
gibt, im wesentlichen dieselbe sei wie die 1256 gehaltene Disputation von
Anagni. R.-G. zeigt nun, daf bei einer Anzahl von Stellen die Summa
eine Umarbeitung des Traktats ist. Imsofern stimme ich ihm gerne zu,
wenngleich im einzelnen noch verschiedene Punkte nachzupriifen sind. Be-

Scholastik. II. 8. 29
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stehen bleibt aber, daf die Frage der Summa noch ganz deutlich das Ge-
priige einer Quaestio disputata aufweist und daf sie nach dem eindeutigen
Zeugnis von Albert in der Substanz auf dem 1256 gesammelten Material
beruht. Der leise durchklingende Versuch einer Rehabilitierung der Hypo-
these Mandonnet-Endres, wonach Albert um 1256 seine Kommentierungs-
arbeit im wesentlichen vollendet habe, ist dagegen entschieden abzulehnen.
Dak Albert den Aristoteleskommentar erst nach 1270 vollendet hat, ist
vollig gesicherte Tatsache. Fiir die Zeit nach 1256 sind beweisend der
Einschub von De principiis progressivis in die Schrift De animalibus, die
Erwihnung der Gesandtschaft zu den Slawen in der Topik und vor allem
der Bericht iiber die Gans mit zwei Kopfen, der urspriinglicher Text im
Autograph ist (vgl. Krit. Stud. zu Alb. d. Gr. 151—158; ZKathTh 47 [1923]
476—481). P
270. Mandonnet, P, Saint Thomas d’Aquin créateur de la dispute
quodlibétique: RevScPhTh 15 (1926) 477—506; 16 (1927) 5—388. [Auch
separat erschienen.] — Nach M. ist Thomas es, der Weihnachten 1256 mit
seinem siebten Quodlibet als erster zu Paris die Reihe der Disputationes
de Quolibet erdffnet hat. Von Ostern 1257 bis Ostern 1259 folgen Quod-
libet 8—11, von Ostern 1269 bis Ostern 1272 Quodlibet 1—6. Quodlibet 12
fillt auf Ostern 1270. Sicher wertvoll ist die bereits frither von M. ver-
offentlichte Beobachtung, daf Quodlibet 9 der Zeit vor dem zweiten Pariser
Aufenthalt angehort, da hier De causis noch dem Aristoteles zugeschrieben
wird, Viel mehr kann aus dieser Tatsache allein nicht gefolgert werden,
da noch in De potentia die gleiche Zuteilung vorkommt und senst kein
Autor genannt wird. Die Verlegung nach Paris und in das Jahr 1258 ist
meines Erachtens kaum miglich; denn in Quodlibet 9, a. 1 verwirft Thomas
ebenso wie 8.th. 1, q. 7, a. 4 die Ansicht Algazels von der Moglichkeit
des infinitum per accidens, wihrend er im Sentenzenkommentar 1. 2, d. 1,
q.1, a. 5, De veritate g. 2, a. 10 und noch in der S.c. g L 2, c. 38 dies
nicht tut oder gar die Moglichkeit direkt zugibt. Sehr niitzliche Beobach-
tungen finden sich iiber den Wandel im Ausdruck bei der Frage nach dem
Subjekt der beatitudo. Aus diesen Beobachtungen, die sich durch &hnliche
bedeutend erweitern liefien, ergibt sich, daf Quodlibet 8 — das gleiche
miochte ich fiir Quodlibet 7 sagen — ziemlich frith anzusetzen ist. In einem
demnéichst erscheinenden Artikel des Gregorianum, in dem ich betreffs der
Quodlibeta das wirklich Feststehende von dem nur Wahrscheinlichen und
Hypothetischen zu scheiden suche, hoffe ich mit Hilfe von Cod. Vat. lat, 781,
den ich in groffiem Umfang als Autograph von Thomas nachweisen kann,
zu zeigen, daB Quodlibet 7 und 8 notwendig aus der Zeit 1256—1259
stammen, wie auch M. will. In scharfem Gegensatz zu M. glaube ich er-
weisen zu kénnen, daB Quodlibet 9 und 10 dem ersten, Quodlibet 11 und 12
dem zweiten italienischen Lehraufenthalt angehoren. Auch in Betreff der
Quodlibet 1—6, die sicher aus der zweiten Pariser Lehrzeit stammen, sind
M. und andere in ihren Einzelkonjekturen den Beweisen bedeutend voran-
geeilt. Handschriftliche Gegebenheiten, wie die Datierung des Quodlibet 2
nach Weihnachten 1270, lassen sich nicht einfachhin wegdekretieren, Wenn
M. Alberts Kommentar De causis nach 1240—1242 verlegt, so ist dies um
dreifiig Jahre zu frith, da er nachweislich spiter als die Metaphysik, also
nach 1270, anzusetzen ist. In Betreff vieler Binzelheiten bei Entstehung,
Aufbau und Form der Quodlibeta kann ich nur der vorsichtig abwartenden
Haltung Pelzers zustimmen (RevHistEccl 1927, 103—106). Der Titel ,Tho-
mas créateur de la dispute quodlibétique* ist dadurch widerlegt, daf Cod. 188
Assisi (saec. 13 med.) unter vielen Fragen des Alexander von Hales, des
Guerricus, Grosseteste, Walter de Chatean Thierry f. 14* ein Quodlibet
enthiilt, das wie der ganze Inhalt der Hs. der Zeit vor Thomas angehort:
Queritur de quolibet et primo de scriptura sacra in comparacione ad
alias. Cod. Bodleianus 292 [Sum. Cat. 2446] der Bodleiana Oxford (saec. 14),
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der einen Komplex von Fragen enthiilt, die der Form nach séimtlich, zum
Teil auch inhaltlich mit Cod. 188 Assisi und den verwandten Hss. in Bo-
logna und Padua iibereinstimmen, bringt mitten unter diesen Fragen f. 321~
ein typisches Quodlibet: Quedam quesita sunt circa Deum, quedam circa
angelos, quedam circa animam.... De Deo queritur vel in se et hoc de
essencia et persona.... Circa primum sic. Das ist alles, was M. von einem
Quodlibet verlangt.

271. Grabmann, M., Commentatio historica in Prologum Summae
Theologicae S. Thomae Aquinatis: Angel 3 (1926) 146—165. — G. macht
die ersten Kapitel seiner Einfilhrung in die Summa durch eine gekiirzte
lateinische Bearbeitung auch Studierenden nichtdeutscher Linder zu-
giinglich. ]

272. Hocedez, E., La date du ,De usuris‘ de Gilles de Lessines:
EphThLov 3 (1926) 508—512. — Aus einem Vergleich mit den Quodlibeta
Heinrichs von Gent ergibt sich, dag De usuris nach 1277, aber vor 1285
schrieben ist. Meines Erachtens diirfte auch der Brief De quindecim pro-
blematibus, den ein Agidius (wohl A. von Lessines) an Albert den Grofien
schrieb, um 1275 verfaft sein, nicht 1270, wie man frither annahm. Sehr
beachtenswert ist die Mahnung, die Spuria in den Ausgaben des hl. Thomas

nicht einfach zu ignorieren, da sich unter ihnen recht bedeutende Werke
finden.

273. Grabmann, M., Kardinal Guilelmus Petri de Godino O. P. (¥ 1336)
und seine Lectura Thomasina: DivThom(Fr) 4 (1926) 385—403. — G. gibt
zuniichst im Anschluf an P. Fournier (Bibl. de I'Ecole des Chartes 1923,
100—121) die Lebensdaten Godinos, darauf eine Ubersicht iiber die Schriften:
Cod. Fol. 369 der Amploniana Erfurt enth#lt eine Disputation iiber das In-
dividuationsprinzip. In Betreff des gewshnlich dem Petrus de Palude zu-
geschriebenen Traktats De causa immediata ecclesiasticae potestatis trigt
zwar Fournier noch Bedenken, aber das von G. angefiihrte Zeugnis des Petrus
Bertrandi fiir Godino als Verfasser wiegt so schwer, daB wir es wohl einst-
weilen bei letzterem belassen miissen. Vom Hauptwerk, der Thomasina,
werden folgende Hss. angefiihrt: Cod. lat. 1590 der Wiener Staatshibl., Cod.
B I1I 6 der Universitéitshibl. Basel, Cod. 44 der Bibl. 8. Caterina zu Pisa und
Cod. A 986 der Bibl. Comunale zu Bologna. An einigen Beispielen wird
dann gezeigt, wie Godino Anhiinger der thomistischen Schule ist. Hier
hitte man grofiere Ausfiihrlichkeit gewiinscht. Es bleibt die Frage: War
Godino reiner Kompilator oder kommt ihm selbstindige Bedeutung zu? Die
Erfahrungen mit Remigio Girolami, Trilia und Johannes Sterngassen lassen
Vorsicht, als geboten erscheinen. Zwei Proben, die ich frither machte, sind
nicht sehr ermutigend: Die Frage ,Utrum Deus habeat scienciam de futuris
contingentibus® ist fast wortlich, die Frage ,Utrum Deus sit causa peccati”
mehr oder weniger wortlich den entsprechenden Fragen der Summa ent-
nommen, Betreffs der Frage ,Utrum esse ita Deo conveniat, quod in ipso
solo sit idem essentia et esse“, die G. in den Acta hebdomadae thomi-
sticae verdffentlicht hat, vermift man die Untersuchung, ob Godino von
dem Unterschied zwischen ,essentia possibilis® und ,esse redet, wie wir
sie wohl bei dem jiingeren Agidius Romanus finden, oder von dem Unter-
schied zwischen ,essentia“ als ,potentia subiectiva® und dem ,esse®, wie
er heute verteidigt wird. Wenn gesagt wird, Godino halte entschieden an
der Einheit des Seins in Christus fest, so ist damit noch nicht geklirt, ob
Godino das ,unum esse“ wie Capreolus oder wie Cajetan faBt oder aber
ein ,unum egse personale‘ in Christus annimmt und zugleich mit ihm ein
»duplex esse naturarum“ im eigentlichen Sinne, wie es meines Erachtens
trotz der gewundenen und kinstlichen Erklirungsversuche von Synave,
Boyer u. a., auf welche der Text erst Jahrhunderte warten mufte, ein-
deutige Lehre des hl. Thomas ist. Godino hilt sich nach G. betreffs der

29*
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Kausalitit der Sakramente an die Lehre des Sentenzenkommentars, die
Thomas in der Summa aufgegeben habe. Diese letztere Erklirungsweise
des Cajetan ist zwar sehr verbreitet, aber trotzdem wohl sicher falsch.
Auch in der Summa vertritt Thomas die mittelbare Kausalitit, die er aller-
dings leicht geiindert hat. Denn der Charakter, ,res et sacramentum®,
ist nicht nur ein signum, sondern eine potestas, ein principium, eine causa
(S. th. 3, q. 63, a. 2); von der Bube heifit es: ,In poenitentia est aliquid quod
est sacramentum tantum sc. actus exterius exercitus...res autem et sacra-
mentum est poenitentia interior peccatoris, res autem tantum et non sacra-
mentum est remissio peccati, quorum primum totum simul sumptum est
causa secundi, primum autem et seeundum sunt quodammodo causa tertii*
(3, q. 84, a. 1). Damit diirfte die dispositive Kausalitit gegeben sein. Zum
Handschriftlichen sei bemerkt: Nach den Notizen von Ehrle muf das erste
Buch der Thomasina auch in Cod. 17266 der Pariser Nationalbibl. sich
finden. Der von G. nach der Wiener Hs. gegebene Anfang des zweiten
Buches stimmt nicht mit dem Anfang des sicher echten Buches, wie er in
der Pisaner und Bologneser Hs. auftritt. Handelt es sich um eine vor-
geschobene Frage oder um das Werk eines andern? Um die Entschei-
dung zu ermdglichen, gebe ich den Anfang nach den beiden genannten Hss.:
,Circa d. primam secundi libri queritur primo utrum mundum possibile sit
fuisse ab eterno. Utrum creare sit solius Dei. Tuxta hoc queritur sine
argumentis utrum creare sit propter Dei bonitatem ita quod bonitas divina
sit finis omnis creature. SchluB: ,ex gquadam honestate non ex neces-
sitate.“ In der Frage, ob die Quaestio de individuatione der Niederschlag
einer wirklich stattgefundenen Disputation zwischen Godino und Scotus ist,
glaube ich an der bejahenden Ansicht festhalten zu miissen. Denn die
Frage wird gleich durch das fiir die wirkliche Disputation typische ,di-
cebatur quod non* eingeleitet; ferner ist es mir unerklirlich, wie Seotus
wenigstens dreimal auf die Antworten des Godino mit neuen Schwierig-
keiten erwidern konnte, falls es sich nicht um eine wirkliche Disputation
handelte. Das gleiche deuten auch Worte wie: Adductum fuit quod in
meis verbis erat contradiccio oder ,iterum obicitur® deutlich an. Die vorauf- .
gehende Frage des Thomas Anglicus contra Durandum, der ibrigens nach
einer giitigen Mitteilung von Dr. Koch nicht der von mir vermutete Sutton
ist, trigt andern Charakter. Pelster.
974. Delorme, F., L'ceuvre scolastique de Maitre Vital du Four d'aprds
le ms. 95 de Todi: La France Franciscaine 9 (1926) 421—471. — D. gibt
eine ausfithrliche Beschreibung der Hs. 95 Todi, mit Hilfe deren er zu-
erst den Franziskanerkardinal Vitalis a Furno als den Verfasser der 15
{wahrscheinlich 24) ersten Fragen des dem Scotus zugeschriebenen Werkes
De rerum principio nachweisen komnte (vgl. Schol 1, 461). Die Hs. ent-
hiilt auBer Memoralia (kurzen Ausziigen) aus Fragen des Oxforder Franzis-
kaners Johannes von Pershore, des Vitalis selbst und des Olivi drei ziemlich
kurze Quodlibet und 22 Quaestionen des Vitalis iiber den ersten Ursprung
der Dinge, iber die materia prima, die Seele und ihre Fihigkeiten und die
Erkenntnis. Zugleich wird ein iiberzeugender Beweis gefiihrt (der freilich
an Ubersichtlichkeit gewonnen hiitte, wenn er von der Beschreibung der
Hs. getrennt wire), daf Vitalis der Verfasser ist — nur fir q.5 8. 429
trifft das nicht zu. Zum Schluf werden drei Fragen aus dem Quodlibet voll-
stindig abgedruckt. Unter ihnen hebe ich hervor: ,Utrum anima Christi
et virginis gloriose prevaleant et magis sint Deo accepte quam tota alia
curia celestis simul.® Auch fiir andere Forschungen ist die durchaus rich-
tige Beobachtung von Bedeutung, daf die Memoralia Ausziige aus Fragen
sind. Wir diirfen nicht alles als Reportata behandeln, Kein Grund da-
gegen liegt vor zu der Annahme, daB wir Ausziige hitten, die sich Vitalis
selbst anfertigte. Sind ja unter ihnen auch Memoralia der Fragen des Vitalis.
Einige Verbesserungen seien auf Grund der Ausziige, die Kardinal Ehrle
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vor Jahren aus der Hs. gemacht hat, angefiigt. Es bleibt noch zweifel-
haft, ob simtliche Ausziige des ersten Teiles Pershore angehiren. Wird
doch in q. 3 die realis distinctio im Sinne des Agidius und wohl auch im
Anschluf an ihn vertreten, fiir einen Franziskamer dieser Zeit jedenfalls
etwas Unerhortes. Zudem fillt sie aus dem Stil der tibrigen Fragen. Ferner
hat D. iibersehen, daB nach dem Verzeichnis die Memoralia des Vitalis nur
fiinf Fragen umfassen. Bei Frage 6 ist der Name ausradiert. Es handelt
sich also nach Analogie der andern Radierung vielleicht um einen Auszug
aus Olivi. Bei 7 steht ,secundum Thomam®, dann bei 8 (an esse differat
realiter ab essencia) ,lohannis de Persora‘. Hier diirfte also die echte
Frage des Pershore stecken. Muf es nicht vielleicht S. 428 stait ,recitat
Adam® heifien ,recitat Augustinus®? Ubrigens hat auch Adam von Buec-
field einen Kommentar zu De anima geschrieben. Zu bedauern ist wieder,
daf bei den Quodlibeta und den kleineren Fragen die Foliozahl nicht an-
gegeben ist. Die Einfihrung der an sich recht einfachen Ziihlung der
Kolumnen abcd wird sich nicht empfehlen, da sie bei dem teilweise be-
stehenden Gebrauch, die Seiten mit ab zu bezeichnen nur Verwirrung an-
richten kann. Auffallend ist der scharfe Ton gegeniiber Autoren, die auf
Grund der fiir echt gehaltenen Fragen aus De rerum principio gegen Lehren
des Scotus Einspruch erhoben oder mit den Zensoren Olivis, unter denen
ein Richard von Meneville und Johannes von Murro waren, von Irrtiimern
Olivis im objektiven Sinne reden. Hat doch in neumerer Zeit bis auf
Minges, der zuerst einige Bedenken iufierte, jedermann die hauptsiichlich
durch die Schuld Waddings allgemein eingebiirgerten unechten Schriften
des Scotus als echt angesehen. Noch 1910 ist in Quaracchi eine Neu-
ausgabe von De rerum principio erschienen. Unverstindlich ist auch, wie
D. von einem ,redire la chanson®, daf Olivi in Vienne verurteilt sei, reden
kann, Es ist mir noch etwas zweifelhaft, ob nicht dort in recto der Aver-
roismus und Olivi nur in obliquo verurteilt sei. Das ist aber jedenfalls
das AuBerste, was man zugeben kann, Bei den Fragen, ob Christus auch
ohne die Siinde Adams Mensch geworden sei und ob er den Engeln Gnade
und Glorie verdient habe, filhren Ausrufe wie ,Ils ne prouvent pas, ils
ne prouveront jamais® oder ,Cette grande doctrine bien franciscaine® nicht
weiter. Wenn diese Ansichten heute meistens aufgegeben werden, so ge-
schieht es nicht aus Abneigung gegen Scotus oder Suarez, sondern weil man
nicht sieht, wie sie sich mit der Tradition vereinbaren lassen. Es handelt
sich eben nicht darum, was Gott hitte angemessenerweise tun konnen,
sondern darum, was er wirklich getan hat. Will man also diese Lehren
wieder aufleben lassen, so muf man zuerst einmal die grofen entgegen-
stehenden Schwierigkeiten aus der Tradition hinwegriiumen. Zum Schluf
sei bemerkt, daB sich nach den Noten von Kardinal Ehrle in Cod. 98 Todi
neben den Quodlibet und Quaestiones disputatae des Raymundus Rigaldi
und einer Quaestio determinata des Heinrich von Gent iiber die Offen-
garung geheimer Siinden auch wenigstens zwei Quaestionen des Vitalis
nden. -

975. Callebaut, A., Le bienheureux Jean Duns Scot, Bachelier des Sen-
tences & Paris en 1302—1303: La France Franciscaine 9 (1926) 293-—3817. —
. wendet sich gegen eine von mir ausgesprochene Ansicht (FranzStud
19928, 15), nach der Scotus mit dem Johannes Anglicus identisch sei, der
1303 zugleich mit den iibrigen Mitgliedern des Pariser Konvents den Pro-
test gegen Bonifaz VIII. unterzeichnete, C. bringt einen durchaus positiven
Grund, indem er aus den Quellen nachweist, daf tatsiichlich manche Aus-
linder die Unterzeichnung verweigerten. Auch der eine oder andere innere
Grund spricht gegen meine frithere Ansicht, obwohl hier bei C. manches
Subjektives hineinzuspielen scheint. Warum konnte z. B. in der andern
Voraussetzung der General Gundisalvi Scotus nicht fiir das Magisterium
vorschlagen, da er seiner Befriedigung tber die Beforderung des Alanus
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von Ligny, der sicher unterzeichnet hatte, Ausdruck gab? Die Behaup-
tung, daB bereits zu jener Zeit der Baccalaurius in einem Jahre die Vor-
lesung iiber die vier Biicher der Sentenzen vollendete, ist bis heute durch
nichts bewiesen. Der Schluf des ersten Buches der Pariser Reportata anno
Domini M° trecentesimo secundo intrante tertio kann meines Erachtens nur
bedeuten: Es liuft noch das zweite Jahr, aber das dritte riistet sich zum
Einzug. Das iiber den Aufenthaltsort des Scotus 1303—1304 Gesagte
scheint mir ins Gebiet der reinen Konjektur zu gehoren. B

276. Pelst er, F., Duns Scotus nach englischen Handschriften : ZKathTh 51
(1927) 66—80. — Genau beschrieben wird Cod. Fol. 69 der Kathedralbiblio-
thek Worcester, der sowohl fiir die Feststellung der eigentlichen Reportata
Parisiensia als fiir ihre Datierung (1302—1304) grundlegend geworden ist.
Durch einen Vergleich wird festgestellt, daf diese Reportata mit dem Pa-
riser Druck von 1517 und 1518, abgesehen von den d. 18—40 des dritten
Buches, die in den Hss. fehlen, identisch sind, dagegen mit den Reportata der
Ausgabe Waddings, die stark kontaminiert ist, nur im zweiten Buche und
den d. 1—17 des dritten Buches iibereinstimmen. AuBer diesen eigentlichen
Reportata Parisiensia gibt es zu Buch 1, 3, 4 eine stark veriinderte, von
Scotus selbst herriihrende spitere Bearbeitung, deren viertes Buch bei
Wadding gedruckt ist. Thr liegt hochst wahrscheinlich keine neue Vor-
lesung zu Grunde, wie noch jiingst Bali¢ und Callebaut meinten. Zu den
durch die Arbeit Pelzers iiber das erste Buch dieser Reportatio Maior be-
kannten Hss. werden einige weitere, zumal auch solche fiir das dritte und
vierte Buch angegeben und beschrieben. Zu bemerken ist, daf im Ex-
plicit des vierten Buches die Lesung Callebauts 1303 (vgl. n. 275), nicht die
S. 69 gegebene Auflésung 1304, die allein richtige sein diicfte. Msgr. Pelzer
machte freundlichst auf Cod. 105 der Universitiitshibliothek Utrecht auf-
merksam, der sehr wahrscheinlich ff, 38148 ein weiteres Exemplar des
urspriinglichen Buches 4 enthilt. P

277. Jansen, B, Auf dem Weg zur Wahrheit: StimmZeit 111 (1926)
951— 265, — Selten ist das wahre Bild fahrender Personlichkeiten der Ver-
gangenheit so entstellt worden wie das des Duns Scotus. Im freien An-
schluf an F. Longpré O. F. M., La philosophie du B. Duns Scot (Paris 1924),
zeigt J., wie unbegriindet die gegen Scotus erhobenen Vorwiirfe seien.
Er ist tief in der scholastischen Vergangenheit gewurzelt. Ockham ist
nicht nur kein Schiiler von ihm, sondern bekdmpft ihn in erster Linie,
mehr als Bonaventura oder Thomas. Auch nach Scotus ist Gottes Sein
oder Wesenheit das Erste, das Richtunggebende, nicht sein Wollen oder
Erkennen. Beziiglich der ethischen Naturgesetze lehrt Scotus im wesent-
lichen dasselbe wie Thomas und die Neuscholastik. Der Geist freilich, der
sein System durchweht, ist ein anderer als der des Thomismus. Fiir ihn ist
die Theologie zuhdchst eine praktische Wissenschaft, die letztlich der Ver-
einigung mit Gott dienen soll. Aus dieser Einstellung heraus ist die Be-
tonung des gottlichen Lebens nach auben, der freien Willensbetiitigung
Gottes und der menschlichen Freiheit zu verstehen. Ist auch Scotus der
Blick fiir exakte, kritische Problemstellung eigen, so ist ihm die Kritik
doch nicht Selbstzweck, so daB der sachliche Unterschied zwischen Scotis-
mus und Thomismus letztlich mehr eine Verschiedenheit des Standpunktes
ist, von dem aus beide Gegner dieselbe Sache hetrachten. Das zeigt sich
besonders in der Gotteslehre. ,Neben dem Aufblithen des Thomismus in
unsern Tagen hat die Ert’urschung und Befruchtung durch die Franziskaner-
schule die groBte Bedeutung.* Sladeczek.

278. De Barcelona, M,, Fra Pere Tomas (s. XIV), Doctor strenuus
et invincibilis: EstudFranc 21 (1927) 88—59). — Von dem Scotisten Petrus
Thomas, der im 14. Jahrhundert in Barcelona lehrte und durch seine For-
malitates bekannt geworden ist, stellt der Verfasser zuniichst die Lebens-
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daten zusammen. Der Versuch, aus Thomas einen Katalanen zu machen,
scheint allerdings mifilungen; denn es besteht kein Grund, das Zeugnis der
Hss., nach denen er in der Gegend von Santiago seine Heimat hatte, in
Tweifel zu ziehen. Es folgt eine Ubersicht tiber die noch vorhandenen
Hss. seiner Werke, unter denen die Formalitates und die Quaestiones de
ente hesondere Beachtung verdienen. Die Wiedereinfiihrung der Spielerei
des 15. Jahrhunderts, wonach jeder Lehrer seinen oft recht nichtssagenden
Ehrentitel trug, diirfte nicht empfehlenswert sein. Jedenfalls lag Ehrle
bei Abfassung seiner bekannten Studie iiber die Ehrentitel eine solche Ab-
sicht vollig fern. Pelster.

979. Lorenz, 8., Das Unendliche bei Nikolaus von Cues: PhJb 40
(1927) 57 —84. — 1. Das Unendliche in seiner Gotteslehre. a) Gott und die
Welt und ihr beiderseitiges Verhiltnis. b) Zeit und Ewigkeit. IL Das
Unendliche in Cusas Naturlehre und Mathematik. a) Seine Bewegungs-
lehre und Astronomie. b) Seine Atomistik und Physik. c¢) Seine Mathe-
matik. 1. Als Veranschaulichungsmittel. 2. Das Problem der Quadratur
des Kreises. — Von philosophischem Interesse ist besonders der erste Teil.
Das absolut Grofite ist tiber allem Gegensatz, iber aller Bejahung und Ver-
neinung, die coincidentia oppositorum. Der absolut wahrste Begriff von
Gott ist der, welcher beide Gegensiitze kopulativ und disjunktiv zugleich
verwirft. Die beste Antwort auf die Frage, ob Gott sei, ist daher, daB er
weder ist, noch nicht ist. Unter dem Gesichtspunkt des Unendlichen ist
er das Gegenteil der Welt, ist keines von den Dingen. Er ist aber auch
jedes Ding ebensosehr, als er es nicht ist. Das Geschaffene ist ewig, so-
weit es das Sein Gottes ist; soweit es jedoch der Zeit anheimfillt, ist es
nicht Gott. Zur Erklirung der coincidentia oppositorum weist L. an einer
Stelle darauf hin, daf der Cusaner einen Hauptgedanken der Leibnizschen
.Monadologie“ ausspricht. Die Grundlage des absoluten Pluralismus eines
Leibniz ist die Leugnung des Unterschiedes von materiellem und for-
mellem kontradiktorischem Gegensatz. Diese Leugnung liegt aber auch
dem Pantheismus zu Grunde (vgl. Schol 2 [1927] 29 {f.). Tatsichlich ver-
bindet der Cusaner die Widerspriiche, die im Pluralismus und im Pan-
theismus liegen, miteinander. Selbstverstindlich fallen damit die Grund-
lagen jeder Wahrheitserkenntnis, Sladeczek.

980. Herzog, J., J. G. Hamann, Wahrheit, die im Verborgenen liegt.
gr. 8° (151 S.) Berlin 1927, Furche-Verlag. M 4.50. — Bei dem neuerwachten
Interesse fir den ,Magus im Norden*, den Vorldufer der Romantik, ist
die von H. gebotene neue Auswahl aus den Schriften und Briefen Hamanns
dankenswert, ebenso wie die vorausgeschickten Studien (9—70) tiber Ha-
manns Lebensgang, geistige Entwicklung und Eigenart. Wenn H. S. 29 be-
hauptet, Hamann habe es ,verstanden, das angestrengte Streben [der Fiirstin
Gallitzin] nach Licht und Vollkommenheit in die rechte, evangelische Rich-
tung zu lenken®, so ist diese Behauptung wegen des doppelsinnigen Aus-
druckes ,evangelisch® zum mindesten mibverstindlich. Die hochsinnige
Firstin wurde allerdings durch die Freundschaft mit Hamann yvon ihrem
Unglauben wieder dem Christentum nihergebracht, aber sie fand auch,
tiher Hamanns Gefiihlsphilosophie und Gefiihlsglauben hinaus, den Heim-
weg zu echtem gliubigen Katholizismus. Hentrich.

981. Stephan, H., Die religivse Frage — die Schicksalsfrage des
deutschen Idealismus: ZThK 7 (1926) 243—267. — Der deutsche Idealismus
hat nach S. das grofie Verdienst, seine eigentliche Aufgabe grundsitzlich
klar erkannt zu haben: Weltanschanung und lebendige Religion (die mit
,evangelischer Frommigkeit* gleichgestellt wird) zur Einheit zu fithren.
In dem Doppelmotiv, Unendlichkeit und Unbedingtheit, deren Wechsel-
beziehung den Idealismus stéindig beschiftigte, waren die Mittel einer sach-
lichen Verbindung von Weltanschanung und Religion gegeben. Die empi-
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rischen Gestaltungen des Idealismus zeigen aber ein anderes Bild. Die
Frithidealisten (Klopstock, Lessing, Hamann, der junge Herder) fiihlen sich
zwar noch als Jiinger Luthers; die Hochidealisten bleiben im Negativen
der Jiingerschaft Luthers (,Fehde dem Vatikan®) stecken; im Spitidealismus
verdriingt vollends der antike Mensch den christlichen Deutschen, der
mittelalterlich-katholische Mensch den Reformator, ,Die Geschichte Luthers
im deutschen Idealismus ist danach tragisch verlaufen: man loste sich
allmiihlich von ihm.* Der deutsche Idealismus hat also seine grifite Auf-
gabe wohl zu verstehen, aber nicht auch zu losen vermocht. Als Aufgabe
fiir die Heutigen bezeichnet S., durch stete innere Beriihrung sowohl mit
den grofien Idealisten wie mit Luther die schopferische Kraft zu einem
neuen Idealismus zu gewinnen, der eine.neue Weltanschanung im orga-
nischen Zusammenhang mit der lebendigen Religion schafft. — Der tragische
Ausgang des Idealismus ist richtig gesehen, nur wurde iibersehen, daf
dieser Verlauf aus der Jiingerschaft Luthers mit Notwendigkeit — logischer
und psychologischer — sich ergab. Die religiose Frage erscheint auch uns
als Schicksalsfrage der modernen Philosophie, Der Idealismus hat ver-
sagt, nicht weil er sich loste von Luther und evangelischer Frimmigkeit,
sondern weil er mehr und mehr Naturalismus, im Sinne einer Leugnung
der Ubernatur, wurde. H

282. Lieb, Fr., Franz Baaders Jugendgeschichte, die Frithentwick-
lung eines Romantikers. 8° (XXIV u. 258 8.) Miinchen 1926, Chr. Kaiser.
M 9.—; geb. M 10.50. — Kulturgeschichtlich, zumal religionsgeschichtlich,
ist das auf eingehenden Studien beruhende Buch iiberaus anregend. Es
stellt hauptsiichlich an Hand von Baaders Tagebuch die philosophische
und religitse Krisis dieses offenbar von tiefer Gottessehnsucht erfiillten
Denkers dar, von seinem 21. bis 24, Jahr, und erinnert lebhaft an heutige
anti-intellektualistische Gefiihls- und Ganzheitstendenzen. Das Wertvolle
an dem Werk ist die Aufweisung der Quellen, aus denen Baader die im
Tagebuch vertretenen Ansichten geschtpft hat: Kants Kritizismus, Herders
schwirmerische Naturphilosophie, Lavaters subjektiv-individualistischer
Christusglaube, Saint-Martins gnostisch - neuplatonisches Freimaurertum,
Bonnets mysteriose Keimtheorie. — Philosophiegeschichtlich verliert der
Inhalt dadurch, daB Baaders Ideen weder tief noch originell sind, vielmehr
ein eklektizistisches Chaos ungeklirter Widerspriiche. Fiir die angekiindigte
groBere Arbeit wiire vor allem eine Berticksichtigung des katholischen
Einflusses zu wiinschen. Baader stammte aus einer katholischen, wenn
auch aufklirerischen Familie, sein #lterer Bruder war Priester, Bischof
Sailer war Hausfreund. Daher sind viele von Baaders Gedanken nicht erst
von Lavater her, sondern aus der katholischen Erziehung und Lektiire,
zumal Sailers, zu erkliren: sein Dualismus, manche Ansichten iiber Be-
gierlichkeit, Willensfreiheit, Erlésung, Rechtfertigung usw.  v. Frentz.

283. Ehrenberg, Hans, Disputation, Drei Biicher vom deutschen
Idealismus. I. Fichte (215 S.) 1923. M 10.—. II Schelling (209 8.) 1924,
M 10.—. 1II. Hegel (184 S.) Miinchen 1925, Drei-Masken-Verlag. M 7.—. —
,Ein philosophisches Drama. Erster Akt: Forschung im Gebiet der Logik;
zweiter Akt: Deutung im Gebiet der Metaphysik; dritter Akt: Selbstdenken
im Gebiet der Ethik; Exposition, Konflikt, Katastrophe.® Das Ganze ist
eine auf reichen Kenntnissen ruhende, wertvolle kritische Darstellung des
deutschen Idealismus von Kant bis Hegel. Die Darstellungsform des Dia-
logs gestattet dem Verfasser, das Hauptthema mit einer Fiille von Fragen
— zum Teil in nur andeutungsweiser Behandlung — zu bereichern, die bei
der heute gewthnlichen wissenschaftlichen Behandlungsart ,aus dem Rahmen
fallen wiirden“. Dies macht es auch mit unmoglich, eine Inhaltsangabe
zu exzerpieren, die in Kiirze einen Blick in den vielseitigen Inhalt géibe. —

berwindung des ,Philosophismus* (,lch verstehe darunter den Aberglauben



Aufsiitze und Biicher 457

an die Autonomie der Vernunft, an die Eigengesetzlichkeit der Spekulation,
an die systematische Geschlossenheit der Philosophie®), der im deutschen
Idealismus seine hochste Gestaltung gefunden, durch ,die Philosophie neuer
Art*, ist Es Ziel. Schellings ,Klara®, sagt er, wire ,das Exempel fir
wahre und echte Philosophie®, ,obwohl in ihr Gedanken enthalten sind, die
ich miBbillige®. ,Mein Weg wird mich iber kurz oder lang weiterfiihren.
Der Schluf des ganzen Werkes lautet: ,Friedrich: Weifit du, Johannes,
wie ich mir nach allem vorkomme? Als wire ich katholisch geworden...
und dann ist es doch wieder ganz ... ganz anders!! Johannes: Du sagst
es.* — Die grobe geistize Sinde der Katholiken sei ihr Aristotelismus,
heiBt es I 146. Wenn da unter ,Katholiken® jene ,Aristotelisten® gemeint
wiren, die Thomas unter seinen Pariser Artistenkollegen so scharf be-
kiimpft, und die zu allen Zeiten wiederkehren, hiitte E. recht. Von Thomas
md der in seinem Geist arbeitenden katholischen Wissenschaft gilt das
nicht. Klein.
984. Lasson, G., Hegels simtliche Werke. Bd. XII. Vorlesungen tiber
die Philosophie der Religion. 1.Teil. Leipzig 1925, Meiner. Geb. M 12.—. —
Die Auseinandersetzung mit der Hegelschen Philosophie ist fiir die katho-
lische Wissenschaft eine unerliifiliche Aufgabe, um so dringlicher, je mehr
die Gedanken Hegels sich in unserer Zeit ausbreiten. Bedeutsam sagt
J. Feldmann in der Zeitschr. f. d. kathol. Rel.-Unterricht 1927, S. 2f.: Die
Philosophie Hegels ,beherrscht das Denken der Stunde, nicht nur in Deutsch-
land, sondern auf der ganzen Welt..., daf sich bei der Heerschau der
Denker auf dem VI. internat. Phil.-Kongref; (1926) der Erdkreis wunderte,
daB er hegelianisch geworden ist. Der Hegelsche Pantheismus hat gegen-
wirtig in Schweden und Danemark, in Holland und Belgien, in Frankreich
und Ttalien einflufreiche Vertreter; er gehtrt in der Tschechoslowakei und
in RuBland zur offiziellen Philosophie...; er ist in Verbindung mit dem
Pragmatismus die Philosophie der Staatsuniversititen Amerikas.... Mit
ihm sympathisieren die streng religits gerichteten Philosophen der Inder...;
ihn lehren die Japaner auf ihren heimischen Hochschulen.,.. Hegel be-
herrscht das Denken der Welt‘. Fiir das Studium Hegels wird die Lasson-
sche Gesamtausgabe unentbehrlich sein. Sie erfiillt die Forderungen, die
man an ein solches Unternehmen billigerweise stellen kann. K.

985. Baeumler, A., Hegels Schriften zur Gesellschaftsphilosophie:
Teil I. Philosophie des Geistes und Rechtsphilosophie. Mit Einfithrung
und Anmerkungen (940 S.) Jena 1927, Fischer. M 16.—, geb. M 18.—. —
Das Buch enthilt: 1. den genauen Abdruck (mit Verinderung von nur acht
Wortern) der Paragraphen 377 bis 577 der ,Enzyklopiidie der phil. Wissen-
schaften im Grundrisse* nach dem von L. Boumann hesorgten Abdruck
der dritten Auflage von 1830, und zwar (im Gegensatz zu der Lassonschen
Ausgabe) mit den ,Zusitzen* aus den Kollegheften (die durch den Druck
unterschieden sind). Nur die Zusitze zu 20 Paragraphen sind fortgelassen,
und drei sind gekiirzt. 2. Den Abdruck der ,Grundlinien der Philosophie
des Rechts‘ von 1821 nach der Ausgabe von E. Gans in den ,S&mtlichen
Werken®, mit Verbesserung von 23 Waortern nach der Lassonschen Aus-
gabe. Beiden Teilen geht eine 77 S. lange ,Einfiihrung® von Baeumler
voraus (die sechs Seiten ,Anmerkungen* beziehen sich nicht auf den Hegel-
schen Text). — Die recht tibersichtlich gedruckte Ausgabe wird manchen
ein willkommenes Hilfsmittel zum Studium Hegels sein, denen die Aus-
gabe der ,Simtlichen Werke* unzugfnglich und bei Lasson das Fehlen der
,Zusitze” unangenehm ist. K.

986. Barth, Paul, Die Geschichtsphilosophie Hegels und der Hegelianer.
2. Aufl. (149 8.) Leipzig 1925, Reisland. M 8.60. — Da trotz der ,allgemeinen,
verdienten Vergessenheit, der Hegels Logik und Naturphilosophie anheim-
gefallen®, sich in manchen Landern, ,selbst Frankreich, gewisse Rudimente
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seiner Geistesphilosophie noch zihe behaupten®, ,von welcher die Ge-
schichtsphilosophie die praktische Anwendung ist®, sei eine Kritik der
letzteren doch nicht gerade ein ,Versuch, offene Tiiren einzurennen®. B.
unternimmt diese ,Kritik* vom empiristischen Standpunkt aus, behandelt
so auch die Hegelsche Darstellung der Entwicklungsgeschichte von Religion,
Kunst, Philosophie. Alles wird kurz abgemacht, ebenso die Systeme von
Gans, Lassalle, Marx, v. Hartmann, Bauer, Vischer, Carri¢re, Erdmann, Die
Schrift, 1890 in erster Auflage als Habilitationsschrift erschienen, ist 1925
unveriindert wiedergedruckt. Man sieht nicht ein, warum. K.

987. Gruber, R., A.Schopenhauers Randbemerkungen zu den Haupt-
werken Kants (A. Schopenhauers siimtliche Werke. Hrsg. von P. Deussen.
Bd. 13). Lexikonformat (VII u. 438 8.). Miinchen 1926, Piper. M 22.—. —
Nachdem bereits Frauenstidt 1864 (und vollstindiger Grisebach 1891)
aus dem Nachlasse Schopenhauers ein Heft mit Anmerkungen ,Zu Kant®
vertffentlicht hatte, bringt der neue Band der bald vollendeten monumen-
talen Deussenschen Gesamtausgabe die bisher unbekannten Randbemer-
kungen, die Schopenhauer in seine Handexemplare der Kantischen Haupt-
gchriften (der drei Kritiken, der Prolegomena und der Grundlegung zur
Metaphysik der Sitten) bei wiederholtem Studium eingetragen hat. Der
Herausgeber druckt auf der innern Seite des Satzspiegels fortlaufend die
glossierten Abschnitte aus Kant in Kleindruck ab (soweit das Verstéindnis
der Glossen Schopenhauers es erfordert) und daneben auf breitem Rande
in groferer Schrift die Randbemerkungen Schopenhauers. Die zahlreichen
Anstreichungen und Unterstreichungen dagegen konnten nicht wiedergegeben
werden, weil sonst fast der ganze Kantische Text hiitte abgedruckt werden
miissen. — Vollstiindig neue Aufschliisse iiber Schopenhauers Philosophie
werden die Randglossen schwerlich bieten, wohl aber zeigt sich der Unwille
Schopenhauers iiber Kant in diesen nicht zur Vertffentlichung bestimmten
Notizen noch ungeschminkter als in seinen verdffentlichten Polemiken gegen
Kant. Die oben charakterisierte Art des Abdruckes macht den Band auch zu
einem brauchbaren Hilfsmittel beim kritischen Studium Kants. Hentrich,

988. Abid Husain, S., Die Bildungstheorie Herbert Spencers im
Rahmen seines philosophischen Systems (Pidag. Magazin, Heft 1082). 8°
(VIII u. 101 8.). Langensalza 1926, Beyer. M 1.80. — Ein indischer Schiiler
Sprangers entwickelt hier (7—33), etwas arg weit ausholend, den bisher
nicht ganz unbekannten Gegensatz im englischen Geistesleben (Empiris-
mus — Rationalismus usw.), zeichnet dann Spencers System als einen Ver-
such zur Versthnung dieser beiden entgegengesetzten Stromungen des eng-
lischen Denkens (33—68), endlich (63—82) die Bildungstheorie Spenters
als Konsequenz seines Systems. — Das Bestreben, das sich in den Arbeiten
des Sprangerschen Schiilerkreises auswirkt, eine Einzelfrage (wie hier die
Bildungstheorie) nicht zu isolieren, sondern im Zusammenhang der ganzen
Weltanschauung zu betrachten, ist gewif zu begriifen, vor allem auch als
Anniiherung an die grundsitzliche Methode der scholastischen Philosophie.
Kann man aber nicht auch des Guten zu viel tun, wenn man, um der
grofen Zusammenhiinge willen, in der ersten Hilfte der Arbeit einiger-
mafen Bekanntes in breiten Strichen noch einmal zeichnet? — Einen eigen-
artigen Reiz gewiihrt es, bei der Lesung des Schriftchens durch die sach-
liche Kiihle der Ausfithrungen hindurch das Herz des indischen Verfassers
mit seinen Hoffnungen und Wiinschen zu sptiren. :

989. Moog, W., Jahrbiicher der Philosophie. Eine kritische Ubersicht
der Philosophie der Gegenwart. 3. Jahrgang. gr.8° (VI u. 362 8.) Berlin
1927, Mittler. M 15.—. -— Nach zwolfjihriger Unterbrechung beginnen die
1913 von Frischeisen-Kohler begriindeten ,Jahrbticher* wieder zu erscheinen.
Der vorliegende dritte Band enthilt folgende Beitrige: Menzer (Metaphysik);
Cassirer (Erkenntnistheorie); Jaensch (Psychologie), der gleich zu Eingang
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seiner Abhandlung, 8. 94, die Unentbehrlichkeit des Lehrbuches von J. Frobes
feststellt ,fiir einen genaueren Uberblick iiber die experimentell zu be-
arbeitenden Gebiete, aber auch iiber alles, was ihnen angrenzt und mit
ihnen in Verbindung steht; Kesseler (Religionsphilosophie); Ziehen (Natur-
philosophie); Mehlis (Geschichtsphilosophie); Binder (Rechts- und Staats-
philosophie); Vierkandt (Gesellschaftsphilosophie); endlich Utitz (Asthetik
und Philosophie der Kunst). Nach der Absicht des Herausgebers sollen
die Beitrige keine Literaturberichte sein, die einen mehr oder weniger voll-
stindigen Uberblick tiber die Literatur eines bestimmten Zeitraumes zu
geben hitten, sondern kritische Erérterungen von Problemen nach dem
gegenwirtigen Stand der Forschung. Die neuerschienene Literatur soll
dabei je nach Bedarf herangezogen werden. — Die vorliegenden Beitrige
sind ziemlich ungleichartig: einige nihern sich der Form eines Sammel-
referates mit umfangreichen Literaturangaben, andere greifen nur ein be-
stimmtes Problem heraus und ziehen die Literatur nur spérlich heran. H.

290. Muckermann, F., und van de Mark, H., Das geistige Europa.
Ein internationales Jahrbuch der Kultur. 2. Jahrgang. gr. 8° (308 8.) Pader-
born 1926, Schiningh. M 5.—; geb. M 6.—. — Das Sammelwerk, das sich
vorzugsweise mit der schonen Literatur beschiiftigt, enthiilt unter anderem
auch ein Sammelreferat von A. Hilckmann (Konstantinopel) tiber philoso-
phische Neuerscheinungen des letzten Jahres in Deutschland sowie eine
kurze lesenswerte Abhandlung von Prof. Pérez de Urbel iiber die Ent-
}vicklung der Theologie und Philosophie in Spanien wihrend der letzten

ahre.

2. Logik. Erkemntnislehre. Metaphysik

291. Ternus, J., Metaphysik der Erkenntnis und Schulmeinungen der
Scholastik : StudCath 3 (1926/27) 156—178. — Nach Aristoteles und Thomas
ist der Sinn aller Erkenntnis: ,exsistens perfectio unius est nata esse in
altero. Wenn nun Erkenntnis eine Teilhabe ist an der Seinsvollkommen-
heit eines andern, die dem andern dabei doch alles belift, was sein ist,
so versteht sich, daB nicht das in individuo determinierte Sein in der
Erkenntnis ,iibernommen® werden kann, sondern nur ein artidentisches.
Da nun die Gebundenheit an nur ein Daseinssubjekt durch die Materie
kommt, ergibt sich der Grundsatz von der ,Immaterialitit® der Erkenntnis
(vel. 8.th. 1, q. 14, a. 1). Fir Cajetan und die jungthomistische Schule
sind Objekt und Subjekt zwar nicht im ,esse physicum®, aber im ,esse for-
male, specificum* einfachhin identisch (Cajetan, In 8. th. 1, q. 12, a. 2, n, 16).
Suarez und viele andere Gelehrte aus verschiedenen Schulen lehnen diese
Auffagsung durchaus ab (Suarez, Disp. met. 30, sect. 7, n. 32). Obschon
Suarez die Angleichung an das Objekt im Sinne des medium quo versteht,
erhebt Gredt O. S. B. aus der jungthomistischen Schule (Xenia Thomistica
1 [1925] 303 ff) den Vorwurf, daB er damit die Briicke zum modernen
Idealismus geschlagen habe, weil nach ihm nicht mehr gelten wiirde: ,Ob-
iectum identificatur cum actu cognoscente mediante specie expressa.‘ T.
weist diesen Vorwurf zuriick. Der Grundsatz Cajetans findet sich auch bei
Averroes, der daraus die absurde Folgerung der absoluten Einheit des In-
tellektes zieht. — Diese Folgerung ergibt sich unseres Erachtens mit
logischer Notwendigkeit. Also muf in den Grundvoraussetzungen Cajetans,
der hier nicht als treuer Ausleger seines Meisters gelten kann, ein Fehler
stecken. Aber die ganze Erkenntnismetaphysik des Aristoteles griindet
sich in methodisch unzulissiger Weise auf seine Lehre von Materie und
Form in Verbindung mit seiner Einheitslehre. Nach der Ansicht be-
deutender Gelehrter (vgl. hierzu Schol 1 [1926] 203 Anm. 1) li6t sich die -
Einheitslehre des Aristoteles mit seiner Lehre von Materie und Form
nicht widerspruchsfrei verbinden. Sie wird auch tatsichlich entweder selbst
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oder in ihren Folgerungen von den Viitern und allen groBen scholastischen
Schulen abgelehnt (vgl. Schol 2 [1927] 10) abgesehen von den Thomisten.
Konzeptualisten iibernehmen die Einheitslehre des Aristoteles ohne seine
Lehre von Materie und Form, Akt und Potenz; sie folgern aber daraus
die Unmioglichkeit einer wahren Metaphysik. Die spiiteren Peripatetiker
waren iberwiegend Konzeptualisten. Um den Konzeptualismus zu ver-
meiden, wird von manchen Thomisten eine wenn auch negative so doch
eigentliche Universalitit der Formen gelehrt. Es ist schwer ersichtlich,
wie dann die Moglichkeit der ,universalia a parte rei® noch absolut aus-
geschlossen ist. Die Widerspriiche des Konzeptualismus einerseits und
des extremen Realismus anderseits lassen sich unseres Erachtens nur ver-
meiden durch die Einheitslehre, wie sie von den grofen Scholastikern vor
Thomas vertreten wird und zur Lehre von den Relationen in inniger Be-
zichung steht. Nur so ist ein innerer Ausgleich gegeben. Nur so ist
auch die Erkenntnis eines Individuums als solchen moglich, wihrend sie
nach Cajetan folgerichtig eine innere Unmoglichkeit wire. Damit muf
aber auch der Grundsatz von der ,Immaterialitit® der Erkenntnis im
suarezianischen Sinne modifiziert werden. Sladeczek.

292. Geyser, J., Uber Begriffe und Wesenschau: PhJb 39 (1926) 8—44
128—151. — Betrachtet man die Natur des Allgemeinen unter psycho-
logischem Gesichtspunkt, so beruht es auf der Unterscheidung zwischen
dem Gegebensein eines Inhaltes in meinem Bewubtsein (Anschauung) und
meiner Auffassung (Denken) dieses Inhaltes; denn nur dadurch entsteht
die Maoglichkeit, ein Einzelgegehenes (ein Diesesda) nicht einfach wie es
ist, sondern so aufzufassen, daf diesem Auffassen auch ein von dem
tatsiichlich mir Gegebenen verschiedenes Einzelgegebenes als dadurch er-
fafiter (bestimmter) Gegenstand gegeniiberstehen konnte. Ein eigentliches
AllgemeinbewuBtsein liegt noch nicht vor, solange wir lediglich denken,
daB ein Gleiches mehrmals vorkommt. Erst wenn dazu die Erkenntnis
oder Annahme kommt, daB dieses Gleiche in den verschiedenen Fiillen
seiner Verwirklichung doch verschieden ist oder sein kann, gewinnt
es die eigentliche Natur des Allgemeinen. Allgemeingiiltige Erkenntnisse
sucht G. auf Relationserkenntnisse zuriickzufithren. So sucht er z. B. das
Kansalgesetz aus der Kausalrelation zu entwickeln. — Ahgesehen davon,
daB G.s Auffassung der Relationserkenninis den Ergebnissen empirischer
Forschung (vgl. A. Brunswig, Das Vergleichen und die Relationserkenntnis
[Leipzig 1910]; J. Frobes 8. J., Lehrbuch der experimentellen Psychologie 12
[Freiburg 1923] 456) nicht ganz zu entsprechen scheint, zeigt F. Sawicki
(Die Gottesbeweise [Paderborn 1926] 54) treffend, daf auf solche Weise
eine allgemeingiiltige Erkenntnis, inshesondere des Kausalgesetzes, nicht
ermbglicht wird. Nicht nur die Allgemeingiiltigkeit, sondern auch die
Allgemeinaussagbarkeit der Begriffsinhalte von den Individuen durch wahre
Identitit bleibt unerkldrlich. Es bliebe nur noch ein Beziehen der
Allgemeinbegriffe durch Ahnlichkeit oder Subsumption méglich,
wobei der Unterschied vom Konzeptualismus nicht recht ersichtlich ist.
Die Allgemeinaussagbarkeit und Allgemeingiiltigkeit der Begriffsinhalte,
auf der die Allgemeingiiltigkeit der metaphysischen Prinzipien wie jeder
sicheren Wahrheitserkenntnis beruht, ist eben nur im gemiBigten Realis-
mus gewiihrleistet. In den Ergebnissen empirischer Forschung, soweit sie
sich iiberhaupt bis jetzt damit beschiftigt hat, findet dieser Realismus
mehr und mehr seine Bestiitigung, Endlich setzt das Aunffassen, das nach
(. das Allgemeinheitshewufitsein erkliren soll, unseres Erachtens tatsfchlich
bereits die Erkenntnis allgemeingiiltiger Sachverhalte und damit die Grund-
lagen des gemiifigten Realismus voraus. o]

203. H., E,, Der Satz vom ausgeschlossenen Dritten: PhJb (1927) 127
bis 128. — Es ist in der Mathematik eine Krisis von solchem Ernste
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ausgebrochen, daf kein Geringerer als David Hilbert erklirt: ,Wir laufen
Gefahr, den grofiten Teil unserer wertvollsten Schiitze zu verlieren.® Hilbert
gelbst stellt sich die Aufgabe, seiner Wissenschaft den alten Ruf der un-
anfechtbaren Wahrheit wieder herzustellen, glaubt aber, daf dies nur
durch eine ,vollige Neubegriindung der Mathematik® moglich sei. Den
Anstof zu der Umwiilzung gab der hollindische Mathematiker Brouwer
mit seiner Behauptung, der logische Satz vom ausgeschlossenen Dritten
habe keine ausnahmslose Giiltigkeit. Zu dieser grundstiirzenden Meinung
kommt Brouwer durch seine radikal empiristische Auffassung der logischen
Siitze. Aber diese sind in ihrer Allgemeingiiltigkeit das einzige Mittel,
die Paradoxien des Unendlichen, die heute die Mathematiker so lebhaft
beschiftigen, aufzukliren. — Freilich ist dabei zu bedenken, dak die
logischen Sitze, — oder besser die metaphysischen Grundprinzipien —,
wenn sie nur im Sinne der konzeptualistisch-rationalistischen Philosophie
des 17. und 18. Jahrhunderts aufgefafit werden, unmoglich diese Aufgabe
losen konnen. Sie stoBen in der heutigen Mathematik auf ,uniiberwind-
bare“ Schwierigkeiten, die die innere Haltlosigkeit dieser Philosophie
zeigen. ;

294, Ternus, J., Zur Philosophie der Mathematik: PhJb 39 (1926)
917—231. — Nach kurzen historischen Hinweisen wirft T. die fir die
Mathematik und Philosophie gleich bedeutsame Frage auf: Vorausgesetzt,
daf Raumstetigkeit nur durch Zurtickfithrung auf Stetigkeit der Zahlen-
reihe exakt faBbar ist, diese Stetigkeit aber durch eine Erweiterung der
Jnatiirlichen® Zahlen erhalten wird, die einzig und allein mit raumfremden
begrifflichen Vorstellungen arbeitet, ist damit der Begriff der Grofe als
ein abgeleiteter auf den der reinen Zahlen zuriickgefiihrt? Hier stehen
sich schroff gegeniiber die Formalisten unter Fiihrung etwa eines David
Hilbert, die alles auf Ordnungsbeziehungen zuriickfiihren wollen, so daf
sich die Mathematik in eine mathematische Logik — Logistik — aufltsen
wiirde, und ,revolutionierende® Intuitionisten unter Fiihrung vor allem von
Brouwer und Weyl, nach denen die Mathematik eine ,gegenstiindliche*
Wissenschaft ist. Durch die axiomatische Methode, die von Hilbert mit
der Mathematik identifiziert wird, ist eine Grenze sichtbar geworden,
die sich bis heute noch nicht hat umgehen lassen: die Annahme eines
,Bezugssystems“, in dem alle Zuriickfihrung eines Axiomensystems auf
.schon gesicherte® Axiome griindet. A€l wod otfvon, sagh Aristoteles. Hier
gilt es, sich wieder auf langvergessene Aufgaben der Philosophie zu
besinnen. — Gerade die scholastische Lehre von den Relationen, die
ohne ,jedes* Fundament ein innerer Widerspruch wiiren, kinnte den
inneren Ausgleich schaffen zwischen den ,Formalisten und den ,In-
tuitionisten®.

295. Sternberg, K., Uber die Unterscheidung von analytischen und
synthetischen Urteilen: Kantstud 81 (1926) 171—200. — Das Denken, wie
der Kritizismus es versteht, ist stets Denken des Gegenstiindlichen. Im
Begriff und durch den Begriff erfat das Denken die Gegenstindlichkeit,
und die Bestimmung des Gegenstandes im und durch den Begriff ist das
Urteil. Das analytische Urteil ist ein begriffliches und damit gegenstind-
liches. Das schliefit aber eine Synthese in sich. Umgekehrt schliefit jedes
synthetische Urteil, jedes Erweiterungsurteil eine Analyse in sich; denn
eine Synthese kann nur fruchtbar gemacht werden, nachdem der Charakter
aller in ihr und durch sie verbundenen Elemente vermittels einer Zer-
gliederung klargestellt worden ist. Das gilt auch von den synthetischen
Urteilen a posteriori; denn sie besagen die Erfassung einer ‘Wahrnehmung
in einem Verstandesbegriff. FEine Unterscheidung zwischen synthetischen
Urteilen a posteriori, synthetischen Urteilen a priori und analytischen Ur-
teilen im absoluten Sinn ist also nicht moglich. Nach einem historischen



462 Aufsitze und Biicher

Exkurs iiber die Beziehungen Kants zu Leibniz, Locke und Hume gibt St.
seine Erklirung der Urteile. Die Einteilung der Urteile in synthetische
und analytische ist eine Einteilung hinsichtlich der Urteilsmodalitit. Dem-
entsprechend sind die analytischen Urteile problematische, eine in sich
bloB mégliche Setzung, eine Hypothese; die synthetischen Urteile
a posteriori assertorische, Tatsichlichkeitsurteile, die die Hypothesen veri-
fizieren ; die synthetischen Urteile a priori apodiktische, durch die das er-
fahrungsmifige Individuelle aus der These deduziert, verstanden wird. —
St. vermengt die Urteilsmodalitiiten, die sich auf die Sicherheit der Urteile
beziehen — Zweifel, Probabilitit, Sicherheit — mit den Modalititen, die
sich auf den Urteilsinhalt beziehen — innere Moglichkeit, Tatsiichlichkeit,
Notwendigkeit. Seine letztlich positivistische Erklirung macht wahre in-
haltsnotwendige Urteile unmoglich und wiirde so jede wahre Erkenntnis
gefiihrden. Sehr gut hebt dagegen St. den Widerspruch hervor, der sich
durch die ganze Philosophie Kants hindurchzieht, den inneren Widerspruch
in seinem Verhiltnis von Apriori zu Aposteriori. 8.

296. Del-Negro, W., Wahrheit und Wirklichkeit: Kantstud 31 (1926)
160—170. — Im AnschluB an den Aufsatz ,Zum Wahrheitsproblem*
(s. Schol 1 [1926] 146, Nr. 68), in dem D.-N. die Evidenz- und Adéiquations-
auffassung von der Wahrheit durch einen Konventionalismus zu ersetzen
sucht, wirft D.-N. die Frage auf: Wie ist trotz des Konventionalismus die
unleughare Harmonie zwischen Apriori und Aposteriori (Wirklichkeit) zu
erkliren? Er findet den Grund in einer fiir unsere Mittel unerklérlichen
ZweckmiiBigkeit, mogen wir sie nun ins fuBere Naturgeschehen iiberhaupt,
oder nur in unsere Organisation verlegen. — Diese Zweckmiifigkeit wire
in der Tat nichts anderes als eine ,harmonia praestabilita‘. Der Kon-
ventionalismus ist daher vom Standpunkt nicht nur der Wahrheitskritik,
sondern auch der immanenten Kritik, eine innere Unmbglichkeit. Es handelt
sich hier im Grunde genommen um denselben inneren Widerspruch, der sich
durch die ganze Transzendentalphilosophie Kants hindurchzieht. 8.

297. Boyer, C., Idealistarum angustiae: Greg 7 (1926) 225—239. —
Das Grundprinzip der Idealisten, dafi der Erkenntnisakt nichts erfassen
kann als sich selbst, fiihrt notwendig entweder zu einem empiristischen
Solipsismus und damit zum Skeptizismus, oder zum extrem-pantheistischen
Solipsismus mit all seinen inneren Widerspriichen und damit indirekt
ebenfalls zum Skeptizismus. — Was B. itber die Natur des ersten Ur-
teils sagt, das er nur auf der Reflexion iiber einen vorhergehenden Akt
beruhen lafit, ist nicht ganz klar. Es wiirde zu einem Riickgang ins Un-
endliche ftihren. S

298. Fries, C, Von den Grenzen des Erkemnens: ArchSystPh 29
(1925/26) 207—218. — F. stellt sich von vornherein auf den Standpunkt
der Kantianer, die die Losharkeit der Erkenntnisfrage kurzweg verneinen.
Gleichwohl will er da, wo die Erscheinungen von selbst sich zu einem
System einordnen, die Wahrscheinlichkeit eines Wirklichen und Erkenn-
baren als eine hohe betrachtet wissen. Aus der Tatsache, daB so viele
Erscheinungen sich als aufeinander irgendwie bezogen erweisen, konnen
wir den Schluf ziehen, daf hier ein Reales vorliegt. Aber mige das auch
nicht der Fall sein, viel gewonnen ist bereits mit der Aufstellung des Ge-
riistes von zusammenhiingenden, kausal verkettet scheinenden Einzel-
dingen. — Dieses Beziehungssystem ist letztlich entweder auf das Denken
zuriickzufithren, und dann kommt F. keinen Schritt iiber Kants transzen-
dentale Formen hinaus, und es ist auch jede Wahrscheinlichkeit eines
Wirklichen und Erkennbaren unméglich — oder aber es ist in den Er-
scheinungen selbst begriindet, dann haben wir entweder eine widerspruchs-
volle ,harmonia praestabilita® zwischen Denken und Erscheinungen, ihnlich
wie bei Kant, oder aber der Verstand erfafit die Beziehungen als solche
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in den Erfahrungsgegebenheiten selbst. Das ist aber nur mbglich bei Er-
fassen des Fundamentes der Bezichungen, des Seins als solchen, bei ein-
schlieflicher Erfassung des Widerspruchsprinzips als eines metaphysischen
Seinsgesetzes; dann mufi aber jede Anlehnung an den Kantianismus auf-
gegeben werden. S.

9299, Breysig, K., Zur Kritik der Vernunft an sich: ArchSystPh 29
(1925/26) 141—159 277—288, — Man kann das Urteil tiber die geistige
Wirkung Kants vielleicht am ehesten zu der Formel zuspitzen, daf er der
‘Welt, deren Unerfahrbarkeit fiir den Menschen er unumstéflich erwiesen
hat, das erkennende Ich als die Vernunft an sich gegeniiberstellte, der er
eine Macht beimaf, grofier als je von einem Denker fiir das schauende
Ich in Anspruch genommen war. Die Urteile a priori sind durch Vor-
wegnahme entstandene Setzungen im voraus; deren oberste ist die, daB
dem Verstande gewisse Erkenntnisse angeboren, ihm als’ Werkzeug eigen
und nicht aus der Welt der Erfahrung erworbene Errungenschaften sind:
das Apriori der Aprioris. Diese oberste Setzung im voraus wird vollig
beweislos vorgetragen. Wollte man einwenden, diese Setzungen seien
notwendig fiir die Moglichkeit der Erfahrung, da sie nur von ihnen ihre
GewiBheit hernehmen kann, so ist zu antworten: also muf dem Verstande
eine Setzung im voraus empfohlen werden, die eine Sicherheit zu_ haben
behauptet, die sie nicht hat. Auferdem ergibt sich jener innere Wider-
spruch, der das ganze Verhiltnis von Apriori zu Aposteriori bei Kant durch-
triinkt; B. beleuchtet diesen allbekannten inneren Widerspruch Kants weit-
liufig. -— Er setzt freilich an die Stelle von Kants Transzendentalphilo-
sophie eine Art Empirismus, der noch unhaltbarer ist, und der ‘Widerspruch,
den er Kant vorwirft, findet sich in dem von ihm aufgestellten Verhiiltnis
des wahrnehmenden Ich zur Wirklichkeit genau so.

800. Gartelmann, H., Kritik der beiden Hauptbeweismomente des
Kantschen Apriorismus: AnnPhPhKrit 5 (1925/26) 275—280. — KErstes
Moment: Die Sitze der Mathematik enthalten den Ausdruck der Not-
wendigkeit und eine unbedingte, d. h. iiber alle mgliche Erfahrung hinaus-
gehende Allgemeinheit. Beides ist von der Erfahrung nicht abzuziehen.
Es liegt hier eine Auffassung der fritheren Philosophie vor, die Kant ohne
Priiffung iibernimmt. Die Sitze der Mathematik enthalten keinen Aus-
druck der Notwendigkeit, auch keine iiber alle mogliche Erfahrung hinaus-
gehende Allgemeinheit. — Zweites Moment: Man kann sich niemals eine
Vorstellung davon machen, daf kein Raum sei, ob man sich gleichwohl
denken kann, daB keine Gegenstinde darin angetroffen werden. Daraus
folgert Kant, daB der Raum eine apriorische Form sei. Schopenhauer
sucht es in etwas anderer Weise darzutun. Er sagt: ,Alles komnen wir
aus dem Raum wegdenken®; und: ,Man kann den Raum in seinen Ge-
danken nicht aufheben.® Aus den Voraussetzungen, die Schopenhauer
macht — nicht aus denen Kants —, wiirde folgen, daf der Raum eine
apriorische Form sei. Doch die Voraussetzungen Schopenhauers sind falsch.
Also ist der Raum tiberhaupt keine apriorische Form. In Gedanken
kann man den Raum aufheben, und wenn man ihn in der Vorstellung
auch nicht aufheben kann, so kann man doch nicht alles daraus weg-
denken, wenigstens nicht die Eigenschaften ,hell oder dunkel®; diese sind
aber nicht apriorisch. Also hiitten wir in der Annahme eines apriorischen
Raumes einen inneren Widerspruch, — G. beruft sich auf das Widerspruchs-
prinzip. Wire dieses aber nicht absolut notwendig und allgemeingiiltig,
so wiire eine Wahrheitserkenntnis iiberhaupt nicht moglich. Daraus folgt,
daf die mathematischen Axiome, deren Subjektsinhalt dieselbe Allgemein-
giiltigkeit hat wie der Subjektsinhalt des Widerspruchsprinzips, auch dessen
Notwendigkeit und absolute Allgemeingiiltigkeit teilen miissen, weil sonst
der Satz vom ausgeschlossenen Dritten zu leugnen wire und damit das
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‘Widerspruchsprinzip selbst. Von mathematischen Grundsitzen, wie dem
Satze: ,Die Winkelsumme eines Dreiecks ist gleich zwei Rechten®, den G.
anfithrt, lift sich die gleiche Allgemeingiiltigkeit nicht nachweisen, weil
nicht nachweisbar ist, daf jeder mdgliche Raum notwendig in gleicher
Weise innerlich konstituiert sei wie der in der Erfahrung gegebene. Die
moderne ,Nicht-Euklidische Mathematik“ ist mit Kants Transzendental-
philosophie unvereinbar; dagegen findet sie ihre festen und sicheren Normen
in der scholastischen Erkenntnislehre mit ihrer Wesenserkenntnis in und
aus der Erfahrung.

301. Rozwadowski, A., De perceptione substantiae et de eius habi-
tudine ad accidentia: Greg 7 (1926) 73—96. — R. unterscheidet vier Riick-
sichten im Substanzbegriff: 1) die positive Riicksicht der Subsistenz im
Sinne der ,perseitas‘; diese wird unmittelbar, wenn auch nur ein-
schlieBlich (implicite), unvollkommen, indistinkt und unbestimmt (confuse)
im ersten Seinsbegriff miterfafit; 2) die relative Riicksicht des Triigers der
Akzidentien (ratio substandi, id in quo alind inhaeret); diese wird aus der
akzidentellen Verinderung der Substanz erkannt; im Gegensatz zum Ak-
zidens wird dann ausdriicklich (explicite) 3) die negative Riicksicht des
Nicht-Inhéirierens in einem andern (non esse in alio) erkannt, die einschlief-
lich (implicite) bereits in der ersten Riicksicht enthalten ist; 4) die spézi-
fische Wesenheit, die nur mittelbar erkannt wird. R. fiihrt viele
Texte aus Aristoteles und Thomas an.

302. Siegmund, G., Die Lehre vom Individuationsprinzip bei Suarez
(49 8.). Fulda 1927, Fuldaer Aktiendruckerei. — Nach einem historischen
Riickblick auf Aristoteles, Thomas und Skotus, bietet S.eine auf sehr
griindlichem Quellenstudium beruhende Untersuchung der Individuations-
lehre bei Suarez. Ihre Voraussetzung ist die Lehre des Aristoteles, daB
die Einheit in der Negation des Geteiltseins besteht. Suarez sucht die
berechtigten Forderungen der Realisten und der Nominalisten zu beriick-
sichtigen und beide Standpunkte miteinander zu versthnen. Die Individu-
alitit muf der allgemeinen Natur etwas Reales hinzufiigen — dadurch
unterscheidet sich Suarez wesentlich von den Nominalisten —, aber dieses
Reale ist nicht real verschieden von der Natur. So leugnet er den realen
Unterschied von Individuationsprinzip und Wesenheit. Obwohl das ad-
ditum der Individualitit gedanklich von der zugehtrigen Natur ver-
schieden ist, so ist es doch kein bloBes Gedankending (aliquid rationis),
sondern etwas Reales. Suarez unterscheidet hier klar die sachliche Zu-
sammensetzung (quoad rem additam additio realis) und die Art der Zu-
gsammensetzung (quoad modum additionis additio per rationem). — Die
Existenz kann nicht Individuationsprinzip sein, da die Wesenheit eines
Einzeldinges, z. B. Petrus, auch dann, wenn von ihrem Dasein abstrahiert
wird, individuell ist und somit den Grund der Individualitéit in sich
schlieft. — Im letzten Teile untersucht S. die Nachwirkungen der sua-
rezianischen Lehre in der neuneren Philosophie, wobei vor allem der Unter-
schied von der nominalistischen Auffassung bei Leibniz hervortritt. Suarez’
Lehre vom Individuationsprinzip hat in der modernen Philosophie keinen
wirklichen Einfluf gehabt. — Bei der grofen Bedeutung der Frage wiiren
viele derartige Einzeluntersuchungen wiinschenswert. Dabei behilt aber
auch eine zusammenfassende Darstellung ihren Wert, wie z. B. die durch
ihr iiberaus reiches Quellenmaterial sich auszeichnende Arbeit J. Assen-
machers (s. Schol 2 [1927] 120f). In derselben ist nicht immer leicht
zu erkennen, inwieweit der Verfasser sich die angefiihrten Werturteile zu
eigen macht. Tatsichlich teilt er weder das Urteil Heimsoeths iber die
Individuationsanffassung bei Leibniz, noch diese selbst oder gar deren
Folgerungen (fiir den Schopfungsbegriff usw.), was hier eigens hervorgehoben
werden soll. S.
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303. Lorenz, B., Metaphysik und Theologie des Physikers Ampére:
PhJb 89 (1926) 288—297. — Die Metaphysik war nach Ampere ,die
schonste und der menschlichen Anstrengungen wiirdigste Wissenschaft®.
Thre Grundlage bildet seine Theorie von den unabhiingigen Relationen.
Die ,reale“ Welt kann nach Ampére ohne Widerspruch nur die Ideen der
Relationen ,aller Subjektivitit entledigt® enthalten. Gegen Kant und
Berkeley spricht eine unendliche Wahrscheinlichkeit. Aus der Existenz
der noumenalen Relationen schlieft Ampére auch auf die Existenz der
Noumena selbst. Sie werden aber nicht als solche wahrgenommen, sondern
als Ursachen gedacht. In der Auffassung der Noumena ist Ampere Pluralist
im metaphysischen Sinne, #hnlich wie Leibniz. Er kennt auch ein nou-
menales Ich. Die Briicke zwischen dem phénomenalen und noumenalen
Ich ist die Relation der Kausalitit. Die Existenz Gottes, wie die Existenz
einer unsterblichen Seele betrachtet Ampere vom wissenschaftlichen Stand-
punkt aus als eine Hypothese von unendlicher Wahrscheinlichkeit. Alles
endigt nmach ihm in der Offenbarung. Uber den gottlichen Ursprung des
(katholischen) Christentums hat er eine eigene Abhandlung geschrieben. .

304. Hontheim, J., Theodicea sive Theologia naturalis, in usum scho-
larum. (Cursus philosophicus, P. V.) 8° (VIII u. 323 8.) Freiburg 1926, Herder.
M 5.60; geb. M 6.80. — Das Buch ist ein sehr guter Auszug aus der nun-
mehr vergriffenen ,Theodicaea Lacensis® desselben Verfassers, der alles
Wesentliche wiedergibt. Bereichert ist es um eine eingehende Behandlung
des Modernismus (40 ff.) und eine kritische, wenn auch indirekte Erhirtung
des axiologischen Prinzips (Wertprinzips): ,Ordo entium universalis est
essentialiter rectus® (28 ff.). Uberhaupt ist es ein Vorzug des Werkes, daff
den Gottesheweisen eine Erorterung der Grundprinzipien, auf denen sie fuBien,
vorausgeschickt wird (21 ff). Zu wiinschen wiire eine noch eingehendere
Beriicksichtigung der Lehre von Gott als dem in sich subsistierenden Sein
(vgl. 8. Thom., 8. th. 1, q. 8), vor allem auch im ideologischen und klima-
kologischen Gottesbeweise (vgl. S. th. 1, q. 2, a. 8, arg. 4). Besonders
wertvoll ist die Behandlung des Zweckes der Weltschopfung (286 ff.). Nicht
nur spekulativ ist sie sehr gut durchgefiihrt, auch fiir die praktische Aus-
wertung leistet sie schitzenswerte Dienste. Dem Buche kommen alle Vor-
ziige zu, die der allbekannten ,Theodicaea Lacensis® desselben Verfassers
eigen sind.

805. Engert, J., Zur Kritik der Gottesbeweise: BonnZThS 4 (1927)
1—23. — E. nimmt vor allem Stellung zu Sawicki. Dieser griindet alle
Gottesheweise letztlich auf den Kontingenzgedanken und den Satz vom
hinreichenden Grunde, dem er freilich einen eigenartigen Sinn gibt und
die objektive Evidenz abspricht. ,Dieser Satz“, sagt E., ,ist ein reiner
Vernunftsatz, die Formulierung der Voraussetzung, unter welcher wir
denken, gerade nach den Ausfihrungen von Sawicki. Wenn er ihn fiir
ein Seinsgesetz erklirt, weil ohne diese Voraussetzung eine Seins-
erkenntnis nicht méglich sei, so indert das an dem grundsitzlich logischen
Charakter dieses Gesetzes nichts.“ — In der Tat ist Sawicki in seiner
Auffassung der allgemeingiiltigen Gesetze abhingig von der rationa-
listischen Philosophie, die im Grunde genommen zwar nicht ideaﬁst[sch,
aber doch subjektivistisch ist und darum weder die allgemeingiiltigen
Siitze als Seinsprinzipien erhéirten kann, noch vor der Kritik Kants stand-
hilt. — E. sucht darum die Gottesbeweise auf das Kausalgesetz zurick-
zufiihren und dieses ganz aus der Erfahrung abzuleiten. Er glaubt darin
Aristoteles und Thomas folgen zu kénnen, jedoch ohne daf er deren wesens-
miifiige Seinserkenntnis in und aus der Erfahrung anerkennt. — Dafi wir
auf diese Weise nie zu allgemeingiiltigen Erkenntnissen kommen kénnen,
hat Kant schon gezeigt, vor dessen Kritik die Ausfihrungen HE.s nicht
standhalten. Damit wirden folgerichtiz die Grundlagen des Induktions-
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verfahrens selbst fallen. — Sawicki hat hier das Problem ganz klar durch-
schaut. Treffend ist seine Widerlegung der Ableitung des Kausalgesetzes
aus bloBer Erfahrung (Geyser, dem E. nahesteht). Die ganze Kontro-
verse zeigh, wie sich wahre Metaphysik und eine sichere Gotteserkenntnis
nur auf eine wesenhafte Seinserkenntnis in und aus der Erfahrung griinden
1aBt. Vielleicht 1ift sich die Wesenserkenntnis (12) in diesem Sinne ver-
stehen und weiterentwickeln.

306. Rolfes, E., Gottesbeweise bei Thomas und Aristoteles. 2. verb.
Aufl. (191 8.) Limburg a. d. L. 1926, Gebr. Steffen. M 3.50; geb. M 5.—
1. Der Gottesbeweis aus der Bewegung nach der theologischen Summa,
2. nach der Summa c. gentiles, 3. nach Metaphysik 12, 6f. 4. Der Be-
weis aus dem Moglichen und Notwendigen. 5. Der Beweis aus den Stufen
der Dinge. 6. Teleologischer Beweis. 7. Widerlegung der Einwiinde. —
R. zeigt bei allen Beweisen, inwieweit Thomas von Aristoteles abhingig
ist. Dabei versteht er es sehr gut, in das Verstéindnis der aristotelisch-
thomistischen Gedankengiinge einzufithren, sie zu erliutern und sachgemif
zu erginzen. So erklirt er treffend beim kinesiologischen Beweis den
Satz: ,Nichts kann zugleich aktuell und potentiell sein® in dem Sinne,
daB nichts in derselben Beziehung aktuell und potentiell sein kann.
Das Beharrungsgesetz, von dem weder Aristoteles noch Thomas etwas
wufiten, macht keine Schwierigkeit gegen den Bewegungsheweis in seiner
metaphysischen Form (27 ff.). Man konnte auch auf den Versuch hin-
weigen, die mechanische Beharrung bewegter Korper durch das magnetische
und das infolge der Bewegung geidnderte elektrische Kraftfeld zu erkliren
(s. Physikalische Zeitschrift [1911] 602). Der Bewegungsbeweis fithrt nur
dann zu Gott als dem ersten Beweger, wenn er auf die Bewegung nicht
im Sinne jeder Tadtigkeit, sondern im Sinne jeder Veréinderung,
auch der der Geistwesen, angewendet wird (34 ff.). Freilich miifite hinzu-
gefigt werden, daf hier die Mitbewegung besonders bei den freien Willens-
entschlieBungen nur im Sinne eines Konkurses verstanden werden kann.
So ist der kinesiologische Beweis als wahrer Gottesheweis nicht unabhéingig
von den Grundgedanken des Kontingenzbeweises. R. teilt die nicht gut
halthare Auffassung des spiiteren Thomas von der Lehre des Aristoteles
iiber die Ewigkeit der Welt (45 f. 821). Metaph. 12, 6 wiire eingehender,
auch vom historischen Standpunkte aus, mit Phys. 8 zu vergleichen. Der
Beweis aus dem Moglichen und Notwendigen wiire besser nach Contra
gent. 1, ¢. 15 zu fithren. Im Beweise aus den Stufen der Dinge hat R.
sehr gut den inneren Zusammenhang zwischen Plato, Augustin, Anselm
und Thomas herausgearbeitet. Uber die Auslegung von Metaph. 2 vgl. Ph
Jb 8b (1922) b1ff. Es miiite gezeigt werden, wie die Gotteslehre des
hl. Thomas, die in S.th.1, .3 ihren Hohepunkt hat, in ihrem tiefsten
Grunde patristisch-augustinisches Erbgut ist. Im letzten Kapitel beriick-
sichtigt R. vor allem die Einwénde von Kant, Trendelenburg und Braig.
Kant, der die Gottesheweise im Auge hat, wie sie sich bei den ratio-
nalistischen Philosophen, besonders bei Leibniz, vorfinden, hat den Kern-
punkt der scholastischen Gottesbeweise gar nicht beriicksichtigt. — Im
ganzen bietet die Schrift eine sehr gute historische und sachliche Er-
klirung und Ergiinzung der Gottesheweise des hl. Thomas. ;

307. Swoboda, J., Der ontologische Gottesheweis im Lichte der co-
incidentia oppositorum: ArchSystPh 29 (1925/26) 190—199. — Der Angel-
punkt im ontologischen Gottesbeweise liegt in der Denknotwendigkeit und
Koinzidenznatur des Gotteshegriffes. Das Absolute oder Unbedingte kommt
mit Denknotwendigkeit dem Menschen unmittelbar ins Bewubtsein, Es
ist mit Kardinal Nik. von Cusa als die ,coincidentia oppositorum® auf-
zufassen, die unterschiedslos Sein und Nichtsein in sich schlieft, das Vor-
gegenstindliche beider schlechthin ist. Die Koinzidenznatur des gottlichen



Aufsitze und Biicher 467

Wesens bringt es mit sich, daf die blofe Seinsnegation seines Begriffes
zu seiner Aufhebung nicht geeignet ist; denn eine Negierung des das
Positive in gleicher Weise wie das Negative umschliefenden Gottesbegriffs-
inhaltes wiirde zwar das Positive in ihm negieren, das Negative aber in
ein Positives verwandeln nach dem Grundsatze: die doppelte Negation er-
gibt Position. — Dieser Grundsatz setzt das Widerspruchsprinzip als giiltig
voraus. Die ,coincidentia oppositorum® als formeller innerer Widerspruch
hebt aber das Widerspruchsprinzip auf. Somit hebt das ganze Beweis-
verfahren sich selbst auf. S

308. Héris, Ch. V., La preuve de I'existence de Dieu par les vérités
éternelles: RevThom 31 (1926) 330—341. — H. zeigt im Gegensatz zur
Lowener thomistischen Schule, im Einklang mit Garrigou-Lagrange, daf
der Gottesheweis des hl. Augustinus aus den ewigen Wahrheiten mit der
Lehre des hl. Thomas iibereinstimme. Die ewigen Wahrheiten griinden
sich auf die vom subjektiven Erkennen unabhiingige Notwendigkeit und
Allgemeingiiltigkeit der absolut betrachteten Naturen, die ihren letzten
adiiquaten Grund nur in einem unendlichen Sein und Intellekt, in Gott,
haben kann.

309. Bordoy-Torrets, De ,secunda via“ divi Thomae: CiencTom
19 (1927) 197—207. — B. gibt einen Kommentar zum zweiten Gottes-
beweise des hl. Thomas, dem Beweise aus der Wirkursichlichkeit in der
Welt. Im Anschluf an V. Contenson O. Pr. fafit er das Ergebnis zu-
sammen: Die Wirkursichlichkeit in der Welt fithrt uns zu einer ersten
Ursache, die im Handeln und darum auch im Sein absolut unabhingig ist,
also zum ,actus purus®, zu Gott. — Der Beweis ist schliissig, wenn man
ihn bis anf ein Sein zuriickfiihrt, das unabhiingig ist im Handeln und
Sein unter der Riicksicht des ,Wirklichseins schlechthin® (actu esse ver-
baliter spectatum), weil nur ein solches Sein ,actus purus®, ,ens a se“ ist.
Jede andere Definition des ,ens a se‘ wire eine Chimiire. Das allgemein-
giiltige Kausalgesetz lautet: ,Jedes Sein, das unter der Riicksicht des
,Wirklichsein schlechthin® kontingent ist, ist notwendig seinem ganzen
Sein nach verursacht. So schliefit der zweite Gottesheweis des hl. Thomas
tatsichlich den Grundgedanken des Kontingenzbeweises in sich, den er
Contra gent. 1, c. 15 entwickelt, und findet seinen Abschluf erst in 8. th. 1,
q- 3, wo Thomas die Lehre von Gott als dem in sich subsistierenden Sein
darlegt. 5

310. Béhm, 0., Der Gottesheweis aus dem Gliickseligkeitsstreben beim
hl. Thomas: DivThom(Fr) 4 (1926) 319—326. — B. kniipft an die Kontro-
verse Manser-Gredt tiber diesen Gottesheweis an und zeigt, daB 1, 2, q. 1
bis 18 den Ausgangspunkt des Glickseligkeitsheweises darstellt, q. 2, a. 8
den Zielpunkt des Beweises enthilt, wihrend die Hauptfrage: ,Gibt es
wirklich ein unendlich vollkommenes Gut, das unsern unendlichen Gliick-
seligkeitsdrang zu stillen vermag®, in der 8. th. (1, 2, q. 2, a. 8 ad 1) schon
unter der Voraussetzung des Daseins Gottes beantwortet wird. Die 8. c.
gent. IIT, ¢. 1—63 enthilt hingegen auch den Beweisgrund des Glick-
seligkeitsheweises, das Gesetz der Zielsicherheit: ,Unmoglich kann ein
Natursehnen eitel sein“ (ebd. c. 48 44 57; II, c. 55), das Thomas auf dem
induktiven Wege der Naturbeobachtung begriindet (III, c. 8). 8.

811. Blanche, F. A, Comment la raison connait Dieu: RevPh 26
(1926) 449—476. — Gott erkennen wir als die Ursache dieser Welt, die
alle ihre Vollkommenheiten iibersteigt. Die Attribute, die wir so zuniichg.t
erkennen, sind rein negativ (Immaterialitit, Unverinderlichkeit usw.). Die
entsprechenden Vollkommenheiten in den Kreaturen sind in Gott nur vir-
tuell eminent enthalten. Aber auch aus den sogenannten reinen Voll-
kommenheiten, z.B. dem Erkennen, kommen wir zu keiner positiven Er-
kenntnis Gottes; denn so wie diese Vollkommenheiten in den Kreaturen

30%
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sich vorfinden, sind sie endlich; leugnen wir aber ihre Endlichkeit, so sind
sie sofort der unendliche Gott, den wir in sich nicht erkennen konnen.
Also ist auch diese Erkenntnis negativ. Selbstverstindlich liefert uns
dann auch der Weg der Steigerung, die sogenannte ,via eminentiae®, keine
positive Erkenntnis Gottes. — B. glaubt sich auf den hl. Thomas berufen
zu konnen. Dabei fithrt er die Texte an, die fiir seine Ansicht zu sprechen
scheinen, und sucht die andern Texte durch aprioristische Erwiigungen in
seinem Sinne auszulegen. Das rein aprioristische Verfahren, mit dem er
die ,via affirmationis® erklirt, wiirde die ganze Lehre von den Seinsvoll-
kommenheiten und den absolut betrachteten Naturen unmiglich machen.
Auf ibr beruht aber nicht nur der vierte Gottesbeweis des Aquinaten und
seine Lehre von Gott als dem in sich subsistierenden Sein (8. th. 1, g. 2,
a. 3; q.3), sondern sie ist auch die Grundlage der Erkenntnis der meta-
physischen Prinzipien. B.s Auffassung widerspricht der Lehre des hl. Tho-
mas, wie er sie 8. th. 1, q. 13 entwickelt. Seine Auffassung von der
,analogia entis® hat durch J. L. Rohellec (DivThom[Pi] 29 [1926] 77 ff)
bereits eine treffende Widerlegung gefunden. Dieser zeigt, wie die ganze
Lehre von der ,analogia entis® auf die Lehre von den Seinsvollkommen-
heiten zuriickgefihrt werden mufi, Freilich beleuchtet diese ganze Frage
die Schwierigkeiten der Einheitslehre des Aristoteles. B.s unhaltbare Auf-
fassung griindet ganz in dieser Einheitslehre, und die sich daraus ergebenden
Schwierigkeiten, wie sie'vor allem von Skotus erhoben werden, kann auch
Rohellec nicht befriedigend lisen.

312. Blanche, F. A., Dieu dans le monde, distinct du monde: RevPh
26 (1926) 477—500. — Auch im Pantheismus steckt nach B. ein Korn
Wahrheit. Um Gottes ursiichliches Verhiiltnis zur Welt zu beleuchten,
geht B. von der Natur des Kausalzusammenhanges aus, die er aus der Er-
fahrung, z. B. der Bewegung eines Korpers durch einen andern, zu be-
stimmen sucht. Demnach wiire die Tatigkeit in sich eine und doch
gleichzeitig in dem Tétigen und der Wirkung. Gott ist nun die unmittel-
bare Ursache alles Seins der Geschopfe; deswegen bleibt er immer mit
ihnen vereint als der innerste Grund ihres Seins. Weil das Sein alles in
gich schlieBt, was in der Kreatur ist, weil ferner in Gott Titigkeit und
Sein zusammenfills und endlich die Tatigkeit als eine die Wirkung in
sich schlieft, folgt, daf die Geschépfe in Gott sind. Daraus folgt nicht
der Pantheismus; denn Gott ist unendlich, die Kreaturen sind endlich. —
Die Auffassung B.s vom Kausalzusammenhang ist eine recht bildliche.
Die Natur des Kausalzusammenhanges, der auf jede Ursache anwendbar
ist, liBt sich nur gewinnen aus dem Kausalsatz: ,Jedes kontingente Sein
ist verursacht. Daraus ergibt sich die Definition der Titigkeit, wie wir
sie bei Suarez finden (Schol 1 [1926] 470, Nr, 326). Sonst kiimen wir zu
einem Riickgang ins Unendliche. Dementsprechend kann die Titigkeit
nicht als eine im Sinne B.s aufgefaft werden. Das Verhiltnis Gottes
zur Welt 1a6t sich ebensowenig ohne die Lehre von den Seinsvollkommen-
heiten erkliren, wie sich das Kausalgesetz und die metaphysischen Prin-
zipien iiberhaupt nicht ohne diese Lehre begriinden lassen. 8.

818. Sauner, W., Grundlagen der Wissenschaft und der Wissenschaften,
Eine logische und sozialphilosophische Untersuchung. gr. 8° (XVI u. 437 8.)
Berlin-Grunewald 1926, Rothschild. M 20.— ,Ich darf es nicht ver-
hehlen — mein Werk bietet nichts Geringeres als eine Neuordnung der
gesamten Wissenschaften, als eine Neuorientierung der Wissenschaft iber-
haupt.“ So schliefit der Konigsberger Professor der Rechte, W. S, die
Vorrede seines dickleibigen Buches, in dem er die ,Idee der Wissenschaft®
ergriinden will. Im Mittelpunkt seiner Darlegungen stehen die von ihm
geprgten Begriffe oder besser Termini ,Wertmonade® und ,Grundgesetz®.
Wissenschaft ist nun ihrer Idee nach die ,grundgesetzliche” Verkniipfung
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von ,Wertmonaden“. Unter diesen ,Wertmonaden® scheint er die allen
Einzelwissenschaften gemeinsamen Grundbegriffe zu verstehen. Diese , Wert-
monaden® sind ihm aber zugleich das ,Wesen der Dinge“. Die einzelnen
‘Wissenschaften unterscheiden sich nur dadurch voneinander, daf die ,ge-
setzmiiBige® Verkniipfung der (gemeinsamen) ,Wertmonaden® auf wver-
schiedene Weise erfolgt, mit andern Worten, jede Einzelwissenschaft besitzt
ihr eigenes ,Grundgesetz“. Mit diesem Gedanken ,glaube ich der Wissen-
schaft, jeder Wissenschaft neue Ziele gewiesen zu haben* (19). Daraus
ergibt sich dann fiir jhn eine Gliederung der Wissenschaften in elf Einzel-
wissenschaften und vier ,Universalwissenschaften* (Erkenntnistheorie, Le-
bensphilosophie, Kulturphilosophie, Metaphysik). Das Werk miindet endlich
in einen ,kritischen Pantheismus‘. — Die hier versuchte Verquickung
positivistischer, badisch-neukantianischer und irrationalistischer Gedanken-
giinge zu einer ,Philosophie der Zukunft® wird schwerlich einen Ernst-
denkenden befriedigen. Manche Stellen des Schlufikapitels, #hnlich wie
die ,zehn Gebote“ und das ,Vaterunser® des Pantheisten in S.s fritherem
Werke ,Philosophie der Zukunft® (1923, 8. 415—420) miissen einem gléu-
bigen Christen geradezu als Blasphemien erscheinen. Hentrich.

314. Simmel, G., Der Konflikt der modernen Kultur?® (28 S.) Miinchen
1926, Duncker u. Humblot. M 1.50. — Die schopferische Bewegung des
Lebens bringt stindig gewisse Gebilde als Ausdruck und Niederschlag
seiner selbst hervor: soziale Verfassungen und Kunstwerke, Religionen
und wissenschaftliche Erkenntnisse usw. Aber da diese Erzeugnisse von
Lebensprozessen im Augenblick des Entstehens schon festen Bestand haben,
geraten sie in Widerstreit zu dem ruhelosen Rhythmus des Lebens selbst:
im ersten Moment ihres Werdens entsprechen sie dem Leben, aber im
MaBe seiner Weiterentfaltung pflegen sie in starre Fremdheit, ja Gegen-
siitzlichkeit zu ihm zu geraten. Das ist der Konflikt, den jede Kultur
notwendig in sich triigt. Wiahrend aber in allem bisherigen Kulturwandel
immer die Sehnsucht nach einer neuen Form die alte gestiirzt hat, bildet
in der neuesten (d. h. der bis 1914 entwickelten) Kultur die Gegnerschaft
gegen das Prinzip der Form {iberhaupt die eigentliche Triebfeder der Kultur-
wende: das ist der Konflikt gerade der modernen Kultur. Diese These
erliutert S. an einer Fiille von Beispielen. — Die hier zu Grunde liegende
irrational-relativistische Geschichtsphilosophie liBt trotz des Kulturoptimis-
mus des Verfassers den Denkenden im tiefsten unbefriedigt. 8. hat das
offenbar selbst gefiihlt: in seinem letzten Hauptwerk ,Lebensanschauung®,
das der von einem unheilbaren Krebsleiden Befallene im vollen Bewuft-
sein des nahenden Endes abschloE, sucht er sich — wenn auch vergeblich —
aus seinem Relativismus herauszuretten durch den Gedanken der ,Selbst-
transzendenz des Lebens‘. — Man spricht gern davon, daB die neue Sach-
lichkeit von heute den Relativismus von gestern iiberwunden habe. Sollte
aber nicht die Tatsache, daB S.s Vortrag jetzt in dritter Auflage in die
Sammlung ,Wissenschaftliche Abhandlungen und Reden zur Philosophie,
Politik und Geistesgeschichte® aufgenommen wurde (die erste Auflage er-
schien 1918, die zweite 1921), ein Beweis sein, daf auch heute noch der
Relativismus groBe Kreise in seinem Banne hilt? H.

315. Dempf, A., Weltgeschichte als Tat und Gemeinschaft. Eine
vergleichende Kulturphilosophie. (Forschungen zur Philosophie und ihrer
Geschichte, hrsg, von H. Meyer. 1.) 8° (IX u. 400 8.) Halle 1924, Nie-
meyer. M 12.— Im ersten Teil des geistvollen Buches (9—33) sucht D.
durch apriorische Uberlegungen, aus dem Geiste theistisch-christlicher
Philosophie heraus, tiber die typischen geschichtshildenden Kriifte des
Menschen als eines ,animal rationale“ eine vorliufige kulturphilosophische
Arbeitshypothese zu gewinnen, Im zweiten Teil (33—283) wendet er dann
diese Arbeitshypothese an auf die geschichtlich gegehenen Gemeinschafts-
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kreise, die elf Kulturkreise, erprobt und verbessert so seine Hypothese
durch die Erfahrung, um im dritten Teil (355—385) durch diese Einsicht in
die typischen allgemeinen Gestaltungen und in die Typik der individuellen
Besonderheiten zu einer universalen Kulturphilosophie aufzusteigen. — Das
Werk, das D. selbst als einen ,Versuch® bezeichnet, ,dessen Unzulinglich-
keit gegenitber der Riesenmenge des zu bewiltigenden Stoffes® er sich
durf{haus bewufit sei, wird jedenfalls nach manchen Seiten hin anregend
wIirken.

3. Naturphilosophie. Psychologie

316. Wulf, Theodor, 8.J., Lehrbuch der Physik. Mit 143 Figuren.
gr. 8° (XIV u, 512 8.) Freiburg i. Br. 1926, Herder. M 15.50; geb. in Lein-
wand M 17.50. — Kein Zeitabschnitt in der Geschichte der Physik ist so
reich an Entdeckungen und Forschungsergebnissen, an denen auch der
Naturphilosoph nicht achtlos vorbeigehen kann, wie die verflossenen fiinfzig
Jahre. Diese Entdeckungen haben uns ganz ungeahnte Aufschliisse iber
den Aufbau der Kérper und die Beschaffenheit ihrer letzten Teilchen ge-
bracht. Wohl existieren ganz ausgezeichnete Darstellungen dariiber sowohl
in Lehrbiichern wie in Einzeldarstellungen. Doch wird es dem Philosophen
schwer sein, aus den ersteren das herauszuholen, was er fiir seine Zwecke
braucht, da sie, sowohl was Auswahl des Stoffes als auch Darstellung
angeht, auf die philosophische Seite der Sache wenig Riicksicht nehmen,
und bei den zweiten wird der Nichtphysiker vielfach die notwendigen
Grundlagen vermissen, Diesen Ubelstinden sucht nun der Verfasser durch
sein Lehrbuch der Physik abzuhelfen, in dem er eine zusammenfassende,
moglichst allgemeinverstindliche Darstellung der grundlegenden Ergeb-
nisse der Physik bietet. Alle Naturerscheinungen sollen aus dem innern
Bau der kleinsten Bestandteile der Korper hergeleitet werden. Uberall,
in der Auswahl des Stoffes, in der originellen Einleitung, in der Form der
Darstellung, dem mifigen Gebrauch mathematischer Ableitungen, kommt
das Bestreben zum Ausdruck, nur das zu bringen, was zur Erreichung
dieses Zieles mittelbar oder unmittelbar nétig ist. In schoner, klarer, zum
Teil sogar behaglicher Sprache fithrt der Verfasser von den wichtigsten
Erscheinungen der sichtharen Kérperwelt zu deren Bausteinen, den Atomen,
um dann den Aufbau der Atome selbst zu behandeln und endlich mit den
Erscheinungen in der nicht wiigharen Materie, dem Ather, abzuschliefen.
Dabei wird itiberall zwischen beobachteter Tatsache, zwingender Folgerung
und Hypothese klar unterschieden. Auf die mannigfachen Schwierigkeiten,
welche die modernen Theorien in sich bergen, wird gebiithrend hingewiesen,
und bei den wichtigsten Abschnitten findet sich ein fiir den Philosophen
sehr schitzenswertes zusammenfassendes Urteil mit klarer Hervorhebung
dessen, was sicher und was unsicher ist. Gewifi kann das Buch dazu bei-
tragen, die Kluft, die vielfach zwischen Physik und Philosophie bestand,
und die von beiden Seiten empfunden wurde, zu iiberbriicken.  Vetter.

817. Driesch, Hans, Metaphysik der Natur (Handbuch der Philosophie,
hrsg. von A, Bacumler und M. Schriter. 2. Lieferung, Abt. II, Beitrag B).
8° (96 S.) Miinchen u. Berlin 1926, Oldenbourg. M 8.90. — Man kann das
Buch als ein Gegenstiick zur ,Geschichte des Vitalismus® vom selben Ver-
fasser bezeichnen; denn — was der Titel nicht verriit — es behandelt seinen
Stoff ebenfalls geschichtlich. Der Stoff ist aber ein viel wmfassenderer,
und auch die Methode ist nicht ganz dieselbe. ,Metaphysik der Natur*
ist hier gleichbedeutend mit: knapper systematischer Darstellung der seit
den #ltesten Zeiten von hervorragenden Denkern unternommenen Versuche,
das Wissen von der #ufern empirischen Wirklichkeit fiir das Erkennen
des Absoluten nutzbar zu machen. Grundsiitzliche Leugner des An-sich
oder seiner Erforschbarkeit sind also von der Behandlung ausgeschlossen.
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Von den metaphysischen Lehren der iibrigen ist nur das anfgenommen,
was entweder dem Verfasser selbst ,bei der eigenen philosophischen Arbeit
in der Vergangenheit lebendig und bedeutsam geworden ist, oder von dem
er mit Bestimmtheit weif, daB es auf andere Denker der Vergangenheit
und Gegenwart, welche er fiir fruchtbare Denker hilt, einen solchen Ein-
flut gehabt hat oder noch hat®. Dank dieser Methode ist das Buch natiir-
lich ein ,echter Driesch“ geworden. Wer die Lehren inne hat, aus denen
sich das philosophische System und besonders der ausgereifte Vitalismus
D.s zusammensetzt, wird sie hier grofitenteils wiederfinden, nicht als dis-
kutierte Probleme, sondern als festliegende MaBistibe, mit denen an die
Beurteilung fremder naturphilosophischer Leistungen herangetreten wird.
Erfahrt man also nach dieser Seite hin nichts Neues, da eine merkliche
Anderung oder wesentliche Weiterentwicklung der Ansichten des Verfassers
nichl eingetreten ist, so ist das Buch doch hochwillkommen; denn es ist
sehr interessant, D. in seiner Weise tiber Dinge reden zu hiren, zu denen
er sich bisher noch nirgends geduBert hat. Dazu gibt ihm natiirlich dieser
alle Perioden und ihre Hauptvertreter umfassende Uberblick manche Ge-
legenheit. Wir konnen allerdings bei weitem nicht jedes seiner Urteile
unterschreiben. Schmitz.
318. Dehove, H., Induction téléologique et finalité scientifique: RevPh
26 (1926) 619—641. — Das eigentiimliche Objekt der Physiologie liegt
darin, die Finalitéit aufzusuchen und zu beweisen, durch die komplexe An-
passung; das ist Aufgabe der teleologischen Induktion. Beispiele hat man -
schon in den Regulationsmechanismen bei den Maschinen, ganz besonders
aber in den Organismen. Der Verfasser untersucht, wie die neue Logik von
Goblot diesen Gedanken gerecht wird. Die Finalitéit in den Organismen
erkennt er an, und zwar nicht bloB als vorliufige Hypothese, bis eine
kausale Erklirung gefunden sei. Dagegen widerstrebt er der Folgerung,
daB eine Intelligenz dabei im Spiel sei, was doch fiir die Finalitit wesent-
lich ist. Freilich fithrt das tiber die Grenze der Einzelwissenschaft hinaus
in die Metaphysik. Tribes.
319. Wallis, P., Freiheit und Zufall: ThStudKrit 98/99 (1926) 423
bis 433. — Manche Philosophen setzten Freiheit und Zufall gleich; so
Leibniz, Schopenhauer, Schelling u. a. Indessen muf Schelling an ver-
schiedenen Stellen selbst wieder eine Freiheit hereinbringen. In Wirklich-
keit sind Freiheit und Zufiilligkeit Gegensitze; das Hochwertige und das
Niedrigwertige; das Freie ist das Uberseiende, das, was verschiedenes, ja
unendlich vieles (?) werden kann. Beim Freien gibt es kein Kausalver-
hiltnis, keine Motivation; die Freiheit ist ein Geheimnis. Es wird dann
zur Wahl gestellt, die Freiheit als die Fihigkeit zum Guten, die Zufillig-
keit als die zum Schlechten zu betrachten. — Die zweifellos gute Absicht
des Verfassers ist nicht sehr glicklich in seinen Ausfiihrungen. -
320. Sztern, M., Zur Frage der Vereinbarkeit von Willensunfreiheit und
Verantwortlichkeit: Kantstud 81 (1926) 352—860. — Es wird hier ein neuer
Versuch, den Determinismus mit der Verantwortlichkeit zu vereinigen, den
Ar_nold Ruesch unternimmt, erkldrt, aber nicht eigentlich auf seine Wahr-
heit hin untersucht. Ruesch leugnet eigentliche Moralitiit, ebenso wie Frei-
heit; sittliches Handeln wire ein solches der absoluten Uneigenniitzigkeit (im
Sinne Kants), das es nicht geben kann, da der Mensch nach Glickseligkeit
streben mufi. Die Verantwortung beruht nach Ruesch darauf, daf der
Mensch mit vollem Bewuftsein der Folgen seiner Tat und ihrer Strafen
sie denmoch hegeht. Denn die Gerechtigkeit verlangt einen Ausgleich
zwischen der Zufriedenheit des Ubeltiters und der Unzufriedenheit des
Opfers, also in diesem Sinne eine Verantwortung. — Es ist klar, daf der
gleiche Grund auch den Irrsinnigen, ja das Tier, fiir Schidigung anderer
verantwortlich machen wiirde. Das kommt iiber den bloBen Schutz der
Gesellschaft nicht hinaus. F.
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321. Erismann, Th., Verstehen und Erkliren in der Psychologie:
ArchGsmtPsych 56 (1926) 111—136. — Nachdem A. Messer im gleichen
Band des Archivs (Zwei Grundrichtungen der Psychologie, S. 26—36) fest-
gestellt hat, daf erklirende und verstehende — man kann mit einer ge-
ringen Verschiebung des Sinnes auch sagen: naturwissenschaftliche und
phinomenologische — Psychologie in einigen Hauptvertretern sich einander
nihern, bemiiht sich B., beide, zumal die zweite Art, begrifflich schiirfer
zu umgrenzen. Krkliren heifit, einen psychischen Einzelvorgang ,in all-
gemeinen Grundbegriffen zu erfassen und aus allgemeinen Gesetzen ab-
leiten zu konnen® (115). Daher will die erklirende Psychologie micht in
die hinter den Vorgiingen stehenden Krifte eindringen, noch den Sinn-
Begriff anwenden. Demgegeniiber faft die verstehende Psychologie die
Phinomene nicht als isolierte Vorgiinge, sondern als Aufierungen der da-
hinter stehenden Personlichkeit, des willen- und vernunftbegabten Tri-
gers, zugleich aber auch als Wirkungen der objektiven Erkenntnis- und
Wertwelt auf ihn. — Wie sich beide Wege ergiinzen, ist dadurch un-
mittelbar ersichtlich, v. Frentz.

322. Jordan, H, Das Apriori bei Tier und Mensch: Kantstud 31
(1926) 527—535. — Beim Tier hat man apriorische, d. h. von der Erfahrung
unabhiingige Leistungen, besonders im Instinkt; sie konnen nicht nach Art
von Automaten erkliirt werden oder aus eigener Erfahrung, die sie oft iiber-
schreiten. Die geistigen Form- und Zweckkategorien beim Menschen werden
mit den Instinkten verglichen. Frobes.

323. Kroner, R., Kulturleben und Seelenleben: Logos 16 (1927) 32
bis 45. — Im Anschluf an einen fritheren Artikel Bauchs wird in Hegel-
scher Ausdrucksweise die Beziehung zwischen Sinnenleben (subjektivem
Geist) und Sinnwirklichkeit (Kultur, objektivem Geist) untersucht. Der
subjektive Geist wird im Werk fiir sich selbst zum Gegenstand. Die Kultur
ist die Summe aller objektiven Sinngebilde, deren Schopfer der Mensch
ist. — Die Darlegung ist nicht leicht verstéindlich geschrieben. F.

324, Wais, K., Gltéwne kierunki dzisiejszej psychologji (Die Haupt-
richtungen in der heutigen Psychologie). Sonderabdruck aus ,Ateneum
Kaplariskie®. (32 S.) Wloclawek 1927, Seminarjum Duchowne. — W. will
einen Kinblick in die Hauptrichtungen der heutigen Psychologie, sowohl
auf nichtscholastischer als anch auf scholastischer Seite, hieten. Als Priif-
steine dienen ihm die drei Fragen nach der Methode der Psychologie, nach
ihrem Gegenstand und nach ihrem Verhiltnis zu den Naturwissenschaften
und zur Philosophie. Die erste Frage scheidet die &ltere streng experi-
mentelle Richtung (,Psychologie = Psychophysik oder Psychophysiologie® —
‘Waundtsche Schule) und die neuere, mehr psychologische (,Introspektion® —
Wiirzhurger Schule). Unter der Riicksicht der zweiten Frage teilt sich
die Psychologie in eine ,atomistische‘ oder ,Elementenpsychologie® und
eine ,dynamische’ oder ,funktionelle‘. Die dritte Frage vernrsacht den
Streit, ob die Psychologie als Teil der Philosophie oder als Naturwissen-
schaft anzusprechen sei. Unter den genannten Gesichtspunkten werden die
deutschen, angelsiichsischen, franzosischen und italienischen Psychologen
klassifiziert; ferner wird das Echo dieser Streitigkeiten bei den Neu-
scholastikern verfolgt und auch in etwa zu ihnen Stellung genommen.
Zuletzt wird an drei polnischen Psychologen, Ochorowicz, Mikulski und
Witwiecki, Kritik getibt. Grimm.

325. Holtum, Gr. v., Spekulative und nichtspekulative Psychologie:
PhJb 40 (1927) 1—8. — Lassen sich empirische und philosophische Psycho-
logie scharf voneinander tremnen? P. Barbado findet das recht schwer.
Dem Verfasser dagegen erscheint die Sache sehr einfach. Die Philosophie
geht auf die letzten Ursachen; diese haben schon Plato und Aristoteles
aus wenigem Material festgestellt. Dem Anhiinger dieser philosophia perennis
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konnen die positiven Wissenschaften nichts wesentlich Neues vermitteln,
ebensowenig wie der Theologe wegen positiver Befunde seinen Standpunkt
revidieren wird. — Ich muf gestehen, daB ich trotz langer Beschiiftigung
mit beiden Wissenschaften zu diesem Standpunkt noch nicht gelangt bin.
Neben Fragen, die jeder der Philosophie zuweist, und andern, die ebenso
einmiitig der positiven Wissenschaft zugerechnet werden, setzt man ge-
wohnlich ein breites mittleres Gebiet an, wo eine klare Grenze nie auf-
gestellt wurde. ,Tiefste Ursachen® sind ein relativer Begriff, dem sich
die weniger tiefen unmerklich annghern. Die Gleichsetzung der Psycho-
logie der grofien Sokratiker mit der Sicherheit der geoffenbarten Wahrheit
scheint mir eine starke Ubertreibung. Menschliche Wissenschaft hat keine
gottliche Garantie. Gewifi gibt es darin Sitze, bei denen schon gewdhn-
liche Beobachtung es zu einer Sicherheit bringen kann, die nicht mehr
zuriickzunehmen ist; aber neben ihnen hat jede Wissenschaft, auch die
philosophische Psychologie, eine viel groBere Menge nur wahrscheinlicher
Aufstellungen. DaB auch bei ihnen die positive Wissenschaft nichts Wesent-
liches beisteuern konne, hiitte Aristoteles, der so reichlich das Material aller
vorliegenden Beobachtungen heranzieht, schwerlich zugegeben. Frobes.

326. Rignano, E., La psychologie dans ses rapports avec la philo-
sophie et avec la science: RevMétMor 33 (1926) 4656—467. — Nach R.
ist die exakte Psychologie wesentlich fiir die Philosophie ; sie bietet z. B. der
Weltanschauung die Finalitit, der Erkenntnistheorie die Lehre vom Schluf,
der Moral die Lehre von den instinktiven Trieben und dem Willen. Er
unterscheidet drei Arten der Psychologie: die anatomische, die den not-
wendigen Zusammenhang der Seele mit dem Gehirn feststellt, weshalb die
Alleinexistenz der Seele unmoglich ist (?); die psychologische, aus der wir

_ die Identitit der psychischen und physiologischen Titigkeit lernen (I);

endlich die eigentlich psychologische, die alle psychischen Komplexe auf
die Elemente zuriickfihrt, und zwar, wie es ihm gelungen sei zu be-
weisen, allein auf die affektiven Triebe und die Vorstellungen. — Diese
sensistisch-materialistischen Anschauungen verlangen keinen weiteren Kom-
mentar.

327. Heymans, (., La psychologie, science autonome: ArchPsych 20
(1926) 156—162. — Der Erofinungsvortrag des internationalen Psychologen-
kongresses zu Groningen (1926) behandelt die grofien Stromungen der heu-
tigen Wissenschaft. Die alten Errungenschaften, selbst das Assoziations-
gesetz gelten nicht mehr viel ; man verzweifelt daran, Gestaltwahrnehmungen
in die Elemente aufzulisen, ja manchmal an allgemeinen Gesetzen iiber-
haupt. Und doch ist das Prinzip der GesetzmiiBigkeit und der Rickfiihrung
auf Elemente fiir jede Wissenschaft unentbehrlich. H. sieht in diesen Er-
scheinungen eine begreifliche Reaktion der Mifstimmung fiber den lang-
samen Fortgang der Riesenarbeiten, die sich in jeder jungen Wissenschaft
einzustellen pflegt. In Wirklichkeit ist in einfachen Fillen das Assoziations-
gesetz klar und sicher; auch die Komplexe sind auf Elemente zuriick-
fithrbar, nur sind diese nicht mehr blof die Empfindungen, sondern schliefien
manche weitere ein. Abgesehen von einigen perstnlichen Ansichten, wie
iiber den Willensdeterminismus und allgemeinen Parallelismus, verdienen
die schonen Ausfiihrungen des beriihmten Psychologen Beachtung und An-
erkennung. F.

328, Hermann, J., Bibliographie der deutschen Literatur des Jahres 1925
iiber Psychologie, ihre Hilfswissenschaften und Grenzgebiete: ZPsych 100
(1926) 372—434. — Sehr dankenswerter und ausfithrlicher Literaturbericht
(iiber Biicher und Artikel), dessen nahezu elfhundert Nummern vom regen
Arbeiten in der empirischen Psychologie zeugen. Willwoll.

329. Bithler, Charlotte, Die Schwirmerei als Phase der Reifezeit:
ZPsych 100 (1926) 1—17. — Sehr klare, knappe, auf wertvollem Material
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beruhende zeitliche Abgrenzung und entwicklungspsychologische Charakte-
ristik der Schwarmperiode, die sich zwischen die ,negative Phase® der
Vorpubertit mit ihrer vielfachen asozialen Gefiihlssperrung und die Ado-
leszenz mit dem wachbewufiten Ergiinzungsbediirfnis emsc}nebt (ca. 13—16);
Zeit iibersteigerten Gefiihlsschwangs, verbunden mit starker Uberhewertung
der jeweiligen, wechselnden Gefithlsobjekte, entwicklungspsychologisch ge-
deutet als Ziel des Liebesspieles, von Liebe und ldealbildung unterschieden
durch das Spielerische, jedoch im Gegensatz zum Flirt in engem Zu-
sammenhang stehend mit der intellektuellen und ethischen Entwicklung
und auch aus dem Bediirfnis nach geistiger Fithrung und ethischem Ideal
hervorwachsend und so weit iiber das Erotische hinaus bedentsam im Mittel-
punkt der Werdejahre stehend. Ww.

330. Kroh, O., Die Anfinge der psychischen Entwicklung des Kindes
in allgemempsychologlscher Beleuchtung ZPsych 100 (1926) 325—344. —
Ein ,Versach, die Abfolge, in der die einzelnen Formen des psychischen
Lebens beim Kinde auftreten, zur Grundlage einer Darstellung der seelischen
Schichtung iberhaupt zu machen®. Ausgehend von der einfachsten ,ein-
gelibten* motorischen Leistung als elementarster nachweisharer Form psychi-
schen Neuerwerbs, wird die Entwicklung verfolgt iiber die einfachsten sen-
gorischen Leistungen des Wiedererkennens, die komplexeren sensorisch-
motorischen Leistungen (triebhafte Nachahmung, Assoziationsreflexe, spontane
Greifhewegungen, Dressureffekte, bewuBte uneinsichtige Nachahmung) bis
zur Grenze erster einsichtiger Denkleistungen. Die zu Grunde liegende An-
nahme der Korrelation zwischen zeitlicher Folge der Leistungen und
seelischer Struktur, vom Verfasser als ,noch hypothetisch“ bezeichnet,
kann dem aufgeschlossenen ,Metaphysiker® des Seelenlebens wertvolle An-
regung bieten.

331. Kroh, O., und Scholl, R, Uber die teilinhaltliche Beachtung
von Form und Farbe beim Haushuhn: ZPsych 100 (1926) 260—273. —
Tierpsychologische Beobachtungen zur Abstraktionslehre. Teilinhaltliche
Beachtung -— leichter erzielbar bei Farbe, schwerer bei Form — ist als
echte Abstraktionsleistung im Sinn der Definitionen von Kiilpe, Biihler,
Selz zu bezeichnen, jedoch keine einsichtige Denkleistung. (Man wird in
der Tat von dieser Art Abstraktion scharf unterscheiden miissen die
,schopferische Abstraktion®, wie sie in der aristotelisch-scholastischen
Lehre von der intellektuellen Abstraktionsleistung behandelt wird.) W.

832, Simoneit, M., Willenshemmung und Assoziation: ZPsych 100
(1926) 161—235. — N. Achs Theorie von Hemmung und Foérderung der
vom Willensentschluf ausgehenden determinierenden Tendenzen durch As-
soziation gegen Kurt Lewin ausfiubrlich vertreten.

333, Beyerl, E., Uber die Grofienauffassung bei Kindern: ZPsych 100
(1926) 344—371. — Dle Grofenkonstanz der Sehdinge innerhalb entspre-
chender Entfernung trotz wechselnder Sehwinkelgrofe ist teils angeboren,
teils in langdauernder, in den Jahren zwischen Anfang 3 und Anfang 10
besonders auffallender Entwicklung ausgebildet, rascher und sicherer bei
korperhaften als bei flichenhaften Objekten. W.

334, Krauf, St., Das Farbensehen in bunter Beleuchtung: ZPsych 100
(1926) 50—153. — Dle gehr reichhaltige und lehrreiche Arbeit sucht, an-
geregt durch K. Biihlers ,Erscheinungsweise der Farben®, die Tatbestands-
frage der Giiltigkeit des Satzes von der Konstanz der gesehenen Farben
der Sehdinge bei wechselnder Beleuchtung in zahlreichen exakten Ver-
suchen zu entscheiden. Die Versuche mit monochromatischer Beleuchtung
bunter Farbblitter im sonst abgedunkelten Raum zeigen, daf von der
hohen Farbenkonstanz in den Versuchen keine Rede sein konnte. Als festes
Substrat schwankender Farbentransformation erscheint eine Art Hellig-
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keitskonstanz ; als Hauptfaktor fiir den Endeindruck der Farbblitter er-
weist sich die Beleuchtungsfarbe, die Eigenfarbe des Sehdinges ist sub-
sidiirer Faktor; grofie Bedeutung haben fiir das Zustandekommen des
definitiven Farbeindrucks r#umliche, den Verdichtungsflicheneindruck be-
dingende, die Sittigung unbertihrt lassende Weiillichkeits- und Griulich-
keitserscheinungen. Die statthabende Transformation wird zuriickgefiithrt
nicht auf zentrale ,Umdeutung® (anch bei Ubersicht tiber die Beleuchtungs-
verhiltnisse muB Transformation nicht eintreten), sondern auf periphere
Erfassung der raumfiillenden Helligkeit unter feiner Zusammenarbeit von
Stiabchen- und Zipfchenapparat.

335. Frohn, W., Untersuchungen iiber das Denken der Taubstummen :
ArchGsmtPsych 55 (1926) 459—523. — Vergleichende Versuche bei Taub-
stummen und bei Horenden ergaben bei ersteren einen auffallenden Riick-
stand in den Denkleistungen und ein Vorherrschen der Phantasie. 13- his
14jihrige standen noch auf der Stufe von horenden 8—9jihrigen. Als
Hauptgrund dafir stellte sich die zuriickgebliebene Sprachentwicklung
heraus. Die Sprache erleichtert es dem Horenden iiberaus, von konkreten
Einzelvorstellungen zu Allgemeinbegriffen iiberzugehen, indem sie die gleichen
Dinge in immer neuen Zusammenhingen bietet und so von selbst immer
weitere Abstraktionen notwendig macht. v. Frentz.

336. Maritain, J., Expérience mystique et philosophie: RevPh 26
(1926) 571—618. — Nach klarer Beschreibung der christlichen Mystik im
Anschluf an Thomas von Aquin stellt M. mehrere Sitze iiber ihr Ver-
hiltnis zur philosophischen Erkenntnis auf: Es gibt keine natiirliche Gottes-
schan, und die Philosophie bedarf ihrer auch nicht als Mittel zu ihrem
eigenen Lrkenntnisziel oder als naturnotwendige Ergiinzung. Trotzdem
stehen unmittelbare und mittelbare Gotteserkenntnis nicht vollig zusammen-
hanglos nebeneinander. Es gibt eine Art von Zwischengliedern in der
kiinstlerischen und philosophischen Beschauung und der religitsen Con-
templatio acquisita, ja Analogien in jedem praktischen Denken, besonders
in dem durch Liebe geschirften Blick. Man kann auch von einem be-
dingten und unwirksamen Verlangen der Natur reden, die Schranken ihrer
unvollkommenen Erkenntnis zu iibersteigen. Endlich stirkt die hihere Er-
kenntnis, wo sie vorhanden ist, die niedere. — Nicht vollstindig gelost
scheint die allerdings recht schwierige Frage, ob nicht nur die ontologische,
sondern auch die psychologische Eigenart der Mystik aus der Theologie,
ohne Zuhilfenahme der Erfahrungszeugnisse, ableitbar ist. Damit hingt
die andere zusammen, was denn eigentlich die Liebe der Erkenntnis Neues
bringt. Es wire, gerade nach M., denkbar, dafi das Wesen der Mystik
in dem Lieheskontakt besteht, der dann von der Erkenntnis wahrgenommen
wird. Diese hiitte also einen neuen Inhalt, ohne selbst subjektiv verindert
zu sein: die unmittelbar als gottlich erkannte Wirkung anf Willen und
Gefithl. Wie ist aber eine solche Wirkung direkt auf den Willen, ohne
den Umweg iiber die Erkenntnis, denkbar oder wenigstens irgendwie be-
greiflich zu machen? v.F

337. Walther, Gerda, Zur Phinomenologie der Mystik. kl. 8° (VIII u.
248 8.) Halle 1923, Niemeyer. Geb. M 6.50. — Im Anschluf an Pfiinders vor-
ziigliche Arbeit iiber die (fesinnungen und an Schelers Auffassung von den
Schichten des Ich gibt W. zuniichst einige recht gute Analysen seelischer
Erlebnisse, besonders der als eigene und der als fremd empfundenen. Gut
ist auch, wie sie die Geistigkeit der Seele aus dem FreiheitshewuBtsein,
aus dem SelbsthewuBtsein, ja versuchsweise aus den geistigen Gegenstiinden
ableitet, allerdings unter scharfer Ablehnung des Wortes: Beweis. Den
Hauptteil des Werkes bildet aber ein Nachfithlen mystischer Zustiinde.
Manches, z. B. das Entwerden vom Irdischen und das sich anschliefende
Erfilltwerden mit Gott, ist noch ziemlich gliicklich nachempfunden, wie
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wohl nur eine Frau es vermag. Aber dann geht es ins Uferlose, die Bilder
werden immer kithner, alles, was nur Mystik heift, wird mitempfunden,
die festen Dimme einer gesunden Philosophie werden durchbrochen. Se
kann man das Werk nach seinem grofieren Teil nicht mehr als wissen-
schaftlich bezeichnen, und den Schaden, den es einer gemiBigten Phino-
menologie bringt, nur bedauern. v. F

838. Gruehn, W., Karl Girgensohn, seine religionspsychologische Ent-
wicklung: ArchGsmtPsych 55 (1926) 219—250. — G.s klar aufgebaute Arbeit
hat ideengeschichtliches Interesse. Die Entwicklungsstufen des allzufrith
der Arbeit entrissenen Leipziger Gelehrten geben ein Bild der modernen
Religionspsychologie tiberhaupt. Auf dem ersten Wegabschnitt, 1903—1910,
gewinnt Girgensohn die Erkenntnis, daB experimentelle Religionspsycho-
logie moglich ist; auf dem zweiten, 1910—1922, fiihrt er sie in die Wirk-
lichkeit iiber durch Schiopfung seines weithin anerkannten Werkes: Der
seelische Aufbau des religiosen Erlebens; auf dem dritten, 1922—1925,
wird ihm klar, daB doch nicht alle Fragen der Religionspsychologie mit
der experimentellen Methode zu losen sind, vielmehr der historischen,
phiinomenologischen und anderer als Erginzung bediirfen. v.F

339. Gruehn, W., Religionspsychologie. k1.-8° (160 8.) Breslau 1926,
Hirt. Geb. M 3.50. — Nach einem guten Uberblick ither Entwicklung und
Methoden der Religionspsychologie stellt G. das religitse Grunderlebnis,
hauptsiichlich nach experimentellen Ergebnissen, als Synthese von Ich-
funktion und Gedanke dar und hebt seine psychische Hiohe andern Er-
lebnissen gegentiber hervor. Dann geht er itber zu den verschiedenen
Stufen dieses Erlebnisses, zu den zu seinem Zustandekommen mitwirken-
den Faktoren, zu den Begleiterscheinungen, Abarten, Surrogaten, Nach-
wirkungen. Der analytischen Arbeit folgt die synthetische im Zusammen-
stellen dessen, was die Psychologie tiber die komplexen Akte des Glaubens,
des Vertrauens, der Reue usw. bisher hat feststellen kionnen. Kurz, aber
Aufierst inhaltreich, sind die letzten Kapitel tiber genetische und individuelle
Psychologie, Pathopsychologie, soziale Psychologie und angewandte Psycho-
logie der Religion. — Verschiedene Vorziige machen Eigenart und Wert
des Buches aus. G. bat die Kernfrage, die nach dem religitsen Grund-
erlebnis, ziemlich ausfithrlich behandelt und seine Antwort mit den Pro-
tokollen von Experimenten belegt. So sieht man deutlich an einem Bei-
spiel, was die Psychologie hier geleistet hat und noch leisten kann. Er
hat dazu die eigenen Protokolle aus dem Werk : ,Das Werterlebnis* (Leip-
zig 1924) und die Girgensohns aus: ,Der seelische Aufbau des religitosen
Erlebens“ (Leipzig 1921), deren Inhalt noch lange nicht ausgeschopft war,

_reichlich beniitzt und manches Wertvolle zu Tage gefordert. Mit einer un-
geheuren Kenntnis der Literatur, auch der katholischen, hat er das ganze
Gebiet der Religionspsychologie umspannt und kann viele brauchbaren
Einzelergebnisse buchen. — Da vieles in der Religionspsychologie noch
nicht einwandfrei festgestellt ist, und auch die exakten Ergebnisse des
Laboratoriums der Deutung unterliegen, kann man nicht zu allem, was G.
vorlegt, ein letztes Ja sagen. Insbesondere konnte er den Begriff der
Mystik als iibersteigerter Religiositéit nicht geniigend belegen. Was das
religivse Grunderlebnis angeht, hat zwar das Experiment die bei manchen
recht verschwommenen Vorstellungen wesentlich geklirt; es hat dadurch
seine Daseinsherechtigung bewiesen, und man kann nur wiinschen, daB
diese miithsame Kleinarbeit noch viel reichlicher geleistet wird. Aber ge-
rade wo das Experiment sein Bestes gibt, die feinste Analyse, stoft man
auf seine Grenzen. Nicht weil eine oder viele Versuchspersonen es haben,
ist ein religitses Erlebnis im strengsten Sinn echt, sondern weil es dem
aus natiirlicher Religion oder Offenbarung gewonnenen Begriff entspricht.
v. F
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340. Moers, Martha, Zur Psychologie des Reueerlebnisses: Arch
GsmtPsych 55 (1926) 297—360. — Eine schone Untersuchung eines hoheren
Bewuftseinskomplexes, der Reue; durch Umfrage bei 28 Hochgebildeten,
die zwischen 20 und 50 Jahren standen, fast alle psychologisch geschult waren,
teils Katholiken, teils Protestanten. Der merkwiirdige Komplex vereinigt
nach den Aussagen alle Arten hoherer psychischer Akte: die Erkenntnis
der Schlechtigkeit der Handlung (das Werturteil), das Bewubtsein der eigenen
Schuld, worin das FreiheitshewufBtsein enthalten ist, das Gefiihl von Schmerz
oder Trauer, was zuniichst als das wesentlichste erscheint, endlich die innere
Abkehr von der Tat, das Willenselement. Das Gefiihl erreicht erst nach
dem Werturteil seine hochste Intensitit; aktivere Naturen verdriingen es
bald durch den Vorsatz. Mehr sekundir sind Abscheu, ferner der Wunsch,
dab die Tat micht geschehen wiire, der als Streben nach einem Unmdg-
lichen recht quilend sein kann. Wertung, Gefithl und Streben durch-
dringen sich gegenseitig im Gesamterlebnis, aber nicht das Gefiihl hat die
grobte Bedeutung (1), sondern Gedanke und Wille. Die neue Willensrichtung
steht schon am Anfang des Prozesses; ohne sie kiime es gar nicht zur richtigen
Wertung. Eine nicht sittlich begriindete Reue galt den meisten nicht als
wahre Reue, das sei nur Arger iiber eine Dummheit. Der hohe Wert der Reue
werde von fast allen anerkannt, auch von denen, die vorher nicht viel darauf
gaben, in ihr etwas Gefihlsmiifiiges, Schwichliches sahen; denn die aus-
losende Kraft auf den Willen trat bei Uberlegung klar hervor.  Frobes.

341, Vob&, Th., Die Entwicklung der religitsen Vorstellungen ... von
120 Volksschulkindern: ArchGsmtPsych 55 (1926) 1—86. — In Einzel-
unterhaltung von je anderthalb Stunden untersuchte der Verfasser Schiiler
aller Klassen der Volksschule auf ihr Verstindnis fiir die gebriiuchlichsten
religiosen Begriffe (im ganzen 34), z. B. Gott, Engel, Teufel, Himmel, Holle,
Gott erhort, vergibt, erlost, ist gnidig, allmichtig, beten, sindigen, ver-
sucht werden, bereuen, auferstehen. Durch geeignete Nebenfragen wird
festgestellt, welchen genauen Sinn die Begriffe hatten. Die recht gut ge-
withite Methode ergab, daf bei Beginn der Schullaufbahn nur wenige Be-
griffe von allen (protestantischen) Schiilern richtig gefaBt wurden, wozu
etwa Gott, fromm sein, beten, Himmel gehorten. Durch den Unterricht
steigt die Summe der verstandenen Begriffe an; es beginnt vorwiegend mit
konkret-sinnlichen Vorstellungen, die allmihlich, besonders vom 10. Lebens-
jahr an, vergeistigt werden. Aber anch mit 14 Jahren waren im Mittel
Tur etwas fiber die Halfte beherrscht, was bis zum 16. Jahre auf drei Viertel
steigen wiirde. Immerhin findet eine frithere kurze Untersuchung Pohl-
manns, der solchen Kindern fast jedes wahre religitse Verstindnis absprach,
eine erhebliche Berichtigung. Der Verfasser, der sich seiner Aufgabe im
Religionsunterricht offenbar mit Hingebung widmet, steht freilich der nach
der Volksschule im Leben einsetzenden religiosen Verwilderung recht rat-
los und pessimistisch gegeniiber. ¥,

342. Naville, A., La contradiction et I'esprit humain: ArchPsych 20
(1926) 152 —155. — Nach Lévy-Bruhl kiimmert sich der Primitive nicht
um das Gesetz des Widerspruchs, ist unfihig zu richtigem Schliefien. N.
findet dagegen, daf die angefiihrten Beispiele diese Behauptung nicht be-
weisen. Oft ist ein Wort mehrdeutig und liegt deshalb beim scheinbaren
Widerspruch nicht Behauptung und Verneinung desselben Tatbestandes
vor. Wenn der Wilde gelegentlich eine bilocatio annimmt, so ist das, wie
N. mit Recht bemerkt, kein Widerspruch. F.

4. Ethik und Rechtsphilosophie

34?. Cathrein, V., S.J, De bonitate et malitia actuum humanorum
doctrina 8. Thomae Aquinatis. Brevis commentarius in Summae Theol.
1,2, q.18 ad 21: Museum Lessianum—=Section philosophique N, 9. (146 8.)
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Léwen 1926, Editions du Museum Lessianum (Desbarax). Fr 7.50. — Die
ethische ,Wertlehre" des Aquinaten wird, nicht im Text, sondern in zu-
gleich erklirender Sinnwiedergabe geboten: gut und bise und indifferent;
der sittliche Charakter des Willensaktes als solchen sowie in seiner Ver-
flochtenheit mit andern (&uBern) Fihigkeiten; Folgeerscheinungen: Zurech-
nung, Schuld, Verdienst. Die bei Thomas vorausgehenden Systemgrund-
lagen werden in den Prolegomena S. 7—18 dargestellt: Ziel des Menschen,
seine Gliicksvollendung (wobei ein desiderium naturale zur visio beatifica
als Thomas fremd dargetan wird (15). Auf folgende Teilfragen sei hin-
gewiesen: Uber die neuere ,Wert“-Terminologie (valor 27); das Gewissen
(99 ff.: Thomas lehrt der Sache nach das probabilistische Prinzip); betreffs
der niichsten Sittlichkeitsnorm (Moralprinzip) ist S. 81 ff. C.s Unterschei-
dung zwischen regula (proxima) voluntatis und rationis offenbar #duBerst
ertragreich; fiir C.s Anffassung ist charakteristisch: ,Cum enim natura
humana sit opus Dei, ratio ex eius inclinationibus innatis colligit et di-
indicat, quid Deus a nobis velit“ (91); die Indifferenz freier Akte verneint
(51 f£.); die aktive Beziechung resp. passive Bezogenheit der Akte auf das
hichste Ziel (149); die stete Verpflichtung zu dem erkannten Besseren ver-
neint (112 £.). Vielleicht konnte man noch deutlicher die Verbindungslinien
zwischen Thomas und den gegenwiirtigen Fragestellungen ziehen, um die
,Neuheit“ des tiberzeitlichen Aquinaten darzutun; so behandelt g. 20, a. 5
(126 f.) die vielberufene ,Erfolgsethik. — Mage der ehrwiirdige Altmeister
unserer Wissenschaft uns noch ihnliche reife Gaben schenken!
Gemmel.

344, Rosenmdller, B., Die sittlich bedentsamen Werte. Eine Studie
zur Ethik und Pddagogik: VjschrWissPid 1 (1926) 558—577. — Ein Umri&
der Wertlehre zur allgemeinen Grundlegung einer Individual- und Sozial-
ethik, nebst zahlreichen Hinweisen fiir die wissenschaftliche Pi#dagogik.
Selbstindig werden manche gute Ergebnisse der neueren ,materialen Wert-
ethik“ weitergefiihrt (N. Hartmann, Dietrich v. Hildebrand u. a.). Das ,Ge-
setz®, das im Akt erstrebte duBere Zielgute sei nicht identisch mit dem
eigentlich sittlichen Werte, der erst im Vollzuge auf den Akt sich senke,
wird so gedeutet, daf3 das sittliche Streben nicht auf diesen sittlichen Aktwert
gehe, also auch nicht auf die Tugenden (auBer einigen), nicht auf die Selbst-
vervollkommnung, tberhaupt nicht auf das ,Ich®. Aber auch die hoher
stehenden Fremdwerte, die Gemeinschaft, kénnten nicht das absolute Sollen
erkliren, das auf das Absolute hinweise, — Im Gewissensurteil muk die
specificatio, das Inhaltliche, das Was alle Werthezichungen zu erfassen
suchen, wie sie sich auf Gott, den Niichsten, das ,Ich“ erstrecken; diese Er-
kennens-Intention auf das Ich, seine von Gott gewollte Vervollkommnung,
die Tugenden alle ist kein Egoismus. Das Verpflichtungsmoment im Ge-
wissensurteil dagegen wendet sich an das exercitium, die Handlung: Dem
Erkennen soll Folge geleistet werden, um den Preis des hochsten und
letzten Zieles allen Handelns und Lebens. Solche Absolutheit fiir die
Strebensintention kann so wenig durch die kontingente Gemeinschaft wie
durch das kontingente Ich begriindet werden, sondern, wie der Verfasser
sagt, nur durch Gott. Diese Unterscheidung des Was und Warum wiirde
manche Vieldeutigkeit von ,Intention“, ,primiirer Gegenstand®, ,Zielgut®,
»Motivation“ usw. kldren helfen (Thomas von Aquin, vgl. Mausbach, Ca-
threin). Viele Einzelschonheiten der griindlichen Arbeit lassen eine aus-
fithrlichere Gesamtdarstellung erwiinscht erscheinen. G.

345. Hildebrand, Dietrich v., Reinheit und Jungfriiulichkeit (Der
katholische Gedanke. Verdffentlichungen des Verbandes der Vereine katho-
lischer Akademiker zur Pflege der katholischen Weltanschauung. Bd. 20).
8¢ (VIII u. 202 8.) Kéln-Miinchen-Wien 1927, Oratoriumsverlag. M 5.50. —
Dem oft gedluBerten Wunsche, auch in dem philosophischen und mora-
lischen Schrifttum iiber die Ehe den Gottesgedanken mehr aufleuchten zu
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lassen, kommt dies Buch entgegen, das aus einem Vortrag auf der Tagung
des katholischen Akademikerverbandes zu Innsbruck 1925 erwachsen ist.
Scheinbar erschwert sich der Verfasser die Aufgabe, indem er zugleich
einen neuen Lobpreis des Tdeals der christlichen Jungfriulichkeit unter-
nimmt. Doch Gottesgedanken kinnen sich nie stérem, sondern nur gegen-
seitig erhellen. Die spezifische Wertantwort der Tugend der Reinheit ist
wegen des einzigartigen Charakters und der Aufgabe der sinnlichen Sphire
die einer besondern Ehrfurcht und Demut vor Gott, dem Spender des
Lebens und der wahren Geistpersonlichkeit; die naturgemiifie Entfaltung
der Tugend der Reinheit in der Ehe erheischt darum in besonderer Weise
eine Sanktionierung vor Gott, um so den Zentralakt des ganzen Menschen
nach Leib und Geist darzustellen: eine selbstlose Liebe und Hingabe
in Einheit und Unaufloslichkeit. Im ,klassischen Ethos der ehelichen
Reinheit* lebt der geistige Mensch im andern und fiber ihm in Gott, dem
Geist und Leben. Im zweiten Teil zeigt sich uns die christliche Jung-
fraulichkeit — insbesondere als gottgeweihte gefaft (119) — in ihrem
doppelten Adel: der Gottgeweihtheit, die ein nur aus dem Rufe Jesu und
aus dem Motiv seiner Liebe hervorgehendes, freigewihltes Gelobnis ist,
und dem Verlobnis, der Vermihlung mit Christus, in der die hichste Stufe
der Brautschaft einer Menschenseele mit Christus sich darstellt. Die Ver-
wandtschaft des Jungfriulichkeitsgelibdes mit dem Martyrium beruht in
der Hingabe des Leibes, des Lebens, des ganzen Menschen, — Wenn man
auch das Ideal darzustellen sucht — und es geschieht hier in vorbildlich
zarter Weise —, so konnen doch allzu hochgespannte Forderungen, wenn
ausschlieBlich verstanden, eher eine Gefahr sein und das Ideal dem Leben
entriicken. Bin Urbild wahrer Ideal- und Lebensniihe ist Leos XIIL Khe-
Enzyklika ,Arcanum divinae sapientiae‘. Der Verfasser wird darin seine
hohe Auffassung, inwiefern jede Ehe schon ,natura“ eine Sanktionierung
durch Gott fordert, eine Art ,sacramentum® ist, bestitigt finden. G.

346, Gemmel, J., 8.J., Menschheitsethik, Methodologie einer ver-
gleichenden Ethik. (Abhandlungen zur Philosophie und Padagogik, hrsg.
von Professor Dr. Eduard Spranger, Heft 3.) (95 8.) Langensalza 1926,
Beyer. M 1.80. — Die ethnologischen Forschungen haben fiir eine ver-
gleichende Ethik ,der gesamten Menschheit® interessantes und wichtiges
Material zusammengetragen. Zu dessen methodischer Auswertung will der
Verfasser in der vorliegenden Studie einen Beitrag liefern. In drei Teilen
wird die Problemlage vonseiten des erkemnenden Subjekts, der geistigen
Objektwelt, sowie der Aufstieg zum Absoluten dargestellt. Eingehendere
Behandlung erfahren das sittliche Erkennen und der Ursprung der sitt-
lichen Wertung und Tat, sowie die Bthik innerhalb der Harmonie der
Geisteszonen, die im Anschluf an Spranger nach Okonomie, Politik und
Macht, Liebe, Theoretisches, Asthetisches und Religion geschieden werden.
Die Arbeit zeichnet sich aus durch reiche Literaturkenntnis und durch ihre
gehobene, manchmal zu aphoristische Darstellung, die das Versténdnis etwas
erschwert. Zu wiinschen wire vielleicht noch ein Eingehen auf die Frage,
welche Stellung die geoffenbarte Sittenlehre innerhalb einer vergleichenden
Menschheitsethik einnimmt. Schuster.

847, Aillet, G., Obligation civile et obligation morale: RevMétMor 34
(1927) 35—64. — Die wichtigsten franzisischen (und einige deutsche) Theo-
rien iiber den Ursprung der Rechtsgeltung, der Rechtsverpflichtung, werden
ausfithrlich dargestellt und gepriift. Sie schwankten zwischen einer inhalt-
leeren Abstraktheit der angesetzten Pflichtquelle (Kant) oder einer grund-
satzlosen, geistlosen Konkretheit (Durkheim: Die ,Gesellschaft® Normguelle).
Zu letzterer Klasse gehoren: Fauconnet (die positive Strafsatzung Pflicht-
quelle); Fouillée, Duguit, Laband, Jellinek (Vertrag, Rechtssatzung, Staats-
wille ist Rechisquelle und Pflichtquelle). A. will mit Brunschvig die Ex-
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treme, Abstraktheit und Konkretheit, iiberbriicken durch das Gewissen als
Rechts- und Pflichtquelle, das sowohl Prinzipien als positive Satzungen
anerkenne, aber, iiber beiden stehend, beide beniitze und beherrsche und
fortbilde. — Prinzipien, die ,zu regeln‘, zu normieren sind? Wonach
normiert das Gewissen? Die ,lex aeterna Dei* in ihren konkreten An-
wendungen durch die Instanzen, Gewissen und Staat, ist das unveriinder-
liche und doch keimhaft vielgestaltige Urprinzip. Gemmel.

348. Jung, E., Eigen und Erbe. Uber die ,auBerpositiven* Grund-
lagen des Privateigentums: ArchRWirtschPh 19 (1925/26) 533—566. —
Ziel des Artikels ist, zu zeigen, daf die Einrichtung des ,ausschliefilichen
Allein-Eigentums* nicht nur durch die Vorschriften eines Gesetzbuches
begriindet ist, sondern, daf es itber diese positiv rechtliche Begriindung
hinaus noch eine ,vor- und auBerpositive, vielleicht sogar iiberpositive
Begriindung des Privateigentums® gibt. Der Verfasser sieht sie in der mit
dem Eigentum wesentlich gegebenen ,Gefahriibernahme®. Diese allein ver-
anlasse den Menschen hinreichend wirksam, jene Sorge und Sorgfalt auf-
zuwenden, die die zweckmifiige Beschaffung, Erhaltung, Verwendung der
Sachwerte fordert. Kine derartige Sicherung und Hut der Sachwerte ist
aber fiir das Wohl der Allgemeinheit von entscheidender Bedeutung, ja
Notwendigkeit. Es ist also ein Gemeinschaftsbelang, nicht ein Sonder-
vorteil des Eigentuminhabers, der die vorpositive Begriindung des Allein-
Eigentums liefert. — Was iiber das Recht, zu vererben, gesagt wird (560 ff.),
soll zeigen, wie dieses Recht eine natiirliche und selbstverstiindliche Aus-
wirkung des Rechts zum Allein-Eigentum darstellt. — Gegen Schluf be-
merkt der Verfasser: ,Das Eigentum, dieser Grundstein des Gesellschafts-
aufbaues, wird vielleicht auch einmal einen wirksameren Weg zum sozialen
Frieden weisen, als die kathedersozialistischen Gedanken ihn weisen konnten*
(564). Es ist diese Bemerkung im Sinne der Enzyklika ,Rerum novarum*
Leos XIIL. gemeint; daf nidmlich moglichst vielen Arbeitern ein kleines
Heim, Grund und Boden mit Wohnung, zu vollem Allein-Eigentum er-
moglicht werden; wozu einerseits die weiten Strecken geeigneten Siedlungs-
landes und anderseits die neuzeitlichen Verkehrsmittel die Wege der Ver-
wirklichungsmbglichkeit zeigen. Nicht in der Abschwiichung des Eigentums,
auch nicht des Grundeigentums (blofes Erbbaurecht), sondern in seiner
Verteidigung und Stirkung liegt, was den groBen Massen und dem Ge-
meinwohl hilft. — Die dargelegte soziale Bedeutung der Gefahriibernahme
durch den Eigentiimer ist sicher ein guter Beweisgrund fiir die Notwendig-
keit und Berechtigung des Allein-Eigentums. Daf in dieser Gefahr-Uber-
nahme das konstituierende , Wesen* des Eigentumsrechts besteht, ist nach
den ganzen Ausfithrungen des Verfassers wohl nur als eine weniger genaue
Ausdrucksweise anzusehen. Hiirth.

349. Marconcini, Federigo, L'economia del lavoro (Pubblicazioni
della Universith Cattolica del Sacro Cuore, Serie seconda: Scienze giuri-
diche, Vol. IX). 8° (674 8.) Milano, Vita e Pensiero. — Diese imposante
Monographie iiber die Arbeit und ihre Okonomie will alle Beziehungen der
Arbeit in physiologischer, psychologischer, technischer, ethischer und so-
zialer Hinsicht zur Darstellung bringen. Sie verfolgt dabei das Ziel, die
Grundlinien einer ethisch-personalistischen Lehre iiber die produktive Arbeit
zu entwerfen. Die Nationalokonomie von H. Pesch, Bd IV und V scheint
nicht beriicksichtigt zu sein, obwohl sie doch iiber den Produktivitits-
begriff sowie iiber die Begriindung des Arbeitslohns beachtenswerte neue
Anregungen bringt. Schuster.




