Aufsitze und Biicher

1. Geschichte der Philosophie
Literargeschichte der Scholastik

186. Roland-Gosselin, M. D., 0. P., Aristote. 8°(204 8.) Paris 1928,
Flammarion. Fr 12— Der durch Arbeiten iber den hl. Thomas bekannte
Verfasser zeichnet hier in zehn Kapiteln Aristoteles als Menschen, Schrift-
steller, Gelehrten, Logiker usw. Das Werk, das nach Lebensheschreibungen
des hl. Petrus, des hl. Bernhard, Kardinal Lavigeries und Malesherbes als
5. Band der Sammlung ,Les grands Ceeurs® erscheint, will offenbar keine
wissenschaftliche Forschungsarheit sein, sondern den A. weiteren Kreisen der
franzbsischen Katholiken menschlich nither bringen, besonders auch durch
das SchluBkapitel ,Aristoteles und der christliche Gedanke®. — Wenn es
allerdings in der beiliegenden Empfehlung des Verlages heifit: ,Cet Ari-
stote du R. P. R.-G. pourrait bien étre une grande date: la date de la ré-
conciliation supérieure entre le véritable humanisme et le catholicisme
averti®, so pafit eine solche Prophezeiung wenig zu dem anspruchslosen
Charakter des Buches. Hentrich.

187. Schubert, Paul, Die Eschatologie des Posidonius. (Verdff. d.
Forschungsinst, f. vergl. Rel.-Geschichte an d. Univ. Leipzig, hrsg. von
H. Haas, II 4)) gr. 89 (93 8.) Leipzig 1927, Pfeiffer. M 4.— Diese Arbeit
vermehrt die nach Legionen zihlende Poseidonios-Literatur um eine weitere
Nummer. Sie baut grundsitzlich mit der von Reinhardt entdeckten neuen
Methode der ,inneren Form* weiter, iibernimmt das Poseidonioshild Rein-
hardts und will es nur in einem kleinen Piinktchen verbessern: aus der
sog. ,Isisoffenbarung® (k6pn kGouwov), einem Bestandteil des hermetischen
Schrifttums, will Sch. die Eschatologie des Poseidonios wiederherstellen. —
Die besonnene Fachkritik hat Reinhardts ,Poseidonios* (Miinchen 1921)
abgelehnt, Es sei nur verwiesen auf das gewili kompetente zusammen-
fassende Urteil Praechters (Ueberwegs Grundrifi der Gesch. d. Phil. I** 156*):
,Das Verfahren [Reinhadts] ... ist mit starker Gewaltsamkeit und will-
kiirlicher Konstruktion durchgefiihrt und ... bedeutet hinsichtlich der Zu-
verlissigkeit der Resultate nichts weniger als einen Fortschritt. ...® —
Die vorliegende Schrift Sch.s, offenbar eine Anfingerarbeit, likit wegen dieser
grundsitzlichen Ubernahme der Reinhardtschen Methode und Ergebnisse
vollig unbefriedigt. i

188, Hoffmann, Ernst. Platonismus und Mittelalter (S. 17—82 in:
Vortriige der Bibliothek Warburg, hrsg. v. F. Saxl, 1923—1924). Lex. 8°
(277 8.) Leipzig 1926, Teubner. — Die vorliegende wertvolle Studie des
Heidelherger Philosophieprofessors sucht nachzuweisen, daf es im Mittel-
alter keinen eigentlichen Platonismus gegeben habe. Dazu wird zunichst
in eingehender Analyse das Charakteristische der platonischen Philosophie,
besonders ihr Dualismus und die Higenart der Ideenlehre, herausgestellt.
Dann wird die Hauptfrage: ,Platonismus und Mittelalter®, schiirfer um-
grenzt. Platonismus solle hier nicht verstanden werden als »bloBe Platon-
studien oder -iibersetzungen (wie die des Menon und Phadon im 12. Jahr-
hundert)* noch auch als ,blofe Beriicksichtigung Platonischer Lehrsticke
(wie bei den Kirchenviitern)* oder als ,noch so tiberschwengliche Lobes-
erhebungen seiner Weisheit (wie bei Eriugena)®, sondern ,Platonismus*
heife hier nur im prignanten philosophischen Sinne: positive Entscheidung
fiir Platon, d. h. fir die Grundgedanken seines Systemes (67). Der Kampf
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im Mittelalter sei aber nicht entbrannt um die Alternative: Aristoteles
oder Platon, sondern: Aristoteles oder Plotin, wie H. im Gegensatz zu
Baeumker nachdriicklich betonen will. ,So hochverdienstlich Baeumkers
Forschungen sind, denen er den Titel gegeben hat ,Platonismus im Mittel-
alter’, so sehr leisten sowohl dieser Titel als die durchgehende Verwendung
des Wortes ,Platonismus‘ dem historischen Mifverstindnis Vorschub, als
gehire Plotin und der durch ihn begriindete ... philosophische Denktypus
zu Platon selber und stelle nur eine abgewandelte, wo nicht gar entwickelte
Form des genuinen Platonismus dar‘ (72). Dann zeigt H., wie der Gegen-
satz zwischen Platon und Plotin systematisch nicht weniger streng sei
als der zwischen Platon und Aristoteles. Ob Aristoteles die Ideen den
Dingen immanent mache oder Plotin die Dinge den Ideen: der Sinn der
platonischen Transzendenz sei in beiden Fillen gleichermafien vernichtet.
Diese plotinische, wider-platonische Form der Ideenlehre aber sei es, die
allein in der Scholastik lebe. H. geht noch weiter: wer (mit Goethe) Plato-
nismus und Aristotelismus im letzten Grunde fiir die beiden einzigen Ur-
typen der Philosophie halte, zwischen denen allein die Entscheidung zu
treffen sei, dem kiomne Plotin sogar als Aristoteliker gelten. — Bei aller
Anerkennung der Verdienste Baeumkers stimme auch ich der These H.s
bzw. seiner schiirferen terminologischen Formulierung zu: Weder die Platon-
kenntnisse, die das Mittelalter zweifellos hatte, noch der Einfluk, den eine
durchaus plotinisch impriignierte Ideenlehre und Lichtmetaphysik ausiibte,
rechtfertigen die Behauptung, die den Platonismus als systembildenden Faktor
der mittelalterlichen Philosophie bezeichnet. Plotinismus im Mittelalter,
nicht Platonismus. Seit Jahren habe ich mich in meinen Vorlesungen
fir die scharfe Trennung zwischen Platonismus und Plotinismus eingesetzt.
Aus dem gleichen Grunde wie H., aus Riicksicht auf Klirung der Termino-
logie, mochte ich vorschlagen, den Terminus ,Neuplatonismus® als Syno-
nymon fiir ,Plotinismus® vollstindig auszumerzen, weil eben dieser Aus-
druck ,Neuplatonismus® mit psychologischer Notwendigkeit suggeriert,
Plotinismus sei nur eine akzidentell verinderte Weiterhildung des plato-
nischen Systems. i

189. Munck, 8., Mélanges de philosophie juive et arabe (Reproduk-
tion der Ausgabe von 1857/59), Paris 1927, Librairie Philosophique J. Vrin
und Librairie Universitaire J. Gamber. — Die Tatsache allein, daf in einem
Jahre von zwei verschiedenen Seiten eine Reproduktion dieses lingst ver-
griffenen und sehr gesuchten Werkes veranstaltet wurde, zeigt, daB es,
obschon in manchen Punkten naturgemif iiberholt, doch noch immer von
grundlegender Bedeutung ist. Neben betriichtlichen Ausziigen aus der
»Quelle des Lebens“ des Salomon ibn Gebirol — dem Avicebron der Scho-
lastiker — nach der hebriiischen Ubersetzung des Schem-Tob ibn Fala-
quéra (franzésisch mit hebriischem Text im Anhang) bringt es drei Ab-
handlungen: 1. Ibn Gebirol, seine Schriften und seine Philosophie (151
his 306). Ideengeschichtlich ist hier die Untersuchung iiber die Quellen
(283 f.) und die Auswirkungen (275— 302) der Philosophie des Ibn Gebirol
von besonderem Belang. 2. Die bedeutendsten arabischen Philosophen und
ihre Lehren. 3. Eine historische Skizze der Philosophie bei den Juden
(461—b11). Der Schwerpunkt des Werkes liegt in der Behandlung Ibn
Gebirols. Koffler.

190. Chenu, M.-D., Notes de lexicographie philosophique médiévale:
RevScPhTh 16 (1927) 435—446; 17 (1928) 82—94, — Ch. kommt durch
diese Noten einem oftmals geiulierten Bediirfnis entgegen. Mochten recht
viele ihm nachfolgen und die semasiologischen Ergebnisse, die sie im Ver-
lauf anderer Studien gesammelt haben, veroffentlichen. Zuerst erortert Ch.
den Sinn der technischen Ausdriicke collectio, collatio, colligere. Colligere,
collectio als Erginzung zu definitio, divisio ist im 12. und zu Beginn des
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13. Jahrhunderts synonym zu demonstratio. Auferdem ist collectio im
12. Jahrhundert die Bezeichnung fiir universale, insofern eine Theorie das
universale als collectio individuorum ansah. Hier hitte Ch. mit grofem
Nutzen die von Geyer herausgegebene Logica ,Ingredientibus” von Abélard
heranziehen kénnen; z. B, wird nach Boethius das genus und die species
,cogitatio collecta ex similitudine multorum® genannt (287), wo nach
Abilard keineswegs ein conceptus collectivus gemeint ist. Auch das Wort
abstractio im Sinn von collectio, das Ch. fir die Zeit des Johann von Salis-
bury einen Anachronismus nennen mochte, ist nebst der Sache selbst Abi-
lard wohl bekannt. Es will auch scheinen, daf dieser (7) die collectio
nicht nur von der strengen demonstratio, sondern von jeglicher argumen-
tatio versteht. — Collatio ist der Akt des Vergleichens. Ich wiirde aber
nicht sagen: die illatio ist eine collatio, sondern beruht auf einer collatio.
Sehr wichtig wire hier eine Untersuchung iiber die genaue Bedeutung von
collatio als kurzer Predigt. Nicht selten ist es eine kurze Ansprache iiber
das Thema der Universitiitspredigh am Morgen. Collatio und guaestio
collativa ist auch identisch mit principium und quaestio principii. Was
bedeuten genau Collationes Parisienses und Oxonienses bei Scotus? Aus
dem zweiten Teil iiber antiqui und moderni ist die Erkenntnis wichtig,
daf antiqui bei den Autoren des 13. Jahrhunderts nicht nur die Klassiker
und Viiter bedeuten kann, sondern in erster Linie Theologen, die einer
eben erst vergangenen Zeit angehioren. Man fiihlte sich, dhnlich wie spéter
die Humanisten, als Kinder einer neuen Zeit, Pelster.

191. Geyer, B., Peter Abilards Philosophische Schriften. 1. Die Logica
JIngredientibus’. 3. Die Glossen zu TTepi ‘Epueveiag (Beitriige zur Geschichte
der Philosophie des Mittelalters XXI, H. ). gr. 8° (8. 307—504) Minster
i. W. 1927, Aschendorff, M 8.90 — G. verdffentlicht mit gewohnter Sorg-
falt nach der Hs.in der Ambrosiana den letzten Teil der Logica ,Ingredi-
entibus’ Abélards. Es werden noch folgen die anonymen Glossen zu Por-
phyrius nach der gleichen Hs. und die Logica ,Nostrorum petitioni sociorum’
nach der Hs. von Lunel. Moge es dem Verfasser recht bald vergonnt sein,
die Ausgabe abzuschliefen und uns die lange versprochene literar- und
problemgeschichtliche Untersuchung zu dem bedeutendsten Philosophen des
192, Jahrhunderts zu schenken. Erst dann wird diese Quellenpublikation
in ihrem iberragenden Werte recht erkannt werden und den vollen Nutzen
stiften. Einen Wunsch legt die Ausgabe wieder nahe: Machten sich doch
Philologen und Historiker endlich iiber den Gebrauch von [] und {> ver-
standigen. Die heutige diametral entgegengesetzte Anwendung stiftet not-
wendig Verwirrung. 2

192. Landgraf, A, Beobachtungen zur Einflufsphire Wilhelms von
Auxerre: ZKathTh 52 (1928) 53—64. — Die Summa ,Fides est substancia. . ..
Sicut enim vera dilectione diligitur Deus des Wilhelm von Auxerre ist
weit verbroitet — ich nenne nur eine Anzahl der von mir eingesehenen
Hss.: Basel B IV 10, Bologna Univ. 1788, Bologna Comunale A. 987, Mai-
land Ambros. J. 289 inf. C. 306 inf., Assisi 194, Padua S. Anton. 223, 164
(. 8), London Brit. Mus. Royal Coll. 9 BV und 8 G IV, Oxford Balliol
Coll. 85, Merton Coll. 109 (L. 2, 3), 219 (N. 3, 2). — L. zeigt die Bedeutung
Wilhelms auch dadurch, daf er eine Anzahl von ihm abhingiger Autoren
aufweist: Hugo von 8. Charo, bei dem wir nach L. einen ersten Hinweis
auf eine Meinung des englischen Dominikaners Johannes von S. Giles
(a 8. Aegidio) finden; Johannes von Treviso O. P.; eine ,lectura super
quartum Sent.* des Cod. Vat. 782; Cod. Patr. 98 Bamberg, der auch mit
Hugo von 8. Charo nahe verwandt ist. Bei Cod. 353 Erlangen wire zu
untersuchen, ob er nicht eng mit Simon von Tournai zusammenhingt.
In Betreff des Verfassers der Summa von Cod. Assisi 195 und Cod. Vat.
9674, die eine Bearheitung der Summa Wilhelms ist, kann ich sagen:
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Cod. Bodleianus 146 (S. C. 1917) der Bodleiana Oxford, der ff. 1*—142~
ebenso wie Cod. Ambros. L. 42 sup. ff. 1"—102" diese Summa enthiilt, schreibt
f.1127: ,Inecipit liber ITIT summe magistri Auberti Altisiodorensis®. Es ist
also die ,Summa magistri Wilhelmi Antisiodorensis abbreviata a magistro
Herberto“ (gest. 1262 als Archidiakon von Auxerre) der Codd. Paris Nat.
3427, Troyes 1966, auf die Mandonnet zuerst hinwies (Siger de Brabant 52).
Cod. Ambr. L. 42 sup. gibt uns f. 17 auch einen terminus ante quem: ,Anno
domini M°CC°XXXIITI® XIIII Kal. Magii.“ Fiir die Summa Wilhelms hat
Brit. Mus. Royal Coll. 9 BV. 1231. Um die Auffindung weiterer Hss, zu
sichern, nenne ich die Anfinge der einzelnen Biicher nach Cod. Ambr. und
Bodl. L.1: ,Fides est substancia ... Cum fides acquiescat prime veritati
propter se“; L. 2: ,Transitum facientes a creatore ad creaturas ... Quod
est mundus architipus“; L. 3: ,Item incarnatus est filius et non pater ...
De triplici opinione de Christo*; L. 4: ,Sacramentum est invisibilis gracie
visibilis forma ... De sacramentis veteris legis, Expl. hiis qui diligunt
filium. Illa gaudia nobis prestare dignetur lesus Christus, qui cum patre . . .
secula seculorum. Amen.* iR

193. Lottin, 0., Le Créateur du Traité de la Synderése: RevNéo-
scolPh 18 (1928) 197—222. — Philipp, Kanzler von Paris, nicht zu ver-
wechseln mit Philipp de Gréve, ist nicht blof der Verfasser einer Summa,
sondern auch eines Traktates iber die Synderesis. Vier Hauptpunkte
kommen zur Darstellung. Ist sie facultas oder habitus? Antwort: Sie
ist beides. Ist sie freier Wille oder ratio? Nach mancherlei Unter-
scheidungen heifit es, die Synderesis ruhe in der intelligentia. Die beiden
letzten Fragen bewegen sich in herkémmlichen Bahnen: Kann die Syn-
deresis fehlen und kann sie ausgetilgt werden? Am Schluf wird der
interessante Traktat abgedruckt. Schuster.

. 194 Tischleder, P., Die geistesgeschichtliche Bedeutung des hl. Tho-

mas von Aquin fiir Metaphysik, Ethik und Theologie. Lex.-8° (VIII u.
38 8.) Freiburg i. Br. 1927, Herder. M 1.60. — Die zum Thomasjubildum
vor katholischen Akademikern und Lehrern gehaltenen Vortriige wollen
Thomas als Vertreter der gesunden katholischen Mitte zeigen, Er wahrt
in der Kosmologie die rechte Mitte zwischen Monismus und Dualismus,
in der Anthropologie zwischen Materialismus und Spiritualismus, in der
Erkenntnislehre zwischen Sensualismus und Idealismus bzw. Rationalismus.
»Die Ethik des hl. Thomas bedeutet den Gipfel seines wissenschaftlichen
Arbeitens” (14). In der Theologie verdanken wir ihm vor allem ,die klare
und richtige Grenzbereinigung und Unterscheidung zwischen Natur und
Ubernatur (25). In der Bestimmung des Verhiltnisses zwischen Religion
und Kultur hilt er sich frei von einer iiberspannten Weltflucht und einer
ungesunden Weltverneinung (31). Die Einseitigkeiten eines Luther und
Kant hat er schon im voraus widerlegt. — Ein besonderer Vorzug des
Buches ist die klare Gliederung des Stoffes. Der Ausdruck, bei Thomas
erscheine der titige Verstand ,als die Wesensform ... des sinnlichen Er-
kenntnisbildes* (11), ist wohl nicht gliicklich gewd#hlt. Lange.

195. Castagnoli, P., Regesta Thomistica: DivThom(Pi) 30 (1927)
704—724; 31 (1928) 110—125. — C. will die Daten des Lebens und der
Schriften des hl. Thomas zusammenstellen. Er bietet zugleich eine freilich
nicht vollstiindige Bibliographie der einschliigigen Arbeifen. In den Kon-
troversfragen folgt er im allgemeinen Mandonnet. Recht niitzlich ist die
Zusammenstellung der in den letzten Jahren hiufiger genannten Hss. zu
einzelnen Werken des Heiligen. Gegeniiber einem hiufiger vorkommenden
Mifiverstindnis sei bemerkt, daf die bei Aschendorff erscheinende ,Series
scholastica®, falls nicht das Gegenteil besonders hervorgehoben ist, keinen
Anspruch erhebt, eigentlich kritische Textausgaben zu liefern. o

elster.
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196. 0'Rahilly, A., Notes on St. Thomas: Irish Ecclesiastical Record
30 (1927) 876—382 481—490. — O'R. bietet eine genaue Beschreibung von
sechs Opuscula-Hss. des hl. Thomas (Metz 1158, Venedig S. Marco 1V 31,
Oxford Corpus Christi College 225 [A 3, 12], Oxford Bodleian Can. Scr.
Eccl. 76, Paris Nat. lat. 14546, Neapel Naz. VII B. 16), deren Inhalt bisher
nur unvollkommen angegeben war. An wichtigeren Bemerkungen hebe
ich hervor: ,De occultis operibus naturae‘ kommt auch mehrfach unter
dem Namen ,De impressione corporum celestium® vor. Dafiir, daf Cod.
Metz 1168 (frither Abtei Parc) aus dem Jahre 1282 stammt, wie Krnitwagen
mit Berufung auf Alva y Astorga meint, findet sich kein Beweis. In Cod. 225
Corpus Christi Oxford finden wir das einzig bekannte Zeugnis fir 1270
als Abfassungszeit von ,De unitate intellectus® (vgl. dariiber bereits Schol 2,
127). Durchaus richtig ist die Korrektur ,Sigerum® fiir ,Sigismundum® de
Barbancia bei Coxe, da das doppelte de eine Dittographie ist. — Aus meiner
Beschreibung der Hs. fiige ich einiges wenige hinzu: Die S.(!) 80 und 8. 96
beginnenden Opuscula ,De natura materie® und ,De dimensionibus inter-
minatis® sind nicht identisch, sondern zwei verschiedene Redaktionen, die
moglicherweise Aufschlufi iiber den dunkeln Ursprung des Werkes geben
kinnen; S. 92 beginnt die Frage ,Utrum per formas parcium organicarum
attineat proles parenti‘; 8. 94 , Utrum corpus Christi attineat matri sue®;
S. 95 ,Queritur si hoe corpus Christi ostenso corpore Christi mortuo fuerit
vivum®; S.242—253(!) steht wirklich der Kommentar des hl. Thomas zu
,De hebdomadibus“. Die irrefithrende Note S. 242 ,Hoc quod sequitur ...
nec credo a fratre Thoma® ist durch ein ,vacat® getilgt. Wichtig ist, daB
die Frage ,Queritur an in re sit tantum una forma substancialis vel plures.
Et videtur quod plures® (vgl. Grabmann, Die echten Schriften des hl. Thomas
von Aquin 143) 8. 278 von gleicher Hand iiberschrieben ist: ,Thome de
Aquino De unitate forme“. Gehort sie vielleicht Thomas Sutton an, wie
der Stil und die Bemerkung S. 282 vermuten lift: ,Hec hic collegi in
unum, que in diversis locis, prout opportunitas se optulit, alias scripsi“ ? Es
folgen Thomas, Quodlibet 1—12, die bei Destrez nicht verzeichnet sind.
Zu Bodleian Canon. 76 ist zu bemerken, daf der Traktat ,De adventu et
statu et vita antichristi®, den ich Albert dem Grofien zuschreibe, nicht
i(gen;.isch ist mit dem Traktat ,De adventu antichristi® des Johannes

uidort. ;

197. Michelitsch, A., De opusculorum septem S. Thomae Aquinatis
genuinitate: Angel 5 (1928) 71—86. — Gegen Mandonnet, der (RevThom
32, 121—157) einen Weg gezeigt hatte, wie allenfalls die alte Bezeugung
fiir Thomas bei ,De instantibus®, ,De natura verbi intellectus®, ,De principio
individuationis®, ,De genere®, ,De natura accidentis®, ,De natura materiae®,
,De quattuor oppositis® erklirt werden kénnte, beruft sich M. wieder auf das
bekannte Zengnis der Hss. Allein hier ist eine tiefgreifende Anderung ein-
getreten, indem Roland-Gosselin die Echtheit von ,De natura materiae®
schwer erschiittert hat (Ie De ente et essentia 129—133). Wenn sich M.
dagegen auf das Incipit ,Postquam de principiis sermo habitus est® beruft
als Beweis dafir, dall es zweiter Teil von ,De principiis naturae® sei, so
ist dies nicht durchschlagend; denn es sind Verschiedenheiten im Stil zu
bemerken; vor allem aber haben auch andere, wie Johannes de Siccavilla
ein ,De principiis naturae® verfaBt. Ist aber ,De natura materiae“ un-
echt, so gentigt auch fiir die andern fraglichen Opuscula die ufiere Bezeugung
allein nicht mehr fiir den Echtheitsnachweis, ebensowenig wie das Fehlen
im Katalog des Logotheten, der auch nach M. und Beltrin de Heredia
(CiencTom 387 [1828 I] 59—62) nicht von Raynald von Piperno stammt, ein
Beweis fir die Unechtheit ist. Nur Einzeluntersuchung kann jetzt weiter-
fithren, so scheint mir im Gegensatz zu Mandonnet. Bei der Gelegenheit
sei erwihnt, da Chenu (BullThom 4 [1927] 97) die Unechtheit von ,De
intellectu et intelligibili* nachgewiesen hat. Auf Grund der grofen Ahnlich-
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keit in Stil und Gedanken hatte ich diese Schrift frither (PhJb 36 [1923]
42) als ,recht wahrscheinlich® echt bezeichnet. Die grofe Ahnlichkeit
besteht, aber sie heruht darauf, daf die Schrift eine Kompilation aus
Thomasstellen ist. Beltrdn de Heredia (CiencTom 37 [1928 I] 67 f.) macht
auf zwei wichtige Thomas-Hss. aufmerksam : Lissabon Biblioteca Nacional
Cod. 262 und Valencia Archivo de la Catedral Cod. 47. Erstere Hs. er-
hértet mit der Note ,Hic incipiunt questiones fratris T. de Aquino dis-
putate in Italia® vor ,De spiritualibus creaturis® die von Grabmann und
mir seit langem vertretene These vom italienischen Ursprung dieser Fragen ;
die andere Hs. bietet ein zweites Exemplar der von mir in Cod. Laud.
Misc. 480 der Bodleiana zu Oxford entdeckten reportierten ,Quaestio de im-
mortalitate animae“ (vgl. Greg 6 [1925] 284 f). Cod. 1 der Kathedrale zu
Tortosa (saec. 13) enthilt die Quodlibeta. Bezeichnend ist, daB Q. 6 erst
spiiter zu der Sammlung 1—5 hinzukam. i

198. 8. Thomae Aguinatis Opuscula Omnia genuina quidem necnon
spuria melioris notae debito ordine collecta cura et studio R. P. Petri
Mandonnet O. P. Introduction. 8° (56 S.) Paris 1927, Lethiellenx, —
M., der zuerst in neuerer Zeit die Frage nach der Echtheit der Opuscula
aufgeworfen hat, kommt in der Einleitung zu dieser Ausgabe, die mit Aus-
nahme der kleinen, neu hinzugekommenen Stiicke, nur ein unverinderter
Abdruck der fritheren sein will, auf die Frage zuriick. Er sucht zu be-
weisen, daB Raynald von Piperno Verfasser des vom Logotheten ein-
gereichten Katalogs sei. Ferner geht M. iiber seine fritheren Arbeiten
hinaus, indem er nach dem Beispiele Grabmanns, wenngleich in beschriinktem
Mafe, die Hss. heranzieht. Er kann Gruppen von je 25, 32 und mehr
Schriften nachweisen. Nach ihm ist zu der Gruppe von 32 ein Komplex,
welcher ,De instantibus®, ,De natura verbi intellectus®, ,De principio indi-
viduationis®, ,De genere“, ,De natura accidentinm®, ,De natura materiae®,
,De quattuor oppositis* umfabt, hinzugekommen. Sie sowohl wie andere
Schriften, z. B. ;De tempore“, ,De potentiis animae®, sind sicher unecht, —
M. ist jedenfalls im Recht, wenn er den Katalog des Logotheten am hichsten
einschiitzt. Tolomeo von Lucca und Bernard Gui hiingen von ihm ab. Gui hat
nichts Eigenes. Die Zuteilung des Katalogs des Bartholomius von Capua an
Rainald halte ich fiir unméoglich; denn, wie ich an dieser Stelle nicht aus-
fihren kann, haben Trivet und der Katalog des Logotheten eine gemein-
same dltere Quelle. Und diese ist eine Erweiterung und Ordnung des
Mailéinder Katalogs (vgl. ZKathTh 41, 829—831; Bibl 5, 71). Im zweiten
Teil ist hbesonders wichtiz der Aufweis der Schichtung und der zu-
sammenhingenden Gruppe. Die Verwerfung all dieser Schriften en bloc
scheint mir durchaus verfriitht und jedenfalls noch unbewiesen. Hier miissen
weitere handschriftliche Forschung und Anwendung innerer Kriterien weiter-
fithren. Fiir die eine oder andere mag Thomas Sutton, dem M. alle zu-
schreiben mochte, vielleicht in Betracht kommen. Doch anstatt Konjekturen
zu machen, ist es einstweilen besser, den Weg zu beschreiten, den Roland-
Gosselin fiir ,De natura materiae® gegangen ist. Das Ziel ist noch keines-
wegs erreicht. 12

199. Pelster, F., Beitriige zur Chronologie der Quodlibeta des hl. Tho-
mas von Aquin: Greg 8 (1927) 508—538. — In diesem ersten Artikel kam
es vor allem auf den Nachweis an, daB die zumal bei Q. 1—6 als unum-
stofiliche Wahrheit angenommene zeitliche Reihenfolge keineswegs so fest
in der Uberlieferung begriindet ist. Auf Grund von &uBern und innern
Kriterien ergibt sich, daf nicht nur Q. 83 von Ostern 1270, Q.5 von Weih-
nachten 1271, sondern auch Q.2 von Weihnachten 1270 stammt. Auf
Grund innerer Kriterien, welche hauptsiichlich durch Textvergleichung ge-
wonnen sind, stellt sich als wahrscheinlich heraus, daf Q. 4 Weihnachten
1269, Q.1 Ostern 1271 und Q.6 Ostern 1272 gehalten wurden. Q. 12,
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das man hier einfithren wollte, soll ebenso wie Q. 11 in Ttalien 1272—1273
entstanden sein., Uber diese wie iiber Q. 7—10 wird ein spiterer Artikel
handeln. S. 509 findet sich eine Bemerkung iiber die zeitliche Reihenfolge
der Kataloge der Schriften. — In allerjimgster Zeit beschiftigte sich
0. Lottin (RevHistEccl [1928] 385 —387) mit der Datierung von ,De malo®
md Q.1. Wihrend er mit mir ,De malo® in die Zeit nach S. th. 1 und
vor S. th. 1, 2 verlegt, glaubt er im Gegensatz zu mir Q. 1 vor S. th. 1, 2
gotzen zu miissen. Ein Teil seiner Grinde fiir diese Datierung und der
Gegengriinde gegen meine Datierung ist so schwerwiegend, daB, soweit
ich bis jetzt sehe, Lottins Ansicht entschieden den Vorzug verdient. Sehr
bestirkt hat mich in dieser Korrektur ein Vergleich von Q. 1, a. 8 mit
S, th. 1, 2, q. 109, a. 8. Auch andere Schwierigkeiten haben sich mir gegen
einzelne der obigen Datierungen ergeben, so daf die positiven Angaben
noch durchaus der Nachprifung bediirfen. Je allseitiger die Kritik ist und
je vielfiltiger die vorgenommenen Vergleiche sind, desto sicherer und
schneller werden wir zu der relativen Datierung der Schriften des hl. Thomas
kommen. -
900. Hocedez, E., S.J., Richard de Middleton. Sa vie, ses ceuvres,
sa doctrine (Spicilegium sacrum Lovaniense 7) 8° (XVI u. 565 S.) Lowen
1925, Bur. ,Spic. S. Lov.* — Nach einer mit feinem Quellenverstindnis
geschriebenen kritischen Einleitung in die Werke des beriihmten Franzis-
kaners fihrt uns H. durch das Leben des ,doctor solidus“. Seine Studien
in Oxford, seine Lehrer dort und spiiter in Paris lernen wir kennen. Ein-
gehende Untersuchungen der umstrittenen Fragen, welchen Einfluf Richard
bei der Verurteilung Olivis gehabt und welche Stellung er zur anti-
thomistischen Reaktion genommen hat, sind historisch wertvolle Arbeiten.
7u Richards Geistesanlage bemerkt der Verfasser: ,La postérité fut frappde
de la solidité de sa doctrine. ... Middleton est un excellent logicien. ...
Son esprit est plus analytique et critique que synthétique“ (99). ,Pour
Richard, la théologie est avant tout une science pratique‘ (100). ,Ses
paroles sont pleines de suavité, d'une suavité toute franciscaine® (102).
Seine Methode war mehr positiv als dialektisch: ,en cela il est bien de
T'école de saint Bonaventure“. So iberlaBt er oft, nachdem er die ver-
schiedenen Meinungen auseinandergesetzt hat, das Endurteil dem Leser.
Wo er selber urteilt, ist seine stindige Sorge, immer der mehr gemein-
samen und traditionellen Meinung der Theologen zu folgen. Als besondere
weitere Eigenart hebt H. Richards Vorliebe fiir die Erfahrungsbeweise hervor :
Il aime rendre concrets ses raisonnements et conduire ,manuducendo’ ses
auditeurs par les réalités sensibles aux concepts abstraits® (105). — Das
zweite Buch enthilt die Lehre unseres Doctor solidus: Erkenntnislehre,
Physik, Metaphysik, Psychologie und Ethik. Die theologische Wissen-
schaft wird behandelt in den gesonderten Kapiteln: Gott, die Schopfung,
Sunde und Gnade, Christologie, die Tugendlehre, die Sakramente, die letzten
Dinge. Auf Binzelheiten konnen wir leider nicht eingehen. Zusammen-
fassend betont H.: ,Deux grandes influences ont dominé la pensée de
Richard: la tradition séraphique et le génie fascinateur de saint Thomas
d’Aquin. ... Dernier représentant de I'école séraphique, il tenta une syn-
these prudemment nouvelle, dans laquelle s'intégreraient les grandes theses
bonaventuriennes poussées plus & fond et perfectionndes, et ce qui lui
paraissait de meilleur dans aristotelisme et la théologie de saint Thomas®
(881 ff.). Ich habe schon bei der Besprechung der Sakramentenlehre Richards,
die Lechner herausgegeben hat, gezeigt, dafi wenigstens bei diesem Teil
der Theologie der Einflufi des hl. Thomas nicht so grof gewesen ist (vgl.
Schol 2 [1927] 98 ff). So kann ich es von diesem Standpunkt nur unter-
schreiben, wenn H. abschliefend betont: ,Richard reste un grand témoin
de I'ancienne école® (386). — Nicht unerwihnt sollen die Anhiinge bleiben
mit wichtigen Darlegungen iiber Richards Quaestiones und Quodlibeta,
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Untersuchungen iiber die Verurteilung Olivis, iiber Heinrich von Gent und
die beiden Agidius von Lessines und von Rom, Das grofie Werk schliefit
mit der Herausgabe von drei Sermones Richards und einem von Heinrich
von Gent. Es ist wiirdig, Sr. Em. Kardinal Ehrle, dem Altmeister der
scholastischen Forschung, gewidmet zu sein. Weisweiler.
201. Hocedez, K., Gilles de Rome et Henri de Gand sur la distinction
réelle (1276—1287): Greg 8 (1927) 8568—384. — Ders., Le premier Quod-
libet d'Henri de Gand (1276): Greg 9 (1928) 92—117. — H. fihrt in den
fuberst interessanten Disput ein, der zwischen Agidius von Rom und
Heinrich von Gent iiber die reale Distinktion gefiihrt wurde. — Wer die
heute vorgebrachten Grinde und Schwierigkeiten mit ,De esse et essentia®
des Agidius vergleicht, muf feststellen, daf wir in dieser Frage nach
650 Jahren kaum irgendwo weiter gekommen sind. H. weist zumal gegen
Mandonnet unwiderleglich nach, daf, abgesehen vom ersten Quodlibet
Heinrichs, der Streit allein zwischen Heinrich und Agidius gefithrt und
dah ,De esse et essentia® nicht mehrere Jahre nach 1286 geschriehen wurde.
Die Phasen sind: Heinrich Quodlibet 1 q. 9 (1276); Agidius ,De esse et essen-
tia® . 9 (vor Weihnachten 1286); H. Quodlibet 10 q. 7 (1286 Weihnachten);
»De esse et essentia” q. 12—13 (nach Weihnachten 1286); H. Quodlibet 11 g. 3.
Man kann so Rede und Gegenrede und die Entwicklung und Abéinderung
der Beweise his ins einzelne verfolgen. Die Reihenfolge ist endgiiltig; die
eine oder andere Zahl hedarf vielleicht noch weiterer Nachpriifung. Wichtig
fur shnliche Fille ist, daf auch hier unter dem Plural pquidam®, magni®
ganz sicher nur ein hestimmter Gegner gemeint ist. Ebenso zeigt H., daB
Heinrich von Gent im ersten Quodlibet (1276) die Theoremata des Agidius
mit ihrer Erklérung, dafi ,corpus® auch die ,materia extensa in partes et
organisata“ bedeuten konne, als soeben erschienene Schrift erwihnt. Eine
Frage hat H. wohl noch nicht endgiiltiz gelost: Wer ist der Verteidiger
der realen Distinktion, den Heinrich in Quodlibet 1 hekimpft? H. glaubt
zu beweisen, daB es Agidius und in zweiter Linie auch Thomas sel, wie
Mandonnet und Grabmann behaupteten. — Mit Chossat zeigt er, dafi der
Arnulfus der Niremberger Hs. nicht mit Ranulf von Homblidres (1275)
identisch ist, sondern erst nach 1286 schrieh. — Eines mochte ich hervor.
heben : Heinrich scheint Quodlibet 1 q. 9 einen ganz bestimmten Gegner zu
bekimpfen, dessen Argumente er nach eigener Sitte und nach Gewohnheit der
Zeit ungefiihr wortlich Gbernimmt. Das wird durch Wortlaut und Zusammen-
hang angedeutet. Dieser (Gegner ist sicher nicht Agidius im Sentenzen-
kommentar, ebensowenig Thomas. Ob Agidius in den ,Theoremata de esse
et essentia® gemeint ist, kann ich zur Zeit nicht feststellen., Nach H.s
Angaben halte ich dies fiir wahrscheinlich. Beweist die Stelle mit dem
weitverbreiteten Gleichnis tiber die Anteilnahme am Sonnenlicht »Unde
dicunt quod creaturae . . .“, daB auch Thomas als Anhinger der ,partici-
patio® im igidianisch-neuplatonischen Sinn angesehen wird? An und fir
sich wire bei der stark neuplatonisch gefiirbten Sprechweise des Heiligen
ein solches Mifverstindnis der ,participatio® im Sinn eines realen Unfer-
schiedes durchaus moglich. — In Wirklichkeit versteht Thomas die .par-
ticipatio® genau so wie Heinrich. Man vergleiche: In Boeth, de Hehd., wo
die verschiedenen Arten der ,participatio* auseinander gesetzt werden, unter
anderem auch die ,participatio, qua effectus participat causam®, die ,par-
ticipatio per similitudinem effectam®, eine »participatio non solum aceiden-
talis praedicationis (accidentis vel formae)‘, sondern auch ,substantialis
praedicationis‘. Aber trotz einiger Ahnlichkeit sind die Texte wieder so
verschieden, daf an eine ,direkte® Hertibernahme kaum zu denken ist.
Wenn H. aus Ahnlichkeit etwas schliefen will, so hitte er aus dem Um-
stand, daf die Hauptargumente Heinrichs gegen den realen Unterschied
vollig identisch sind mit Thomas, Met, 1. 4 lect. 2, mit viel griferem Recht
folgern diirfen, daf Heinrich mit Thomas in einer Front gegen diese Unter-
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scheidung steht. Erwiihnt sei endlich, daf der bekannte Text aus Agidius
.De ente et essentia® (ed. Ven. 1503) nach Chossat-Hocedez in Cod. Avignon
957 f. 112 lautet: ,magni tamen non opinanter proposuerunt guod in crea-
turis esse et essentia realiter non differant; nos tamen ..., also gerade das
Gegenteil vom Druck besagt. Heinrich, nicht Thomas ist gemeint. Fiir
sich selbst kann Agidius anscheinend keine ,magni“ anfiihren, sondern nur
die ,quietatio intellectus®. — Wenn Jakob von Viterbo von ,excellentes
doctores® als Verteidigern der realen Unterscheidung redet (Grabmann,
Acta Hebdomadae Thomisticae, S.172), so denkt er nach dem Zusammen-
hang nur an Agidins. — Die Untersuchung von H. hat wohl gegen die
Absicht des Verfassers neues Beweismaterial zu der von mir seit langem
vertretenen These geliefert, daf die #uBere Bezeugung, weit entfernt davon,
Thomas als Vertreter der realen Unterscheidung ,unwiderleglich® zu be-
weisen, eher das Gegenteil andeutet. Chossat hat trotz eines argen chrono-
logischen Irrtums recht gesehen: Wir miissen von einer fgidianischen
Distinktion reden oder von einer solchen der thomistischen Schule. Thomas
selbst steht mit Albertus Magnus, Heinrich von Gent, Scotus, Suarez und
der weitaus gréfiten Zahl der Theologen im andern Lager. Pelster.
202. Spettmann, H., Pechams ,Kommentar zum vierten Buche der
Sentenzen® : ZKathTh 52 (1928) 64—74. — Sp. gibt das Verzeichnis einer
Anzahl Fragen aus Cod. Bodleian 859 ff. 332—3879 der Bodleiana Oxford
[S. C. 2722], die dort ,Pecham super guartum sententiarum® benannt, von
Sp. aber richtiger als Quaestiones angesehen werden. Mit Pecham aller-
dings, wie diese Hs. des 14. Jahrhunderts angibt, haben die Fragen nichts
zu tun. Schon Inhalt und Form zeigt, daf es sich um Quaestionen der
ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts handelt. Auch ist die Hs. kein , Unikum®.
Die Fragen gehoren vielmehr simtlich dem grofien Komplex an, der die
Grundlage fiir die Summa des Alexander von Hales bildete (vgl. ZKathTh
48, 500—509). Ob alle Fragen von Alexander oder einzelne auch von
Wilhelm von Middleton [Melitona] stammen, bleibt noch zu untersuchen.
Ich stelle die von mir eingesehenen Hss. dieses Komplexes der leichteren
Ubersicht wegen zusammen (die eine oder andere Frage des Bodleian Ver-
zeichnisses kommt in jeder Hs. vor; die meisten derselben finden sich in
den Hss. von Assisi und Padua): Assisi Comunale Cod. 188; Bologna Uniyv.
Cod. 2312 und 2554 ; Padua S. Antonio Cod. 1562; Oxford Bodleiana Cod. 292
[S. C.2446]. Nach den Aufzeichnungen von S.E. Kardinal Ehrle finden sich
diese Fragen zum Teil auch in Cod. 16406 der Pariser Nationalbibliothek
und einzelne in Cod. 737 Toulouse, wiihrend eine Hs. der Turiner National-
bibliothek, die er noch einsehen konnte, verbrannt ist. Vor kurzem macht
Beltrdn de Heredia (CiencTom 1928 I, 66) auf Cod. 34 der Kathedrale zu
Oviedo aufmerksam, die unter dem Titel ,Quodlibet Alexandri de Hales
Questio est est de scientia Christi secundum quod verbum® Fragen De
anima Christi und De trinitate enthiilt, die in keiner der genannten Hss.
vorkommen. ? ’
208. Glorieux, P., Le Correctorium Corruptorii ,Quare“. Etude cri-
tique (Bibliotheque Thomiste 1X) 8° (LVI u. 451 S.). Le Saulchoir, Kain
Belgique Rev8cPhTh, Fr. 50.—. Nach den Studien von Ehrle, Mandonnet,
Grabmann tiber die Korrektorien und iiber ihre Bedeutung fiir das aus-
gehende 18. Jahrhundert war eine Neuausgabe wenigstens des Correctorium
Wilhelms de la Mare und der ersten Gegenschrift vonseiten der Domini-
kaner dringendes Bediirfnis geworden. G. hat fiinf der bekannten Hss. fur
die Textgestaltung ausgewilthlt und dann in der Hauptsache Cod. Ottob. 184,
den Reprisentanten einer etwas abweichenden Redaktion, zu Grunde gelegt.
Ich muf gestehen, daf mich die Begriindung fiir diese Wahl nicht gerade
iiberzengt hat. Das Plus von O schreibe ich zum guten Teil auf Rechnung
spiterer Erweiterung, auch den 8. xxx1v erwihnten Paragraphen iiber
den Punkt, den ich tbrigens im folgenden Artikel nicht erwithnt finde;
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ebenso wird die ,unleserliche® Schlufbemerkung 8. 178 wohl auf einer
willkiirlichen Erweiterung oder einer neuen Einsichtnahme in das Correc-
torium Wilhelms beruhen. Der ,dominus Cantuariensis‘ findet sich auch
in AL. Wichtiger ist ein anderes Moment: Ich habe die beiden lingeren
Texte, die nach der Feststellung von G. den Schriften Contra pluralitatem
formarum und De productione formarum des Thomas Sutton entnommen
sind, mit Vat. 1. 784 (U) bzw. Vat. Ottob. 1. 198 (O;) und auch mit Vat. 1. 4287
(L) Correct. Corr. a. 1—48 verglichen. Das Ergebnis war, dag U und O,
fast ausnahmslos mit der Gruppe ASV, spiter mit PA gingen gegen O.
Das ist mir ein deutliches Zeichen, daf O iiberarbeitet ist. Nur einige Bei-
spiele aus vielen: p. 150 n. 17 secundum Commentatorem O] ut dicit Com.
ASVLU; n. 25 quia O] ex quo ASVLU; n.26 mediante O] priusquam
ASVU; n. 39 rationali O] humana ASVLU; S.151 n. 2 non videtur ibi
LO] est ibi ut videtur ASV est ibi U; n. 15 subito occisionis O] occidentis
subito ASVUL; n. 19 filius O] homo ASVLU; n. 34 attendenda O] intelli-
genda SVLU ; n. 41 immateriales seu O] om ASVLU; n. 43 et sic OLU(!) ]
om ASV; 8.152 n. 11 ab O] de SVLU; n. 18 dicendum O] intelligendum
ASVLU; n. 20 sibi ad O] sibi ASVU sub invicem; 8. 353 n. 17 isti O]
ipsi PO;; n.20 eam O] ipsam PO;; n. 19 quendam O] aliquem PAO,;
n. 27 viam O] om PAO;; 8. 3564 n.17 quod sit 00, (?); 8. 355 n. 10 duo
0] om PAO;; n. 12 esset PAO,] om O (?); n. 27 quare O] qualiter PAO,.
Ein Vergleich auch anderer Stellen zeigte, dafi Vat. 4287, eine gleichzeitige
englische Hs., mit groBem Nutzen herangezogen worden wiire. Wenn so die
Herausgeber der Leonina den Untertitel ,Kdition critique® wohl nicht
billigen wiirden, so wollen wir uns doch dankbar dariiber freuen, daB wir
eine lesbare und im ganzen auch zuverlissige Neuausgabe dieser wichtigen
Schrift besitzen. — Fiir weitere Biinde der Bibliothéque Thomiste wiire es
ein groBer Vorteil, wenn besserer Druck, besseres Papier und Zeilenzihlung
verwandt wiirden. Die Unzahl von Ziffern im Text wirkt ungemein sto-
rend. — Als Verfasser nimmt G. den Dominikaner Richard Knapwell an,
der 1286 von Pecham verurteilt wurde. Der Beweis wirkt auf den ersten
Blick bestechend. Es finden sich in den verurteilten Sitzen Anklinge an
a. 31 des Corr., zumal zwei Beispiele: das eine vom Weine, der in Essig,
das andere von einem wollenen Gewande, das in ein leinenes verwandelt
wird. Allein diese Anklinge — um mehr handelt es sich nicht — erkliiren
sich leicht dadurch, daf der am meisten als Verfasser in Betracht kommende
Robert von Orford (Colletorto) nachweislich um 1285 zusammen mit Knap-
well in Oxford war. Die Beispiele werden im Corr. als allgemein bhekannt
eingefiihrt: ,Ad hoc sunt exempla plura“, das zweite wird als ,familiare*
bezeichnet. Durchaus gegen Knapwell spricht Folgendes: Zufolge der Ver-
urteilung vertrat Knapwell die These ,in morte Christi. .. in eo [corpore]
novam fuisse introductam [formam] et novam naturam®. Im Corr. wird
das Gegenteil hehauptet: ,Et licet corpus sit mutatum per mortem, non
tamen sequitur quod in morte movam naturam assumpserit‘. Kin
zweites Bedenken: Corr. hat die Schriften des Thomas Sutton iiber die
Einheit der Form benutzt. 1285 war Sutton nachweislich ein junger An-
finger. Drittens endlich: Bei einer Untersuchung des Quodl. und der
Quaestiones disputatae des Knapwell ergab sich, daf dieser zur Einleitung
ausnahmslos die Formel ,Ad istam questionem dicendum® oder ,ad istam
questionem diei potest® gebraucht. Im Corr. findet sich dieselbe nie. Ich
glanbe deshalb, daf Knapwell als Verfasser kaum in Frage kommt. P.
204. Glorieux, P., Comment les théses thomistes furent proserites
a Oxford (1284—1286): RevThom 33 (1927) 269—291. — Auf Grund der
manchen kaum zuginglichen Briefsammlung Pechams schildert G., wie
dieser zuerst am 29. Oktober 1284 zu Oxford das Verbot seines Vorgingers
Kilwardby erneuerte, wie er dadurch mit den Dominikanern, unter denen
der Provinzial Wilhelm von Hotun und der Oxforder Magister Richard
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Enapwell hervorragten, in heftigen Streit geriet und wie er endlich am
30. April 1286 zu London im Beisein der Bischéfe von Lincoln, Worcester
und Hereford elf Artikel des Knapwell feierlich verurteilte. Aus dem
Wortlaut der Verurteilung geht durchaus nicht hervor, daB die Artikel als
direkt hiiretisch verworfen wurden, — Ein Punkt ergibt sich klar, der
heute, da die thomistische These von der Einheit der Form sich als noch
mit dem Glauben vereinbar erwiesen hat, vielfach nicht beachtet wird: das
materielle Recht lag durchaus aufseiten des Erzbischofs, wenngleich in
Bezug auf die Ordensexemption vielleicht ein Formfehler vorhanden war.
Damals standen der thomistischen These die schwersten Bedenken aus der
Tradition gegeniiber. Im Grunde handelte es sich um die Frage: Hat in
der Theologie die Tradition oder die rein natiirliche Vernunft das ent-
scheidende Wort ? Thomas, der sich freiwillig der Autoritit der Pariser
Magistri unterwarf, handelte vollig korrekt, wie dies Pecham mehrmals
hervorhebt. Von den Oxforder Dominikanern, zumal von Knapwell, dessen
These ,se non teneri in his quae sunt fidei, alicuius auctoritate Augustini
vel Gregorii seu papae aut cuiuscunque magistri, excepta auctoritate ca-
nonis bibliae vel necessaria ratione subicere sensum suum* verurteilt wurde,
kann man dies nicht behaupten. — Im zweiten Teil sucht G. diesen Streit
mit den Korrektorien und den Traktaten ,De unitate formae“ in Verbindung
zu setzen, Richtig ist, daf die Fragen damals in Oxford lebhaft disputiert
wurden, wie ich in nichster Zeit aus Hss. nachweisen werde. Alles andere
ist stark hypothetisch, ja sehr unwahrscheinlich. Ich fiihre die Haupt-
bedenken an: Wilhelm von Mare war nie in Oxford Magister; somit fehlt
jedes Anzeichen, daf sein Korrektorium in Oxford geschrieben ist. Knap-
well ist sehr wahrscheinlich nicht Verfasser des ,Correctorium Correctorii®.
Da dieses allem Anschein nach erst 1286 oder noch spiter verfaft wurde,
so kommt es kaum noch fiir den Streit in Betracht. Die beiden Traktate
Suttons (iber die Einheit der Wesensform, der nachweislich um diese Zeit
noch Student war, fallen wohl sicher nach 1286. Wilhelm von Mackles-
field, der erst 1298 oder 1299 Magister wurde, kommt fiir diese Zeit nicht in
Frage. Wenn die Angabe von G. richtig ist, dafi Wilhelm von Hotun Gegner
der Einheit der Form war, kann er durch seinen Traktat kaum in den
Streit eingegriffen haben. Uberhaupt scheint sich aus der genaueren Unter-
suchung immer klarer zu ergeben, daB die Angaben des Stamser Katalogs
und spitere Nachrichten tiber Verfasser von Korrektorien und Schriften
,De unitate formae“ mit grofer Vorsicht aufzunehmen sind. Die beste Ge-
legenheit zu Verwechslungen und Konjekturen war durch den anonymen
Charakter und die Ahnlichkeit der Schriften geboten. i
205. Glorieux, P., La Littérature des Correctoires: RevThom 33
(1928) 69—96. — G. stellt zuerst in einer Ubersicht die verschiedenen
Ausgaben des Correctorium und der Correctoria Correctorii zusammen. Zu
den von Ehrle genannten Hss. kann er noch eine Anzahl spiiter gefundener
hinzufiigen. Fiir die genaune Kenntnis der Verschiedenheiten bleibt Ehrle
unentbehrlich. Betreffs der Chronologie und der Verfasserfrage stellt G.
die Hypothesen auf, daf ,Quare detraxisti (Richard Knapwell ?), ,Scien-
dum est enim® (Wilhelm von Tortocolle?), ,Circa questionem XII, a.2“
(Johannes Parisiensis) aus der Zeit 1284—1286 stammen. Aus den inter-
essanten Notizen iiber Zitationen und zeitliche Anspielungen in ,Quare
detraxisti* hebe ich die wichtige Feststellung hervor, daf sowohl ,Contra
pluralitatem formarum*® (a. 32) als ,De productione formarum substantialium*
(a. 85) des Thomas Sutton beniitzt wurden. Ich mache noch auf eine
andere Tatsache aufmerksam: Der umfangreiche Artikel 48 (wenigstens
bis 8. 206) ist von einem andern heriibergenommen; dies ergibt sich klar
aus der Form, aus den Worten der Einleitung: ,Hic igitur ponentur ali-
quae persuasiones, quibus videtur aliquibus necessario concludi... quod
probant . .. item probant ... declarant. Meines Erachtens kann uns hier
Scholastik. III. 8. 29
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vielleicht ein Bruchstiick des Traktates ,De unitate formae® des Richard
Knapwell erhalten sein. Robert von Orford (Tortecolle), den ich noch
immer als den in allererster Linie in Betracht kommenden Verfasser
ansehe, hiitte demnach die Abhandlung seines Lehrers ebenso wie jene
seines Mitschiilers Sutton in das Correctorium aufgenommen. Was Ver-
fasser und Abfassungszeit der einzelnen Correctoria angeht, glaube ich,
daf hier seit Ehrle infolge der sonst recht niitzlichen Arbeiten von G.
und Beltrdin de Heredia ein entschiedener Riickschritt eingetreten ist.
Freilich bekenne ich mich gern mitschuldig, da ich mein gesammeltes
Material noch nicht verdffentlichte, um erst groBere Sicherheit und Voll-
stindigkeit zu erhalten. Damit die Hypothesen, die schon als ewige Wahr-
heiten in die populire Literatur einzudringen drohen, einstweilen noch als
solche behandelt werden, ist es vielleicht gut, klare Gegenhypothesen zu
formulieren, deren Beweis, soweit und sobald es moglich ist, erbracht werden
soll. Vor der Verurteilung Knapwells liegt keine uns erhaltene Gegen-
schrift zum Correctorium. Das Correctorium des Johannes von Paris, der
1304 Magister wurde, nach 1285 zu verlegen, ist ein Unding. Die beiden
iltesten Correctoria sind: der Anonymus des Merton College, den ich fast
sicher mit Thomas Sutton identifizieren zu konnen glaube, und ,Quare
detraxisti“ des Robert von Orford (Tortocolle), den ich als Verfasser der
uns erhaltenen Gegenschriften gegen Heinrich von Gent und Agidius Ro-
manus und als Oxforder Universititsprediger nachweisen kann. Ein ,Wil-
helm“ von Orford (Tortocolle) ist ebenso das Produkt einer Verwechslung
wie ein ,Johannes“ von Knapwell. Das spiter anzusetzende Correctorium
J5ciendum® hat mit Orford (Tortocolle) nichts zu tun; es gehort wahr-
scheinlich dem Johannes von Parma an. P.

206, Grabmann, M., Helwicus Theutonicus O. Pr. (Helwic von Ger-
mar ?), der Verfasser der pseudothomistischen Schrift ,De dilectione Dei et
proximi“; DivThom(Fr)5 (1927) 401 —410. — Unter den pseudothomistischen
Schriften finden sich Werke von hohem Wert, so daf die Verfasserfrage
keineswegs belanglos ist. G. zeigt nun auf Grund des Stamser Katalogs
und aus innern Kriterien, daf nicht der Franziskaner Hellwich von Erfurt
Verfasser von ,De dilectione Dei et proximi® ist, sondern ein Dominikaner
Hellwich. Er schwankt etwas zwischen Hellwich von StraBburg (gest. 1263)
und Hellwich von Germar, der in Erfurt zn Anfang des 14. Jahrhunderts
wirkte, gibt jedoch letzterem den Vorzug. Meines Erachtens kann ersterer
wegen der ausgepriigten Lehre von der Einheit der Wesensform nicht
in Betracht kommen. Die Schlufiform ,per Iesum principem summae
maiestatis, ,abbatem’ summae sanctitatis, sponsum divinae charitatis®,
die Quétif-Echard in dem Verfasser einen Monch sehen lief, ist wegen
des Parallelismus unbedingt beizubehalten. Das ,abinde“ des Cod. Vat.
4356 fiir ,abbatem® stort vollstiindig die Harmonie und scheint sinnlos.
,Al:ibas“ ist hier fir ,pater® gebraucht, um jede Verwechslung zu ver-
hindern.

207. Heidingsfelder, G., Albert von Sachsen. Sein Lebensgang
und sein Kommentar zur Nikomachischen Ethik des Aristoteles (Beitrige
zur Geschichte der Philosophie des Mittelalters XXII2 Heft 3—4). gr. 8°
(XV u. 147 8.) Miinster i. W. 1927, Aschendorff. M. 7.20. — H. hat in der
neuen Auflage seiner Studie, die tiber Leben und Schriften des als Pariser
Magister und Bischof von Halberstadt bekannten Albert von Sachsen und
insbesondere iiber die Abhiingigkeit seines Ethikkommentars von Walter
Burleigh reichen Aufschluff gewdhrt, noch einmal Stellung zu der freilich
mehr nebensiichlichen Frage nach dem Geburtsort Alberts genommen.
Triftige Griinde sprechen fiir Helmstedt. Wenn sich der Singular ,Rieke*
als Synonym zu Patrizier nachweisen lifit, was ich nicht beurteilen kann,
so ist auch die Schwierigkeit aus der Bezelchnung »dicto Bernardi Divitis
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de Ricmestorp® behoben. Hauptsiichlich im Anschluf an Forschungen
Birkenmajers kann H. eine Anzahl von Nachtrigen zur handschriftlichen
Uberlieferung bringen. P.
208. Zacher, Fr. X,, Die Passion des Herrn (Passauer Passionale)
gepredigt im Passauer Dom im Jahre 1460 von Dr. Paul Wann, gest. 1489.
Aus einer lateinischen Miinchener Handschrift (Clm 2818) iibersetat, ein-
geleitet und herausgegeben. Mit dem Grabbildnis und Siegel des Predigers.
Mit Passionshildern von Wolf Huber {gest. 15563) und Albr. Altderfer (gest.
1538). (Schriften zur deutschen Literatur. Fiir die Gorres-Gesellschaft hrsg.
von Giinther Miiller. B. 12.) gr. 8° (135 8.) Augsburg 1928, Filser. — ,Der
Wiener Professor und spiitere Passauer Kanonikus und Domprediger Dr. Paul
Wann gehort zu den bedeutendsten Vertretern der deutschen Spitscholastik
und zu den besten Minnern im Klerus des ausgehenden Mittelalters® (9). Die
Einleitung des priichtig ausgestatteten Buches (9—25) handelt iiber Leben
und Bedeutung Wanns. Es sei daraus hervorgehoben: Wann wurde um
1420—1425 zu Wunsiedel (Oberfranken) geboren, 1441 in Wien immatri-
kuliert, begann daselbst 1448 als Magister seine Vorlesungen iiber lateinische
Sprache und Logik, seit 1449 auch iiber theologische Stoffe (Buch Esther
und paulinische Briefe). Erst 1460 wurde er Doktor der Theologie. Sein
Grabstein bezeichnet ihn auch als ,doctor decretalium®. 1468 wurde er
vom Kaiser geadelt. Neben seiner 30jihrigen Lehrtitigkeit verwaltete er
das Predigtamt in Maria-Stiegen zu Wien und o6fters auch im Passauer
Dom. 1477 wurde ihm ein Passauer Kanonikat iibertragen. Nach Passaun
iibergesiedelt, spielte er seit 1479 in den durch eine zwiespiltige Bischofs-
wahl verursachten Wirren eine bedeutende Rolle. Er starb am 12. Juli 1489.
JSicherlich ist Wann mit H. Langenstein, Nikolaus von Dinkelshiihl, Joh.
Nyder und Ebendorfer von Haselbach zu den gefeiertsten Lehrern der
Wiener Universitit zu rechnen® (17). Er ist zwar wenig originell, aber
einer der fleifigsten und fruchtbarsten Gelehrten seiner Zeit. ,Seine Schriften,
die noch in grofier Menge ungedruckt ein verstanbtes Dasein fristen, harren
einer genauen Sammlung und Ordnung und werden dann den Glanz dieser
Lehrpersonlichkeit vermehren* (18). Als Bufiprediger und Sittenbesserer
gehort Wann zu den echten Reformatoren des 15. Jahrhunderts. Vier
seiner lateinischen Predigtsammlungen sind seit 1491 bis ins 17. Jahr-
hundert hinein in zahlreichen Ausgaben erschienen. Die vorliegende Uber-
setzung liBt den gelehrten Professor als frommen, gemiitswarmen Betrachter
des Leidens Christi uns nahe treten. Lange.
209. Allevi, L., Francesco de Vitoria e il rinnovamento della Sco-
lastica nel secolo XVI: RivFilNeoscol 19 (1927) 401—415. — Aus dieser
feinsinnigen Studie hebe ich zwei Punkte hervor. Mit vollem Recht betont
A., daBl der Humanismus mit seiner Richtung zum Formvollendeten, zum
Sachlichen, Historischen und Klassischen, zum Klassischen auch in der
Theologie, einen kaum hoch genug einzuschiitzenden Einfluf auf die theo-
logischen, exegetischen und philosophischen Studien aunsgetibt hat, Das
gilt in etwa schon fiir Cajetan, viel mehr aber noch fiir den durch Cajetan
stark beeinflubten ,restaurator divinae theologiae®, der nach einem Aus-
druck des Bartholomiius de Medina (Comm. in 1, 2, dedicatio) Spanien das
»theologizare® lehrte und der frither ungekannten gottlichen Wissenschaft
einen Ehrenplatz sicherte. A. weist darauf hin, wie der Umgang Vitorias
mit Pariser Humanisten fiir seine Entwicklung von entscheidender Be-
deutung war. — Die Scholastik hat sich nicht rein aus sich selbst heraus
erneuert. Es bedurfte dazu, wie bei fast allem Menschlichen, der Ein-
wirkung von aufien, hier vonseiten der humanistischen Gegner und Kritiker
scholastischen Denkens, Ebenso lift A. auf Grund der Relectiones die edle
(estalt des Vitoria als eines unerschrockenen Vorkéimpfers fir das Recht
und die Freiheit der Schwachen und Unterdriickten in heller Beleuchtung
erscheinen. Pelster.

20%



452 Aufsitze und Biicher

210. Larequi, J., El derecho internacional en Espafia durante los
siglos XVI y XVII: RazFe 81 (1927 IV) 222—232. — Der Artikel weist
die Griinde auf, weshalb im Spanien jener Zeit das internationale Recht
anfblithen mubBte, und bringt iiber die Begriinder und Ausgestalter des
internationalen Rechtes, Franz von Vitoria, Suarez, Vazquez de Menchaca,
Covarrubias, Alfonso de Castro, Dominicus Soto und Molina, eine Reihe von
Urteilen aus neuer und alter Zeit bei. Moge man aus diesem ersten Stadium
allgemein gehaltenen Lobes recht bald dazu iibergehen, die Bedeutung,
welche diese Minner auch fir unsere Zeit und unser offentliches Leben
besitzen, im einzelnen nachzuweisen. B

211. Larequi, J., Hacia la restauracién de nuestra antigna cultura
juridica: RazFe 81 (1927 IV) 395—405. — L. berichtet tiber die glinzende
Feier, die am 10. November zu Salamanca bei Inauguration der ,Cdtedra
Francisco Vitoria® stattfand. Aus den Reden ist besonders zu erwihnen
die Ubersicht, welche Getino, der Biograph Vitorias, tber die neu auf-
gefundene Nachschrift einer Relectio ,De bello® gab, und die These des
amerikanischen Volkerrechtslehrers Brown-Scott, nach der die Entdeckung
Amerikas der Ursprung fiir das moderne Vilkerrecht gewesen sei. Zum
Schluf macht L. beachtenswerte Vorschlige fiir die Ausgestaltung der
Cétedra, wobei er besonders die notwendige Verkniipfung des Rechtes der
alten Theologie mit dem modernen Vélkerrecht hetont.

212. Scandone, F., La facolth di Teologia nella R. Universita di
Napoli, nel settecento: Memorie Domenicane 45 (1928) 19—44., — Aus den
Mitteilungen hebe ich hervor, daB es noch im 17. und 18. Jahrhundert in
Neapel #abnlich wie in Salamanca einen Lehrstuhl fir den Text des
hl. Thomas gab, einen andern fiir scholastische Theologie, der auch nach
Thomas benannt war, und daneben einen dritten Lehrstuhl, auf dem Scotus
erklirt wurde. Eine kartesianische Richtung suchte die nach Schulen ge-
schiedenen dogmatischen Lehrstithle zu Gunsten anderer Ficher zu be-
schriinken, was ihr im 18. Jahrhundert auch zum Teil gelang. Unter den
Inhabern der cathedra primaria, die S. aufzihlt, ist Domenico Gravina O. P.
(1618—1644) als Theologe wohlbekannt.

218. Tellkamp, A., Das Verhiiltnis John Lockes zur Scholastik (Ver
offentlichungen des Kathol. Instituts fur Philosophie, Albertus-Magnus-
Akademie zu Koln. Bd. II, Heft 2). gr.8° (IV u. 124 8.) Miinster 1927,
Aschendorff. M. 5.— John Locke, der Fithrer der englischen Aufklirungs-
philosophie, der auf Berkeley und Hume und somit indirekt auf Kant einen
bestimmenden EinfluB ausgeiibt hat, ist in verschiedenartiger und wider-
sprechender Weise beurteilt worden. Wollten ihn die einen zum extremen
Sensualisten stempeln, so glaubten andere in ihm vielmehr einen Ratio-
nalisten erkennen zu miissen; und beide Beurteiler konnten sich auf zahl-
reiche Gedankengiinge, die unausgeglichen in den Werken des Philosophen
nebeneinander herlaufen, berufen. Das gab bereits B. Erdmann und G. von
Hertling Anlaf, die Quellen, aus denen sich Lockes philosophisches Denken
herleitet, genauer zu untersuchen. Ersterer glaubte, Lockes Lehre habe
sich vor allem aus den empiristischen Lehren, die er bei seinen Vor-
gingern, besonders bei Bacon und Hobbes vorfand, entwickelt. Letzterer
wies auf eine zweite Quelle hin, nimlich auf die rationalistische, platoni-
sierende Schule von Cambridge. Zu einer villigen Klirung jedoch ist es
unerliflich, das Verhiiltnis Lockes zur mittelalterlichen Scholastik genauner
zu untersuchen. Das ist der Zweck, den diese Schrift verfolgt. Es stellt
sich heraus, daB Locke gerade von jener dekadenten, nominalistisch ge-
richteten Strémung der Scholastik, die ihn zu so heftiger Gegnerschaft
aufstachelt, gleichwohl aufs tiefste beeinfluft ist. Die mit sorgfiltiger
Beniitzung der Quellen und reicher Kenntnis der Literatur angestellte Unter-
suchung macht nicht blof Lockes Philosophie in vielen Dingen verstind-
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Jicher, sondern lift auch auf das immer noch recht dunkle und doch so
wichtige Gehiet des mittelalterlichen Nominalismus manches Licht fallen.
ClaBen,
9214, Bosch, Karl, Extraits de 'ccuvre philosophique de J, J. Rousseau.
kl. 8 (XXIV u. 164 S.) Miinster i. W. 1927, Aschendorff. Geb. M 2.95 —
Der vorliegende Band der ,Aschendorffschen modernen Auslandsbiicherei®
ist als Textbuch fir den franzosischen Unterricht in deutschen Schulen
bestimmt, doch wird er auch den Fachphilosophen hei Abhaltung philo-
sophischer Seminariibungen dienen konnen. Der Herausgeber hat eine
kurze kritische Einleitung und eine ,ideale Rekonstitution“ des Gesamt-
gebiiudes der Naturphilosophie Rousseaus vorausgeschickt. Hentrich.
915. Jansen, B., Der Kritizismus Kants. (Der katholische Gedanke.
Bd. XII.) kL 8° (96 S.) Miinchen 1925, Theatiner-Verlag. Geb. M 2.50. —
Will man die einzelnen Lehrstiicke der Philosophie Kants verstehen, so
mub man den Blick auf das Ganze seiner Persionlichkeit und seines Phi-
losophierens richten. Binseitig und ungerecht ist es, in ihm in erster Linie
den Alleszermalmer sehen zu wollen. Kants Kritizismus, der in der Kritik
der reinen Vernunft grundgelegt, in der Kritik der praktischen Vernunft
und der Kritik der Urteilskraft ausgebaut wird, will nur als Vorarbeit fir

die systematische Philosophie verstanden werden. — Tm Hinblick auf den
ganzen Kant bietet die Schrift ein klar umrissenes Gesamtbild des Grund-
gedankens des Kritizismus. ClaBen.

216. Roettger, Feodor, Die Erziehungslehre Kants und Fichtes
(PadStudKrit 1). gr. 8¢ (VIII u. 121 8.) Weimar 1927, Bohlaus Nachf. Mb5—;
geb. M 6.50. — Gedanken tiber Volks- und Menschheitserziehung (die Kant
mehr am Herzen lagen als das Problem der Jugenderziehung) treten uns
niemals auch nur einigermafen zusammengefaBt in Kants Schriften ent-
gegen (56). Mehr bei Fichte. Von beiden sammelt der Verfasser einsehliigige
Stellen, tibt viel Kritik, weist zahlreiche klaffende Widerspriiche auf, glaubt
aber doch, daB im Fichteschen System ,eine Fiille wertvoller pidagogischer
und geschichtsphilosophischer Gedanken steckt, die sich in der Richtung
der Kantschen Lehre bewegen®. Diese Wertfillle wird aber micht dar-
gestellt. Klein.

217. Winkler, M., Peter Jakovlevi¢ (laadaev. Ein Beitrag zur rus-
sischen Geistesgeschichte des 19. Jahrhunderts. (Osteuropéische Forschungen,
hrsg. von 0. Hoetzsch, Neue Folge, Heft 1) gr. 8° (106 8.) Berlin 1927, Ost-
europa-Verlag. M 5.50. — Die Bedeutung des russischen Geschichtsphilo-
sophen Caadaev (1796—1856), dessen Hauptwerke 1862 von P. Gagarin 8. J.
aus dem Nachlah herausgegehen wurden, besteht vor allem darin, daB er
Grundthemen der katholischen Philosophie den russischen Gelehrten iber-
mittelte. Entscheidenden Einfluf hatten auf sein Hauptwerk, ,die philo-
sophischen Briefe*, die katholische Atmosphire, die damals unter dem Ein-
fluk der Jesuitenschulen in den Kreisen der russischen Aristokratie herrschte,
und besonders der grofie katholische Geschichtsphilosoph J. de Maistre, der
damalige sardinische Gesandte in Petersburg. Letzterer vermittelte dem
jungen Russen das augustinische Gedankengut der Geschichtsphilosophie
der Civitas Dei und damit die Einstellung, Rufilands Heil liege im geistigen
Anschluf an den Westen. Seit 1833 wendet Caadaev sich von de Maistre
weg zu der geschichtsphilosophischen Theorie, das Christentum des Geistes
kénne nur von Rufiland ausgehen, als dessen Gliick er ansieht, auBerhalb
der westlichen Kultur gestanden zu haben. Somit hat Caadaev durch die
beiden Perioden seiner Entwicklung den zwei grofien geschichtsphilosophi-
schen Schulen Rufilands die Wege gewiesen: den mehr nach ,Europa“ hin-
neigenden ,Westlern® und den ,Slavophilen®, die umgekehrt die Vorziige
der altrussischen Kultur betonen und dem russischen Volke eine providen-
tielle Bedeutung fir die Wiedergeburt der europiischen Menschheit zu-
schreiben. Hentrich.
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218. Perquin, Nic. 8. J.,, Wilhelm Raabes Motive als Ausdruck
seiner Weltanschauung. gr. 8° (XVI u. 802 S.) Amsterdam 1927, H. J. Paris.
M 11.50. — Die Arbeit, in der sich in vorbildlicher Weise Klarheit der he-
grifflichen Umgrenzung und Zergliederung mit kiinstlerischem Verstehen
paart, zeigt durch Herausarbeitung der leitenden Motive der einzelnen
Romane das allmiihliche Werden der Weltanschauung Raabes: Anfangs der
Welt gegeniiber naiv-optimistisch eingestellt, sttoft Raabe immer hérter auf
die Ratsel und Widerspriiche des Daseins und geriit so unter den Einfluf
des Schopenhauerschen Pessimismus. Vergebens sucht er sich mit dem
Verstande herauszuringen; doch das Herz fithrt ihn zu dem praktischen
Ausweg der titigen Liebe zum Mitmenschen, ohne daB sich aber der Rifi
im Innern schlieBt. — Das Werk P.s wirkt rein objektiv als eine Wider-
legung des Pessimismus und als Apologie der christlichen Weltanschauung,
die allein die Riétsel des Lebens hefriedigend zu losen vermag. H.

219, Zybura, John, Present-day Thinkers and the New Scholasticism.
An international Symposion. 8° (XVIII u. 543 8.) St. Louis Mo and London
1926, Herder. Geb. $ 8.— Anfang Januar 1925 versandte der amerikanische
neuscholastische Gelehrte Z. an 65 Philosophieprofessoren der fithrenden
Universititen der Vereinigten Staaten, Grofbritanniens und Kanadas Frage-
bogen mit folgenden Fragen: ,Wie stehen die nicht-scholastischen Denker
der Gegenwart zur Scholastik, speziell zur neuscholastischen Philosophie ?
Griinde der Unfreundlichkeit oder Gleichgiiltigkeit ihr gegeniiber: gehen
sie mehr auf den Inhalt oder die Methode? Welche Beitriige kann die
Scholastik zur Losung der Probleme der Gegenwart liefern? Wie kann
man eine bessere gegenseitige Verstiindigung, Anniherung und Zusammen-
arbeit herbeifilhren ?“ 33 Professoren antworteten; die ibrigen erklirten
sich wegen Unkenntnis der Scholastik fiir nicht-zustindig. Diese 33 Ant-
worten (zundchst in wortlichem Abdruck, dann inhaltlich zerlegt und
gruppiert in Anerkennungen, Vorschlige und Ausstellungen) bilden den
ersten und wohl interessantesten Teil des Werkes. Wenn diese Fragebogen-
methode uns Deutsche zuniichst auch etwas arg ,amerikanisch® anmuten
michte, so versdhnt uns doch ein Studium der reichen Ergebnisse, be-
sonders der freimiitigen Ausstellungen, die uns Ne»scholastiker zu erneuter
Selbstbesinnung zwingen werden. (Warum ein Brief des Professors L. J. Wal-
ker S.J. von Campion Hall, Oxford auf 8. 96 unter der Sammelrubrik
,Nichtscholastische Denker® angefiihrt wird, ist nicht recht ersichtlich.) —
Der zweite Teil des Buches umfafit Aufsiitze fiihrender Neuscholastiker
(Grabmann, Gény, Switalski, Maritain, Kremer, No&l, B. Jansen, Olgiati,
Millar, Ryan) tiber den Stand der neuscholastischen Bewegung in den ver-
schiedenen Lindern, ihre Probleme, Schwierigkeiten und Beziehungen zur
modernen Philosophie. Dieser Teil bietet, zusammengenommen, die lang
entbehrte Geschichte der Neuscholastik der letzten Jahrzehnte. Da die
unverkiirzt wiedergegebenen Arbeiten der einzelnen Forscher verwandte
Gegenstinde behandeln, so sind Uberschneidungen und Wiederholungen un-
vermeidlich. — In dem ahschliefenden 3. Teil untersucht Z. in drei Ab-
handlungen die Griinde, die den Niedergang der Scholastik zu Beginn der
Neuzeit herbeifithrten. — Z.s Werk gab, wie der Rektor der Notre Dame
University, J. Cavanaugh, in der vorgedruckten Einfithrung betont, den
Anlaf zur Grindung der Zeitschrift ,The New Scholasticism* und der
»American Catholic Philosophical Association®. Auch in Deutschland wird
es die neuscholastische Bewegung fordern; nach aufen hin, indem es die
Nichtscholastiker auf sie aufmerksam macht, vor allem aber nach innen
hin, indem es die Neuscholastiker selbst zur Uberpriifung und Gewissens-
erforschung zwingt. Hoffentlich schenkt uns der rithrige Herdersche Verlag
bald eine ansprechende deutsche Ubersetzung des wertvollen Werkes, dem
wir die weiteste Verbreitung wiinschen.
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2. Logik. Erkenntnislehre. Metaphysik

990. Becher, Erich, Einfuhrung in die Philosophie. gr. 8% (XII u.
310 8.) Miinchen und Leipzig 1926, Duncker & Humblot. M 9.50; geb.
M 12.50. — Unter ,Einfithrung® wird hier nicht ein erster Uberblick tber
alle Hauptgebiete der Philosophie verstanden, sondern eine zusammen-
fassende Darlegung und Begriindung der vom Verfasser seit Jahren in
Wort und Schrift vertretenen Erkenntnistheorie samt Ausblicken in die
Metaphysik der Natur. Logik, Ethik, Theodizee und noch andere Teil-
gebiete bleiben fast unberithrt. — Der erste Hauptteil (28—159) behandelt
Haupt- und Nebenaufgaben der Erkenn tnistheorie (23—45), das Wesen
der Wahrheit und Erkenntnis (46—68), die gesicherten und nicht sicher-
baren letzten Erkenntnisgrundlagen (69—117), die zuriickfithrbaren Er-
kenntnisgrundlagen und ihre Sicherung: Kausalititsgesetz, kritischer Realis-
mus, Erkennbarkeit von Fremdseelischem (118 —159). — In derMetaphysik,
dem zweiten Hauptteil (160—805), wird zuniichst nach kritischer Unter-
suchung des Materialismus und psychistischen Monismus der Dualismus
des BewuBt-Seelischen und der Materie an sich statuiert (160—199) und
dann die Wechselwirkungshypothese ausfiihrlich und zustimmend dar-
gelegt (200—281). Weitere Abschnitte behandeln das UnbewuBt-Seelische
(232—244), das Seelische als Grundfaktor alles Lebens, wobei die theistische
Erklirung der organischen ZweckmiBigkeit mit dem Hinweis auf die
Dysteleologien und das Problem des Ubels abgelehnt wird (246—278), endlich
die Bxistenz eines iiberindividuellen Seelischen, das aus der Erscheinung
der fremddienlichen ZweckmiBigkeit gefolgert wird (288—305). — Wie aus
dieser Inhaltsangabe wohl gemiigend hervorgeht, ist das Buch eine ab-
gerundete Zusammenfassung der wichtigsten Gedankengiinge des geschiitaten
Miinchener Philosophen und als solche sehr dankenswert. Schmitz,

991, Becher, Erich, Grundlagen und Grenzen des Naturerkennens.
8° (82 8.) Miinchen und Leipzig 1928, Duncker & Humblot. Geb. M 3.50. —
B. hat in den hier in Buchform verdffentlichten Rundfunkvortrigen seine
erkenntnistheoretischen und metaphysischen Grandanschanungen, die in der
,Naturphilosophie® (1914), in ,Erkenntnistheorie und Metaphysik® (Lehr-
buch der Philosophie, hrsg. von M. Dessoir 1925) und in der ,Einfithrung
in die Philosophie® (1926) ausfithrlich dargelegt sind, in knapper und ftiber-
aus klarer Form zusammengefaft. An die Untersuchung der (,sicherbaren®
und ,nicht sicherbaren®) Trkenntnisgrundlagen schlieft sich eine Kritik
der Aufenweltserkenntnis, die den ,kritischen Realismus‘ als einzig be-
friedigende Losung der AuBenweltsfrage begriindet. In der Erkenntnis der
wirklichen AuBenwelt, zumal der lebenden Natur, erdffnen sich sodann
metaphysische Ausblicke, zunfichst ins Seelische, weiterhin ins ,fiber-
individuelle Seelische“. ,Und das fithrt dann weiterhin zu dem Gedanken,
daf dieses {iberindividuelle Seelische auch vereinend tiber den Menschen-
seelen steht und sich in ihnen auswirkt in Mitfreude und Mitleid, Liebe
und Giite und der Stimme des Gewissens® (80). ClaBen.

999, Budde, Felix, Einfthrung in die Philosophie. 1. Biindchen:
Begriff und Einteilung der Philosophie. Die deduktive Logik. 8° (48 8.)
Minster i. W. 1928, Aschendorff. M —.90. — Das Biichlein ist zwar sehr
kurz, aber inhaltreich, klar und praktisch. Der duBere Aufrif ist der in
den scholastischen Lehrhiichern der Logik tibliche und durch die Natur
der Sache gegebene: Begriff, Urteil, Schluf. Vorauf geht eine Darstellung
des Begriffes und der Einteilung der Philosophie, ein kurzes Kapitel iiber
,die logischen Axiome* bildet den Abschlufi. Was aber dem Biichlein
seinen besondern Wert gibt, sind die vielen Beispiele und die jedem Kapitel
nachfolgenden Fragen, die den Geist zu klarem, sachlichem Denken schulen.
Darum triigt es den Titel ,Einfiihrung in die Philosophie®, wie uns scheint,
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mit mehr Recht als manches umfangreiche Buch und kann auch iiber den
Kreis, an den es sich wendet, hinaus wertvolle Dienste tun. ClL

223. Kuntze, Friedrich, Erkenntnistheorie (Handbuch der Philo-
sophie. Hrsg. von A, Biumler u. M. Schroter. 16, Lfg.). Lex.-8° (112 8.)
Miinchen 1927, R. Oldenbourg. M 4.55. — Der Titel dieser Lieferung des
Handbuches wiirde wohl entsprechender ,Geschichtliches zur Erkenntnis-
theorie“ lauten. Die drei Hauptabschnitte des Werkes sind: ,Die Er-
kenntnislehre des Altertums®, ,Die Erkenntnistheorie von Kepler bis
Leibniz®, ,Kant®. Anusfithrlichere Behandlung erfahren Platon und be-
sonders Kant. Cl

224. Heimsoeth, Heinz, Metaphysik der Neuzeit (Handbuch der
Philosophie. Hrsg. von A. Béiumler u. M. Schriter. 17. Lfg.). Lex.-8° (104 8.)
Miinchen 1927, R. Oldenbourg. M 5.50. — Die Geschichte der neuzeitlichen
Metaphysik wird, ausgehend von Nikolaus von Kues, tiber die deutsche
und italienische Metaphysik des 16. Jahrhunderts, die konstruktiven Systeme
des Rationalismus, die Metaphysik in England bis hinab zu Kant verfolgt,
wobei mit besonderer Ausfiihrlichkeit Anfang und Ende dieses Zeitraumes
zur Darstellung gelangen. Entgegen der auch in den verschiedenen Schulen
des ,Neukantianismus® verbreiteten Auffassung, wonach nur der vor-
kritische Kant Metaphysiker gewesen sein soll, wird auch der Sinn der
»kritischen Philosophie® als Mefaphysik, und zwar als praktisch-dogmatische,
gekennzeichnet. ClL.

225. Kynast, Reinhard, Ein Weg zur Metaphysik. Ein Versuch
itber ihre Moglichkeit. 8° (XIV u. 353 8.) Leipzig 1927, F. Meiner. M 10.—
Im engsten Bunde mit den kritischen Richtungen der Philopsophie des
letzten Jahrhunderts soll der Versuch unternommen werden, die logische
Maglichkeit der Metaphysik zu erweisen. ,Nicht ist daher irgendwie eine
Begriindung eines zur Zeit mehr oder weniger anerkannten metaphysischen
Systems beabsichtigt, noch geht dieser Versuch etwa auf die Darstellung
des giiltigen Systems der Metaphysik aus oder auf eine Analyse des meta-
physischen Bewufitseins unseres Zeitalters. Einzig und allein den Weg zu
bahnen zur Bestimmung des Giltigkeitswertes der Metaphysik und das
heifit der Metaphysik aller Zeiten, ist das Ziel dieser Untersuchung® (16).
Der Ausgangspunkt dieses Weges wird in der Logik und in der Psycho-
logie, die seit Kants Tagen eine Neuorientierung und ungeahnte Entwick-
lung erfahren haben, angesetzt. CL

226. Switalski, W., Deuten und Erkennen. Ein Beitrag zur Wissen-
schaftslehre (Sonderabdruck aus dem Vorlesungsverzeichnis der Staatl.
Akademie zu Braunsberg im Sommersemester 1928). (33 S.) Braunsberg
1928, Kommissionsverlag der Herderschen Buchhandlung. M —.80. —
Deuten und Erkennen werden auf ihr grundsitzliches Wechselverhiltnis
hin gepriift, wodurch ein Beitrag zur Klirung und Sicherung des Wahrheits-
strebens geliefert werden soll. ,Die Erkenntnis lift sich ... bestimmen
als die sachlich hegriindete und darum mit objektiver Gewifiheit ausgestattete,
allgemeingiiltige geistige Vergegenwiirtigung eines Gegenstandes in seinem
Wesen und in seinen — eindeutig festzustellenden — notwendigen (gesetz-
mifiigen) Bezichungen zu den Ordnungen, deren Glied er ist® (7). Das
letzte Ziel der Erkenntnis liegt sowohl in der Herausstellung der all-
gemeinen Ordnungen, in die alle Wirklichkeit eingespannt ist, wie auch in
der Bestimmung des individuellen Charakters des tatsiichlich Gegebenen in
seinem hier und jetzt vorfindlichen Dasein und in seinem einzigartigen
Sosein. Vorstufen des Erkennens sind das Anerkennen, d. i. das Hinnehmen
des Gegebenen als eines Tatsiichlichen, und das Deuten, d. i. der Versuch,
den Sachgehalt des als gegeben Anerkannten zu ,treffen. Die drei Grund-
regeln des rechten Deutens lauten: nicht mehr in die Deutung hineinlegen,
als sich aus dem gegebenen Tatbestand rechtfertigen liGt; stelle dich



Aufsitze und Biicher 457

ernstlich in die Reihe der Forscher, die vor dir und mit dir dein Gegenstands-
gebiet bearbeiten; Ausblicke in noch unbebautes Neuland miissen sich in
griindlicher Auseinandersetzung mit dem bisher Anerkannten legitimieren
und in sorgfiltiger Kleinarbeit bewiihren. Das Ziel, dem unser deutendes
Erkennen zustrebt, ist die Entzifferung des gottlichen Logos, der in der
Wirklichkeit sich offenbart. Cl

997. Brinkmann, J., Zur rationalen Begriindung der philosophischen
Grundgewifheiten: PhJb 40 (1927) 129—162 250—284 377—400. — Lafit
sich unser Wissen wirklich bis in seine tiefsten, alles iibrige tragenden
Schichten als einsichtig-denknotwendig erweisen, oder miissen wir nicht
vielmehr eingestehen, daf wir ihm nur zustimmen kénnen auf Grund eines
,seinsblinden — wenn auch nicht wertblinden — Vertrauensvotums des
freien Willens“*? Dies ist nach B. letztlich die erkenntnistheoretische
Fragestellung unserer ,neuscholastischen Trrationalisten“; er denkt dabei
vor allem an Fr. Sawicki (,Die Gottesheweise® [Paderborn 1926] sowie zwei
Aufsitze im PhJb 1925 u. 1926) und J. Hessen (, Erkenntnistheorie® [Berlin
19926]). B.s Absicht ist nun, ,auf dem Hintergrund der Ausfithrungen Sa-
wickis der prinzipiellen Losung des Problems auf rationalem Wege niher
zu kommen und so den Grundrif einer rationalen Kritik im scholastischen
Sinne sichtbar zu machen* (130). — Auch wer vielleicht B. nicht in allen
Finzelheiten zustimmen kann, wird doch die vorbildliche Aufgeschlossenheit
und Unbefangenheit sowohl scholastischen als modernen KFragestellungen
gegeniiber wohltuend empfinden, die ihn befihigen, den gegebenen Problem-
gehalten in ihren verschiedenen Komponenten bis in ihre letzten Ver-
astelungen nach den verschiedensten Gebieten, Logik, Kritik, Psychologie,
Ethik, Metaphysik nachzuspiiren, So werden durch scharfe Zergliederung
und Scheidung zugleich auch die vielfachen Mehrdeutigkeiten und Mib-
griffe aufgedeckt, die zu so argen Schiefheiten gefithrt haben. Es ist nicht
mbglich, an dieser Stelle aus der iiberquellenden Gedankenfiille der Unter-
suchung auch nur das Wesentlichste wiederzugeben. -— Hat Sawicki das
Verdienst, durch seine scharfbohrende Fragestellung manche scholastischen
Erkenntnistheoretiker etwas ,aus dem dogmatischen Schlummer* aufgeriittelt
zu haben, so miissen wir B. das entschieden grofere Verdienst zuerkennen,
daf er mit allseitiger Beherrschung des vielverzweigten Problemkreises
klar und entschieden ganghbare Wege zur Losung anbahnt. Naber.

998, Garrigou-Lagrange, R., Fondement de la distinction de puis-
sance et acte selon saint Thomas: NewSchol 1 (1927) 820—332. — Der
Artikel enthilt im wesentlichen den Vortrag, den G.-L. 19256 auf dem
Thomistenkongrefs hielt; er faft zusammen, was man in thomistischen
Lehrbiichern strengerer Observanz iiber das Prinzip ,Actus non limitatur nisi
per potentiam realiter distinctam® und dessen Anwendungen finden kann.
Etwas erstaunlich ist der sieghafte Ton, in dem hier die absolute Allgemein-
giiltigkeit dieses Prinzips verteidigt wird. Andere, die sich nicht mit gleicher
Leichtigkeit in der Domiine der metaphysischen Abstraktion bewegen,
konnen sich nicht ,vorstellen®, was denn dieser Seinsakt, der durch die
real verschiedene Potenz begrenzt wird, eigentlich ist. Wire es gottliches
Sein, so hiitten wir ja den Pantheismus; ist es kreatiirliches Sein, wozu
dann noch die Begrenzung? Der Terminus ,ens ut quo* und die wechsel-
seitige Kausalitit helfen ihnen auch nicht aus der Verlegenheit. Sie
halten es darum lieher mit Heinrich von Gent, Quodl. 1, q. 9, der diese
neuplatonisch-iigidianische FErklirung der participatio und limitatio des
Seinsaktes als ,phantastica® bezeichnet und dafir mit Thomas das parti-
cipare und limitari einfach in der similitudo Dei effecta sieht. Es ist ihnen
auch nichts Ungeheuerliches, die Moglichkeit einer Beschrinkung im ge-
schaffenen Sein selbst zu finden, wie Suarez es tut. Die Behauptung, die
Lehre des Suarez und Scotus, dessen Ansicht iiber die univocatio entis
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G.-L. wiederum villig mifiverstanden hat, fihrten konsequent zum Pan-
theismus oder auch Skeptizismus, ist so ungereimt, daB sie wirklich keiner
Widerlegung bedarf. Dann wiren also die ganze iiltere christliche Philo-
sophie und Theologie — fiigen wir hinzu einschliefilich Thomas —, welche
diese neuplatonische Distinktion nicht kannten, ahnungslos dem Abgrund
des Pantheismus zugewandert. Nach Agidius aber bis in die allerneueste
Zeit hitten sich wenigstens vier Fiinftel aller christlichen Philosophen und
Theologen um diese Fahne des Verderbens geschart, so dab nur ihre geistige
Beschriinktheit sie vor dem Schlimmsten bewahrte! ,Difficile est satyram
non scribere ! Pelster.

229. Nink, G., De principiis contradictionis, rationis sufficientis, causa-
litatis eorumque inter se conexione: EstudEcl 7 (1928) 24—41. — Der
Verfasser bietet eine sehr gute, tibersichtliche, mit grofier Klarheit durch-
gefithrte Ableitung dieser drei Grundprinzipien alles Denkens, aller wissen-
schaftlichen Deduktion und Induktion. Mit Recht wird auf die im Kon-
tradiktionsprinzip sich findende Notwendigkeit aufmerksam gemacht als ein
entscheidendes Moment fiir die Ankniipfung des Prinzips vom hinreichenden
Grunde. Gut wird auch entwickelt, daf das ,principium causalitatis® zum
,principium rationis sufficientis nur das hinzufiigt, dak das ens con-
tingens den geniigenden Grund seiner Entgegensetzung zum Nichts nicht
in sich selbst hat, sondern in einem andern, das seine Ursache ist. Es
handelt sich also eigentlich nur um einen Sonderfall des Prinzips vom
hinreichenden Grunde. Weniger gliicklich ist vielleicht, daf schon in der
Erorterung des Grundsatzes vom hinreichenden Grunde so viel des ens
contingens Erwiihnung geschieht und daf dafiir auch Beweisgriinde aus
Frick angefiihrt werden, die ihrer urspringlichen Bestimmung nach Be-
weise fiir das Kausalititsprinzip sind; dadurch kinnte leicht Unklarheit
entstehen. Lotz.

230. Gilson, Et.,, Pourquoi saint Thomas a critiqué saint Augustin?
ArchHistDoctrLittMA 1 (1926/27) 5—127. — G. geht von der Tatsache aus,
daB im 13. Jahrhundert die wissenschaftliche Synthese des hl. Augustinus
durch die des hl. Thomas verdringt und ersetzt wurde. Er stellt die
weitere Frage: Warum ist dieser Wechsel eingetreten? Der Grund dafiir
wird von G. besonders in Avicennas EinfluB gesucht; diesen niiher zu be-
stimmen, ist der Zweck der vorliegenden Arbeit. Mit den grofien Schitzen
des Aristotelismus wurden dem Abendland zwei Hauptkommentatoren, Avi-
cenna und Averroes, bekannt; der Erstere war mehr neuplatonisch, der
Zweite mehr rein aristotelisch gerichtet. Es galt nun, das neue Gedanken-
gut dem seitherigen zu assimilieren, zumal in jener Frage, die mit im Mittel-
punkt der Erorterungen stand, im Erkenntnisproblem. Averroes war da
von vornherein mit der Glaubenslehre unvereinbar; Avicenna dagegen
konnte nach einigen Modifikationen fast als ein aristotelischer Ausdruck
der augustinischen [lluminationstheorie erscheinen. So lag es natiirlich fiir
die damaligen Augustiner nahe, Aristoteles im Gewande des Avicenna vor-
zuziehen; deshalb beginnt eine allmihliche Adaptation und Assimilation
zwischen Avicenna und den augustinischen Denkern. Von zwei Richtungen
wird ein solcher Ausgleich versucht. Fiir die eine ist es charakteristisch,
dak unsere Seele keinen intellectus agens creatus habe; unsere Ideen kommen
einzig, oder doch sozusagen einzig, aus der Illumination durch Gott. Der-
artige Anschauungen werden mehr oder minder ausdriicklich von Wilhelm
von Auvergne, Robert Grosseteste, Johann Peckham und Roger Bacon ver-
treten. Daneben bleibt eine Strémung bestehen, die man als einen aristoteli-
gierenden Augustinismus bezeichnen kénnte: Die Seele besitzt ihren eigenen
intellectus agens, empfingt aber zugleich eine gewisse gottliche Illumi-
nation. Auf dieser Seite stehen Alexander Halensis, Joh. de la Rochelle,
Bonaventura und Matthius von Aquasparta. — Gegen die erste avicenni-
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sierende Auffassung wendet sich der hl. Thomas direkt, die zweite weist
er indirekt zuriick, indem er sie nicht von der ersten scheidet. Der Haupt-
grund dieser seiner Stellungnahme ist, weil er in solchen Lehren eine Ge-
fahr fir die Higentitigkeit der causae secundae sicht, die er unbedingt
gewahrt wissen will. Der intellectus hitte dann nur noch die Rolle eines
agens disponens ad cognitionem, konnte aber micht mehr aus sich die Er-
kenntnis hervorbringen. Damit mufte Thomas den Augustinismus seiner
Zeit ablehnen. Hat er damit-auch Augustinus selbst abgelehnt? Dieser
hatte zwar von der Illumination gesprochen, sie aber nie in aristotelische
Formeln gegossen; so hatte er noch Platz fiir verschiedene Auslegungen
gelassen. Deshalb ist es durchaus verstéindlich, daf Thomas sich Augu-
stinus selbst niher fiihlte als dem Augustinismus und den Kirchenvater
in seinem Sinne auslegte, obwohl er sich doch eines gewissen Gegensatzes
zu ihm bewuBt war. So konnte er die Illuminationstheorie zurtickweisen
und doch Augustinus fiir sich beanspruchen. — Da driingt sich die letzte
Frage auf: Warum hat sich Thomas so entschieden auf die Seite der
Bigenwirksamkeit der causae secundae gestellt? Er sah die zwei grofen,
unvereinbar einander entgegengesetzten Wege der Philosophie, Platon und
Aristoteles vor sich und entschied sich fiir Aristoteles; damit war seine
weitere Stellung zum Augustinismus gegeben. Vielleicht liegt das letzte
Fundament in einem andern Gottesbegriff. Gottes Grofe besteht nicht darin,
daB er moglichst viel selbst tut, sondern daB er moglichst viel seine Ge-
schopfe selbst wirken lifit. -~ Die ganze Abhandlung ist ungemein an-
regend und interessant geschrieben, mit einer grofen Kenntnis der Texte
und einer bedeutenden synthetischen Kraft, die iiberall die Ideenzusammen-
hiinge herauszuschiilen weif. Die schliefiliche Lisung scheint nur in cin-
geschriinktem Sinne richtig zu sein. Sind Plato und Aristoteles wirklich
ganz unvereinbare Gegensiitze? Ist Thomas reiner Aristoteliker ohne alle
platonischen Elemente? Grabmann hilt das Gegenteil fiir richtig und
meint, daf Thomas gerade in unserer Frage eine Synthese zwischen Augu-
stinus und Aristoteles hergestellt habe, Man denke unter anderem auch
an die Lehre von den Stufen des Seins, die sicher unter platonischem Ein-
fluf steht. :

931. Sestili, J., Thomae Aquinatis cum Augustino de illuminatione con-
cordia: DivThom(Pi) 31 (1928) 50—82. — Angeregt durch Gilsons Arbeit
will S. im Anschluf an De spir. creat. a. 10 ad 8 die Ubereinstimmung
zwischen Thomas und Augustinus in der Lehre von der Illumination nach-
weisen. Zu diesem Zwecke stellt er den Zusammenhang mit den allgemeinen
Gesetzen der Bigentiltigkeit der causae secundae her; diese haben wohl
ein eigenes Tun, aber doch nur unter der Mitwirkung Gottes. Darin ist
nach 8. schon die ganze augustinische Illuminationstheorie vorgebildet:
Die Seele hat zwar ihren eigenen intellectus agens, steht aber unter dem
bestéindigen Einflué Gottes, und dieser Einfluf ist die Illumination. Thomas
hat das, was Augustinus schon lehrte, klarer und schiirfer entwickelt. Mit
Augustinus faBt er die Illumination ,in sensu causali efficienti®, aber nicht
.in sensu formali et immediate obiectivo* auf. — Dazu sei nur dieses be-
merkt: Daf der ,sensus causalis efficiens® bei Thomas dasselbe sei wie bei
Augustinus, 1aft sich aus den Texten doch wohl nicht mit gentigender
Klarheit und Sicherheit ermitteln. Man vergleiche dariiber die besonnene
Stellungnahme Grabmanns in seiner Schrift iiber den gbttlichen Wahrheits-
grund der menschlichen Erkenntnis. Daf Thomas selbst immer Augustinus
fiir sich in Ansprach nimmt, ist kein durchschlagender Grund fiir S.s Aus-
legung; man weifi doch, wie gern das Mittelalter dem Prinzip des ,re-
verenter exponere® huldigte, und wie sehr ihm der Sinn fiir geschichtliche
Betrachtung fehlte. Thomas war darin ein Kind seiner Zeit. Die Abhand-
lung Hertlings fiber Augustinustexte bei Thomas ist in dieser Beziehung
sehr lehrreich.
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232. Le Rohellec, L., De fundamento metaphysico analogiae: Div
Thom(Pi) 29 (1926) 77—101 664—691; — Cognitio nostra analogica de
Deo: ebd. 30 (1927) 298—319. — Eine sehr klare, gut durchdachte Dar-
legung der Lehre von der Analogie und ihrer Anwendung auf Gott vom
thomistischen Standpunkt aus. Manche Punkte werden aufgehellt und
weitergefithrt. Im Anschluf an den hl. Thomas bestimmt R. die Analogie
als eine Ubereinkunft ,secundum proportionem ad aliquid unum®, als eine
,communitas imperfecta“. Es folgen ihre Einteilungen. Die analogia attri-
butionis oder simplicis proportionis hat die analoge Vollkommenheit
nur im princeps analogatum proprie und formaliter; von den andern aber
wird diese nur wegen eines #uBern Verhiiltnisses zum Ersten ausgesagt,
bildet also nur eine denominatio extrinseca. — Der analogia proportio-
nalitatis ist es eigen, daB die analoge Vollkommenheit als in allen
Analogaten innerlich bestehend betrachtet wird, und zwar nach einer un-
vollkommenen, teilweisen Ahnlichkeit. Die proportionalitas ist propria,
wenn die Vollkommenheit proprie in allen ist (und dies ist die Analogie
schlechthin), sonst ist sie nur metaphorisch. — Das metaphysische Funda-
ment der analogia attributionis besteht in einer Art von Abhingigkeit
durch duBere Ursichlichkeit der minora analogata vom princeps, das der
analogia proportionalitatis propriae in der Transzendenz der Vollkommen-
heit, um die es sich handelt. Die Eigenschaften der Transzendenz, ihre
mannigfachen Arten, ihre Ausdehnung auf alle perfectiones simplices und
einige mixtae werden mit seltener Klarheit entwickelt. Als letzte Wurzel
jeder Analogie wird schlieflich die Einteilung des Seins in Akt und Potenz
bezeichnet. — Die Anwendung der Analogie auf die Gotteserkenntnis, wie
sie inshesondere alle Schwierigkeiten eines jeden Agnostizismus und Anthro-
pomorphismus lost, beschlieft die anregend geschriebene Arbeit. — Die
vorgetragenen Anschauungen werden als Lehre des hl. Thomas bezeichnet.
So miifite auch fiir ihn die analogia proportionalitatis die hauptsichlichste
sein. Da muf es auffallen, dak er an den Hauptstellen der 8. theol. 1,
q. 13, a. 5 und in der S, c. gent. lib. 1, cap. 34 nur die analogia attributionis
erwithnt. Und doch will er dort gegen den Agnostizismus erkliren, daf
wir etwas von Gott proprie aussagen konnen. Dabei auf eine analogia
proportionalitatis propriae subintellecta hinzuweisen, setzt wohl die Losung
der Schwierigkeit schon voraus. L.

233. Benes, J., Valor possibilium apud S. Thomam, Henricum Ganda-
vensem, B. Jacobum de Viterbio: DivThom(Pi) 29 (1926) 612—634; 30
(1927) 94—117 333—3565. — Das Neue und Interessante der Abhandlung
findet sich im zweiten Teil, der iiber Heinrich von Gent handelt. Gewohn-
lich stellt man seine Lehre so dar, als ob er den Wesenheiten im Zu-
stande der reinen Moglichkeit ein esse quidditativum actuale zugeteilt
hiitte. Dem ist aber nicht so, wie B. an Hand der Texte recht iiberzeugend
nachweist. Heinrich unterscheidet zwar in der Wesenheit selbst ein So-
sein und ein esse essentiae, auch schreibt er ihr eine reale Beziehung zum
gottlichen Vorbilde zu. Doch meint er damit nur, daf die Wesenheiten
irgendwie secundum rationem causae formalis am gbottlichen Sein teil-
nehmen und als exemplata den gottlichen Ideen emtsprechen. In der Ord-
nung des aktuellen Seins sind sie aus sich nichts. Es gibt nur ein zwei-
faches aktuelles Sein, das esse cognitum im Geiste und das esse reale in
singularibus. — Man muf zugeben, daf die Ausdrucksweise des ,Doctor
sollemnis“ dunkel und miBverstindlich ist; doch scheint aus allem hervor-
zugehen, daf fiir ihn das esse essentiae kein esse actuale est, mag auch
noch nicht genug geklirt sein, was er eigentlich darunter meint. — So
wire Heinrich von Gent hier im wesentlichen mit Thomas eins. Jakob
von Viterbo vertritt dieselben Anschauungen, nur scheint er im Gegen-
satz zu Thomas und Heinrich schon antecedenter ad intellectum ein esse
formale der Possibilien anzunehmen,
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934, Chambat, L., La ,tertia via‘ dans saint Thomas et Aristote:
RevThom 32 (1927) 834—338. — Die tertia via des hl. Thomas, die vom
ens possibile esse et non esse zum ens necessarium fortschreitet, findet
sich zweimal in seinen Hauptwerken, in der S.th. 1, q. 2, a. 3 als eigent-
liches Gottesargument und in der S. c. gent. 1, cap. 15 als Beweis fiir die
Ewigkeit Gottes. Der Aufbau ist an beiden Stellen verschieden, wie Gény
richtig bemerkt hat. Anlehnend an die Unterscheidung Baeumkers zwischen
einer avicennischen und maimonidischen Form, konnen wir sagen, dafB
Thomas in der 8. c. gent. sich an Avicenna anschliefst, wiihrend er in der
8. th. die durch Maimonides modifizierte Gestalt bevorzugt. Die maimoni-
dische Fassung bietet aber verschiedene Schwierigkeiten, auf die Gény
recht gut aufmerksam gemacht hat. — Ch. sucht diesen Schwierigkeiten
zu entgehen, indem er dem Argument einen mehr avicennischen Sinn unter-
legt und infolgedessen die Abhingigkeit von Maimonides leugnet. Wenn
nun auch der Wortlaut der S. th. eine solche Auslegung auf den ersten
Blick nicht auszuschlieBen scheint, so lehrt doch eine nithere Analyse und
Vergleichung mit dem maimonidischen Text, daf der letztere die Vorlage
des hl. Thomas gewesen sein muB. Ch. michte den Beweis in seiner Inter-
pretation auf eme Stelle des Aristoteles zuriickfiihren (In XII Metaphys.
cap. 6). Man kann zwar einige Anklinge zwischen den beiden Stellen nicht
leugnen ; trotzdem scheint die viel groBere Ahnlichkeit mit dem Texte des
Maimonides entscheidend fir die Abhingigkeit von dem jiidischen Philo-
sophen zu sprechen. L.

935, Cuervo, M., El argumento de las verdades eternas segiin Santo
Tomds: CiencTom 20 (1928 1) 18—34. — Der Verfasser greift das in
neuerer Zeit ziemlich allgemein angenommene Gottesargument aus den
ewigen Wahrheiten an und will zeigen, daB es erstens nach dem hl. Tho-
mas jeder apodiktischen Beweiskraft entbehrt und zweitens nirgends in
seinen Werken zu finden ist. Nach einer kurzen Darlegung des Beweis-
ganges selbst geht C. im ersten Teile in drei Schritten voran: 1. fiir Tho-
mas existiert keine geschaffene ewige Wahrheit; 2. die Notwendigkeit und
Ewigkeit der ewigen Wahrheiten ist nur negativ, nicht positiv; 3. durch
die so bestimmten ewigen Wahrheiten ist es uns nicht moglich, die Exi-
stenz Gottes zu beweisen. Hier ist der Schwerpunkt der Darlegungen.
Der Hauptgrund C.s ist folgender: wir konnen Gott einzig als causa prima
aller Dinge beweisen; um aber zur realen Existenz der ersten Ursache zu
gelangen, missen wir von der realen Existenz einer Wirkung ausgehen.
Und das ist der Grundfehler des Beweises, daf er von der Welt der
Existenzen abstrahiert und nur die Essentialordnung allein ins Auge faBt;
S0 kann man nur zu einem Gott in der Essentialordnung, nicht zur Existenz
Gottes kommen. Der Verfasser weist im einzelnen alle Formen zuriick,
in denen der Beweis versucht wurde. — Die Ausfithrungen sind recht klar
und scharf; aber vielleicht hat doch die Ablehnung des Argumentes ihren
letzten Grund in einer zu konzeptualistischen Auffassung unserer Universal-
begriffe und der ewigen Seinsgesetze.

936, Manser G. M., Das Wesen des Thomismus. Das Streben nach
Glickseligkeit als Beweis fiir das Dasein Gottes: DivThom(Fr) 5 (1927)
449473 — Die griindlichen Darlegungen fithren zu diesem Ergebnis:
JFolglich ist ein selbstindiger Gottesbeweis aus dem Gliickessehnen des
Menschen absolut unméglich® (471). In einem ersten mehr polemischen
Teile werden drei Formen des Argumentes, wie sie in letzter Zeit, nament-
lich von Zimmermamn, Gredt und Garrigou-Lagrange, aufgestellt wurden,
mit eindringender Klarheit kritisiert. In einem zweiten mehr positiven
Abschnitt schlieBen erkenntnistheoretische und ontologische Schwierig-
Lkeiten die Moglichkeit eines derartigen Beweises ahsolut ams. — Auf die
Frage: ,Gibt es ein Naturstreben nach Gott?“ antwortet M.: ,Die Natur-
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notwendigkeit des Gliickesstrebens bezieht sich gar nicht auf Gott* (457). —
Sicher ist zunichst, daf das Formalobjekt unseres Willens nicht Gott,
sondern das ,bonum in communi® ist; dieses scheint M. mit dem ,sum-
mum bonum in communi‘ gleichzusetzen. Daf beides jedoch nicht das-
selbe ist, geht daraus hervor, daB das bonum in communi in jedem
Gegenstand des Wollens verwirklicht ist, das summum bonum in communi
aber nur dann, wenn in einem Gegenstand kein malum und die Fiille des
bonum vorhanden ist. Wie sodann der Wille gegeniiber dem bonum in
communi unter einer Notwendigkeit steht, so hat er auch gegeniiber dem
summum bonum in communi zum mindesten eine necessitas specificationis.
Es besteht also eine notwendige Tendenz zum summum bonum in com-
muni; zu dieser gesellt sich wegen der Unendlichkeit des Willens die
entsprechende capacitas, und wir haben alle Elemente eines Naturtriebes.
Dieser geht aber nicht auf das summum bonum in abstracto, sondern er
sucht es in einem konkreten Objekt verwirklicht. Welchem Objekt er
sich zuwenden soll, ist nicht mehr naturnotwendig bestimmt; hier setzt
die Freiheit des Menschen ein. Was nun der Mensch auch wihlen mag,
es bleibt auf jeden Fall, daB es ein Gut geben muB, durch dessen Wahl
er die Erfiillung seines Strebens finden kann; mit andern Worten, es
mufi ein hochstes, unendliches Gut, Gott, geben, sonst wiire ehen ein
Naturstreben, und zwar das tiefste Streben der hichsten Natur, wesent-
lich nichtig. Gott ist also nicht spezifizierendes Objekt unseres Willens,
noch wird er naturnotwendig erstrebt, das ist zuzugeben; doch ist er als
hichstes Gut motwendig, damit unser Naturstreben nach dem héchsten
Gut im allgemeinen objektiv erfiillt werden kann. — Noch eines sei kurz
angedeutet: Nach M.s Ansicht ,haben die Verteidiger des Glickseligkeits-
beweises von jeher einen villig verkehrten Weg eingeschlagen. Ihr Weg
soll sie aus einem naturnotwendigen Streben des Willens zu Gott, zum
Dasein Gottes, als hochstem tibernatiirlichem Ziel fithren. Dabei setzen sie
notgedrungen fiir ihren Gottesheweis nicht blo das Dasein Gottes als
‘Wirkursache, sondern die Doppelordnung Natur- Ubernatur erkenntnis-
theoretisch voraus® (469). Das Gegenteil hiervon findet man eigentlich bei
allen Autoren, die man einsieht; insbesondere fithren auch die von M. an-
gezogenen Philosophen, Zimmermann, Lehmen-Beck, Gredt und Garrigou-
Lagrange, das Argument fiir die natiirliche Gliickseligkeit des Menschen,
nicht fiir die tibernatiirliche visio beatifica.

3. Naturphilosophie. Psychologie

237. Driesch, H., Zur neueren Vitalismuskritik : BiolZentrBl 47 (1927)
641—653. — D. widerlegt hier zuniichst die in letzter Zeit erhobenen Ein-
winde von Meyerhof und Ad. Meyer. Meyerhof, dem die vitalistische
Literatur nicht gentigend bekannt ist, bringt wieder einmal den beliebten
Vergleich des stoffwechsclnden Organismus mit einer Flamme vor, iiber-
siecht aber, daB der Organismus ein stoffwechselndes Ding, die Flamme
eine blofe ortbeharrende stoffwechselnde Zustéindlichkeit ist. Worin beide
sich sonst noch wesentlich unterseheiden, wird ausfiihrlich eréirtert (644 ff.).
Desgleichen die Parallele Hysteresis—Gedichtnis. A. Meyer gehtrt zu den
Vielen, auf welche Koehlers Lehre von den sog. ,physischen Gestalten“
faszinierend gewirkt hat. Sie wird von neuem als unhalthar zuriickgewiesen
(647 ff.). Zum Schlub wird die kritische Behandlung von D.s Vitalismus-
beweisen durch K. Sapper in ArchGPh 1926/27 lobend erwihnt und zur
Verteidigung einzig und allein auf die ,Logischen Untersuchungen II. Teil*
und die ,Philosophie des Organischen® hingewiesen. Wir méchten in dieser
Geste eine duBerst hofliche, aber im Grunde doch ganz entschiedene Ab-
lehnung der Sapperschen Kritik erblicken. Schmitz.
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938. Plavilstshikov, N. N.,, Kopftausch und Instinktveréinderungen
bei Insekten: Zool. Anzeiger 78 (1927) 229—243. — Den von vielen Seiten zu-
riickgewiesenen und fiir erledigt gehaltenen Behauptungen Finklers tber
die Moglichkeit der Kopftransplantation bei Insekten und dadurch veranlafite
Instinktinderungen entsteht hier ein neuer Verteidiger. P. hat Operationen
in groBer Anzahl an einer Menge verschiedenen Ordnungen angehdriger
Insekten durchgefiihrt und gibt (234—243) eine tabellarische Ubersicht iiber
Art, Geschlecht, Zahl der gelungenen und miBgliickten Operationen und
das Verhalten der Tiere nach der Verheilung. Vorausgeht eine genaue
Beschreibung des Verfahrens (230 ff.) und Zusammenfassung der Haupt-
resultate. Die Operationen gelingen nur selten, etwa von 10 oder oft von
20 nur je eine; die Kritiker Finklers haben zu wenig und zu schlecht
operiert. Der Erfolg einer gelungenen Operation ist: Heilung durch Ver-
einigung der Hautdecke, Speisershre, Nervenkette; Wiederherstellung physio-
logischer Funktionen im Sinne des neuen Kopfes. Als Hauptergebnis be-
trachtet Verfasser, dafs alle mit dem Geschlecht verbundenen Handlungen stets
im Sinne des Geschlechtes des aufgesetzten Kopfes ausgeiibt werden.  S.

239, Lengerken, H. v., Sind Kopftransplantationen bei Insekten még-
lich?: BiolZentrBl 48 (1928) 26—31. — Es geht mit dem interessanten
Problem des Kopfaustausches bei Insekten wie mit dem der Wiinschel-
rute: mindestens alle sechs Monate erscheint in wissenschaftlichen Zeit-
schriften ein Aufsatz dafiir und dagegen. Der vorliegende nimmt in tem-
peramentvoller Weise Stellung gegen Plavilstshikov, von dem gesagt (und
auch wohl einigermafen gezeigt) wird, er entziehe seinen Deutungen schon
dadurch jeden exakten Boden, daf er in der Einleitung schreibe: ,Zweck
meiner Untersuchungen war die Feststellung, ob der Kopf bei den Insekten
als Sitz der geschlechtlichen und artlichen Gewohnheiten anzusehen sei,
nicht aber, bis zu welchem Grade durchschnittene Organe oder Gewebe
sich wiederherstellen.* S.

240, Ivanié, M., Uber den Kannibalismus bei Amoeba verrucosa nebst
Bemerkungen iiber den Kannibalismus bei Protozoen im allgemeinen: Zool.
Anzeiger T4 (1927) 813--321. — Von mechanistisch gesinnten Forschern
wird seit Jahren zur Stiitze ihrer Anschauungen immer wieder auf die
Nahrungsaufnahme der Amoeben hingewiesen. Diese Protozoen sollen, wenn
sie auf einen Fremdkorper stofien, ihn bloB infolge der mechanischen Be-
rithrung in den eigenen Protoplasmaleib aufnehmen, und nur physikalische
Faktoren, wie Oberflichenspannung u. dgl. sollen iiber die Aufnahme bzw.
Nichtaufnahme entscheiden, #hnlich wie bei dem Chloroformtropfen, der
mit Schellack tiberzogene Glasfiden aufnimmt, in seinem Innern aufkniuelt,
den Uberzug ,verdaut* und den ,unverdaulichen® Glassplitter wieder aus-
scheidet. I. zeigt, daf diese Hypothese durch den bei gewissen Exemplaren

von Amoeba verrucosa auftretenden Kannibalismus widerlegt wird. — Er-
withnt sei, dah seine Beobachtungen inzwischen von anderer Seite bestiitigt
und erweitert wurden. S.

241. Usnadze, D., Zum Problem der Relationserfassung beim Tier:
ArchGsmtPsych 60 (1927) 860—3890. — Seit Kohlers Versuchen iiber Re-
lationserfussung bei Tieren, die zumal bei den Schimpansen auf Teneriffa
ein erstaunliches Resultat gezeitigt haben: die Feststellung eines Analogons
zum menschlichen Werkzeugbegriff, haben noch manche andere Forscher
sich darum bemiiht, teils &hnliche Experimente zu machen, teils das Er-
gebnis zu erkliren. U. will beides. Seine ,Relationsdressur” besteht darin,
dak er einem Hund einen schwicheren und dann einen stiirkeren Ton zu
horen gibt und damit einen elektrischen Schmerzreiz verbindet, der einen
Beugungsreflex des linken Beines auslost. Nach einigen Versuchen trité
dann der Reflex auch ohne elektrischen Reiz auf. Das Eigenartige ist,
daf U. zum ersten Mal eine Sukzessivrelation einfithrt und daf er mit
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Geschick die Fehlerquellen ausschaltet, die es fraglich machen kinnten,
ob das Tier wirklich auf das ,Schwicher-Stirker” und nicht auf den ersten
oder den zweiten Reiz reagiert. Er bringt es so weit, daf der Reflex auch
bei Anderung der Tonqualitiit, bei Transponierung der Intensitiit und selbst
in beschrinktem Maf bei Einschiebung von Pausen auftritt. Immerhin
wiirde eine eigentliche ,abstrakte Relationserfassung® viel ausgedehntere
Anwendungen erméglichen und viel sicherere Reaktionen erzengen. — Wenn
aber U. soweit geht, die Reaktion rein physiologisch zu erkliren, da es
ein ganz eindeutiger GehirnprozeB sei: Reiz 2 beim physischen Abklingen
von Reiz 1, so scheint das, vor allem fiir die oben angegebenen Variations-
versuche, schwer verstindlich. v. Frentz.

242. Henning, H.,, Zur Psychologie der hoheren Siugetiere. Experi-
mentelles und Kritisches iiber das spezifisch Tierhafte; ZPsych 105 (1928)
273—301. — Ein energischer Vorstof gegen die gebriuchliche Methodik
der Tierpsychologie mit besonderer Wendung der Kritik gegen W. Kéhlers
Versuche als ,Muster heutiger Fehlmethodik“. Die iibliche Methode sei
abgestimmt auf menschliches Seelenleben und Leistungsvermégen; sie gehe
aus von dem falschen Intelligenzbegriff W. Sterns, der ,zeitweise in Schulen
und Berufsimtern verheerend wirkte® (Intelligenz = allgemeine Fihigkeit
geistiger Anpassung an neue Aufgaben und Lebensbedingungen) und nach
dem der Hochstapler stets intelligenter sei als sein Richter. Die Begabungs-
priiffungen der Tiere beachteten weder in geniigendem Ausmak die Alters-
stufe der Tiere, noch deren ,Vorbildungsmoglichkeiten“, noch auch die
Strukturverschiedenheit tierischen Seelenlebens, wie sie durch die Tierart
und durch die #duBere Lebenssituation (Grofstadthund und Férsterhund!)
bedingt sei. Sie sei anthropomorph in der Charakterisierung des tierischen
Seelenlebens und vor allem iiberaus wirklichkeitsfremd, so sehr, daf die
viel wirklichkeitsnitheren Beobachtungen von Verwaltern von Tiergiirten
unter anderem in der psychologischen Fachliteratur fast ganz ignoriert
werden. Willwoll.

243. Garrigou-Lagrange, R., Utrum mens se per seipsam cognoscat:
Angel 5 (1928) 37—b54. — Nach der Lehre des hl. Thomas, die hier allein
zu Grunde gelegt wird, erkennt die Seele sich selbst in diesem Leben nur
durch ihre Akte, nach dem Tod dagegen unmittelbar. In allen Fillen er-
kennt sie sich selbst immer in einem verbum mentis; dieses verbum fehlt
nur in der Anschauung Gottes. Frobes.

244. Schmalenbach, H.,, Die Entstehung des Seelenbegriffes: Lo-
gos 16 (1927) 811—355. — Der Artikel ist weniger beweisende Abhandlung
als geistreiche Konstruktion. Der religitse Begriff der Seele enthiilt, wie
er meint, nur die Unsterblichkeit. Was das eigentlich sein mag, was der
Christ unsterblich glaubt, wird nie (?) scharf angegeben. Die Definition der
Seele als dessen, wodurch wir leben, wird hinfiillig, sobald diese Seele
unsterblich sein soll und dann doch keinen Leib mehr zu ,beleben® hat.
(Das Beleben des Leibes, das mit dem Tode aufhirt, ist eben blof eine
Leistung der Seele; die bleibenden Leistungen des Erkennens sind aber
auch ein Leben.) Verfasser sieht den Ursprung des Seelenbegriffes nicht im
Geisterglauhen oder Gottglauben oder in der Absicht von Erklirungen, sondern
im Erlebnis des ,numinosen* Schauders (im Sinn von Otto). Dieses Numinose
zeige sich im Lebendigen wegen seiner Spontantitigkeit und aktiven Zweck-
miéhigkeit, worin ein Ubergang zum Bewubtsein, zum Geist liege. F.

245. Beck, Maximilian, Wesen und Wert. Grundlagen einer Philo-
sophie des Daseins. L. und II. Bd. gr. 8% (XV u. 1288 S.). Berlin 1925, Greth-
lein. M 12.—; geb. M 15.— Die beiden Bénde bilden mit ihren 1300 Seiten
das erste Buch eines auf sechs Biicher angelegten Werkes, dessen Grund-
these die Gleichsetzung von Wert und Dasein und dessen Grundtendenz die
Riickeroberung der Objektivitit aller Werte ist. Das erste Buch hehandelt
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,die Realitit des Auferen oder das Schone‘ (Gegenstindlichkeit, Reali-
sierungsgebiete und Wesen des Schionen, den Sinn des Nachbildens in den
Kiinsten, das Wesen der Vorstellung, die nicht nachbildenden Kiinste, zumal
Musik). Vorziige und Schwiichen des Buches wurzeln in dem Radikalismus,
mit dem die Grundtendenz durchgefiihrt wird. (Vorwort: ,Alle wahrhaft
grofzen Geister sind Fihrer auf dem Eroberungszuge, welcher die Mensch-
heit zugleich kranker, degenerierter, perverser, lebensuntiichtiger und — im
Erschauen von Werten universaler macht®!) Eine Fiille von wirklich an-
regenden Gedanken, von feinsinnigen Beobachtungen, leider auch von Uber-
treibungen wird geboten. Um weniges herauszugreifen: die Analyse von
Gefiihl und Empfindung arbeitet sorgfiiltiz die Unterschiede von heiden
heraug; leider endet sie mit einer Ausweitung des Gefiihls zu einer Art
Erkenntnisvermdgen. Geistreich wird gezeigt, wie der Korper als Werkzeug
der Seele im Welterfassen sie zugleich hemme und ihr diene. Die an-
schlieBende Ablehnung einer Bedingtheit der Wahrnehmung in physikalischen
Vorgiingen ist in ihrer Absolutheit logisch nicht unterbaut. Begriifenswert
ist das Prinzip, schlichte Beobachtung und tiefste Psychologie der Dichter
zum Recht kommen zu lassen; aber der Objektivititsradikalismus, dem
selbst die ,Stimmung der Landschaft® etwas am Objekt Haftendes sein
muf, hat mit schlichter Beobachtung nicht mehr viel Verbindung., Be-
sonders hervorgehoben seien die Abschnitte iiber den ,Ausdruck®, die jedoch
ebenfalls an manchen Ubertreibungen leiden und selbst an krasser Be-
fangenheit in sinnfremden Vorurteilen, wie etwa, dat Thomas von Aquin
nur moglich gewesen sei, weil er ,in den Intriguen der Kirche und des
Klosters aufwuchs“, Die sprachliche Form des Buches ist stellenweise
gespreizt und nicht frei von Kraftpose, partienweise aber sehr klar
flieend. Willwoll.

246. Sander, F., Bibliographie der deutschen und ausliindischen Litera-
tur iiber Psychologie, ihre Hilfswissenschaften und Grenzgebiete. Deutscher
Teil, bearbeitet von E. Lippert: ZPsych 104 (1927) 869—473. -— Kritik-
freies Verzeichnis des Schrifttums in 1512 Biichern und Artikeln in folgender
Anordnung: Zeitschriften-Verzeichnis; Allgemeines; Nervensystem; Emp-
findung und Wahrnehmung; Gefithl und Affekt; Motorische Funktionen
und Wille; Aufmerksamkeit, Gediichtnis und Denken; Soziale Funktionen
des Individuums; Besondere BewulBtseinszustiinde; Nerven- und Geistes-
krankheiten; Individualpsychologie; Rassen- und Gesellschaftsphéinomene;
Geistige Entwicklung des Menschen; Genetische Psychologie der Pflanzen
und Tiere, Ww.

247, Wirth, W., Das Wesen der psychophysischen GesetzmiBigkeit:
ArchGsmtPsych 60 (1927) 205—233. — W.s Thema ist, von der Psycho-
physiologie, die sich mit dem Verhéltnis von Seele und korperlichen Be-
gleiterscheinungen ihrer T#tigkeit befaft, die Psychophysik deutlich zu
scheiden, die ,Beziehungen zwischen exakt meBbaren physischen Vorgingen
der AuBenwelt als Symptome seelischer Leistungen“ aufweist und ihre Ge-
setzmiBigkeiten bucht; sodann auf einige ihrer Anwendungen, z. B. die
Untersuchung der Schrift als physischen Ausdruckssymptoms, und auf ihre
praktische Bedeutung fiir Therapie, Piidagogik, Psychotechnik hinzuweisen.
Wichtiger fiir unsere Zeitschrift sind seine allgemeinen Aufstellungen iiber
den Zusammenhang zwischen dem Kausalnexus der physischen Vorginge
und der Sinnverkniipfung der Bewufitseinsvorgiinge. Wenn W, auch nicht
mit Becher dem Seelischen eine Fiihrerrolle zuteilen will, so ist er doch
der Ansicht, daf ,das BewuBtsein wahrscheinlich iiberall kausal als Be-
dingung an dem Totaleffekt beteiligt ist® (212), und daf ,der Verlauf der
psychophysischen Prozesse. .. nicht einseitig als eine zwangsliufige Bindung
des Bewufitseins und seiner seelischen Dispositionen an ,rein‘ materielle
Prozesse gefafit werden“ darf (213). Wie er einer einseitig naturwissen-

Scholastik, IIL 3. 30
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schaftlich eingestellten Psychologie gegeniiber betont, daf psychische Gesetze
aus dem Verlauf des BewubBtseins selbst abzuleiten sind, nicht aber von auBen
her, nach anatomisch-physiologischen Methoden (217), so wendet er sich auch
gegen das andere Extrem, wo man alles Gesetzmilkige, was im Physischen
so stark hervortritt, von den bewuBten Vorgingen ganz fern halten und
diese stets als individuell, einmalig betrachten will (218/4). v. Frentz.

9248, Katz, David, Der Aufbau der Tastwelt. Mit 11 Abbildungen im
Text. 8 (XII u. 270 8.). Leipzig 1925, Joh. Ambr. Barth. M 9.—. Verfasser,
der einst das klassische Kapitel iiber die Erscheinungsweisen der Farben
geschaffen, dehnt diese Untersuchungsmethode nun auch auf den Tastsinn
aus. Auch hier findet er einen Gegensatz zwischen der ,Oberflichentastung®
bei Berithrung fester Korper mit ihrer objektiv scharf lokalisierten Ober-
fliche und dem ,raumfiillenden Tastquale®, das ein gegen die Hand ge-
richteter Fliissigkeits- oder Luftstrom bewirkt. Das Tasten eines Gegen-
standes durch eine Decke hindurch gibt noch weitere Erscheinungsweisen.
Beim Hauptfall der Oberflichentastung werden entweder die Eigenschaften
des Korpers erkannt, seine Glitte, Hérte, Elastizitit usw. (die Modifikation)
oder die Art des Stoffes, ob Glas oder Holz (die Spezifikation). Eine
Eigentiimlichkeit der htheren Tastwahrnehmung ist es, daf sie Bewegung
des tastenden Organes verlangt. — Der zweite Abschnitt des Buches be-
handelt die messenden Versuche. Verfasser stellt fest, wie fabelhaft klein
(weit unter !/;00o mm) die Unebenheiten der Fliche sind, die in der Rauhig-
keit noch unterschieden werden, was wieder auf einen neuen Sinn, den
Vibrationssinn, als Vermittler hinweist. Wenn man durch etwas Klebstoff
am Finger die Vibrationen des Streichens ausschaltet, ist eine Unterscheidung
der Rauhigkeit nicht mehr moglich. — Der besonders interessante dritte
Abschnitt behandelt den Vibrationssinn, Neuestens werden wunderbare Fille
angegeben, in denen auf Grund dieser Vibrationen Taubstumme sogar Musik
wahrnehmen und geniefien. Im Gegensatz zum Drucksinn ist der Vibrations-
sinn ein Fernsinn, der viele Menschen zugleich von demselben fernen Reiz
unterrichtet. — Einige allgemeinere Ausfilhrungen iiber die erkenntnis-
theoretische Bedeutung des Tastsinnes, die wohl tiberschiitzt wird, und iber
die Verwendung des Tastsinnes in Pidagogik und Psychotechnik schliefen
dieses fiir die Psychologie der Tastwahrnehmung grundlegende Werk.

Fribes.

9249, Hirsch, E., Uber senile Denk- und Sprachstérungen. Psych
Forsch 10 (1928) 358—392. — Verfasser bot einigen senilen Dementen
Bilder bekannter Gegenstiinde und lief sie benennen. Durch eine vorziig-
liche Deutung der Erkennungsfehler gelingt es ihm so, iiber die Mingel
der Erkenntnisvorgiinge ein klares Bild zu entwerfen. Zusammenfassend
geht der Senile an die Dinge mit einer andern Einstellung heran; ihn
interessiert mehr ihr Gebrauch. Er achtet beim Bild einseitig auf die
Kontur, fast gar nicht auf die Farbe, fabt bei Komplexen oft die Einheit
nicht auf, deutet Teile ohne Riicksicht auf die tibrigen, er 1aft Beziehungen,
GroBenverhiltnisse, Perspektive auBer acht. Er ist weniger fihig, mehrere
Vorstellungen zu iiberblicken, ersetzt leicht Vorstellungen durch erinnerte
benachbarte, — Die Arbeit ist das Muster einer tiefdringenden psycholo-
gischen Analyse, Hoffentlich wird man dem Namen des Verfassers noch
ofter begegnen.

250. Reichner, H., Experimentelle und kritische Beitriige zur Psycho-
logie des Verstehens: ZPsych 104 (1927) 1—61. — Analyse des Verstehens
bei Lesung einer Novelle fithrt zur Annahme zweier Verstehensweisen, der
rekognitiven und der realen. In der ersten werden Sachverhalte als be-
kannt, als typisch, als glaubhaft rational erfafBit; es ist ein Wissen um
Erlebnismoglichkeit da, aber kein Nacherleben. In langsamem Ansteigen
des Mitfithlens geht es iiber ins reale Verstehen; hier ist das Ich wviel
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intensiver am fremden Seelenleben beteiligt, um manchmal fast in ihm
,aufzugehen“. Es handelt sich dabei nicht um blofes intellektuelles Nach-
konstruieren und um Analogieschliisse, sondern um ein unmittelbares Ge-
staltetwerden des eigenen Gefiihlslebens durch den suggestiv wirkenden
Dichter. ,...die handelnden Personen haben von unserem eigenen Be-
wubitsein Besitz ergriffen, daB wir, gleichsam von ihnen besessen, das
Material unserer Gefithle und Strebungen fiir die freie Gestaltung vom
Zentrum unseres Ich aus verlieren....“ HEs gibt proteusartige Naturen,
deren Seelenleben tausendfiltiz umgestaltbar ist. Doch bleibt dabei stets
der Charakter der Passivitit und fehlt das Bewubtsein der Spontaneitit,
das von dem Erleben einer entsprechenden Wirklichkeit begleitet wiire.
Willwoll.
251. Eljasch, Mina, Neue Abstraktionsversuche bei vorschulpflich-
tigen Kindern: ZPsych 105 (1927) 1—42. — Bestiitigung und teilweise
Korrektur der Ergebnisse von Katz, daB die naive Abstraktion von Kindern
leichter von Form und GroBe als von Farbe absieht. Theoretische Aus-
wertung wiire erwiinscht. W

262. Schorn, Maria, Zur Psychologie des frithbegabten Kindes. Ein
Beitrag zur wissenschaftlichen Personlichkeitsforschung: ZPsych 105 (1928)
802—316. — Sehr klare Darstellung der Begabungsanalyse eines vier-
einhalbjihrigen Kindes mit Intelligenzalter von acht Jahren. Die Friih-
reife der Intelligenz heruht auf spezifischer Gediichtnisanlage und bleibt
hinterk der Frithreife eigentlicher Wunderkinder qualitativ und quantitativ
zuriick. W.

253. Lindworsky, J., Orientierende Untersuchungen iiber héohere
Gefithle: ArchGsmtPsych 61 (1928) 197—260. — L., der schon zur Psycho-
logie des Denkens und Wollens wertvolle Beitriige geliefert hat, unter-
zieht in dieser Arbeit auch die Gefiihle der experimentellen Untersuchung.
Sein Gegenstand sind ganz allgemein komplexe Gefiihle, seine Absicht ist,
festzustellen, ob sich unter diesen die sog. hohern, d. h. durch einen Sach-
verhalt hervorgerufenen Gefiihle durch ein inneres Merkmal auszeichnen.
Den dem Experiment notwendigen Wechsel erreicht L. dadurch, daB er vier
verschiedene Gefiihle (Freude, Unlust, Furcht, Trauer) auf fiinf verschiedenen
Wegen erzeugt. Aufierdem verwendet er Pneumo- und Plethysmograph.
Sein erstes Hauptergebnis ist: Alle komplexen Gefiihle sind charakterisiert
durch Organempfindungen und damit verbundene sinnliche Lust oder Un-
lust. Bei den hohern Gefiihlen kommt kein anderes Element hinzu als
die Sachverhaltserfassung, wie die Versuchspersonen ausdriicklich angeben.
L. lehnt daher die hoheren Gefiihle als eigene Klasse ab und stellt dann,
als zweites Hauptergebnis, seine Arbeitshypothese als Antwort auf die
Frage auf: ,Warum koénnen die inadiquaten Reize (der Sachverhalts-
erfassung) Reproduktionsmotiv fiir biologische Komplexe sein ?“ Sie lautet :
,Bei komplexen Gefiihlen erleben wir jene biologischen Grundkomplexe —
ganz oder teilweise —, die mit der gegenwiirtigen Situation gemeinsame
Ziige teilen und zur Zeit in geniigender Bereitschaft sind.“ ,So hat®, wie
L. erkliirend beifiigt, ,die Aussicht auf einen i#sthetischen Genuf einige
Ziige mit der Situation gemein, in der das Kind im Begriff ist, eine SiiBig-
keit zu geniefen” (232). Mehrere Nebenergebnisse iiber Dauer, Hemmungen,
Methoden des Fiihlens u. a. gewinnen durch die Genauigkeit des Experiments
hesondern Wert. — Durch das erste Ergebnis scheint die Eigenart und
Tiefe der hohern Gefiihle noch nicht restlos erklirt; zur Arbeitshypothese
mochte man fragen, ob es nicht gerade und wesentlich das Gefiihl ist, das
die beiden Erlebnisse verbindet, und ob somit die letzte Losung nicht noch
aussteht. Das nimmt natiirlich dem schwierigen Unternehmen, Gefiihle ins
Experiment zu bringen, nichts von seiner bahnbrechenden Bedeutung.

v. Frentz.

30%
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2b4. Karsten, A., Psychische Sittigung: PsychForsch 10 (1928) 142
bis 254, — Eine wertvolle Arbeit zur Willenspsychologie aus der Schule
Lewins. Wie die Annehmlichkeit bei zu langer Fortsetzung zu Uberdruf
und Ekel fihrt, so ist es auch mit manchen einférmigen Beschiftigungen,
etwa stundenlang Striche in bestimmtem Rhythmus ziehen, dasselbe Gedicht
immer wieder vorlesen, bis man es leid wird. Bei wachsendem Uberdruf
wird die Leistung schlechter, absichtlich immer mehr veriindert, um von
der alten Arbeit loszukommen; man gibt der Arbeit einen andern Sinn,
betrachtet sie als Nebenleistung; die Abneigung kann bis zu Wutausbriichen
steigen. Diese ,Sittigung® kann ganz ausbleiben, z. B. bei Arbeitslosen,
die dafiir bezahlt wurden, und stundenlang ohne Verinderung weiter
arbeiteten. Die Siittigung iibertriigt sich auch teilweise auf dhnliche Titig-
keiten, bei denen nachher schneller Uberdruff eintritt. Der Grund dieses
Sattbekommens ist nicht die Wiederholung als solche, oder die Gleich-
giiltigkeit der Titigkeit, noch weniger kérperliche Ermiidung; sondern nach
der Ansicht des Verfassers das Auf-der-Stelle-treten, wenn die Titigkeit
zu nichts weiter fithrt und bestéindig Arbeit verlangt. — Die Untersuchung
ist ein wichtiger Beitrag zur Frage nach dem Wesen der Arbeitsmonotonie.
Die Begriindung wiirde ich freilich eher in der allseitigen Zwecklosigkeit
der Titigkeit sehen, die zum Abbrechen dringt. Fribes.

25b. Aveling, Francis, Directing mental energy. 8° (X u. 276 8.)
London 1927, University of London Press. Sk 8/6. — Wie kann nutzloser
Verbrauch von geistiger Energie vermieden werden? Diese Frage wird
auf den verschiedenen Gebieten durchgefiihrt. Fiir den Wert der Ordnung
spricht ein schlagendes Beispiel. In einer Fabrik wurden vom einzelnen
Arbeiter téglich 18 Maschinen zusammengesetzt. Als nun im Arbeitsraum
eine genaue Stelle fiir jeden Maschinenteil eingefiithrt worden, konnte jeder
Arbeiter im Tag 66 Maschinen vollenden. Fiir die praktische Gedichtnis-
tatigkeit wird an die Gesetze erinnert, die man heute dafiir kennt. Die
Intelligenzmessung kommt besonders fiir die Berufsheratung in Frage, die
sehr ausfiihrlich besprochen wird. — Die eigenste Leistung des Verfassers
enthalten die Kapitel 9—11 ither Emotionen und Willen, Hier folgt er
zu sehr einigen Ubertreibungen McDougalls. So sollen alle hoheren Ge-
miitshewegungen nur Umwandlungen sinnlicher Instinkte sein und aus
diesen ihre Kraft beziehen. Auch wer aus religiosen Motiven gegen alle
niederen Instinkte ankémpft, tue das aus dem primitiven Instinkt der Selbst-
behauptung. Gewifi kann man auch die religiose Vervollkommnung aus
Liebe zu Gott logisch dem Gattungsbegriff der Selbstvervollkommnung
unterordnen. Aber dieses Genus ist kein sinnlicher Instinkt. DaB beide
ein Streben sind, beweist nicht, daf eine identisch bleibende Energie nur
verschiedenen Zwecken diensthar gemacht werde, ebensowenig wie das
schopferische Erkennen mathematischer Relationen auf Sinneserkenntnis
zuriickgefithrt werden kann, obwohl beide dem gemeinsamen Begriff Er-
kennen logisch untergeordnet werden koénnen. — Gut werden die Mittel
zusammengestellt, wie man unerwiinschte Emotionen bekimpfen kann. —
Beim Willen geht Verfasser besonders eingehend gegen den Irrtum vor,
als ,habe die Seele einen substantiven Willen, der titig sei“, withrend
»der Wille* nur besage, daf das Ich Willensakte setzen kann. Wer diese
,philosophische Sophisterei“ vertritt, ist mir unbekannt. Bei Alten wie
Modernen wird der Wille immer als akzidentelle Eigenschaft der Seele zu
einer bestimmten Art von Titigkeit aufgefafit. Das sog. psychogalvanische
Phinomen kommt nach A. nicht auf Rechnung der Emotionen, sondern
des mit ihnen verbundenen Strebeelementes; es geht in seiner Stirke der
subjektiv geschiitzten Selbsttiitigkeit parallel, verlangt keinen Willen im
engeren Sinn. Verfasser vermutet, dafi die galvanometrischen Abweichungen
die geistige Energie messen und die Willensakte keine Energie verbrauchen;
solche komme hochstens der Aufmerksamkeitszuwendung oder der Aus-
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filhrung zu. Diese Gegeniiberstellung von Streben und Wollen ist wohl
iibertrieben. Inmerlich sind beide Akte sehr dhnlich, nur die Voraussetzungen
sind beim Wollen komplizierter. Wenn die Willenserziehung im ,Finden
passender Werte“ gesehen wird, denen man dann ,ohne Anstrengung bei-
stimme", so wird dabei nicht beachtet, daf das konstante Suchen und Fest-
halten der Werte einen starken Willen voraussetzt. — Kapitel 11 hehandelt
die Charakterbildung — die Betonung der Einheitlichkeit geniigt allerdings
dafiir nicht; ebensowenig das rein formale Prinzip der Selbstachtung —,
Kapitel 12 die Heilbehandlung der Komplexe, Kapitel 13 das Spiel, wobei
die verschiedenen vorgebrachten Theorien in gliicklicher Weise vereinigt
werden. e
956. Muszynski, Franz, Unsere Leidenschaften. Der Mensch in
geinen innern K#mpfen, Siegen und Niederlagen. Zweite Auflage, verbessert
und erheblich erweitert. 8° (XVI u. 504 S.) Paderborn 1926, Schoningh.
Geb. M 5.— Das Buch kann viel Gutes stiften. M. ist ein feiner, psycho-
logischer Beobachter und versteht es, den Leidenschaften in ihre verborgenen
Schlupfwinkel nachzugehen. Viele Schilderungen der Wirkungen von Leiden-
schaften sind ganz vortrefflich. Leider fehlt es seinem Werk an einer
klaren Begriffsbestimmung der Leidenschaften, und dadurch erhalten zu-
weilen seine schonen Ausfilhrungen etwas Unsicheres und Schwankendes.
Auch konnten diese nur gewinnen, wenn sie an manchen Stellen gekiirzt
wiirden. v. Frentz.
957. Palluch, J.,, Die sittliche Einsicht minnlicher schulentlassener
Fiirsorgezoglinge zum sittlichen Verhalten sowie zur allgemeinen intellek-
tuellen Entwicklung: ZAngewPsych 30 (1928) 1—80. — Die Intelligenz
besitzt seit langem ihre anerkannte Messungsmethode; dagegen hat man
gich bis heute nicht einigen konnen, wie man verschiedene Priiflinge nach
ihrer Sittlichkeit in eine richtige Ordnung bringen kamnn. Es scheint nun,
daB es P. gelungen ist, diesem Ziel erheblich niher zu kommen. Er ver-
einigt in seiner Untersuchung verschiedenes: eine Intelligenzpriifung; dann
das Einordnenlassen einer Reihe von fiinf schlechten Handlungen nach
ihrer Schwere; dann dasselbe fiir eine Reihe von fiinf guten Handlungen
nach ihrem Wert; und wieder dasselbe fiir finf Fille von Liigen. Endlich
fordert er, aus drei Gedanken (Verfiihrung — Reue — Widerstand) eine Ge-
schichte zu erfinden. Bei der Einreithung der je finf Handlungen legt er
aber — und das ist die wertvolle Neuerung — das Hauptgewicht nicht
auf die Richtigkeit der Ordnung, sondern auf die richtigen Begriindungen.
Die Beurteilung des ethischen Verhaltens der gepriiften 104 Firsorge-
zoglinge wurde vom Anstaltsleiter auf Grund seiner langen Erfahrung ge-
liefert. — Die korrelationsstatistische Vergleichung ergab dann Folgendes:
Die Richtigkeit der Einordnung der Handlungen hat keinen erheblichen
Wert. Dagegen hesteht ein deutlicher Parallelismus zwischen der Intelligenz
und der ethischen Binsicht (zwischen ,Wissen und Gewissen®); ebenso
zwischen der ethischen Einsicht und dem ethischen Verhalten (= der Sitt-
lichkeit). Zwischen ethischem Verhalten und Intelligenz endlich zeigt sich
Parallelismus bei den ethisch Guten, fast Guten und Geniigenden, nicht
dagegen hei den ethisch Schlechtesten, die an Intelligenz die ethisch Ge-
niigenden iiberragen. Es mufB mithin neben der Intelligenz noch eine un-
abhiingige Ursache im Sinn der Sittlichkeit wirken. Nach P. ist dieses
das sittliche Gefiihl; das sittliche Werten der Jugendlichen ist stark ge-
fithlsbetont. — Mit diesem sittlichen Gefiihl ist wohl ein Komplex gemeint,
die sittliche Gesinnung, welche Gefith]l im engeren Sinn und Willensdispo-
sitionen vereinigt. Es erinnert das an die Fihigkeit zu der ,motio in-
deliberata voluntatis®, die nach den Scholastikern zur Vorbereitung des
Willensaktes erfordert ist. Frobes.
958. Spiek, B., Die Religionstheorie von Ernst Troeltsch. gr. 8° (VI
u. 604 8.) Paderborn 1927, Schoningh. M 19.— Sp., dessen Werk sich
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durch die Bedeutung seines Gegenstandes und durch Soliditéit und Klarheit
der Behandlung auszeichnet, weist zuerst in einem kurzen Uberblick iiber
die neuzeitliche Entwicklung der protestantischen Religionswissenschaft,
und tiber Troeltschs personliche Entwicklung in der Schule von Kant, Lotze,
Dilthey, Max Weber, Eucken u. a. dem tief religisen Gelehrten seine Stelle
unter diesen Forschern an und charakterisiert seine Zielsetzang: Synthese
von Dogmatismus und historischem Evolutionismus durch Beschneiden der
Absolutheit der dogmatischen Sitze und durch Aufsuchen der absoluten
Ideen in der Geschichte. Ausgehend vom uniiberbriickbaren Gegensatz
zwischen Glauben und Wissen, macht Troeltsch die Religionsphilosophie
zur theologischen Grunddisziplin. Ihr erstes Forschungsgebiet ist die Re-
ligionspsychologie, die die religidsen Phéinomene in ihrer Eigentiimlichkeit
erfafit. Darauf sucht die Erkenntnistheorie das Problem ihrer Wahrheit
und Gilltigkeit zu losen, bei Troeltsch im Sinn des Kantischen Tran-
szendentalismus durch Aufweisung eines im Wesen der Vernunft liegenden
apriorischen Gesetzes der religiosen Ideenbildung. Von da kehrt die Unter-
suchung zur Wirklichkeit des religiosen Lebens zuriick, indem die Ge-
schichtsphilosophie der Religion zeigt, wie das religitse Apriori sich in
den historischen Religionen durch teleologische Entwicklung manifestiert
habe, und inshesondere die Frage lost, ob das Christentum eine absolute
Darstellung dieses Apriori genannt werden konne. Bei seiner Fahigkeit,
die Ideen herauszuarbeiten, die der Entwicklung der Religionsgeschichte
zu Grunde liegen, hat Troeltsch diesen Teil am glinzendsten geleistet.
Den Abschluf bildet die philosophische Behandlung der Gottesidee, die fir
Troeltsch mit einem ,mon liquet® schlieft, da die Begriffe des Absoluten
und Kontingenten unvereinbar seien. — Um nur auf einen Punkt hin-
zuweisen : Sp. versteht es ebenso, die guten Seiten von Troeltschs Religions-
psychologie aufzudecken (Sichtung des ungeheuren Materials durch die in-
dividuelle und soziale Psychologie, Bestimmung der Eigenart des Religiosen
gegeniiber dem Ethischen, Logischen, Asthetischen, Erklirung der zahllosen
religivsen Aufierungen aus dem Grundphinomen), als deren Schwiichen (so
hier, dafi dem ,reellen oder hypothetischen religivsen Gefithl* des Psycho-
logen das Darstellen und Sichten der Phinomene iiberlassen wird).
v. Frentz.

2569. Ancelet-Hustache, Jeanne, Mechtilde de Magdebourg (1207
4 1282). Htude de psychologie religieuse. gr. 8° (402 S.) Paris 1996,
Champion. F 45.— Aus dem reichen Inhalt der mit grofer Anerkennung
besprochenen Abhandlung der franzésischen Schriftstellerin, die mit Ver-
stiindnis und ausgebreiteter Literaturkenntnis die historischen, textkritischen,
psychologischen, theologischen, linguistischen Fragen von Mechtildens
oFlieBendem Licht der Gottheit* behandelt, sei hier nur kurz auf das
religionspsychologische Kapitel eingegangen. Es ist fir die Schreiberin
selbst, wie der Titel des Werkes zeigt, das hauptsiichlichste. Allerdings
will A.-H. nicht aus Mechtildens Schrift eine Theorie der Mystik ableiten
und neue Kenntnisse fiir die Psychologie der Mystik gewinnen. Aber sie
greift die verschiedenen Phiinomene, die sich bei Mechtilde finden, heraus,
beschreibt, zerlegt und vergleicht sie. Sie kommt zu dem Ergebnis, daB
Mechtilde die meisten Erlebnisse, die die theoretische Mystik aufzihlt,
kennt, die wesentlichen sowohl wie die Nebenerscheinungen. Den Anfang
macht ein starker Zug der Gnade schon in ihrem zwdlften Lebensjahr,
wodurch ihr ganzes Sein fiir dauernd auf Gott hingelenkt und der Welt
tiberdriissig wird. Erst viel spiter folgen auf diesen vielleicht vormystischen
Zustand Visionen, Auditionen, Extasen, und vor allem die eigentliche, un-
beschreibliche, nicht in Bewuftlosigkeit, sondern hichster Geistestitigkeit
empfangene Gotteseinigung. Sie wechseln mit Zeiten geistiger Diirre, haben
aber die Wirkung treuer Tugenditbung und besonders eines grofien Ver-
langens nach Leiden. Im Alter gelangt Mechtilde nicht zu dem Zustand
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der ,Geistlichen Vermghlung®, wie er durch die hl. Theresia bekannt ist,
sondern in aubere Leiden, die mit innerem Frieden verbunden sind, mehr
den letzten Zeiten des hl. Franz von Assisi dhnlich oder gar dem Olberg-
leiden Christi mit seinem vollkommenen Fiat. Schlicht und einfach er-
zithlend, fern von aller psychologischen und theologischen Systematisierung,
sittlich und religios hochstehend, ist Mechtilde eine durchaus glaubwiirdige
Berichterstatterin, wenn auch die Grenzen zwischen Natiirlichem und Uber-
patiirlichem manchmal fliekend sind. — Die gleiche Verfasserin hat ein
deutsches Biichlein iber die Liebe Gottes aus dem 15. Jahrhundert mit
grofier Sorgfalt herausgegeben: Traité sur lamour de Dieu. 8° (XXV u.
62 S.) Paris 1926, Champion. Fr 25.— v. Fr.

960. Clapardde, Ed, L'auto-justification: ArchPsych 20 (1928) 265
bis 298. — Das beriihmte Riitsel der ,Bewuftseinslige“. Wie kann man
sich selbst beliigen? Man beschénigt etwa vor sich selbst mit schlechtem
Gewissen verbotene Handlungen, die man nicht meiden will; man trostet
sich ilber eigene Ubel hinweg; man wiilzt eigene Schuld mit falschen
Griinden von sich selbst ab. — Die von Cl. vermutete Verdoppelung der
Personlichkeit scheint nur eine Metapher. Verstindlicher ist der Hinweis
auf die Ubergangszustinde im Spiel, in der Kunst, in der Triumerei, wo
auch die nicht geglaubte Fiktion unsere Handlungen in gewissem Grade
bestimmt. Frobes.

961. Sell, L., Beschreibung eines normalen zwolfjihrigen Knaben:
ZAngewPsych 29 (1928) 463—532. — Die Arbeit, auf deren Einzelheiten
wir hier nicht eingehen konnen, beweist, daf die exakte Psychologie nicht
notwendig bei den peripheren Ergebnissen stehenbleiben muf, sondern
von der Gesamtpersonlichkeit und den umfassenden Zusammenhiingen ein
eingehendes Bild entwerfen kann. F.

262. Gruehn, W., Psychologie des Jugendlichen, mit besonderer Be-
riicksichtigung der religissen Erscheinungen: Sonderdruck aus dem Hand-
buch fitr das Evangelische Jungménnerwerk Deutschlands, hrsg. von E. Stange
(Barmen 1927) S. 49—162. — Was G. in seiner ,Religionspsychologie®
(Breslau 1926, Hirt) begonnen, setzt er hier in einer Spezialarbeit fort. Krst
gibt er einen Uberblick tuber die Literatur der Jugendpsychologie mit
knapper, aber vorziiglicher Kritik und iiber ihre Methoden, die er in makro-
skopische und mikroskopische teilt und in deren Kombination er das Ideal
sieht. Im Anschluf an die Ergebnisse dieser Literatur und seiner eigenen
experimentellen Forschungen (,Das Werterlebnis* u. a.) schildert er die
spezifischen Phiinomene der Geschlechtsreifung, die allgemeine seelische
Entwicklung des Empfindens, Denkens, Fithlens und vor allem des Wert-
bildens vom skonomischen his zum religiosen Wert. Diesem starken Hervor-
heben des Seelischen entspricht die Antwort auf die Frage nach dem Sinn
der Jugendperiode: ,Die Seele des Jugendlichen soll sich bilden an einer
vorgefundenen objektiven Welt der Werte® (104). Damit wendet sich G.
sowohl gegen ein ithertriebenes Betonen der Geschlechtsreife als auch gegen
das rein subjektive Jugendideal der ,Ichfindung® oder »Personlichkeits-
bildung®. Als Entwicklungsfaktoren nennt er neben Anlage und Umwelt
das freie Gestalten des Jugendlichen selbst und direkte Leitung Gottes. —
Diesem blofien Aufzeigen der seelischen Funktionen des Jugendlichen folgt
ein Aufrif ihrer Entwicklung, und zwar ausschlieflich nach der religitsen
Seite. Wenn normal, fihrt sie von der ,magischen® Frommigkeit des
Kindes tiber die autoritativ-ethische entweder zu starker Entfremdung,
Bekehrung, Heiligung oder zur Vertiefung, leichter Entfremdung, Wieder-
aufbau, Ungesunde Entwicklungen sind Stehenbleiben auf dem autoritativ-
ethischen Standpunkt, Ubergang zu rein fiktiver Frommigkeit, zu religiosem
Mystizismus (den G. nicht von echter Mystik trennt) und Rationalismus. —
Noch kiirzer, aher der Neuheit wegen wertvoll, ist der Ansatz zu eimer
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religivsen Individualpsychologie. G. legt folgende Typen vor: Leichtmiitige
und Schwermiitige; schuldlose und schuldbeladene Gottsucher; solche, die
Gott finden im Naturgefiihl, im rationellen Erkennen, im intuitiven Schauen;
Menschen mystischer, rationalistischer, reiner (d. h. ,evangelischer®) Frém-
migkeit u, a. — G.s Werk bedeutet sowohl theoretisch wie praktisch einen
Fortschritt. v. Frentz.

263. Hetzer, H, und B. Reindorf, Sprachentwicklung und soziales
Milieu: ZAngewPsych 29 (1928) 449—462. - Der Erwerb der Sprache beim
einjihrigen Kind zeigt sich stark abhingig vom sozialen Milieu. Die
einzelnen Leistungen (Auftreten der Wunschworte, der Namen, der ver-
schiedenen Wortarten, der Flexion, besonders des gesamten Wortschatzes)
haben in der hoheren sozialen Klasse einen zeitlichen Vorsprung von
einigen Monaten bis zu einem Jahre; nachher wird dieser Vorsprung zum
Teil wieder eingeholt. Frobes.

264, Henning, H.,, Experim. Charakterstudien 1: ZPsych 104 (1927)
224232, — Die wichtigsten Tatsachen des Seelenlebens, die Beziehungen
von Mensch zu Mensch, bediirfen zu ihrer experimentellen Untersuchung
mehrerer aufeinander wirkender Versuchspersonen und einer Versuchs-
anordnung, die soziale Reaktionen (wie Arger, Boshaftigkeit, Argwohn,
Riicksichtslosigkeit, Kleinlichkeit, Geduld, Hilfshereitschaft usw.) hervor-
rufen und beobachten liBt. H. legt Grundgedanken und die Ausfiilhrungs-
form eines entsprechenden ,Partner- und Zweipersonen-Experiments“ vor.
Ein Bericht tiber die Ergebnisse steht noch aus, Willwoll.

265. Clemen, C., Die Anwendung der Psychoanalyse auf Mythologie
und Religionsgeschichte ; ArchGsmtPsych 61 (1928) 1—128 (neuerdings auch
in Buchform: Leipzig 1928, Akadem. Verlagsgesellschaft. M 5.80). — Cl.
stellt zuerst kurz die Lehre Freuds dar und weist auf ihren Hauptfehler,
die falsche Verallgemeinerung, hin. Dann priift er dessen Deutung der

dipussage, anderer Heldensagen, des Totemismus, der Pubertiitsriten usw.
Er kommt zu dem Schluf: ,In der Tat erwies sich die psychoanalytische
Deutung jener Mythen und Seiten der primitiven Religion ... durchweg
als unbeweis-, ja in den meisten Fillen als unhaltbar® {127). Von der
Odipussage urteilt er — um ein Einzelbeispiel anzufihren — daf wenige
krankhafte Fille von Neigung eines Sohnes zur Mutter und Haf gegen
den Vater fiir den Sinn der Sage nichts beweisen, daf nur mit unglaub-
licher Kiinstelei irgendwie dhnliche Sagen oder Geschichten auf den gleichen
sexuellen Komplex zuriickgefiihrt werden, dafi der nichstliegende Sinn der
Sage ist, den schrecklichen, wenn auch unwissentlichen Frevel gegen die
gebotene Sitte und dessen Sithne zn schildern (21). Cl hat sich unsern
Dank dadurch verdient, daf er mit seinem geschichtlichen Wissen den
Deutungen Freuds den Boden entzogen hat. Doch wird man bedauern, daf
ernste Wissenschaft sich iiberhaupt mit solchen Gedankengiingen hefassen
mufs. Man kann sie mit CL nur als ,fixe Ideen® bezeichnen, die einzig
aus den besondern Kreisen der Vertreter und Patienten der Freudschen
Schule zu erkliren sind (127). v. Frentz.

266. Bartlett, F. C., The psychological process of sublimation : Scientia
43 (1928) 89—98. — Die ,Sublimation, d. h. die Gewinnung beherrschender
héherer Willensziele geschieht nicht im Sinne Freuds, so daf die Energie
des niederen (sexuellen) Triebes selbst in andere Kanile geleitet wiirde.
Wie die Beobachtungen zeigen, bleiben die niederen Instinkte durchaus
bestehen, sind aber nun einem hoheren System eingeordnet, so daf sie
nicht mehr schidlich wirken. Der Aufbau dieses Systems ist eine Er-
ziehung zu neuen Lebensidealen, — Leider wird die Natur und Wirksam-
keit dieser hoheren Systeme nicht weiter ausgefiihrt. Fribes.
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4. Ethik und Rechtsphilosophie

967. Schmidt, W, S. V. D, Der Ursprung der Gottesidee. Eine
historisch-kritische und positive Studie. I. Historisch-kritischer Teil®. Gr. 8°
(XL u. 832 8.) Miinster i. W. 1926, Aschendorff. Geh. M 22,50; geb. M 25. —
Auch fir die Individual- und Sozialethik hat dieses Werk des verdienten
Jubilars, dem zu Beginn des 7. Jahrzehnts die herzlichsten Gliickwiinsche
dargehracht seien, hohe Bedeutung. Durch die vorliegende, fast auf das
Doppelte angewachsene zweite Auflage ist die 1912 (nicht 1913: XI) er-
schienene erste Auflage in vielem iiberholt und veraltet. Man vergleiche
etwa die Abhandlungen iber K. Th. Preuf und Graebner im Lichte ihrer
nach 1912 erschienenen Werke. Steht auch der positive zweite Teil leider
immer noch aus, so bietet doch auch dieser historisch-kritische Teil, der
die religionsethnologischen Theorien seit 1800 beriicksichtigt und sich vor-
nehmlich auf die von S. umschriebenen ,Pygmien”, speziell die Tasmanier
und Siidostaustralier, stiitzt, schon viel des Positiven und Bleibenden. Die
animistische und die Zaubertheorie werden als — in ihren Uberspan-
nungen — wissenschaftlich tiberholt dargetan, wéhrend die kulturhistorische
Methode und die von S. ausgebaute eigene Kulturkreisauffassung in den
Vordergrund treten. Hierdurch wird auch die Darstellung, wie sie in S.
und Koppers, Volker und Kulturen I (1924), geboten wurde, in manchem
wieder ergiinzt und fortgefithrt. Mit Freude und grofier Spannung ver-
nimmt man die Ankiindigung der folgenden Biinde, die den zweiten Teil
enthalten: Die Religionen der Urkulturkreise, der Hirtennomaden, spiter
auch der Halbkultur- und Kulturvélker in ihren Verbindungslinien mit den
Anfingen. S. betont die Unloslichkeit von Religion und Ethik und Sozio-
logie, so dafi sich in diesem zunichst religionswissenschaftlichen Werke
auch reichste Ausheute findet etwa iiber die soziologische Schule Durk-
heims (wobei vielleicht auf die neuere Phase, Gaston Richard, hitte hin-
gewiesen werden konnen), itber die Ehe- und Stammesverfassung der Pri-
mitiven (Totemismus), iiber den Urkommunismus (Theorien Morgans und
der Sozialisten). Es sei insbesondere auf diese letzte Darstellung der auch
fiir den Ursprung sittlicher Ideen wichtigen S.schen Uroffenbarungshypo-
these (182—191) verwiesen. Auf die ihn betreffenden Bemerkungen ant-
wortete Pinard de la Boullaye in RechScRel 17 (1927). — Wenn Ver-
fasser Freud und seine religionsethnologische Schule (Reik) nicht einmal
nennt, so wird man darin eine berechtigt scharfe Ablehnung der Uber-
spannungen jener Schule erblicken diirfen; hierin geht ja auch wohl Preuf
mit S. einig (vgl. Zeitschr. f. Ethnologie 56 [1924] 127 £.); wenn Preuf dort-
selbst (b9 [1927] 143—147) (in einer Besprechung der ,Volker und Kul-
turen* von S. und Koppers) S.s ganze Methode als zu systematisch und
schematisch hinstellt, so muf man doch betonen, daf die Kulturkreislehre
nicht ,absolut jede spontane Entstehung im Bastianschen Sinne aus-
schlieBen will; umgekehrt gibt Preufs (ebd. 145) selbst zu: ,Ein untiber-
windlicher Gegensatz gegen die Kulturkreislehre besteht demnach keineswegs
dem Prinzip, sondern nur dem Grade nach.® KEine ihnlich scharfe Zu-
spitzung des Gegensatzes Bastian-Ratzel liegt den Bemerkungen zu Grunde,
die der von S. micht erwiihnte Max Schmidt (Volkerkunde, 1924) gegen 8.
richtet. — Dem Verfasser sei fiir dieses Werk, das eine Ehre der katho-
lischen Wissenschaft darstellt, wirmster Dank gesagt. Wenn mit dem
Danke ein Wunsch verbunden sein darf: Konnten der sorgfiltigen Uber-
sicht S. 480 f. die bildlichen Darstellungen nicht zum Teil selbst beigegeben
werden? Da heute fast alle Wissenschaften genetisch zu den Urspriingen
zuriickgreifen, haben diese Werke der rithrigen S.schen Schule vielseitige
Bedeutung; es sei u. a. hingewiesen auf die Zusammenhinge mit dem
A, T. (Auffassung der Beschneidung, der Bildlosigkeit des hichsten Wesens,
der Blutbesprengung usw.) und auf manche Nachwirkungen der nun wissen-
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schaftlich iberholten evolutionistischen Ethnologie bei einigen protestan-
tischen Exegeten (Stade, Smend, Wellhausen). Gemmel.

268. Cathrein, Victor S.J, Philosophia moralis in usum schola-
rum ™, 8° (XIX u.524 8.) Frib. Brisg. 1927, Herder. M 6.— ; geb. M 7.50. —
Die 14. Auflage des diesseits wie jenseits des Ozeans heliebten Studien-
buches sei angezeigt. Daf Nationen, die sich heute oft fremd gegeniiber-
stehen, gemeinsam dieses Buch schiitzen, findet seine Erklirung wohl in
dem iiberzeitlichen und -réumlichen Charakter der scholastischen Tradition,
auf die es sich stiitzt: Aristoteles, Augustinus, Thomas, Suarez usw. Dies
sei bemerkt gegeniiber solchen, die ein niheres Kingehen auf die oft gar
schwankenden Terminologien und Fragestellungen von nur ephemerer und
lokal begrenzter Bedeutung vermissen. Was die dfter angefochtene Aus-
fithrung iiber das Prinzip des Guten (These 12) angeht, so darf man diese
These nicht losreifen von den Thesen iiber die Verpflichtung und iiber
das ewige Gesetz (Th. 23—25) sowie iiber das letzte Menschenziel (cap. I).
Die scholastische Analyse verlangt gebieterisch auch die Synthese. Nicht
immer wird C.s Staatslehre sowie seine Auffassung von der Suaresischen
Staatslehre (Th. 79—81) richtig wiedergegeben. Es sel hier nur betont,
daf seine ,sententia historico-naturalis®, die Patriarchaltheorie iiber die
Staatsentstehung, nicht eine ,naturrechtliche” Entstehung jedes Staates auf
diese Weise im exklusiven und obligatorischen Sinne lehren will; sie will
die ,natiirlich-spontane* Entwicklung etwa der Urfamilie zum ersten
Staate als eine — nicht die einzige — und die am meisten naheliegende
Mbglichkeit der Staatsentstehung dartun fiir den Fall, daB nicht schon ein
anderer positiver Rechtstitel fiir eine staatliche Autoritiit vorliegt. G.

269. Wagner, Fr., Der Sittlichkeitshegriff in der antiken Ethik
(Miinsterische Beitriige zur Theologie, hrsg. von Diekamp und Stapper,
Heft 14). gr. 8° (VI u. 188 8.) Miinster i. W. 1928, Aschendorff. M 7.95. —
Wer wiinschte nicht, der unvergeBliche Professor der Nationaltkonomie
an der Berliner Universitit, Adolf Wagner, hiitte sich noch am Werke des
Sohnes erfreuen kimnen? In seiner gliubig-christlichen Geistesart hitte
der Vater an diesem Buche des katholisch gewordenen Sohnes gewils grofites
Interesse gehabt. — Verfasser bietet uns hier eine Vorarbeit fiir die Ge-
schichte des Sittlichkeitshegriffs in der christlichen Zeit. Er will sich frei-
lich bescheiden oft auf zweite Quellen beschriinkt haben, da es ihm haupt-
séichlich auf die Messung des antiken Tugendbegriffs an der christlichen
Ethik angekommen sei; in Wirklichkeit stiitzt er seine Entscheidungen
auf sorgfiltigste Kleinarbeit aus ersten Quellen. Eine so vollstindige
Quellenangabe gerade fir die wichtigsten allgemeinen Begriffe Sittlichkeit,
Tugend, Glickseligkeit, Leidenschaft bei den fithrenden alten Philosophen
besaBen wir bisher noch nicht. Freilich mufite auch die Arbeit der Kom-
mentatoren benutzt werden. Ob hier Zeller nicht zu sehr bevorzugt wurde ?
Die Sokratesforschung von Heinrich Maier, der dem Xenophonzeugnis fiir
Sokrates geringen geschichtlichen Wert beimift, scheint kaum bertick-
sichtigt. Aristoteles wird im Gegensatz zu Platon als ausschlieflicher
Diesseitsethiker geschildert. Ob damit die oft zweifelsohne griindlichen
Aristotelesforschungen Franz Brentanos und Dittrichs entkriiftet sind?
Letzterer lehnt einen wesentlichen Gegensatz zwischen Platon und Ari-
stoteles in der Religionsphilosophie und Ethik ab. Vor allem diirften des
Thomas von Aquin Aristoteleskommentare zu heriicksichtigen sein, der
bei aller selbsttiitigen Fortfithrung und Verklirung doch das aristotelische
Gedankengebéiude gerade auch beziiglich der Ethik fast unangetastet in
sein umfassendes System eingegliedert hat. Viel hiingt schon von der
Echtheitsfrage der Eudemischen Ethik ab, die nach W. ganz platonisch
anmutet und die von W, Jiger wieder dem jiingeren Aristoteles zugesprochen
wird, — Aristoteles betont in der Nikomachischen Ethik ofters, daB er
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von dem, was wir den religionsphilosophischen Teil der Ethik nennen
wiirden, abstrahiere, da dies anderswo behandelt sei; vgl. Schol 1 (1926)
508 530 Anm. 5; dort auch 534 ff. 517 ff. iiber die aristotelische Auffassung
von erster und zweiter Eudimonie, dpetr), @pévnoic. Eine nihere syste-
matische eindeutige Umschreibung der immer wiederkehrenden Begriffe
Sittlichkeit, Tugend, Gliickseligkeit usw. hitte wohl sehr zur Konsequenz
in der Beurteilung der einzelnen Philosophen beigetragen; doch diirfen wir
dieses schwierigste und wichtigste Werk der Ethik wohl erst als reife
Frucht der geschichtlichen Erforschung auch der christlichen Ethik er-
warten? Gerade dafiir diirften des Aquinaten einschligige Abhandlungen
unersetzbare Dienste leisten. Jeder aber wird W. besonders fiir seine sorg-
faltige Quellenzusammenstellung dankbar sein und eine #hnliche Fort-
fiihrung fiir die christliche Zeit mit Freude erwarten. G.

270. Auer-Wahrmut, A., Das Wesen des Guten und die Giitertafel
in Platons Philebus: PhJb 41 (1928) 17—41. — Der Aufsatz ist das dritte
Kapitel einer Dissertation iiber das Problem des dya®6v im Philebus. Unter
guter Verwertung der neuesten Platonliteratur werden die drei Haupt-
bestandteile des Begriffs des Guten xdAAog, oupuetpio, G\r0e zuerst ein-
zeln und dann in ihrer Einheit untersucht. Die Rangordnung der Giiter-
tafel lautet also: Métpiov als sittliches EbenmaB der Personlichkeit; xakév
das dsthetische, volg xoi @pdévnoig das aktmiBige intentionale Erfassen;
émotfuon, Téxvar, d0Em 6pbai die Wissenschafts- und Kulturwerte; end-
lich die Hdovai oder geistigen Gefiihle. Diese Giitertafel darf nicht blof
formal verstanden werden. Schuster.

271. Kolnai, A., Der Aufbau der ethischen Intention: PhJb 41 (1928)
1—16. — Gegenstand der Untersuchung ist die formale Struktur der sitt-
lichen Stellungnahme im weitesten Sinn. In jeder Intention liegt irgend-
wie auch die Richtung auf das Gute schlechthin. Die eigene Vollendung
braucht von der Intention nicht ausgeschlossen zu werden und soll es
nicht. Darin liegt kein Pharisiismus. Bei der Analyse der falschen In-
tention wird der Intentionsmonismus geriigt. Rein formale Konsequenz und
sogenannte innere Geschlossenheit konnen, besonders wenn sie in einem
gsthetisphen Sinne verstanden werden, nicht das Ideal des sittlichen Stre-

ens sein.

272. Breitinger, Max, Das Gemeinschaftsproblem in der Philosophie
Kants (Fr. Manns Pid. Mag. Heft 1147; P4d. Untersuchungen, hrsg. von Kroh,
I1. Reihe: Sozialpid. Unters., Heft2). 8°(VIII u.146S.) Langensalza 1927, Beyer.
M 3.20. — Gegen den Vorwurf besonders Schelers, die Kantische Autonomie-
lehre sei ein ,rationaler Singularismus®, Individualismus und Egoismus, will
B. dartun, daf nach Kant das autonome Gesetz schon aus einer Doppelheit in
der geistigen Person, der Individualitit und Sozialitit, entspringe; die So-
zialitit, die zuletzt das Reich der Zwecke, religiés gesehen das Reich Gottes,
umspanne, sei ein integrierender Bestandteil der Person und nicht ihr Gegen-
satz. In diesem Licht der {iiberindividuellen Ganzheit und Einheit des
Geistigen, das im einzelnen wie in der Gemeinschaft waltet, wird die Kan-
tische Lehre iiber die Ehegemeinschaft, den Staat, den Vélkerstaat, vor-
gefilhrt. — B. bietet ein Gesamthild der Gemeinschaftslehre Kants aus
allen seinen Epochen, ohne auf die grofien Wandlungen im Kantischen
Denken niher hinzuweisen. So ergibt sich ein scheinbar liickenloses, neu-
artiges, reizvolles Bild. Von der Kantischen Kluft zwischen Ethik und
Recht, Ethik und Verpflichtung durch Gott ist kaum etwas iibrig geblieben;
selbst der kategorische Imperativ nimmt die Ziige der Individualitit an und
wird material (188). B. nennt dies ein Entfalten der Gedanken Kants (65).
Freilich muB auch er Unausgeglichenheiten zageben (20 93 135) und auf
cine Uberspannung der naturwissenschaftlichen Methode im Geistigen und
Sozialen hinweisen : Atomismus, Wechselwirkung der ,Krifte“, iibertriebene
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Organologie (136 ff.). Das Wertvollere an dem Biichlein sind die eigenen
(Gedanken B.s, die ganz von heutigen Fragestellungen (Ganzheitsproblem)
ausgehen und ein System andeuten, das einen von Kant unabhingigen,
selbstéindigen Aushau verdiente. Gemmel.

278. Holder, Hans, Die Grundlagen der Gemeinschaftslehre Schleier-
machers (Fr. Manns P#d. Mag. Heft 1135; Pid. Unters., hrsg. von Kroh
II. Reihe: Sozialpid. Unters. Heft 1). 8° (92 8.) Langensalza 1927, Beyer
& Sohne. M 1.80. — Zunichst wird die Gesamtphilosophie S.s mit seiner
dialektischen Methode und seiner Auffassung der Menschheitsgemeinschaft
als der die ,Eigentiimlichkeit‘ der Individualititen erst ermbglichenden
und erginzenden Totalitit kurz umrissen. Auf diesem Hintergrunde er-
scheint als Ziel der Padagogik S.s die méglichste Versohnung der Polari-
titen: 1. entfaltete Eigentimlichkeit und reich organisierte Gemeinschafts-
totalitéit; 2. Rezeptivitit und zugleich ehrfiirchtige Spontaneitit der jiingeren
Generation gegeniiber der &lteren. Ein zweiter Teil, die S.sche Lehre iiber
die Erziehung durch und fiir die einzelnen wichtigsten Gemeinschaftskreise,
wird angekiindigt. Die Arbeit, ganz im Lichte heutiger Fragestellung,
zeichnet sich durch Klarheit und Genauigkeit, Reichtum der Quellenbelege
aus. — Das ,biegsame® polare Denken S.s mache ihn zum Vorliufer der
,Geisteswissenschaft” eines Dilthey und Spranger, fiir die das Denken nicht
mehr starr, sondern beweglich sei wie der Strom des Lebens und der
Kultur. Ob das ,bewegliche Schiff, das schaukelnd des Stromes Bewegungen
mitmacht* (14) und die der Eindeutigkeit entgegenstehende ,Beweglichkeit,
welche die ,Geisteswissenschaft’ braucht (26), eine Empfehlung der Geistes-
wissenschaft sein soll? H. bedenkt zu wenig den Fall, dak jener Lebens-
strom, Kultur und Gemeinschaft — etwa in einem holschewistischen
Staate — nicht ein Schaukeln, sondern schiirfste Ablehnung erheischen
konnen. Darum konnen fiir die Bildung des Individuums und der Gemein-
schaft nicht gegenseitig diese beiden selbst unfertigen GroBen letzte und
hiochste Norm sein, sondern nur der beide in sich fassende Geist, die Gott-
heit, deren ewiges Gesetz im Gewissen und in der Offenbarung aufleuchtet.
Den klassischen deutschen Idealismus kann man (auBer der Romantik)
kaum fiir eine Bergsonsche Lebensphilosophie aufrufen (7); vgl. Litts rich-
tiges Urteil (S. 15 und in seiner Ethik der Neuzeit, wo auch S.s Gefiihlslehre
zu ihrem Rechte kommt), wihrend die abgelehnte materialistische Epoche (7)
doch wohl sich auf das Untertauchen im Lebenstrom berufen kénnte. Der
Idealismus vernachlissigte das Leben und weckte die aphilosophische,
materialistische Reaktion; mochte die heutige Kultur- und Lebensphilo-
sophie nicht umgekehrt das Erkennen realitivistisch vernachliissigen! Die
aristotelische empirisch-rationale Methode vereinigt Leben und Erkennen.
Die Schiirfe, Klarheit und Lebenswahrheit, nach der der Verfasser offen-
sichtlich verlangt (Vorwort), wiirde er da finden. G.

274, Nickel, K. E.,, Das absolute Kriterium fiir den Staat: ArchR
WirtschPh 21 (1927/28) 118—184. — Ein beherzigenswerter Beitrag zu
dem uralten Problem, wer in dem Verhiltnis des einzelnen gegeniiber dem
Staat Ziel oder Mittel sei. ,Der Staat muf mit seinem Wesensurzweck und
-ziel in den Urzweck oder das Urziel des menschlichen Strebens, Wollens
und Handelns iiberhaupt eingegliedert sein® (118). Dieser ,absolut richtige,
wahre Endzweck unseres Strebens, Wollens und Handelns ist der wahre
Friede in uns, der von wahrer Freude begleitet ist. In der Hingabe an
ihn liegen die Wurzeln unserer wahren Liebe“ (125). Dieses hochste Ur-
ziel auch in andern kann zur Solidaritit, zum auBergewdhnlichen Gemein-
schaftsopfer verpflichten. So ist das ,wahre absolute Kriterium fiir den
Staat“: ,Wahre gemeinschaftliche, solidarische Seelen- und Korperkultur,
wahre soziale Gerechtigkeit, wahrer sozialer Friede, Harmonie, Gliick,
Freude, Liebe, Schonheit, Giite* (134). — Man darf diese Darstellung, die
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ein reiches naturphilosophisches, ethisches, soziologisches Wissen mit dem
juristischen verbindet, nicht mit dem Schlagwort abtun, sie vertrete zu-
letzt den Individualismus. Inwiefern freilich, wenn das Urziel rein
irdisch, zeitlich, verginglich wire, ein wahres selbstloses Gemeinschafts-
opfer begriindet werden konnte, tritt in der Darstellung nicht klar her-
vor. — Gottes Ebenbild im fremden wie im eigenen Menschengeiste liBt
verstehen, wie in Gott sowohl jedes Opfer wie jeder Gewinn ,aufgehoben®
werden in einem allumfassenden bonum commune. — Es sei hingewiesen
auf N.s Werke: Normative Wirtschaftswissenschaft 1920; Lehrbuch der
gesamten Wirtschaftswissenschaft I 1924. :

275. Walder, W., Grundlehre jeder Rechtsfindung: ArchRWirtschPh
21 (1927/28) 90—118 240—262. — Fiir die Rechisfindung, die hier vor
allem auf die Rechtsprechung bezogen wird, strebt W. eine Synthese der
beiden sich bekimpfenden Richtungen an: der historisch-klassischen, die
durch logische Deduktion aus dem Gesetz zur Entscheidung gelangen will,
und der freirechtlich-soziologischen Schule, die induktiv aus der Sachlage
das richtige Recht erfihlen will. Nach W. muf die logische Ableitung
sich mit der psychologischen Stimme des ,Rechtsgefithls® verbinden sowie
vor allem mit der teleologischen Ergriindung des konkreten Rechtsinhalts.
Die Idee der Gerechtigkeit selbst wie auch das Prinzip der Sittlichkeit
seien rein formal, inhaltleer; erst die ,objektive Wertung® fithre durch die
vier Wege der ,Rechtsordnung” zum Ziel: das Gesetzesrecht, Gewohnheits-
recht, Parteirecht (im Vertrag) und, im Falle des Versagens dieser drei Wege,
das Erginzungs- (Analogie-, Richter-) Recht. W. beschreibt dieses Kr-
ghinzungsrecht, besonders aber das Rechtsgefiihl und die ,ideale® Rechts-
ordnung in einer Weise, die in etwa an das wahre alte Naturrecht erinnert
(261). Hier wird zeitweise die kantische Scheu vor dem Inhaltlichen durch-
brochen — warum nicht konsequent, da doch alles Inhaltlose zu nichts
niitze? Wenn W. die Rechtsfindung besonders fiir den Gesetzgeber, den
Gesetzschipfer, untersuchte, wiirde er wohl wie etwa Kohlrausch fiir diese
Rechtsfindung entschieden das recht verstandene Naturrecht fordern. An-
zuerkennen ist die enge Verkntipfung von Recht und Moral (113). Zu
8. 100: Der Mittelbegriff ist im Beispiel nicht Cicero, sondern ,Mensch®.
,Nunquam contineat medium conclusio oportet.” In vielem ist diese Arbeit,
methodisch und inhaltlich, wahre Rechtsphilosophie.

276. Hofacker, W., Die Erneuerung des Rechtsbetriebs durch die
Rechtsphilosophie; ArchRWirtschPh 21 (1927/28) 18—49. — Man glaubt
hier dfter aufs neue die Klage eines Jhering zu vernehmen, dab man ihm
so lange Thomas von Aquin vorenthalten habe. H. fithrt die herrschende
Rechts- (Vertrauens-) Krise zum Teil auf die stumme Politisiernng (auch
des Reichsgerichts !) zuriick (48), zum wichtigeren Teil aber auf Mangel an
logischer Schulung des Juristen (19). Er sieht nun die Rettung nicht in
einer aristotelischen (scholastischen) Denkschulung fiir die Juristen — was
wohl der ,logische® Schluf wire —, sondern in einer ,neuen Logik®, die
nicht mehr mit Aristoteles Substanzdenken, sondern mit Cassirer Funktions-
denken bietet, die, wie die analytische Geometrie, nicht mit ,Wahrheiten®,
sondern mit ,Setzungen“ (Bedingungen, Beziehungen. Implikationen) arbeitet.
Die ernste Absicht und das logische, philosophische Bediirfnis dieses wie
vieler heutiger juristischer Artikel sind anzuerkennen. Aber wie wiirden
Descartes, Leibniz, wie werden die wahrhaft philosophisch gebildeten heutigen
Mathematiker sich dagegen verwahren, daB sie der ,alten® aristotelischen
Logik entzogen seien! Aristoteles kennt nicht nur ,Dinge® und Personen,
denen wohl auch H. Eigenschaften zuweist, sondern hat auch iiber Be-
dingungssitze, Relationen, Funktionen (z. B. die Zweck-Mittel-Beziehungen)
Erschopfendes, und dies so logisch klar gesagt, da man am besten zu den
erprobten Quellen zuriickkehrt und nicht die einzig daraus abgeleiteten,
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zudem praktisch meist undurchfiilhrbaren Umwege iitber Mathematik usw.
zur Heilung in den Vordergrund stellt. GewiB wiire auch die mathematische
Schulung, wie sie im vollen scholastischen Studiengang noch heute ihre
Stelle hat, ein schéner Wunsch. Daf tibrigens auch nach H. die der ,be-
grifflichen” alten entgegenzusetzende axiomatische Logik nicht so ,nmen®
ist, geht daraus hervor, daf er sie schon bei den Rémern findet (41) und
daB alle seine strengen Forderungen vollstindig bei Aristoteles vertreten
sind. Nicht immer ist das ,Neue“ das Bessere; gerade fiir die Logik gilt
weithin: das Wahre ist schon lingst gefunden. (Vgl. ArchRWirtschPh 21
[1927/28] 100 £.) G.
277. Dnistrjanskyi, St, Kultur, Zivilisation und Recht: ArchR
WirtschPh 21 (1927/28) 1—17. — Die begriibenswerte Absicht dieses Ar-
tikels ist, der terminologischen Verwirrung zu steuern. D. bietet eine reich-
haltige Auslese von Definitionen iiher genannte Begriffe von Herder und
Kant an mit besonderer Beriicksichtigung von Paul Barth, Vierkandt,
Ténnies, Spann, Alfred Weber. Er selbst geht zur Klirung anf die etymo-
logischen, soziologischen, geschichtlichen Urspriinge der Worte und Begriffe
Kultur und Zivilisation zuriick. Die Kultur wird danach mit Einschluf
des spontan wachsenden Rechtes dem Volkstum, der ,Gesellschaft®, zu-
gesprochen ; die Zivilisation, als gemachte und oft autoritir stabil gehaltene
Ordnung, dem Staate, so daB auch das staatlich gesatzte Recht der Zivili-
sation zugehort. — Auffillig, dak J. Kohler (,Kulturrecht) nicht genannt
ist. Ob nicht die Zuriickfithrung solcher grundlegender soziologischer
Kategorien auf den Geist, auf die vor allem ethischen Normen, auf die
Bestimmung der Menschenperson, allein zum Ziele fithren kann? Wie
Religion, Kunst usw. konnen jene Gebilde rein deskriptiv, geschichtlich,
aber auch normativ erfafit werden. So diirfte Kultur gegeniiber der
Zivilisation mehr das Normative betonen und deshalb meist die wichtigeren,
hoheren geistigen Giiter umfassen, wihrend Zivilisation mehr das
Technische berticksichtigt. Ob die Beziehung zum Staat, die wohl fir das
Recht bedeutsam ist, bei Kultur und Zivilisation ins Bewubtsein tritt?  G.
278. Karger, A, Ursachen des Verfalls der Rechtsachtung und Wege
ihrer Stirkung: ArchRWirtschPh 21 (1927/28) 50-—64. — Der Berliner
Rechtsanwalt fiihrt aus seiner Praxis lehrreiche Belege an zu den be-
herzigenswerten Griinden, die der verstorbene Konigsberger Prof. Felix
Klein in seiner letzten Arbeit fiir das Schwinden des RechtsbewuBtseins
im Volke aufgestellt hatte: Unkenntnis vom Recht und wvon seiner Be-
deutung fiir das Gesellschaftsleben, rascher Wechsel in der Gesetzgebung,
Erschlaffen des religitsen Geistes als Grundlage des Rechtshewufitseins. G.
279. Darmstaedter, Friedrich, Biirgerliche und menschliche Ge-
sellschaft: ArchRWirtschPh 21 (1927/28) 64—89 222—240. — Diese lehr-
geschichtliche und sozialphilosophische Darstellung bietet zuniichst aus-
fithrlich Hegels Lehre tiber die Rolle der Gesellschaft in jener Triade
der objektivierten Sittlichkeit: Familie, Gesellschaft, Staat. Hegel habe
den Begriff der dem Staate gegeniibergestellten Gesellschaft von den eng-
lisch-franzosischen Soziologen tihernommen und in Deutschland eingefithrt,
aber erst, nachdem er ihn von den widerstaatlichen Tendenzen gereinigt
und so die Gesellschaft dem in absolute Hohe emporragenden Staat unter-
geordnet habe. Immerhin habe spiter (bei Marx) die ,Gesellschaft® den
,Staat® verdringt. — D. tadelt Hegel, der durch die Uberspannung des
Staatsbegriffs die Reaktion verursacht habe. Er selbst unterscheidet die
sbirgerliche* Gesellschaft als die wirtschaftliche Gegenseitigkeit und die
,menschliche“ Gesellschaft als die sittliche Personenverbundenheit. Beider
dialektische Spannung werde durch das Recht geregelt. Ob nicht auch hier
die kiinstliche Hegelsche Scheidung und Antinomik nachklingt in der Aus-
einanderreifung des wirtschaftenden und sittlichen Menschen (88 ), in der
Spaltung zwischen Arbeit als Ware und als Wiirde (222)? 3
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280. Lamprecht, A, Vom Sachgut zur sozialen Willensfunktion:
Jahrbiicher f. Nationaltkonomie u. Statistik 127 (1927) 577—596. — Der
Verfasser von ,Das Prinzip der Kausalitit des seelischen und sozialen
Geschehens® und ,Die Kausalitiit der Volkswirtschaft® (beide 1925) charak-
terisiert hier die Wirtschaftstheorien des Liberalismus(Autonomie des Sachgut-
Prozesses), des Marxismus, der idealtypischen Richtung, der neueren histo-
rischen Schule und der Grenznutzenschule. Er folgt am engsten Liefmann,
dem gegeniiber er aber zur Behebung der Wirtschafts- und Gesellschaftskrise
die nicht vorgetiuschte, sondern auf der Notwendigkeit eines Sollens, auf
dem Kulturwillen beruhende gesellschaftliche, volkswirtschaftliche Riick-
sicht alles Wirtschaftens betont. Wegen der Funktion des Ausgleichs
zwischen dieser sozialen Kulturnotwendigkeit und der Freiheit des Willens
(den er gegen eine absolute fatalistische Determiniertheit in Schutz nimmt)
nennt er seine Wirtschaftstheorie die funktionale, soziale, die Theorie der
,s0zialen Willensfunktion®. — Dem Artikel liegt der richtige Gedanke zu
Grunde, daB der Kulturaufstieg oder -abstieg eines Volkes zum Teil mit
blinder Notwendigkeit unter anderem der Wirtschaftsgebarung folgt (soziale
Notwendigkeit), dak sich hieraus eine ideelle, ethische Norm-Notwendigkeit
fiir den Wirtschaftler ergibt, der sich, psychologisch frei, teleologisch fiir
diese sittliche Kulturnotwendigkeit entscheiden soll, will er nicht seinen
und seines Volkes Untergang verschulden.

281. Weddigen, W., Entsprechung als Grundlage der Ertragstheorie:
Jahrbiicher f. Nationaldkonomie u. Statistik 127 (1927) 597—629. — Dieser
griindliche Aufsatz schlief3t sich, bei aller selbstindigen Kritik, eng an die
Spannsche universalistische, ganzheitliche Wirtschaftsphilosophie an, zu
deren ruhigerem Verstindnis und allseitiger Vertiefung er wesentlich bei-
tragen diirfte. ,Entsprechung” nennt W. die Gliedhaftigkeit, die Ganzheits-
beziehung. Lehrreich sind 8. 601 f. iiber die schwierige Unterscheidung
zwischen Produktiv- und Konsumptivgiitern. Die Definition der Wirtschaft
als Mittelbeschaffung, Mittelproduktion, ist einerseits sehr eng gefaft, bei-
nahe nur psychologisch als Wirtschaftsakt und nicht als objektivierter Ge-
samtkomplex der Wirtschaft, so da Konsumtion schon als auBerwirt-
schaftlich ausscheidet (602), anderseits sehr weit, insofern in Anlehnung an
Liszt auch aller geistige Ertrag und Erfolg zur Produktion (organische Pro-
duktion) gerechnet wird. Wertvoll ist die aufseiten des psychischen Nutzens
und der objektiven Produktivitit durchgefithrte GesetzmiBigkeit der an-
finglich aufsteigenden, kulminierenden und dann absteigenden Kurve; das
Gossensche Gesetz beriicksichtigte nur diesen letzten Abstieg.

282. Kurz, Edelbert, Moderne Erziehungsziele und der Katholizismus.
(Zur religiosen Lage der Gegenwart, Heft 7) 8° (84 8.) Miinchen 1927,
Pfeiffer. M 2.50. — Ein fiir die Schulkimpfe wertvolles Buch, das mit
echt franziskanischem, ja frithchristlichem Freimut und Stolz den Pédagogen,
die nur von Staats- und Menschenrechten sprechen, die Gottes- und Christus-
rechte am Kinde gegeniiberstellt. Das erste Erziehungsziel ist die Religion.
Darum Ablehnung der (neutralen) Einheitsschule, die von der zersplitternden
Weltanschauungsfrage absehen miochte und dies doch nicht kann; Ab-
lehnung auch der blofen Indienststellung der Religion fiir die Moral oder
fiir den Staat. Erst in zweiter Linie ist das Erziehungsziel die ,sittliche
Personlichkeit. K. will die Tragweite der Religion fiir die Gesellschaft,
die Moral und die Begliickung des Menschen nicht leugnen, nur will er
nicht das Ziel zum Mittel herabgewiirdigt wissen. — Gegeniiber manchen
steuerlosen Piidagogiken treibt die wohlgemeinte und richtige Absicht mit-
unter zu miBverstindlichen und wieder nach der andern Seite extremen
Forderungen. Schroff klingen die Ausfihrungen S. 36 ff. iber die ,Ver-
werfung® durch die Erbschuld. Die iiber- und auBernatiirlichen Gaben
wurden genommen; die Natur des Menschen geht auch jetzt moch in ihrem
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Wesen unversehrt aus der Schiopferhand hervor. K. hebt iibrigens selbst
immer irgendwo die scheinbaren Gegensitzlichkeiten und Widerspriiche
wieder auf im wahrhaft katholischen Sinne. Grofen Wert enthalten die
sorgfiiltiz ausgewiihlten Zitate zur Charakterisierung der sozialistischen,
nationalistischen, diesseitshumanistischen, protestantischen Piidagogik und
Schulpolitik. G

283. Pfahler, Gerhard, Das Gesetz der ethischen Wertung. Vom
Relativismus der modernen Pddagogik und seiner Uberwindung (Fr. Manns
Pid. Mag., Heft 1128. Pad. Untersuchungen, hrsg. von Kroh, IV. Reihe,
Heft 1). 8° (106 8.) Langensalza 1927, Beyer & Sohne. M 2.40. — Als
Vertreter des zu iiberwindenden Relativismus in Ethik und Pidagogik
werden aufgezihlt: Spranger, Kerschensteiner, Kretschmer. Doch richtet
sich die Kritik hauptsiichlich gegen Spranger und Scheler. Im ersten Teil
wird die Eigenstiindigkeit des ethischen Wertgebietes neben und iiber den
tibrigen ,Lebensformen® betont. Oft liege das Ethische gerade in der
Selbstiiberwindung, der Uberwindung der sonst eigensten ,hichsten® Lehens-
form. Im zweiten Teil wird eine materiale objektive ethische Werteskala
abgelehnt — was allerdings gegeniiber dem Schelerschen, mehr volun-
taristischen und deshalb subjektivistischen Aufbau mit Recht geschieht,
Aber ein formales ethisches Gesetz wird gefunden, das absolut sei. Es
enthiillt sich praktisch als das Gesetz des Gemeinschaftslebens: ,Gut ist,
was du nicht nur in der Wirkung aus dir, sondern ebenso in der Wirkung
auf dich als Wert erlebst; alles andere ist Unwert* (97). — Ist dieses
formale Gesetz inhaltleer oder material bestimmt? Im letzteren Falle
hiitten wir, da das formale Gesetz absolut sein soll, doch wenigstens oberste
Prinzipien fiir eine objektive materiale Werteskala. Oder gibt es ein Ab-
solutes, das sich wandelt? Wo wiire dann die ,Uberwindung® des Rela-
tivismus? Ubrigens méchte auch Spranger durch die Beziehung der Wertung
auf das Uberindividuelle, Normative, das er ,Intensitit*, ,Werttiefe* nennt,
den Relativismus im Sittlichen tberwinden. Die Harmonisierungsversuche
des Verfassers zwischen Kant und Scheler, Determinismus und Indetermi-
nismus, bieten manches Treffende, doch wohl wegen der Kiirze nicht Ab-
schliefiendes. Entweder gibt es z. B. Schuld und damit Selbstbestimmung
und Freiheit, auch gegeniiber einem ,wirksamen Motiv zum Guten®, oder
nicht. Die Scholastik vertritt einen motivlosen, ,vollkommen freien* In-
determinismus nicht. Deshalb konnten die Jesuitenschulen, die iibrigens
im Mittelalter (77) noch nicht hestanden, Ubungen der Freiheit empfehlen,
um ,die assoziationsbildende Wirkung einer einzigen ethischen Tat eine
ungeahnte Fillle ethischer Energie“ (90) ausltsen zu lassen. G.



