Aufsitze und Bicher

1. Allgemeines. Geschichte der Philosophie.
Literargeschichte der Scholastik

202. Lemarié, 0., Esquisse d'une Philosophie. 8° (498 8.) Paris 1927,
Alcan. Fr. 40.— Dies Werk, fiir den Unterricht bestimmt, macht keinen
Anspruch auf Gelehrsamkeit. Sein Ziel ist, junge Leute in das Philosophie-
studium einzufithren und sie denken zu lehren. Die Methode ist infolge-
dessen streng induktiv. Der Verfasser, fiir den die Icherkenntnis die zeit-
lich erste ist, wihlt als Ausgangspunkt die psychologischen Gegebenheiten,
die er des lingeren auseinandersetzt. Von dort geht er zur Logik iiber.
Darauf nimmt er die grofen Probleme der Metaphysik in Angriff. Den
natiirlichen Abschluf einer Philosophie, die vor allem als Weisheit auf-
gefait wird, bildet die Ethik. — Wenn auch die Gedanken, die diesen
Rahmen ausfilllen, im Grunde die eines jeden christlichen Spiritualismus
sind (L. ist Professor an mehreren katholischen Schulen zu Paris), so kann
man doch nicht sagen, daf sie in der traditionellen Form geboten werden.
Es ist zu bedavern, daf beim Studium des Gottesproblems eine starke
pragmatistische Tendenz hervortritt. L. begniigt sich nicht damit, die mora-
lische Seite der Gottesidee zu betonen; er scheint daraus mit Ausschaltung
jeden schluBfolgernden Vorgehens das Ergebnis einer rein inneren Erfah-
rung zu machen. Leider muf3 dieser schwerwiegende Vorbehalt einem Buche
gegeniiber gemacht werden, das anderseits das hervorragende piidago-
gische Geschick des Verfassers und eine iiberaus anregende Darstellung
empfehlen. De Blic.

203. Feldmann, J., Schule der Philosophie. 2., verm. Aufl. gr. 8°
(XV u. 523 8.) Paderborn 1928, Schéningh., M 6.— Nach dem Tode des
Herausgebers lifit der Verlag das vorliegende Werk, das ,eine Auslese
charakteristischer Abschnitte aus den Werken der ,bedeutendsten Denker
aller Zeiten® bieten will und in erster Linie als Textbuch fiir den philo-
sophischen Unterricht gedacht ist, in zweiter Auflage erscheinen. Diese
Neunauflage unterscheidet sich von der ersten Auflage (1925) einzig dadurch,
daf einige Abschnitte aus den Werken von Hans Driesch und O. Willmann
hinzugefiigt worden sind. -— Unsere schweren grundsitzlichen Bedenken
gegen die Art der Auswahl der neueren Philosophen haben wir hbereits an
anderer Stelle (PhJb 1929, 302—304) eingehend dargelegt und begriindet,
worauf hier verwiesen sei. Hentrich.

204. Jog&l, K, Wandlungen der Weltanschanung. Eine Philosophie-
geschichte als Geschichtsphilosophie. I. Bd., 1. Lieferung (160 S.), 2. Liefe-
rung (8. 161—320). Lex. 8°. Tibingen 1928, Mohr. Jede Lieferung M 7.—
Der Basler Philosoph J. verspricht, in diesem umfangreichen, auf zwei
Biande mit 1800 Seiten berechneten Werke, dessen beide ersten Lieferungen
soeben erschienen sind, eine Philosophiegeschichte zu bieten, die zugleich
Geschichtsphilosophie ist. Er will zeigen, wie aus einem Ineinanderwirken
von Denken und Leben Weltanschauung aufsteigt und sich wandelt; des-
halb will er durchgehends Denkgeschichte in engem Zusammenhange mit
Weltgeschichte vorfiihren; doch soll dabei weder in Hegelscher Konstruk-
tion Geschichte in blofie Denkentwicklung eingespannt noch Denkentwick-
lung in blofe Kulturgeschichte aufgeltst werden. — J., der sich durch
seine Arbeiten tiber den ,echten und den xenophontischen Sokrates® (1893
bis 1901), vor allem aber durch seine geistvolle und neuartige ,Geschichte
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der antiken Philosophie“ (I. Band 1921, leider immer noch unvollendet)
einen angesehenen Platz unter den lebenden Philosophiehistorikern erwor-
ben hat, bezeichnet sein neues Werk als Frucht einer Lebensarbeit von
vier Jahrzehnten. — Eine eingehende Wiirdigung wird nach Erscheinen
des ganzen Werkes erfolgen.

205. Theodorakopulos, J., Plotine Metaphysik des Seins. gr. 8°
(VI u, 189 S.) Biihl (Baden) 1928, Konkordia A.-G. M 9.— Die von dem
Heidelberger Philosophieprofessor Ernst Hoffmann angeregte Diskussion
tber den Wesensunterschied von Platonismus und Plotinismus (vgl. Schol 3
[1928] 439 f.) wird durch einen ihm nahestehenden Forscher Th., der als
Grieche in einem unmittelbaren Verhiiltnis zur Sprache der schwierigen
Urtexte steht, fortgesetzt und gefordert. Sein im letzten Jahr in den von
E. Hoffmann herausgegebenen ,Abhandlungen® erschienenes Werk ,Platons
Dialektik des Seins® ergiinzt er jetzt durch ,Plotins Metaphysik des
Seins®. (Gleichzeitig erscheinen in griechischer Sprache seine ,Grundlegen-
den Begriffe der plotinischen Philosophie®, Athen 1928.) Durch die anti-
thetische Formulierung der beiden Titel will Th. hervorheben, daf man es
bei Plotin mit einer Metaphysik zu tun hat, wihrend man bei Platon einer
Dialektik begegnet, die sich ihrer Grenzen bewubt bleibt und, sofern sie
auf Probleme stoft, die diese Grenzen Ubersteigen, sie nur noch mytho-
logisch oder #sthetisch behandelt. Umgekehrt werden in Plotins Meta-
physik alle disthetischen und mythologischen Probleme in Bezug auf den
einen metaphysischen Ursprung des Seins behandelt. — Im Gegensatz zu
der bisher in den Lehrhiichern meist tiblichen Art, die drei Prinzipien des
Plotinismus, 6 &v, 6 voig, f| wuxf, getrennt fiir sich, losgeldst von ein-
ander zu betrachten, will Th. das einzelne Prinzip als Glied einer organi-
schen Einheit, in seinem systematischen Verwobensein mit den andern,
begreifen lehren. Alle Aussagen {iber die ,Seele® gelten nimlich zugleich
in einer bestimmten Weise auch fir die ,Vernunft* und fir das ,Eine®.
Deshalb behandelt Th. im ersten Kapitel diese drei Grundbegriffe des plo-
tinischen Seins in ihrer Wechselbeziehung, in den sechs folgenden die
.Seele® (die bei Plotin zum eigentlichen Triiger des Seins, soweit es fafzbar
ist, wird) in ihrem Verhiiltnis zu der Zahl, der Zeit, dem Eros, dem Schonen,
der Materie und dem Korper, und schliefit mit einem zusammenfassenden
Kapitel ,Idee und Natur®.

206. Gauthier, Léon, Scolastique musulmane et Scolastique chré-
tienne: RevHistPh 2 (1928) 221—258 333—365. — Der durch seine For-
schungen iiber die Philosophie des Islams belkannte Verfasser untersucht
in vorliegenden Artikeln die Frage nach der Begriffshestimmung der Scho-
lastik. Zu diesem Zweck priift er die Unterschiede zwischen christlicher
und islamitischer Scholastik. Fiir erstere itbernimmt er die von Rougier
aufgestellte These: Scholastik = Thomismus = Realdistinktion zwischen
Wesenheit und Dasein. Sein Endergebnis ist: Das Problem der Scholastik
im allgemeinen ist das Problem der Ubereinstimmung zwischen Vernunft
und Offenbarung. Christliche und islamitische Scholastik stimmen darin
{iberein, daf beide ein im wesentlichen gleiches philosophisches System
mit der Offenbarung in Einklang zu bringen suchen. Fir die christliche
Scholastik ist die Philosophie wesentlich dem von der Theclogie formu-
lierten Dogma untergeordnet; die orthodoxe Theologie setzt ihrerseits die
Realdistinktion voraus. Fir die arabischen ,filicifa® hingegen ist die
Offenbarung blof im Koran enthalten. Die Philosophie allein ist befugt,
die in der Schrift zum Gebrauch der ungebildeten Menge symbolisch aus-
gedriickte Wahrheit zu erkléiren und zu formulieren; der Theologie wird
dazu jede Berechtigung abgesprochen. Grundlegendes Prinzip ist nicht die
Realdistinktion, sondern das Prinzip der Einheit der Philosophie. — Die
beiden Artikel bieten anregende und griindliche Untersuchungen iber die
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arabische Philosophie. Dagegen vermift man bei G. das richtige Verstind-
nis fir die christliche Scholastik; allzu kritiklos ithernimmt er die hereits
ofters widerlegte These Rougiers (s. P. Descogs, Thomisme et Scolastique:
ArchPh V, 1 [1927]; Schol 4 [1929] 113). Grausem.
207. Geyer, B, Die patristische und scholastische Philosophie. Fried-
rich Ueberwegs Grundriff der Geschichte der Philosophie. Zweiter Teil '%,
gr. 8° (XVIII u. 826 S.) Berlin 1928, E. 8. Mittler. M 20.— Da in den zehn
Jahren nach dem Kriege die Erforschung der Scholastik ungemein in die
Breite gegangen ist, bot die Neuauflage grofie Schwierigkeiten. Trotzdem
ist es G, der fiir die Spiitscholastik und die arabische Philosophie in
J. Koch und M. Horten erfahrene Mitarbeiter fand, aufs beste gelungen,
die Vorziige der zehnten Auflage noch zu steigern und ein Bild zu ent-
werfen, das den heutigen Stand der Forschung getreu wiedergibt. Schon
der bibliographische Teil ist ein Meisterwerk nicht nur wegen seiner rela-
tiven Vollstindigkeit, sondern vor allem wegen des selbstiindigen und ob-
jektiven Urteils iiber die Erscheinungen, wie es nur dem Fachmann mog-
lich ist, der jahrelang auf einem Gebiete tiitiz war. Die gerade heute
besonders grofie Gefahr einer geistreichen Subjektivierung ist vermieden.
Da an wichtigeren Stellen die Autoren selbst zu Worte kommen, kann der
Leser sich in vielen Punkten ein eigenes Urteil bilden. Allen Anschauungen
gerecht zu werden, ist natiirlich unmoglich. Auch an Ubersicht und Les-
barkeit hat die Neuauflage viel gewonnen. G. versteht es meisterhaft, die
Hauptpunkte hervortreten zu lassen. Vor allem aber sind weite Strecken
zumal in der Frithscholastik und in der Zeit nach Thomas glinzlich nen
bearheitet. Die arabische Philosophie ist nach ihrem Eigenwert behandelt.
Das ist zweifellos ein Fortschritt. Aber in einer Geschichte der schola-
stischen Philosophie mochte man die Araber doch vor allem gern in
dem Licht schauen, in welchem sie dem 13. Jahrhundert erschienen. Einige
Erginzungen wiiren hier wohl am Platz. Wenn man trotz dieser grofien
Vorziige Eei aufmerksamer Priifung viele Liicken entdeckt, so kommt dies
nicht auf Rechnung der Herausgeber, sondern der Forschung, die zumal
im Problemgeschichtlichen vielfach noch in den Kinderschuhen steckt.
Endlich méchte ich den Weitblick der Verfasser besonders hervorheben,
Bei aller Anerkennung fiir das philosophische System des hl. Thomas wird
hier Scholastik nicht zu Thomismus verengt, was weder mit den Tatsachen
der Geschichte noch der Weite des katholischen Gedankens tibereinstimmen
wiirde. — Der Uberblick tiber den Stand der Forschung, wie ihn fiir viele
das Buch zum ersten Male ermoglicht, legt zwei Gedanken nahe. Im letzten
Jahrzehnt stand die Arbeit notwendigerweise unter dem Zeichen der Ma-
terialbeschaffung. Daher die Unzahl von neuen Namen. Es wire nun sehr
zu wiinschen, dak die gliicklichen Finder in der Freude iiber ihre Ent-
deckung die Kritik nicht vergifien und soweit moglich auf Grund ihrer
Priifung angiiben, ob der neugefundene Autor Bedeutung zu haben scheint
oder ob er ohne Schaden fiir die Wissenschaft den Traum der Jahrhunderte
weitertriumen darf. Erleichtert wird ein solches Urteil durch Versffent-
lichung der einen oder andern Probe. Zweitens besteht das unabweishare
Bediirfnis, die Geschichte der scholastischen Theologie von jener der Philo-
sophie zu trennen. Die Theologen sind von den Philosophen stark ins
Schlepptau genommen. In der Literargeschichte ist dies weniger gefihr-
lich, obgleich auch hier manche Namen in die Philosophie gelangt sind,
die nicht dorthin gehoren. Fiir die theologische Problemgeschichte ist es
aber ein Verhingnis, wenn sie nach Gesichtspunkten, die der Philosephie
entnommen sind, bearbeitet wird. Die Entwicklung theologischer Probleme
ist micht durch das Schlagwort , Aristotelismus® erklirt, wie bereits Ehrle
betont hat. Durch diese Scheidung wird die Geschichte der Philosophie
von manchem Ballast befreit, und die Geschichte der scholastischen Theo-
logie gewinnt ihre Eigengesetzlichkeit wieder. Pelster.
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908. Haskins, Ch. H., Studies in the History of Mediaeval Science .
80 (XX u. 411 8.) Cambridge, Mass., 1927, Harvard University Press. $6.—
Dieses Buch des bekannten Professors an der Harvard Universitit hat den
fiir ein streng wissenschaftliches Werk seltenen FErfolg zu verzeichnen,
daf es innerhalb von drei Jahren zwei Auflagen erlebte. Da es auf jahre-
langen Studien und Forschungen in den Handschriftenbestiinden der Biblio-
theken von fast ganz Europa aufbaut, so findet sich in ihm ein literar-
geschichtliches und handschriftliches Material vereinigt wie in keinem
ihnlichen Werke., Daher bietet H. eine notwendige Erginzung zu dem
mehr problemgeschichtlich eingestellten ,Systéme du monde® von Duhem.
Fiir den Historiker der Philosophie ist zwar das ganze Werk, das iiber
die Naturwissenschaften, vorziiglich im 12. Jahrhundert, handelt, von Be-
deutung; es kommen jedoch in erster Linie in Betracht die Kapitel iber
Adelard von Bath, Hermann von Kirnten, die sizilische und norditalienische
Ubersetzerschule, ferner vor allem die wertvollen Ergebnisse tiber die ver-
schiedenen Ubersetzungen der ,Analytica Posteriora® und endlich die Kapitel
iiher Michael Scottus und die englische Biicherliste ,Sacerdos ad altare®
(kurz vor 1200). In Betreff der letzteren glaube ich, daB man keinen
Grund fiir spitere Einschiebung der Metaphysik, ,De generatione et cor-
ruptione* und ,De anima‘ besitzt. Da es noch keine eigene Naturphilo-
sophie als Unterrichtsfach gab, muBte man sie unter den ,artes liberales®
unterbringen. Zudem stammt gerade die ilteste uns erhaltene Ubersetzung
von ,De generatione* und der Metaphysik aus der englischen Abtei St. Al-
bans. Andere Kapitel wie jene tiber die Naturwissenschaften in England
und am Hofe Friedrichs II. sind kulturgeschichtlich ungemein interessant.
Wegen seines reichen und wertvollen Materials ist das Werk fiir Lehrer
und Forscher gleich wertvoll. — Ein zweites Werk von Haskins, auf das
ich wenigstens hinweisen mochte, ist in erster Linie geeignet, weitere
Kreise in das von lebhaftem Streben auf fast allen geistigen Gebieten er-
filllle 12. Jahrhundert einzufiihren. Ich meine das 1927 im gleichen Verlag
erschienene Buch: ,The Renaissance of the Twelfth Century®, das eine
fesselnd geschriebene Ubersicht iiber alle Wissenszweige jener Zeit mit Aus-
nahme der Theologie bietet. B

209, Gilson, Btienne, Le Thomisme. Introduction au Systéme de
Saint Thomas d'Aquin: Etudes de Philosophie Médiévale I° 8° (322 8.)
Paris 1927, J. Vrin. Fr 32.— Das Buch erhebt nur den Anspruch, die
Universititsstudenten in das Verstindnis der Philosophie des hl. Thomas
einzufiihren. Tatsichlich wird es aber auch der mit Thomas wohl ver-
traute Lehrer mit wahrer Befriedigung lesen. G. besitzt in ungewthnlichem
Make die Gabe, sich in eine fremde Gedankenwelt einzufithlen und sie von
innen heraus zu rekonstruieren. Vielleicht ist es fiir ihn auch ein Vorteil,
dak er von keiner scholastischen Schule herkommt und so nicht Gefahr
lduft, alles von dem Gesichtspunkt der Kontroversen aus zu schaunen.
G. will das System darstellen. So sehen wir ihm gern nach, daf das ein-
leitende literarhistorische Kapitel das schwiichste im ganzen Buch ist.
Nach einem Kapitel ither Thomas und Aristoteles, iher den christlichen
Lehrer und iiber das Verhiltnis zwischen Glauben und Wissen, das zu den
besten des ganzen Werkes gehort, behandelt G. das System nach dem be-
kannten Schema: Gott, unsichtbare und sichtbare Schépfung, Seele, Tr-
kennen und Wollen, das freilich den Reichtum des Gebotenen kaum ahnen
lafit. Kapitel iber das letzte Ziel und den Geist des Thomismus bilden
den Abschluf. — Mag man in dem einen oder andern Punkte eine andere
Interpretation vorziehen, immer wird man aus den Ausfithrungen des Ver-
fassers reiche Anregung schopfen. Ich weise nur aunf die sehr bedeutsamen
Ausfithrungen iiber die christliche Philosophie hin. Sie will freilich, wie
G. sagt, das natirlich Gegebene durch die Vernunft interpretieren; das erste
und wichtigste Gegebene ist ihr aber die christliche Offenbarung. Der
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Glaube wirkt auch richtunggebend auf die Auswahl der Forschungsgegenstiinde
ein. Das ist keine Erniedrigung, sondern eine Erhihung dieser Philosophie.
Neben ihr behilt auch eine ,reine“ Philosophie ihren Wert und ihre Be-
rechtigung; denn alles Geschaffene ist an sich gut und Offenbarung gitt-
licher Giite. Mit vollem Recht hetont (., daB jener das System des
hl. Thomas vollig verkennt, der in ihm eine ,reine“, keine ,christliche®
Philosophie sieht. Insofern das System des hl. Thomas christlich ist, hat
es Ewigkeitswert; insofern es Schopfung menschlichen Geistes ist, unter-
liegt es auch der Beschrinktheit und Wandelbarkeit menschlichen Geistes.
Deshalb vermisse ich ein Kapitel, das G., der sich auch als Meister im
Verstindnis der christlichen Philosophie eines Bonaventura und Scotus
bewiesen hat, uns wie wenige andere schenken konnte, ich meine eine
besonnene und maBvolle Kritik der Tragfihigkeit einer Reihe von spezifisch
thomistischen Gedanken. Méchte das treffliche Werk durch eine deutsche
Ubersetzung auch bei uns in weitere Kreise dringen. R
210. Lottin, O., La date de la Question Disputée ,De Malo“ de
Saint Thomas d'Aquin: RevHistEccl 24 (1928) 873—388. — L. weist in
dieser anregenden Studie mit Hilfe der von De Guibert in seinem Buche
,Les doublets de St. Thomas d’Aquin“ allseitig erérterten Methode der
Textvergleichung einwandfrei nach, daf ,De malo“ nach S. th. 1 und vor
1, 2 entstanden ist. Er kommt in diesem Teil zum gleichen Ergebnis, zu
dem auch ich auf Grund von groBenteils anderem Beobachtungsmaterial
gelangt war (Greg 8 [1927] 527—5380). Solche gegenseitige Bestitigungen
oder Korrekturen mit Hilfe verschiedener Vergleichsobjekte sind fiir eine
endgiiltige Losung von groBem Werte. Auch in den Voraussetzungen des
Vergleichs: dem wachsenden Streben nach groferer logischen Schiirfe des
Gedankens, nach groBerer Klarheit des Ausdruckes und nach Ersetzung
der Induktion durch deduktives Verfahren als Zeichen der zeitlichen An-
ordnung bei Thomas stimmen wir vollig iiberein. Besonders michte ich
hervorheben, daB die von L. gewiihlten Vergleichspunkte, die der Moral
entnommen sind, wie z. B. Willensfreiheit, Moglichkeit der Dispens bei der
zweiten Gesetzestafel, die Frage, ob Trunkenheit lifilich oder schwer stind-
haft sei, auch sachlich hohes Interesse bieten. — Im zweiten Teil der
Arbeit beweist L., daB ,De malo“ nach Quodlibet 1 anzusetzen ist, wihrend
ich einen Indizienbeweis dafiir gefilhrt zu haben glaubte, daf Q. 1 erst
nach 8. th. 1,2, also auch nach ,De malo“ geschrieben sei. Ich gebe gern
zu, daB der aus Q. 1, a. 8 und Q. 1, a. 7 — letzterer freilich nicht gleich
zwingend — gefiihrte Beweis fiir die Prioritit des Quodlibet gegeniiber 1, 2
und ,De malo® alle entgegenstehenden Indizien aus dem Felde schligt.
Fiir eine noch genauere Datierung des Quodlibet 1, der Quaestio ,De malo®
und der 1, 2 wird man am besten weitere Untersuchungen, die nach der
gleichen Methode und auf Grund der gleichen Prinzipien gefithrt werden,
noch abwarten. B:
211. Lampen, W., Guilelmus de Barlo O. F. M.: ArchFrancHist 21
(1928) 605 f. — G. de Barlo, der 1267 ,magister regens‘ in Paris ist,
stammt aus einem der hollindischen oder westfilischen Dirfer des gleichen
Namens. Es ist durchaus wahrscheinlich, daB er identisch ist mit dem
Guilelmus Baglionensis des alten Katalogs von Todi. — Nach den Notizen
von Kardinal Ehrle heift die Stelle im Inventar von 1332: ,Questiones
disputate fratris Guillelmi Baglion., fratris Bonaventure, fratris Bartholomei,
fratris Guilelmi de Mara, fratris Gualterii, In uno volumine. — Die Hs
ist heute verloren. Bei den Berechnungen iiber den Pariser Studienaufent-
halt der Ordensmagistri ist das Statut von 1215 mit grofier Vorsicht zu
gebrauchen, da ganz abgesehen von hiufigen Dispensen die Orden noch
besondere Vorrechte besaBen. ;
212, Longpré, E., Quaestiones disputatae du B. Gauthier de Bruges
O. F. M. (Texte inédit): Les Philosophes Belges t. 10. 4° (X wu. 243 8.
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Louvain 1928, Institut Supérieur de Philosophie de 1'Université. Fr 30.—
Diese Fragen des Franziskanerbischofs Walter von Poitiers (+ 1307) be-
handeln fast ausschlieBlich Probleme der Moral : Wille und Willensfreiheit,
Gewissen und briiderliche Zurechtweisung. So werden allméhlich die Wege
zum Studium auch der mittelalterlichen Moral geebnet. Uber den innern
Wert der Fragen wird man am besten erst urteilen, wenn sie im Rahmen
der zeitgeschichtlichen Errterung, in deren Vordergrund fiir einige Zeit
,Conscientia® und ,Correptio fraterna“ traten, untersucht sein werden. Fiir
.De correptione fraterna® standen drei Hss zur Verfiigung, fir den ersten
Teil nur eine anonyme Hs der ,Laurentiana®. Der Echtheitsbeweis fiir
diesen ersten Teil hitte ausfithrlicher sein diirfen. Fir die ersten Fragen
ist er iiberhaupt nicht erbracht, da Astesanus, nach den Zitaten wenigstens,
nur ,De conscientia® anfithrt. Er hiitte sich mit Hilfe von innern Kri-
terien leicht fiihren lassen. — Der Verlust des Sentenzenkommentars, der
sich moglicherweise unter den iiberaus zahlreichen Abbreviationes Bona-
venturae noch aunffinden liBt, ist wohl zu verschmerzen, da in den ersten
Jahrzehnten nach dem Ausscheiden Bonaventuras aus dem Lehramt fast
nur Kompilationen aus seinem Kommentar hergestellt wurden. — Die Ein-
leitung enthilt das Notige iiber das Leben Walters und die Uberlieferung
seiner Schriften. Typographisch auffallend ist es, daf S.171 ganz un-
vermittelt ein anderer Druck beginnt. Besser wire es vielleicht, das un-
handliche Format mit den iibermifiig breiten Rindern ganz aufzugeben,
Zu Laurentianus P1. 17 sin cod. 7 ist zu bemerken, daf in ihm zu den Fragen:
,Utrum mundum non esse eternum sit demonstrabile ita quod per rationes
necessitatis possit istud probari® (ff. 94"—957), und: ,Utrum species prior
sit in intellectu quam in sensu® (f. 957) ein G. de B. als Verfasser genannt
ist. Am nichsten liegt es, an Walter von Briigge zu denken. Ob dies
die Fragen sind, welche L. zufolge Delorme dem literarisch vollig un-
bekannten Wilhelm von Baglione (Barlo) zuschreibt und worauf diese Zu-
teilung sich stiitzt, kann ich nicht sagen.

213. Meier, L., Die Hss des Sentenzenkommentars des Fr. Hugo von
Schlettstadt O. F. M.: ArchFrancHist 22 (1929) 181—185. — M. beschreibt
die Hss 571 und 572 der Universititsbibliothek Leipzig, die eine Kompi-
lation eines Hugo von Schlettstadt aus dem Sentenzenkommentar Bona-
venturas enthalten. Die Entstehung dieses Kommentars in das 15. Jahr-
hundert zu verlegen, wie M. es will, scheint mir vorliufig kaum angingig.
Soweit ich wenigstens nach den Ausziigen von Kardinal Ehrle urteilen
kann, trigt er das Gepriige des 13. Jahrhunderts und gehort in die Gat-
tung Abbreviationes Bonaventurae. Gréferen Wert diirfte er deshalb wohl
nicht besitzen. In Betreff der Initia, die Schrifttexten entnommen sind,
zeigt die Erfahrung auch in diesem Fall, daf manche recht oft gebraucht
werden. Es wird also immer von Nutzen sein, aufier dem Schrifttext auch
die ersten Worte des Verfassers anzugeben.

214, Simonis, St., De vita et operibus B. Toannis Duns Scoti iuxta
litteraturam ultimi decennii: Anton 3 (1928) 451—484. — Die neuere
Literatur iiber Scotus ist so sehr iiber die verschiedenen Liinder zerstreut,
daB diese Ubersicht, die ein Muster ruhiger Sachlichkeit und klarer Dar-
stellung ist, vielen hochst willkommen sein diirfte. 8. behandelt in drei
Kapiteln die Fragen, welche das Leben des Scotus, die Echtheit seiner Werke
und den Ursprung seiner Lehre betreffen. Es seien die jetzt als unecht
geltenden Werke genannt: ,Conclusiones Metaphysicae® (Gundisalvus de Val-
bona), ,Quaestiones in VIII libros Physicornm* (nach Bradwardine), ,Meteoro-
logicorum libri IV, ,Grammatica speculativa® (Thomas von Erfurt), ,Theore-
mata‘, ,Metaphysica textualis“, ,De rerum principio® (Vitalis a Furno).
Mit Recht hilt S. gegen Longpré an der Echtheit mancher ,Quaestiones
de anima“ fest — ich kann sie jetzt bis in die Jahre unmittelbar nach
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dem Tode des Scotus verfolgen. — Das Gleiche gilt von den wichtigen
»Quaestiones de cognitione Dei“. Fir ,De primo principio® existiert in
Cod. Vat. 869 (saec. 14 med.) ff. 8—9" eine Fortsetzung: ,Omne excessum
habet causam extrinsecam®, die ausdriicklich vom Schreiber als zu ,De
primo principio® gehorig hezeichnet wird. Ob dies richtig ist, bleibt zu
untersuchen. — In Betreff der Lebensdaten sei auf zwei Kleinigkeiten hin-
gewiesen. Uber Wilhelm von Ware lifit sich Folgendes sagen: Er zitiert
nicht nur Gottfried von Fontaines, sondern auch Peter von Auvergne, der
1295 oder 1296 Magister wurde. Anderseits wird er in den ,Notabilia Can-
cellarii® des Cod. Fol. 69 Worcester (vgl. Balic, Les Commentaires de
J. D. Scot 161—199) f. 161" und 162° wortlich zitiert. Die ,Notabilia®
sind aber vor 1310 entstanden. Ferner ist die Ahnlichkeit in der Frage-
stellung zwischen Ware und Op. Ox. viel groGer als zwischen Ware und
Op. Par. — Bei der Frage tiber die Unbefleckte Empfiingnis hat man wegen
der viel ausfiihrlicheren positiven Behandlung, der grioferen Klarheit in
der Form (potuit, congruit, fecit) und der entschiedeneren Bejahung fast
den Eindruck, daf sie etwas spiiter als die Frage des Scotus liegt. Dieser
zeigt mehr die spekulative Moglichkeit. Eine sichere direkte literarische
Abhiingigkeit des einen vom andern ist noch immer nicht erwiesen. Wir
miissen endlich Scotus wohl 1306 (S¢mmer) ans Paris nach England ziehen
lassen, nicht 1307 nach Koln. Denn nach Wilhelm von Alnwick (vgl. Bali¢
97) hat er in Oxford eine frither gehaltene Ansicht gefindert. Das ist aber
doch wohl nach der Pariser Lehrzeit geschehen. Ferner ist der Auslinder
Alexander von Alessandria im Herbst 1307 Magister. Nach der gewdhn-
lichen Regel mufite aber ein Franzose dem Auslinder vorausgehen (Albert
von Metz[?], von dem wir eine Pariser Quaestio besitzen). Endlich haben
wir von Scotus nur ein Quodlibet. Durchaus unterschreiben kann man
die Schlubbemerkung gegen eine iibertrichene Anniiherung des Scotus an
die alte Augustinerschule auf Kosten seiner Originalitit. Man braucht nur
eine Distinktion bei Bonaventura oder Aquasparta mit der entsprechenden
bei Scotus zu vergleichen, um innezuwerden, daf hier trotz mannigfachster
bereinstimmung ein neuer Geist weht. Meines Erachtens stehen sich
Ockham und Scotus trotz aller Gegensiitze innerlich viel nither (dies soll
durchaus kein Vorwurf sein) als Scotus und Bonaventura. 12
215. Harris, C. R. 8, Duns Scotus. 2 Bde. 8° (IX, 380 u. 401 8.
Oxford 1927, Clarendon Press. Sh 42— Der Verfasser mochte Scotus und
seine Lehre auch in England wieder weiteren Kreisen bekannt machen,
in denen der ,doctor subtilis® infolge des Protestantismus fast vergessen
ist. Der 1. Band stellt den Franziskaner in seine Umwelt hinein: Sein
Leben und sein Werk werden dargeboten neben allgemeineren Kapiteln
wie Glaube und Wissen im Mittelalter, die Oxforder Schule und ihr Ein-
fluf auf Scotus, Scotus und Aristoteles oder die Bedeutung unseres Lehrers
fiir das gesamte mittelalterliche Geistesleben. Der 2. Band fiihrt in seine
Philosophie ein: Logik, Ontologie, die Frage nach Materie und Form, die
Gottesbeweise, seine Psychologie und Moral werden hehandelt. Uberaus
reichhaltig und gut ist die dem 1. Band beigefiigte Literaturangabe, be-
sonders auch die Aufzihlung der alten Kommentare (I 324). Am Schluf
des Werkes findet sich neben unveraffentlichten Collationes (Coll. Ball. Cod.
CCIX; Coll, Merton Cod. XC) auch das hisher unversffentlichte Fragment
,De cognitione Dei* (Coll. Mert. Cod. XC), auf das der Verfasser von
F. Pelster S. J. hingewiesen wurde. — Die Arheit stiitzt sich in den all-
gemeineren Kapiteln auf die Vorarbeiten von Minges, Grabmann, Wer-
ver W. a. In der Chronologie der Reportata folgt H. den Ausfithrungen
Pelsters. Uber die Authentizitit der Theoremata schreibt er: 21t cannot
be denied that the style seems to differ from that of the ,De primo prin-
cipio’ and to recall rather the later criticism of the age of Ockham.
- . . therefore, it is not impossible to regard the Theoremata as a genuine work
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of Scotus® (I 364). Gegen Minges, Carreras und Longpré entscheidet sich
H. auch fir die Echtheit von ,De rerum principio“. Beide Schriften setzt
er in die Zeit vor 1302, wo Scotus nach Paris kam (I 34 375). — Die
Darstellung der Philosophie kann durchweg als gelungen bezeichnet werden,
wenn auch, dem Zweck des Buches entsprechend, umstrittene Fragen
nicht immer eingehend untersucht werden konnten und so mehr eine Zu-
sammenstellung der bisherigen Forschungsergebnisse geboten wird. Leider
kann diese Anerkennung nieht auf die allgemeine Darstellung der Scholastik
ausgedehnt werden, die oft sehr einseitig ausfallt. Eine historische For-
schung iiber die Scholastik ist z. B. lingst Gber einen Satz hinaus wie:
,His [Scotus’] thought remains wrapped up in the abstract verbalisms of
an over-subtle and obscure terminology, which the dawning rays of origina-
lity are impotent to pierce (IT 303). Weisweiler.

216. Longpré, E.,, L'Ordination sacerdotale du B* Jean Duns Scot,
document du 17 mars 1291: ArchFrancHist 22 (1929) 54—62. — In der
wertvollen Ausgabe der bischoflichen Register von Lincoln fehlt noch immer
der Band des Oliver Sutton (1280—1299), der eine fiir Oxford ungemein
wichtige Periode umspannt. L. kann die Namen der am 17. Mirz 1291
in Northampton Geweihten mitteilen. Damit ist das Datum der Weihe des
Duns Scotus, der mit dem als Oxforder Lehrer bekannten Wilhelm von
Shireburn unter den zu Priestern Geweihten genannt wird, wiederauf-
gefunden. Aus dem Datum folgt unmittelbar, dafi Scotus vor 1270 ge-
boren ist. Von andern Namen, die fiir die Geschichte der Scholastik in
Petracht kommen diirften, begegnen uns Wilhelm von Saham und Wilhelm
von Beverley. Pelster.

917. Callebaut, A., Le B* Jean Duns Scot & Cambridge vers 1297
a 1800 ArchFrancHist 21 (1928) 608—611. — Nach Cod. J. 2, 5 (Coxe 66)
saec. 14 des Merton College in Oxford war Scotus auch im Studium der
Franziskaner in Cambridge. Anscheinend fillt dieser Aufenthalt vor 1300.
Fiir eine Lehrtitigkeit dortselbst fehlen meines Erachtens einstweilen jeg-
liche Beweise. Bbenso scheinl der Aufenthalt des Scotus in Paris 1293
bis 1296 vorliufig Konjektur. — Die Hs, aus der die Notiz stammt, ist
auch deshalb interessant, weil sie Aufschluf tber den Zustand der Ordi-
natio (des Opus Oxoniense ohme spiitere Zusiitze) gibt. Im ersten Buch
gibt es viele Vacat und Extra, im vierten fehlen die zehn letzten Fragen.
Es finden sich viele Bemerkungen tber die Tatigkeit des Korrektors. So
habe ich mir notiert: ,6 folia huius pecie non correxit, 5 folia et dimidium
non correxit de secunda scriptura.” Die alten Zeugnisse fiir »Scotus*
hiinfen sich in den letzten Jahren so sehr — auch diese Hs hat f. 1207
,nacione Scotus® —, daf jede weitere Erérterung tberfliissig ist. Auch der
Geburtsort Duns ist zum mindesten sehr wahrscheinlich (vgl. A. Little;
ArchFrancHist 19 [1926] 870). Der Versuch freilich von Ch. Bali¢ (RevHistEccl
92 [1926] 554 f. und Les Commentaires de Jean Duns Secot 8. 7), aus dem
,dunicie* (Quid modo, Dunicie, decus, artes philosophie) in einem Gedicht
auf den Tod des Scotus den Geburtsort zu erschliefen, ist als verfehlt an-
zusehen. Schon in der ZKathTh 51 (1927) 66 f. schlug ich nach dem Zu-
sammenhang ,divicie* als wahrscheinlichere Aufltsung vor, wobei ich zu
Gunsten B.s annahm, die Abkirzung sei ,dmcie‘. B. gibt nun in einer
sehr ‘lebhaften Erwiderung ,dicie“ als die Abkirzungsformel an. Damit
aber scheint die Sache fur den Paldographen erledigt, ganz abgesehen
davon, daf Dunicia als Name fiir Duns nicht nachgewiesen ist. Vielleicht
ist bei der Gelegenheit ein Wort iber diese Lobgedichte nicht unangebracht.
Wenn der Historiker schon bei den Empfehlungsschreiben jener Zeit sehr
den ,stilus curiae“ beachten muf, was z. B. Callebaut bei dem Brief des
Gundisalvi von 1304 wohl nicht genug getan hat, so gilt dies doppelt von
Dichtversuchen. Bin Distichon aus dem 15. oder gar 16. Jahrhundert, das
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vollige Unkenntnis der Pariser Verhiltnisse des 13./14. Jahrhunderts ver-
rit, wie Bali¢ a. a. O. 189 es bringt, ist natiirlich fir die Beurteilung des
Ansehens, das Scotus zu Lebzeiten genoB, nicht zu gebrauchen. B
218. Mulder, W., De potestate Collegii mortuo Papa des Augustinus
Triumphus: StudCath 5 (1928) 40—60. — M. kann zuniichst nach Cod.
Vat. 1. 939 eine Anzahl wichtiger Verbesserungen zum ,Tractatus de pote-
state praelatorum“ geben. Dann aber verdffentlicht er nach derselben Hs
die dogmatisch und kanonistisch gleich interessante Frage: ,Utrum col-
leginm cardinalium possit facere quidquid potest papa. M. mdchte die
Quaestio, die ausdriicklich als Frage des in Paris disputierten Quodlibet
bezeichnet wird, in die Zeit vor 1274 verlegen, da Augustinus damals in
Paris weilte. — Zu bemerken ist: Im Titel ist ,Questio ultima“ von dem
folgenden Quodlibet zu trennen, da der Nominativ ,disputatum* folgt. ,Tercia
questio erat® kann im Zusammenhang nur den Sinn haben, daB diese Frage
die dritte im Quodlibet oder in einer Unterabteilung desselben war. Uber
den Inhalt der vorhergehenden Fragen ist nichts gesagt. Die Datierung vor
1274 kann nicht standhalten. In Paris disputierten damals nur Magistri
ein Quodlibet. Der erste Magister des Ordens, Agidius Romanus, war erst
1285 bis 1291 Magister, ihm folgte zuniichst Jakob von Viterbo. Da die
Abdankung Cbolestins V. erwiihnt wird, muf die Frage nach 1294 fallen.
Da in den Quodlibeta oft Zeitfragen behandet werden, bringt man sie
wegen ihres Inhaltes am besten mit dem Tode Bonifaz' VIIL (1303) oder
auch Benedikts XI. (1804) in Beziehung. Diese Daten stimmen vorziiglich
mit einer andern Notiz tiberein. Nach einer giitigen Mitteilung von Kar-
dinal Ehrle heifit es zu Schluf des ersten Buches der Sentenzenerklirung
des Augustinus in Cod. 296 Troyes (Clairvaux): ,Ipsam scribi fecit fr.
Iohannes de Gendre pro X libris. Fuit autem scripta et completa in vigilia
B. Trinitatis anno domini 1803.“® Eine andere Note sagt ausdriicklich,
daf die Hs in Paris geschrieben wurde. Es liegt zum mindesten nahe,
daf Augustinus kurz vorher als Baccalaureus die Sentenzen gelesen hatte.
Er mufite also um 1308 oder vielleicht besser 1304, da 1303 die Anhinger
Bonifaz' zum Teil vertrieben waren, in Paris Magister sein. B
219. Longpré, E., Le Commentaire sur les Sentences de Guillaume de
Nottingham: ArchFrancHist 22 (1929) 282—233. — In der ZKathTh 51
(1927) 68 wurde auf den interessanten Cod. 300 (514) des Caius-Gonville
College zu Cambridge hingewiesen und derselbe als Sentenzenkommentar
eines Oxforder Franziskaners um 1315 bestimmt, Dort finden sich auch
die zahlreichen Namen der genannten Lehrer. L., dem diese vorliufige
Bestimmung anscheinend entgangen ist, konnte nun mit Hilfe eines Zitates
aus dem ersten Buch des Robert Cowton in Cod. 91 des Merton College
Oxford (mub es nicht heifien Cod. 93(!) saec. 13 ex.?) bestimmen, dab der
anonyme Verfasser Wilhelm von Nottingham ist, der kurz nach 1312 in
Oxford Magister war. Ich fiige hinzu, daB er zugleich mit dem Benedik-
tiner von Worcester, Richard von Bromwych (Cod. F. 189 der Kathedral-
bibliothek Worcester), einer der ersten war, die nach Scotus die Unbefleckte
Empfiingnis verteidigten. Er sagt f. 178¥: ,Verumptamen multi sunt, qui
dicunt oppositum [sententiae Henrici Gandavensis] non pertinaciter asserendo,
sed reverenter opinando.“ Seine positiven Beweise hat er Ware entnommen.
Autorititen sind Grosseteste, Alexander Neckham, ein sermo, der in der
Abtei Waltham aufbewahrt wurde. L. macht die erfrenliche Mitteilung,
daf er nunmehr das Verhiltnis zwischen Scotus und Ware definitiv im
Sinn der Tradition bestimmen kénne, d. h. also wohl zum mindesten im
Sinn der Abhiingigkeit des Oxoniense von Ware. Damit wiire eine liistige
Streitfrage beseitigt. Gelegentlich einer Bemerkung iiber die terministi-
sche Auffassung der Relationen michte ich doch sagen, daf hier wohl zu
unterscheiden ist. Nicht jeder, der Gegner der Theorie des Scotus ist
und den Relationen ein eigenes, vom Fundament verschiedenes Sein ab-
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spricht, ist deshalb schon Terminist. Sonst wire der hl. Thomas, der
im Gegensatz zu manchen Thomisten diese Ansicht vertritt, auch Ter-
minist. :

920. Pelzer, A., Prosper de Reggio Emilia des Ermites de Saint-
Augustin et le manuserit latin 1086 de la Bibliothtque Vaticane: RevNéo-
scolPh 30 (1928) 316—351. — Cod. Vat. 1. 1086 gehort zu den verhiltnis-
mibig seltenen Hss, in denen ein angehender Magister der Theologie, in
diesem Fall der Augustiner Prosper von Reggio (Magister 1316), sich den
fiir das Privatstudium und die Vorlesung notigen Stoff gesammelt hat. In
der gedringten Beschreibung, die P. von der iiberaus schwierigen Hs
bietet, finden wir eine Fiille wertvoller literarhistorischer Nachrichten und
methodischer Winke. Die Hs enthilt das Bruchstiick eines Sentenzen-
kommentars von Prosper, ferner iiber 200 Fragen, die er entweder von
andern reportiert oder ausgezogen hat, endlich iber 300 Fragen und Argu-
mente, die er zum Teil selbst entworfen, zum Teil wieder reportiert oder
ausgezogen hat. Die Hs ist auf weite Strecken Autograph. Sie enthilt
eine groBe Anzahl von Fragen bekannter und sonst unbekannter Pariser
Magistri, darunter Durandus, Eckhard, Thomas Wilton, Johannes von
Pouilly. Auch bekommen wir Aufschluft iiber den Verlauf der Vesperien,
der Quaestio in aula, der Resumpta. Fiir den Paliographen ist es interes-
sant, die Schrift desselben Mannes zu studieren, die bei verschiedenen Ge-
legenheiten entstanden ist. P. betont die aufierordentlich starken Ab-
weichungen bei der gleichen Hand. Ahnliches kann man bei Thomas fest-
stellen. Fir Anfinger ist es auch lehrreich, daB ein so erfahrener Palio-
graph wie P. mehrfach nicht zu entscheiden wagt, ob die gleiche oder
eine verschiedene Handschrift vorliegt. Wichtig ist ebenso die Warnung
vor dem unterschiedslosen Gebrauch der Bezeichnung Reportatum. Es
kann sich auch um eigene Entwiirfe, um mehr oder minder freie Ausziige
und Umbildungen handeln, wie dies bei Pr. der Fall ist. Eingehendes Stu-
dium der Arbeit kann allen, die mit Hss dieser Zeit zu tun haben, nur
dringend empfohlen werden. ;

9221. Xiberta, B, De institutis ordinis Carmelitarum quae. ad doc-
trinas philosophorum et theologorum sequendas pertinent: AnalOrdCarm 6
(1929) 337—379. — Der Ubergang der Karmeliten aus einer Vereinigung
von Einsiedlern zu einem Mendikantenorden war der AnlaB, daf der Orden
sich mit scholastischen Studien beschiftigte und an den Universititen Fuf
fafte. X. gibt die einzelnen Daten und Quellennachweise, ebenso alles,
was in den Konstitutionen auf die Studien Bezug hatte. Diese Konstitu-
tionen gewihren Einblick in die Studienverhiltnisse der Zeit und sind des-
halb von allgemeinem Interesse. Ich hebe einzelnes hervor. Kein Student
der Grammatik oder der ,Logica vetus‘ durfte an ein Generalstudium ge-
sandt werden; fiir Paris wurde auch Absolvierung eines guten Teiles der
Naturphilosophie verlangt. In Paris und England mufite der Magister re-
gens wenigstens zwei Jahre lehren. Gegen Ende des 14. Jahrhunderts war
der Lehrgang anscheinend: ein Jahr Biblicus, ein Jahr Sententiarius, dann
Doctor. Der Orden erschien erst auf dem Plan, als die Schulen sich
bereits gebildet hatten. So bestand fiir seine Mitglieder grofere Frei-
heit: einzelne, wie Guido von Terrena und Gerhard von Bologna, folgten
dem Ultraaristoteliker Gottfried von Fontaines, andere Heinrich von Gent,
spiter auch Scotus. Natiirlicherweise spielten die Lehrer des Ordens, zu-
mal Johannes Baconthorp, eine grofiere Rolle. — Das Urteil fiber den No-
minalismus (. 865), der fast zwei Jahrhunderte in den christlichen Schulen
herrschte, scheint mir als Gesamtwertung zu scharf. — Im 16, Jahrhundert
wurde der AnschluB an die Lehrer des Ordens mehr betont, im 17, war
eine weitere Gefolgschaft des hl. Thomas mabgebend, im 18. wiederum
mehr Johannes Baconthorp. Bei den Unbeschuhten Karmeliten herrschte
Thomas in der Interpretation von Bafiez.

Scholastik. IV. 8, 29
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222. Auer, Albert, O. 8. B., Johannes von Dambach und die Trost-
biicher vom 11. bis zum 16. Jahrhundert (Beitrige zur Geschichte der
Philosophie und Theologie des MA., Bd. 27, Heft 1/2) (XIV u. 392 8.)
Minster 1928, Aschendorff. M 15.30. — Das umfangreiche Werk verdient
in doppelter Beziehung nicht gewthnliche Beachtung. Literargeschicht-
lich bietet es den Ertrag mithsamer Forscherarbeit in einem grofien Ge-
biet. mittelalterlichen Schrifttums, n&mlich der Trostbiicher. Von ihnen
sind etwa 350 nicht nur aufgeziéhlt, sondern, was viel wertvoller ist, so-
weit mdglich in ihren Abhiingigkeiten aufgezeigt worden. Im Mittelpunkt
steht des Joh. von Dambach O. P. ,Consolatio theologiae‘. Nach riick-
wirts gehen die Verbindungslinien zur ,Consolatio philosophiae“ des Boéthius,
zu den Vitern, zu den Stoikern, zumal Seneca, der vor allem durch das
Sammelwerk des ,Manipulus florum® dem Autor bekannt ist, zur ,Summa
de vitiis et virtutibus® des Wilhelmus Parisiensis, zum ,Liber Benedictus®
des Meister Ekkehart. Gleich des Bosthius Buch in Dialogform aufgebaut,
geht aber das Werk mehr in die Breite als in die Tiefe und wird ein
Arzneikasten fiir alle nur mioglichen Leiden, selbst entstanden aus der
Leidensnot des Autors und des niedergehenden Mittelalters tiberhaupt. Zu
ihrer Zeit vielgerithmt, lebte die ,Consolatio® nicht nur in Abschriften und
einigen Drucken weiter, sondern vor allem in zahlreichen Exzerpten, die
sich in eine Reihe festgesonderter Gruppen teilen, und iibte Einflug auf
eine nicht geringe Zahl anderer Werke der gleichen Literaturgattung aus.
Von den Uberarheitungen ist eine Form von Bedeutung, weil sie bisher
dem Petrus de Luna (Benedikt XIII.) zugeschrieben wurde und weil sie
dem Verfasser der ,Nachfolge Christi‘ vorlag. Unter den Autoren, die A.
zum Vergleich heranzieht, sind viele bekannte Namen: Petrarca, Gerson,
Johannes Nyder, Bernhard von Waging, Heinrich von Hessen, Thomas
von Kempis, Erasmus von Rotterdam u. a., von denen ein groBer Teil von
Dambach beeinflufit ist. — Religionsgeschichtlich ist von Inter-
esse, dafi ein so mittelmifiges Werk, im wesentlichen eine Kompilation,
vor allem aber eine so stark stoisch gefirbte Schrift solches Ansehen er-
langen und in Deutschland, Frankreich, Spanien, England weiterwirken
konnte. Immerhin verdiente die Schrift dieses Einflusses wegen die Ver-
offentlichung durch den Druck. Vielleicht kionnten die Gedanken der mittel-
alterlichen Trostbiicher in ihrer philosophisch-theologischen Entwicklung
noch klarer herausgearbeitet werden. v. Frentz.

223. March, J. M., Sobre el concilio de Basilea y Juan de Segovia:
EstudEcl 7 (1928) 114—119. — M., berichtet iiber fiinf in der Universitits-
bibliothek von Salamanca befindliche Hss., die Schriften und Briefe des
Johannes von Segovia (t 1458), des bedeutendsten Vertreters der konziliaren
Theorie, enthalten. Beachtung verdienen besonders ein bisher unbekannter
Brief Juans an den Kardinal Nikolaus von Kues, der 21 Kapitel umfaft,
und dessen umfangreiche Antwort. Hentrich,

224, Cantecor, G., A quelle date Descartes a-t-il écrit ,La recherche
de la vérité“?: RevHistPh 2 (1928) 2564 —289. — In einer gedringten Be-
weisfithrung bemiiht sich C. nachzuweisen, daf die Recherche nicht, wie
man gewthnlich annimmt, eine nachtriigliche Popularisierung der bereits in
den Méditations und den Principes ausgearbeiteten Philosophie ist, son-
dern im Gegenteil ein erster Entwurf der spiiteren Synthese Descartes’.
Thre Abfassung mub sehr wahrscheinlich vor 1628 angesetzt véerden.

rausem.

225. Laporte, J., La finalité chez Descartes: RevHistPh 2 (1928)
866—396. — Descartes untersagt jede Forschung nach den Finalursachen.
Aber leugnet er ihre Existenz und ihre Moglichkeit? In seinem bekannten
Werke ,La liberté chez Descartes et la théologie* (1918) glaubt E. Gilson
diese Frage bejahen zu miissen. Nach L. hingegen nimmt Descartes die
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Wirklichkeit von Finalursachen an; seine Lehre ist in diesem Punkte fest-
gefiigt und klar. Wie Thomas und iibrigens auch Gibieuf unterscheidet
Descartes zwischen ,finis operis® und ,finis operantis®. Wenn er nun wegen
der Einfachheit Gottes leugnet, dab Gott in der Schopfung einen Zweck haben
kann, der seine Allmacht seiner Weisheit unterordne, so erkennt er doch an,
dab in der Welt Finalitit besteht. Gott hat die Elemente im Hinblick aunf
die spezifischen Formen organisiert. Kénnen wir nun diese Zielstrebigkeit
der Elemente erkenmen? Ja, wenn wir zuerst die Idee ihrer Form, des
,Ganzen*, das sie bilden, erkennen. So lifit sich diese Finalitit im Men-
achen erfassen, der wahrhaft ein Ganzes bildet. Aufier dem Menschen
bietet uns die Welt kein wahres Ganzes, mit Ausnahme des Universums
selbst. Weil uns aber die ldee des Universums unfaBbar ist, bleibt der
Physik die Erforschung der Finalursachen untersagt. Gr.

996. Oljanéyn, Domet, Hryhorij Skoworeda. 1722—1794. Der
ukrainische Philosoph des XVIIL Jahrhunderts und seine geistig-kulturelle
Umwelt (Osteuropiische Forschungen, im Auftrage der Deutsch. Gesellsch.
z. Stud. Osteuropas hrsg. von Otto Hoetzsch. Neue Folge Bd. 2). gr. 8°
(168 S. und eine Abbildung) Berlin u. Konigsberg 1928, Ost-Europa-Verlag.
M 6.50. — Der aus der Ukraine gebiirtige Verfasser gibt hier ein Bild des
Lebens und Wirkens Skoworodas, eine Inhaltsangabe seiner Werke und
eine Darstellung seiner Philosophie. Vorans geht eine Skizze der geistig-
kulturellen Entwicklung der Rus-Ukraine bis zum Erscheinen Skoworodas.
— Skoworoda, in Westeuropa wenig bekannt, steht in der Ukraine des
18. Jahrhunderts im Brennpunkt des geistigen Lebens. O. betrachtet die
ganze Entwicklung ausschliefilich vom Standpunkt des Ukrainers aus. Das
muf naturgemif oft zu grober Einseitigkeit fuhren. Fiir die kirchliche
Union von Brest-Litowsk 1596 (,eine anormale Erscheinung des damaligen
russisch-ukrainischen Lebens® [13]) und far die Beweggriinde der Forderer
und Vorkimpfer dieser Union, der Jesuiten, geht ihm jedes Versténdnis ab.
Von einem Werke, das in Deutschland erscheint, und zwar unter einem
deutschen Universititsprofessor als Herausgeber im Auftrage einer deut-
schen akademischen Gesellschaft, wird man erwarten miissen, daBl es ent-
weder auch die ,westlichen® archivalischen Forschungen iiber die Union
irgendwie beriicksichtigt (Theiner, Vetera monumenta . . . 1863; Likowski-
Jedzink, Union zu Brest, 1904; v. Pastor, Geschichte der Piapste Bd. XI,
Kap. 8, usw.) oder aber auf deren Darstellung verzichtet. Hentrich,

997. Ratke, H., Systematisches Handlexikon zu Kants Kritik der
reinen Vernunft (Philos. Bibl, Bd. 87b). 8° (VI u. 329 8.) Leipzig 1929, Meiner.
M 8.—, geb. M 9.560. — Das vorliegende Werk will nicht einen Index
im engeren fachwissenschaftlichen Sinne bieten, sondern ein praktisch-
didaktisches Hilfsmittel fir den Anfinger sein, um sich einen Uberblick
iiber die methodischen Zusammenhiinge der Kantischen Erkenntniskritik
zu verschaffen. Zn diesem Zwecke werden unter den rund 800 Stich-
wortern vor allem die Kantischen Hauptbegriffe aufgefihrt, alle darauf
beztiglichen Stellen der ,Kritik der reinen Vernunft* und der ,Prolegomena®“
im Wortlaut oder in gedringter Umschreibung wiedergegeben und in einer
logischen Disposition, die die Zusammenhiinge des betreffenden Begriffes
mit den verschiedenen Grundlinien der Kantischen Philosophie heraushebt,
einander gegeniibergestellt. Fiir die erste Durcharbeitung der Vernunft-
kritik wird das Buch gute Dienste leisten. H.

998. Imle, Dr.F., Novalis. Seine philosophische Weltanschauung. gr. 8°
(VIIL u. 152 8.) Paderborn 1928, Ferd. Schoningh. M 6.—, geb. M 1.50. —
‘Ahnlich wie in dem Werk tber Fr. v, Schlegel (vgl. Schol 4 [1929] 136)
will die Verfasserin auch in dem vorliegenden Werke ,keine genetisch-
literaturhistorische Monographie® bieten, sondern nur ,ein philosophisch-
psychologisches Charakterbild eines fithrenden Geistes der Romantik®. Sie

o9
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begrenzt ihre Aufgabe bewuBt auf die Skizzierung dessen, was Novalis
selbst sagte und schrieb: Stellungnahme zu Kant und Fichte, Gedanken-
splitter zur alten und neuen Philosophie, Gedanken tiber Erkenntnis-

theorie usw. EE
229. Friedemann, K., Die romantische Naturanschauung: PhJb 42
(1929) 93—101. — ,Fassen wir kurz zusammen, wie sich dem Romantiker

das Verhiiltnis von Natur und Geist darstellt, so kénnen wir fast iiberall
eine Gesinnung feststellen, die den Geist als die schopferische Kraft in der
Natur und gleichzeitig als dasjenige erkennt, dem die gesamte Natur zu-
strebt. Wesentlich aber ist fiir diese Auffassung, daB sie in Natur und
Geist zwei Seiten der gleichen Realitiit erlebt, daf es sich hier nicht um
zwel Welten, sondern um ein einheitliches, in sich harmonisches Universum
handelt® (99 £.). Sladeczek.
230. Lowith, K., L. Feuerbach und der Ausgang der klassischen deut-
schen Philosophie: Logos (Tibingen) 17 (1928) 823—-347. — Die heute,
besonders auch infolge Schelers, lebhaft erkannte Bedeutung einer An-
thropologie fiir die Ethik und alle Philosophie fithre zuriick zu dem
Hegelschiiler Feuerbach, der zum ersten Male aller idealistischen, spiri-
tualistischen Eins-Setzung von ,Ich“ (Mensch) und ,Geist® seine Eins-
Setzung von Ich und Leib und damit Gesellschaftsverbundenheit entgegen-
stellte. Diese Feuerbachsche materialistische Ansicht des Hegelschen Mo-
nismus, wodurch Hegel ,wieder vom Kopf auf die Fiifie gestellt wurde®,
war die Uberleitung zwischen Hegel und Marx-Engels, die mehr Feuer-
bachianer als Hegelianer zu nennen wiiren. In Fortfiihrung der Feuerbach-
schen Gedanken scheint auch L., obwohl er hier noch nicht Stellung nehmen
will, stark zu betonen, daf schon das Denken physiologisch, kérperlich
bedingt und beeinflubar sei; darum stehe das ,Unphilosophische®, das
Physiologische, das Unterbewulitsein am Anfang der Philosophie, nicht
der ,Geist®. — Mit Recht weist A. Messer, wie frither sogar Scheler,
oft gegeniiber einem falschen Irrationalismus hin auf das unbedingt
Intellektuelle allen Wissens und darum aller Philosophie; die logische,
kritische Ordnung mit ihren ersten Denk- und Wahrheitsgesetzen kann
nicht mit den physiologischen und psychologischen Vorbedingungen ver-
wechselt werden, welch letztere ja selbst erst als Objekt des Erkennens
festgestellt werden kinnen, Freilich, wenn auch die Einheit des Geistigen,
des Ich, iiber allem Korperlichen steht und nur der Geist philosophieren
kann, so ist der Einfluf und damit anch die Wiirde des Korpers und der
Umwelt nicht geleugnet; die wahre Philosophie muff den Wert des Empi-
rischen, die Unvermischtheit und zugleich die engste Verbindungseinheit
von Leib und Geist im Menschen anerkenmen, wie es die aristotelisch-
scholastische Anthropologie und Psychologie tut. Wenn die Identitiits-
philosophie Hegels dem Leib nicht gerecht werden konnte, so wiirde sich
auch die Reduzierung des Geistigen, der Philosophie auf das korperlich
oder seelisch Triebhafte ebenso richen miissen. Das Denken lift sich
ebensowenig vergewaltigen wie die Objektwelt. Gemmel.
231. Pirri, P, 1l P. Taparelli ' Azeglio e il Rinnovamento della Sco-
lastica al Collegio Romano: CivCatt 78 I (1927) 107—121 399—409. —
P. liefert nach groftenteils ungedruckten Quellen einen wesentlichen Bei-
trag zur Geschichte des Neuthomismus, Er behandelt den Versuch, den
L. Taparelli in den Jahren 1824—1829 als Rektor am Collegium Romanum
unternahm, um die Philosophie auf scholastisch-thomistische Grundlage zu
stellen — in der Theologie war diese Grundlage, in Italien wenigstens, nie-
mals erschiittert —. Taparelli, der selbst in anderer Schule aufgewachsen
war, wurde durch einen Ordensgenossen, Serafino Sordi, mit scholastischer,
insbesondere thomistischer Philosophie zuerst hekannt. Als Rektor fand
er in der philosophischen Fakultéit etwas chaotische Zustinde vor. Die
Professoren standen unter dem Einflub moderner Strimungen und lehrten
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bisweilen einander diametral entgegengesetzte Ansichten. Dem konservativen
Taparelli schwebte mehr das Ideal der Einheit vor. Sie glaubte er durch
eine Riickkehr zu Thomas am besten zu erreichen. Besonders wichtig zur
Erkenntnis seiner Gedanken sind zwei ungedruckte Schriften Taparellis
mit Anmerkungen des P. Sordi, aus denen leider viel zu spérliche Ausziige
gebracht werden. Das Unternehmen Taparellis, dem der Ordensgeneral
Roothaan abwartend, aber nicht ungiinstig gegeniiberstand, mufite vorliufig
scheitern. Die Unerfahrenheit des noeh jugendlichen Taparelli (geb. 1793),
vor allem der unkluge Ubereifer seiner Anhiinger, boten manchen Anstob.
Der tiefste Grund lag aher wohl in der Uberspanntheit des Ideals. Indem
man die ungeheuern Fortschritte der Naturwissenschaften und ihren Wert
fiir die Ausgestaltung der Naturphilosophie stark unterschitzte und ebenso
die Bedeutung und Tragweite der in der neueren Philosophie aufgeworfenen
Fragen, forderte man auch in den fiir den christlichen Glauben belanglosen
Thesen auf Kosten einer gesunden Weiterentwicklung eine Einheit, die weit
iiber das berechtigte MafB hinausging. Die groBen Gelehrten des Ordens,
wie ein Salmeron und Suarez, die Taparelli damals zu wenig kannte,
hatten stets vor einer Uberbetonung der Einheit auf Kosten einer ge-
rechten Freiheit gewarnt und waren Gegner eines Elenchus thesium, der
auch vollig unverfingliche Meinungen ausschlob. Der kluge und praktisch
gerichtete Provinzial der romischen Provinz, Sineo della Torre, dem die
aristotelische Naturphilosophie den Bediirfnissen der Zeit wenig zu ent-
sprechen schien, war kein Freund der Neuerung. P. diirfte bisweilen diese
sachlichen Griinde gegen das Unternehmen zu gering einschiitzen. Pelster.
932. Pirri, P., Intorno alle origini del Rinnovamento Tomista in
Ttalia: CivCatt 79 1V (1928) 215—229 396—411. — P. unterscheidet bei
den Erneuerern des Thomismus zwei Richtungen: Hauptvertreter der ersten
ist Taparelli, dem spiiter Liberatore folgt. Durchaus konservativ und po-
litisch Legitimist, aber dank seiner Vorbildung und hervorragenden Ver-
anlagung aufgeschlossen fiir die Fragen und Forderungen der Zeit, hatte
Taparelli aus seinen ersten Erfahrungen gelernt und suchte nun durch
kluges Vorangehen sein Ziel zu erreichen. Trotz einer gewissen Einseitig-
keit hat er %roﬁes geleistet. Vertreter der zweiten Richtung war vor
allem Serafino Sordi. Voll Begeisterung fiir die alte Schule, aber an gei-
stiger Bedeutung hinter Taparelli zuriickstehend und ohne rechtes Ver-
stindnis fiir die moderne Zeit, schadete er durch Ubertreibung der Sache
mehr, als er ihr nittzte. An Einwirkungskraft auf jugendliche Geister,
aber auch an Unklugheit und stirmischer Intransigenz wurde er von seinem
Bruder Domenico noch tibertroffen. — Als erste literarische Friichte der
neuen Bewegung sind neben zahlreichen Artikeln in der ,Civilth Cattolica®
vor allem der in vielen Teilen noch heute zeitgemiBe ,Saggio teorico di
diritto naturale® Taparellis zu nennen und ebenso die ,Institutiones Logicae
et Metaphysicae*, die Liberatore nach dem Versagen S. Sordis 1852 in
villiger Neubearbeitung herausgab. Von grofier Bedeutung zuniichst fir
die Schulen der Gesellschaft Jesu, indirekt aber auch fiir weitere Kreise
war die ,Ordinatio studiorum® des Ordensgenerals Beckx aus dem Jahre
1858, an der Taparelli und Liberatore hervorragenden Anteil nahmen. —
Es ist zu hoffen, daB P. in weiteren Artikeln auch den innern Gehalt und
die Grundideen der einzelnen Werke und Verordnungen darstellt. — Vielleicht
wird man einige Momente anders abwiigen. So hat die praktische Gleich-
setzung von christlich -scholastischer und spezifisch thomistischer Philo-
sophie auf die Bewegung ungiinstig eingewirkt. Auch die Auslegung der
ilteren Gesetzgebung des Jesuitenordens diirfte bei P. chenso wie bei den
Erneuerern des Thomismus bisweilen zu eng sein. Der Orden hat seine
Mitglieder niemals zu einem Thomismus verpflichtet, der wesentlich iher
die Forderungen hinausgeht, die Pius XI. an alle katholischen Lehrer der
Philosophie und Theologie stellt. Nur Aquaviva war entgegen seiner ur-
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spriinglichen Ansicht unter dem Druck der Zeitverhiiltnisse in einigen
praktischen Mafinahmen weitergegangen. Es hiitte auch betont werden
miissen, daB nicht etwa Verschiedenheit in Grundfragen der christlichen
Philosophie, sondern eine Uberbetonung des peripatetischen Systems bei
den anorganischen Korpern und spiter des realen Unterschiedes zwischen
Wesenheit und Dasein, beides Ansichten, die dogmatisch und apologetisch
vollig belanglos sind, den Hauptanstof bildeten. Aus der Einstellung des
Verfassers erkliren sich einige zu harte Urteile iiber Personen. Tongiorgi
7. B. war trotz seines Atomismus ein sehr verdienter Philosoph, dessen Er-
kenntnislehre noch heute nachwirkt. Perrone und Passaglia haben sich
dauernde Verdienste um die Theologie in kirchlichem Sinn erworben, wihrend
ihre Nachfolger Cercid, Rostagno und manche der damaligen Neuthomisten
lingst vergessen sind. Die Zierden des Collegium Romanum und der Theo-
logie des 19. Jahrhunderts, Franzelin, Palmieri, Ballerini, gehtren stimtlich
der vorthomistischen Zeit an. Das gleiche gilt von den deutschen Theo-
logen Hergenrither, Hettinger, Scheeben, Gutberlet, die eine harmonische
Verbindung scholastischer Spekulation mit positiver Wissenschaft in sich
verkorpert haben. 1]
233. Pirri, P., La Rinascita del Tomismo a Napoli nel 1830: CivCatt
80 I (1929) 229—244 422—433; 80 II (1929) 31—42. — Unter dem Pro-
vinzialat von Taparelli erbliihte im Kolleg zu Neapel 1830—1833 der Tho-
mismus zu neuem Leben, um alsdann fiir die nichste Zukunft ein jihes
Ende zu finden. Diese Episode hat typische Bedeutung. Sie offenbart die
faszinierende Kraft, welche die spezifisch thomistische Philosophie wegen
ihrer konstruktiven Einheit und genialen Fernblicke auf manche, zumal
jugendliche Geister auszuitben vermag. Sie zeigt aber auch eine verhiéingnis-
volle Einseitigkeit und Intransigenz bei manchen Anhéingern dieses Systems,
die bis zum Erscheinen der klaren Norm Pius' XI. die ruhige Fortentwick-
lung der christlichen Philosophie immer wieder unginstig beeinflufit haben.
Der Grundfehler lag in dem Bruch mit der gutscholastischen Tradition
der nachtridentinischen Zeit und der MiBachtung neuerer Wissenschaften,
wie dies der Bericht des klugen Patrizi an den Ordensgeneral deutlich er-
kennen lifit. Weniger richtig diirfte es sein, wenn P. den General P. Root-
haan und den Visitator Ferrini zu den Freunden jenes Thomismus rechnet.
Sie waren Freunde einer das Alte mit dem Neuen verbindenden Scholastik,
aber Gegner eines Thomismus im Sinne der Neapolitaner. :
234. Benrubi, J., Philosophische Stromungen der Gegenwart in Frank-
reich. gr. 8° (VIIL u. 530 S.) Leipzig 1928, Meiner. M 28.— B,, Privat-
dozent der Philosophie an der Genfer Universitit, versucht im vorliegenden
Werke trotz der Mannigfaltigkeit und Entgegengesetztheit der Bestrebungen
der 150 behandelten Philosophen die Hauptstromungen der franzosischen
Gegenwartsphilosophie herauszuarbeiten. Um die Zusammenhiinge und Be-
ziehungen zwischen der Gegenwart und der Vergangenheit aufzuzeigen,
greift er dabei auf die wichtigsten Anschauungen der ersten Hilfte des
19. Jahrhunderts zurtick und gibt somit eine Ubersicht des Gesamtverlaufes
der philosophischen Bewegung in Frankreich seit Beginn des 19. Jahr-
hunderts. Als die drei Hauptstromungen findet er: L den szientifisch-
empiristischen Positivismus (A. Comte; die psychologische Stromung: Ribot,
Binet, Janet; die soziologische Strémung: Durkheim und seine Nachfolger,
ferner der ,nationalistisch-katholische Positivismus® Brunetidres, Bourgets,
Maurras’ und Barrds’); I1. den erkenntniskritischen Idealismus (Renouvier;
Critique de la Science; der kritische Rationalismus); III. den metaphysisch-
spiritualistischen Positivismus (Maine de Biran, Boutroux, Bergson, Anti-
bergsonianer, neuthomistische, religiose, modernistische Bewegungen). —
Wenn B. von den ,atheistischen Klerikalen der Action francaise® spricht
(485), die sich bei ihrer Politik und Philosophie auf die katholische Kirche
berufen, so ist diese Ironie nicht unberechtigt. Der Text des Buches war
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vor der Verurteilung der ,Action francaise® durch die Kirche bereits ge-
gchrieben. Es ist deshalb lehrreich zu sehen, wie B. von seinem Stand-
punkt aus urteilt (164), der von Maurras und seinen Anhéingern erstrebte
Kompromif zwischen Positivismus und Katholizismus sei unméglich. Grund-
siitzlich verfehlt ist B.s Urteil: ,Das auffallendste Symptom einer Ver-
suberlichung des Glaubens liegt aber in dem Festhalten der Kirche an
alten Traditionen, in ihrer Nichtanpassung an das moderne Geistesleben,
in ihrem Kampfe gegen den ,Modernismus’, in ihrer Forderung einer Riick-
kehr zum Thomismus“ (485). Bei dieser Einstellung muf seine Schilde-
rung der neuthomistischen (Maritain, Gilson) und der modernistischen Be-
wegung sehr einseitig werden, Hentrich.
235. Willard, J. F., Progress of medieval studies in the United States
of America. Bulletin Nr. 5. gr. 8° (52 8.) Colorado 1927, Boulder. — Die
im fiinften Jahrgang stehende Bibliographie aller in den Vereinigten Staaten
erschienenen oder in Vorbereitung befindlichen Veriffentlichungen iiber die
Geschichte des Mittelalters, ebenso wie die Griindung der Mediaeval Aca-
demy of America im Jahre 1926 (die von jetzt ab die Kosten der Herausgabe
der vorliegenden Bibliographie im Verein mit der Universitidt von Colorade
tibernimmt) sind ein beredtes Zeugnis des zunehmenden Interesses Amerikas
fiir das Mittelalter, das natiirlich auch der Wertung der Scholastik giinstig
ist (vgl. die Besprechung von Zybura, Schol 3 [1928] 454). H.

2. Logik. Erkenntnislehre. Metaphysik

236. Munzi, A., Il valore del principio di contradizione nella filosofia di
Aristotele: Greg 8 (1927) 248—296 539—585; 9 (1928) H44—584. — Was
fiir eine Geltung kommt dem Widerspruchsprinzip nach Aristoteles zu?
Zunichst welches ist seine objektive Geltung? Aristoteles antwortet:
Wenn auch das Widerspruchsprinzip ein Gesetz des Erkennens ist, so ist
es doch zuvor und in erster Linie ein absolut allgemeines Gesetz des
realen Seins, der Wirklichkeit. Neben andern Griinden kann man hierfiir
anfiihren, daf nach dem Stagiriten das Widerspruchsprinzip vor der Un-
vereinbarkeit kontradiktorischer Sitze diejenige kontradiktorischer Prédi-
kate im selben Subjekt besagt. Hs folgt die Frage nach der subjektiven
Geltung des Widerspruchsprinzips. Erkenntnistheoretisch ist es
nicht nur eine notwendige Bedingung und Voraussetzung jeder absoluten
(Gewibheit, sondern es iibt einen aktiven, urséchlichen, wenn auch meist
nur mittelbaren, Einfluf auf jede Art von Beweisfihrung (sei es eine
eigentliche oder uneigentliche) aus. Im einzelnen wird das fur die ,de-
monstratio ad impossibile®, sowie fur die Bildung der andern analytischen
und synthetischen Prinzipien, vor allem aber fiir die analytischen Prin-
zipien des hinreichenden Grundes und der Wirkursichlichkeit nachgewiesen.
Psychologisch ist zu erkliren, wann und wie nach dem Philosophen
das Widerspruchsprinzip gebildet wird. Als indefiniter Satz ist es direkt
und vor jedem andern Urteil vorhanden; als allgemein und notwendig be-
stimmt wird es zwar direkt vor jedem andern Prinzip, nicht aber vor
jedem andern Urteil erkannt. Die reflexe Erkenntnis des Prinzips tritt
erst spiter hinzu, und zwar meist mit Hilfe eines lehrenden Einflusses von
auBen, die direkte Erkenntnis dagegen besitzt jeder Mensch natiirlicher-
weise. — Das Studium der scharfsinnigen und oft tiefgriindigen Abhandlung
wird leider sehr durch ithermifige Breite, Mangel an Ubersichtlichkeit und
straffem Aufbau erschwert. Lotz.

237. Browne, M. Elucidatio doctrinae S. Thomae de veritate sensa-
tionis: Angel 6 (1929) 241—252. — Bei seiner Analyse der Wahrheit und
Falschheit der Sinneserkenntnis nach der Lehre des hl. Thomas schlieft
sich B. hauptsiichlich an De veritate q. 1, a. 9 u. 11 an. Die Arbeit gibt
eine gute Zusammenfassung der Gedanken des Aquinaten. L.
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938. Losacco, M., Intorno al Solipsismo: RivFilNeoscol 20 (1928)
409—435. — L., Professor der Philosophie in Neapel, hat in seinen fritheren
Schriften dem Idealismus gehuldigt; gegenwiirtig ist er mit einem voll-
stindigen Um- und Neuschaffen seiner Gedankenwelt beschiftigt; die vor-
liegenden Ausfiihrungen geben einen interessanten Einblick in sein Ringen
mit dem Problem des Solipsismus. Mit Recht sieht er dessen Ursprung
in der idealistischen Ideenrichtung, die die gesamte neuere Philosophie,
sowohl die rationalistische als auch die empiristische, beherrscht. Die
Hauptvertreter dieser beiden Schulen aus der Zeit vor Kant werden in
ihrer Stellung zum Solipsismus kurz charakterisiert. Es folgt die Wiir-
digung Kants und der transzendentalen Idealisten mit Schopenhauer. Daran
kniipft sich die Besprechung der bedeutenderen Versuche, die in den letzten
Jahrzehnten von nicht scholastischen Denkern in Frankreich, Deutschland
und England zar Uberwindung des Solipsismus unternommen wurden. Be-
sonders ausfiithrlich wird schlieBlich, ausgehend wvon Galluppi, Rosmini,
Gioberti, die neueste italienische Philosophie behandelt. — Nach L. selbst
mufl man vor allem die objektive Giiltigkeit der Erkenntnis zulassen; wir
haben keine Schopfermacht, mit der wir alles nach unserem Gutdiinken
hervorbringen koénnten. Andere vom eigenen Ich verschiedene Subjekte
existieren, weil die Erfabrung nicht eine individuelle, sondern eine kollek-
tive Leistung ist. In einer solchen Welt der Beziehungen ist der Solipsist
undenkbar; er wiirde bestiindig vor Tatsachen stehen, die er nicht unter
die von ihm selbst produzierten einreihen konnte, und die er deshalb auf
andere Titigkeitszentren zurtickfithren miiite; ein allgemeines Bewubtsein
im Sinne des modernen Idealismus ist ein Unding. Die empirischen Be-
griffe haben zwar ein Fundament, entbehren jedoch der absoluten Gel-
tung. — Wenn auch des Verfassers Gedankenginge von idealistischen An-
klingen noch nicht ganz frei sind, so bilden sie doch einen verheiBungs-
yollen Anfang eines gesunden Realismus. Uber die Auslegung mancher
Autoren, zumal Kants, kénnte man anderer Meinung sein. 15

289. Jansen, B. Sein, Wahrheit, Wert: StimmZeit 116 (1929) 376
bis 889. — Der moderne Geist ringt lebhaft um die drei Probleme Sein,
‘Wahrheit, Wert. Es gilt, die Hauptmotive und die geschichtlichen Ent-
stehungsgriinde dieser Problematik herauszuarbeiten, und sie der ganz
anders gearteten platonisch-aristotelisch inspirierten Scholastik gegeniiber-
zustellen. Die ganze heutige Fragestellung ist letztlich durch die kan-
tische Lostrennung der theoretischen von der praktischen Philosophie be-
dingt. Wenn Wahrheit, Gutheit, Schénheit nicht eine gemeinsame Wurzel
(im Sein) haben, oder wenn dieses dem Menschen unzuginglich ist, dann
fehlt der letzte Einigungspunkt, sie werden zu autonomen Sphiiren mit
einem ihnen eigentiimlichen Sein; dann vermag auch die theoretische Ver-
nunft, deren Objekt das Sein ist, nicht zu Wahrheit und Wert vorzudringen;
besondere originire Aktsetzungen werden notwendig, um diese Wirklich-
keiten zu erfassen. Das geschichtliche Werden dieser Anschauungen,
die in der Phinomenologie zu ihrem eigentlichen Durchbruch gelangen,
zeigt J. in seinen Hauptphasen auf, Markant steht diesem tastenden Be-
miihen die Scholastik gegeniiber. Im Mittelpunkt ihrer Spekulation steht
das Sein, mit dem, im scharfen Gegensatz zu allen Neueren, das Wahre
und Gute sachlich vollig zusammenfallen, wenn auch der begriffliche
Unterschied und damit die Verschiedenheit der einzelnen Wissenszweige
gewahrt bleibt. Darum sind auch Wahrheit und Gutheit auf demselben
rationalen Wege zu erkennen wie das Sein selbst. — Die sachkundigen
Darlegungen geben eine gute Orientierung iiber das heute sehr nkt.l;flle

ema. :

240. Sawicki, F., Das Irrationale in den Grundlagen der Erkenntnis:
Phib 41 (1928) 284—300 432—448, — 8. begriindet seinen Irrationalis-
mus letztlich damit, daB die objektive Evidenz nicht der letzte GewiBheits-
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grund sein kann. Sie wire nach ihm letzter Gewibheitsgrund, wenn sie
die Bedeutung hiitte, daB uns der Sachverhalt unmittelbar in seinem An-
sich gegeben ist. Auf die Auseinandersetzung mit dem Artikel in Schol 2
(1927) 1ff. werde ich spiter zuriickkommen. Sladeczek.
941, Jansen, B., Aus dem Bewubtsein zu den Dingen: Phlb 42
(1929) 161—192. — Den Anstof zur vorliegenden Arbeit gab die kritische
Auseinandersetzung mit Maréchals Dynamismus (Schol 8 [1928] 341—368).
Im Denkakt als Bewufitseinstatsache ist der einzigartige, prirogative Fall,
daf sich das physische oder psychische Sein mit dem logischen, intentio-
nalen vollig deckt, mit ihm steht und fillt. Von ihm geht darum J. mit
dem hl. Augustinus aus. Aus der Menge der verschiedenartigen Bewuft-
seinsakte kann der Verstand durch Abstraktion, Ausscheidung der Ver-
schiedenheiten das Gemeinsame herausheben, sie alle auf den gleichen
Nenner ,Sein* bringen. Daraus entwickelt nun J. die allgemeinsten Prin-
zipien des Widerspruchs, des hinreichenden Grundes, der Kausalitét in ihrer
absoluten transzendenten Giltigkeit. Die heute viel umstrittenen Probleme
der Geltung und Werte lost J. aus der scholastischen Lehre iiber die
transzendentalen Noten ,ens, verum, bonum®. Zusammenfassend zeigt er,
dak eine kritische Begriindung der Metaphysik weder auf dem Boden des
metaphysischen Idealismus (Plato) und Rationalismus noch dem des Posi-
tivismus und Empirismus méoglich ist, sondern daf alle metaphysischen
Erkenntnisse zuriickgefiihrt werden miissen auf die intellektuelle Erfassung
der Wesenheiten in und aus den unmittelbaren Erfahrungsgegebenheiten
(Schol 1 [1926] 184 ff.), wie es im Anschlu& an Aristoteles uniibertroffen
der hl, Thomas dargetan hat. Sl.
949 Budde, F., Neue Wege in der Logik. — Honecker, M., Neue
Wege — Irrwege?: Phlb 41 (1928) 246—260. — B. wendet sich gegen
den Neuaufbau der Logik, wie er von H. versucht worden ist. Er richtet,
wie H. hervorhebt, seine Kritik nicht auf den Ausgangspunkt dieser
neuen Logik, sondern auf den darauf gestitzten Versuch einer »Systematik
der logischen Probleme*. Der Haupteinwand B.s besteht darin, dak nach
H. jeder (transmanente) Gegenstand eins (unum) gein muf, was keineswegs
der Fall zu sein braucht, wie es z. B. an Gegenstinden ersichtlich ist, die
eine Summe (3 Rosen), generelle Objekte (Mensch, Lebewesen) oder Sach-
verhalte sind. Die Einstellung H.s geht aus seiner Antwort auf den ersten
Rinwand hervor. Der Kritiker iibersieht, dak fiir die Transmanenz (s. Schol 3
[1928] 187) die Unabhingigkeit gegenilber dem meinenden Denken
wesentlich ist. Sl
948. Przywara, B, Kantischer und thomistischer Apriorismus: PhJb
49 (1929) 1—24, — P. nimmt Stellung zu J. Maréchals Werk, Le Point
de Départ de la Métaphysique, das schon B. Jansen eingehend in dieser
Zeitschrift gewiirdigt hat (Schol 8 [1928] 341 ff). Da aber seine Dar-
legungen fiber eine blofe Besprechung wesentlich hinausgehen, so seien
die Kerngedanken kurz wiedergegeben. Die Thomasphilosophie Maréchals
ist die eines ausgesprochenen Platonismus, die nur die platonischen Ele-
mente bei Thomas berticksichtigt. Diese platonischen Elemente hat aber
Thomas in der Tat mit der aristotelischen Erkenntnislehre vereint, so daff
nach Thomas alle metaphysische Erkenntnis auf die intellektuelle Erfas-
sung der Erfahrungsgegebenheiten zurtickzufithren ist, was der Auffassung
Maréchals durchaus entgegengesetzt ist. ,Was ist nun aber der tiefere
Grund, warum Maréchal zu seinem einseitigen Thomasbild kommt?* Es
ist die Identifizierung des Widerspruchsprinzips mit dem Identitéitsprinzip,
woraus entweder der deutsche Idealismus oder der Ontologismus folgt.
Maréchal sucht diesem Dilemma zu entgehen durch eine Analogie ,von
oben nach unten®, eine Analogie der ,cognitio matutina®. Sl
944 Kahl-Furthmann, G. Franzelins Kritik der neuesten Lehre
Geysers iiber das Kausalititsprinzip: Phib 41 (1928) 15656—168; 42 (1929)



458 Aufsitze und Biicher

154—160. — K.-F. verteidigt Geysers Kausallehre gegen Franzelins An-
griffe, worauf Franzelin sich verteidigt und K.-F. wiederum antwortet. Dabei
handelt es sich um zwei Fragen: 1. um die traditionelle Begrindung des
Kausalitéitsprinzips, die Geyser ablehnt; 2. um die auf Wesensschau be-
rubende Begriindung des Prinzips durch Geyser, die Franzelin ablehnt. SI.

245. Gspann, J. Chr., Der ontologische Gottesheweis: PhJb 41 (1928)
169—171. — G. versteht unter dem ontologischen Gottesbeweis nicht den
Beweis des hl. Anselm von Canterbury, sondern den Beweis aus den bei
allen Menschen anerkannten obersten Denkprinzipien. ,Die philosophia
perennis beweist gegentiber Kant, der die Allgemeinheit und Notwendig-
keit unseres geistigen Erkennens und Wissens auf rein subjektive apriori-
stische Erkenntnisformen griindet, daff die Kategorien des Seins, der Sub-
stanz, der Kausalitiit wohl aprioristische Formen unseres geistigen Erkennens,
aber auch Seinsnotwendigkeiten, Gesetze des Seins seien.“ Die Harmonie
zwischen den Gesetzen des Seins und denen des Denkens wiiren ,ganz un-
erklirbar ohne ein Wesen, das iiber dem Sein und iiber unserem Denken
steht®, ohne Gott. SL

246. Klosters, J., Nicolai Hartmanns Kritische Ontologie: PhJb 41
(1928) 405—431; 42 (1929) 25—41. — Hartmanns Erkenntnistheorie und
Erkenntnismetaphysik nimmt ibren Ausgangspunkt von einer Phinomeno-
logie der Erkenntnis. In dieser Phiinomenologie soll das tatsichliche
Erkennen so dargestellt werden, wie es tatsidchlich wirklich ist.
Auf Grund dieser Methode ist nach Hartmann ,das Erkennen nicht ein
Erschaffen des Gegenstandes (Idealismus), sondern ein Erfassen von etwas,
das auch vor aller Erkenntnis und unabhéingig von ihr vorhanden ist®.
Von diesem Gegenstande, insofern er von unsern erkennenden Akten vor-
gefunden wird, sagen wir aus, dab er sei. Damit sind die beiden Be-
griffe Erkennen und Sein gegeben. Diese Auffassung, daB alle Er-
kenntnisgegenstiinde an sich sind, macht nun Hartmann zu einem
apriorisch allgemeingiiltigen Grundsatz. Was ist dieses ,Ansichsein*?
Das Erkennen besteht nach Hartmann darin, dafi im Subjekt ein Bild, eine
Repriisentation des Objektes entsteht mit der Intention, dadurch das Ob-
jekt so adiquat wie moglich zu erfassen. Das Objekt selbst wird in keiner
Weise der Subjektsphiire immanent, das Bild hinwiederum ist im Subjekt
nur das Mittel, um das Objekt zu erfassen. Insofern hiernach der Gegen-
stand, das Objekt, unabhingig vom Subjekt und seinem ,Erfassen* dasteht,
darf man von einem ,Ansichsein® des Gegenstandes sprechen. Dieses
»Ansichsein® kann sowohl ein reales Ding wie einen blofi idealen Gegen-
stand bedeuten. Aus dieser Grundauffassung Hartmanns ergeben sich seine
weiteren Auffassungen, daB die Erkenntnisrelation eine ontologische
ist, ,daf das ganze BewubBtsein mitsamt seinen Begriffshildungen und
wissenschaftlichen Erweiterungen nur ein Modus des Seins ist®, daf das
allgemeine Sein, das dem Erkenntnissubjekt wie dem Erkenntnisobjekt ge-
meinsam und homogen ist, durch die Kategorien des Denkens nicht adiiquat
erfafibar sei und darum einen rationalen und irrationalen Teil ent-
halte, die sich beziiglich des Seinswertes nicht unterscheiden, daf alle
Kategorien korrelativ sind und dadurch objektiv giiltig werden, daf sie
sich ,im dialektischen System® gegenseitig stiitzen. — K. iibt Kritik an
dieser kritischen Ontologie Hartmanns und zeigt besonders, daB sie in ihrem
weiteren Verlauf nicht immer ihren eigenen Prinzipien treu bleibt. SI.

247. Nink, G., Prima principia ontologica quantum valeant ad exsi-
stentiam Dei probandam: EstudEel 7 (1928) Niimero Extraordinario [102]
bis [122]. — Der Verfasser zeigt in klarer, knapper Form, wie die ersten
Prinzipien, besonders die vom hinreichenden Grund und von der Wirk-
ursiichlichkeit, der Angelpunkt aller Gottesheweise sind; von diesen werden
zehn des nitheren entwickelt. Den Schlub der Arbeit bilden einige Be-
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merkungen tiiber die Vielheit und die Einheit der Gottesbeweise und iiber
die besondere Art der Offenbarung der gottlichen Vollkommenheiten in
einem jeden von ihnen. — Viele Gedankengiinge sind fein herausgearbeitet;
andere dagegen scheinen weniger iiberzeugend zu sein. So kommt einem
der Beweis aus den Stufen des Seins etwas schwach vor. Das Glick-
seligkeitsstreben wird als eine real existierende Beziehung zum hdchsten
Gut gefafit; des letzteren Existenz wird einfach daraus abgeleitet, daB
eine Beziehung nicht real sein konne, ohne dafi ihr Terminus real sei.
Das gilt jedoch nur von der priidikamentalen Beziehung, nicht aber von
der transzendentalen (und das Streben nach dem hochsten Gut wird offen-
bar hier eingereiht), bei der zunichst nur die Mo glichkeit des Ter-
minus folgt. Manchmal kann man aber aus dem besondern Charakter einer
bestimmten Beziehung auch auf die Realitit des Terminus schliefien. Kin
solcher Fall ist z. B. die Beziechung eines Dinges zu seiner Wirkursache;
daB es auch bei der Finalursache so ist, wird oft bestritten und wiire erst
noch zu zeigen. AuBerdem ist wohl das Naturstreben des Menschen, we-
nigstens im strengen Sinne verstanden, nicht unmittelbar auf Gott selbst
gerichtet, weshalb auch die Antworten auf Mansers Angriffe nicht ganz
zu passen scheinen, Die Formulierung des ethnologischen Gottesargumentes
wird wahrscheinlich einigen Schwierigkeiten begegnen. Lotz.

948, S&nchez, M., La distincién entre el entendimiento agente y el
posible segiin Santo Tomds: CiencTom 21 (1929) 207—214. — Mit reichem
Textmaterial wird bewiesen, daf Thomas eine reale Unterscheidung zwi-
schen intellectus agens und possibilis gelehrt hat. Die angefiihrten Stel-
len sind tberzeugend; es wiirde sich empfehlen, bei derartigen Arbeiten
die Zitate in chronologischer Ordnung zu bieten, damit man zugleich auch
die Konstanz oder die etwaige Entwicklung in der Ansicht des Aquinaten
feststellen konnte. Dem Autorititsheweis fiigt S. zwei Vernunftargu-
mente fiir diese reale Unterscheidung nach den Prinzipien und Worten des
hl. Thomas bei. — Der Verfasser geht bei seinen Erdrterungen von einem
Text aus Zigliara (Della luce intellettuale vol. I, p. 857) aus. Darin be-
zweifelt aber Zigliara nicht die reale Unterscheidung selbst, wie S. meint,
sondern er sagt, man konne nichts Sicheres iiber das Wie dieser realen
Unterscheidung bestimmen.

949, Loubers, Lucien, La Théorie du Beau: RevPh 35 (1928) 552 bis
584. -— Eine iiberaus anregende, feinsinnige Studie, die die philosophische
Klirung des Begriffes des Schonen, aufbauend auf den Prinzipien des
hl. Thomas, unter Beniitzung der neueren Errungenschaften erstrebt. Die
Schonheit ist der Glanz eines in seiner Art moglichst vollkommenen Seins,
dessen Wahrnehmung allein schon, auch ohne jeden Besitz, Wohlgefallen
und Freude weckt. Ein Problem des Schionen gibt es eigentlich nur dort,
wo sinnliche Erscheinungen die innere Wesensform eines Dinges verhiillen
oder aufleuchten lassen und sie so dem Blick eines Verstandes, der sein
Erkenntnismaterial den Sinnen entnimmt, entziehen oder darbieten ktnnen.
Deshalb ist etwas dann schon, wenn durch die sinnlichen Erscheinungen
sein inneres Wesen, sein tiefer Seinsgrund durchstrahlt, so dab er die an sich
zufilligen, dunklen Erscheinungen intelligibel macht. Aufgabe der Kunst
ist es, die Idee in moglichst vollendeter Weise zum Durchleuchten, zum
Aufblitzen in den sinnlichen Erscheinungen zu bringen; jeder einzelne Zug,
jede konkrete Abschattung mufi dem Ausdruck der Idee dienen, muf durch
sie bestimmt Sinn empfangen; so wird die Idee selbst in ihrer ganzen
konkreten Fiille, soweit das moglich ist, geoffenbart, ihr ganzer Bedeutungs-
inhalt wird sichtbar gemacht. Die Form, die da strahlt, ist lefztlich die
menschliche Seele, die als Mikrokosmos im Makrokosmos schier unend-
lichen Reichtum in sich birgt, dessen verschiedene Seiten sie im schonen
Ding oder Werk aufblitzen sieht.
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250. Rossi, A., Similitudo Dei in creaturis: DivThom(Pi) 31 (1928)
417—448. — Unter dem Einfluf des Agnostizismus wird heute oft eine
wahre, eigentliche Ahnlichkeit zwischen Gott und Geschipf geleugnet.
Demgegeniiber soll die Lehre des hl. Thomas und iiberhaupt die der kirch-
lichen Tradition iiber die Ahnlichkeit der Geschopfe mit Gott, und zwar
vorziiglich ihrem natiirlichen Sein nach, dargelegt werden. Eingangs wer-
den die Begriffe similitudo, imago und vestigium recht erschépfend nach
allen Seiten erortert, miteinander verglichen und in ih{len Zusammen-
hiingen und Unterschieden charakterisiert. Es gibt eine wahre und eigent-
liche Ahnlichkeit zwischen Gott und Geschopf. Deshalb konnen wir auch
Gottes Dasein und Wesen (in keiner Weise aber ohne Offenbarung seine
Dreipersonlichkeit) aus den Geschopfen erkennen; denn wenn unsere Be-
griffe auch nicht univece von Gott gelten, so sind wir doch nicht auf eine
blofe Aquivokation beschrinkt, sondern konnen von Gott analoge, im
wahren und eigentlichen Sinne geltende Aussagen machen. — Die Arbeit
gibt einen guten Uberblick. L.

261. Chambat, L., La ,Quarta via* de saint Thomas: RevThom 33
(1928) 412—422. — Im Anschlufi an die Anregungen von Geny (RevPh 31
[1924] 591—598) unterscheidet Ch. in der ,Quarta via“, wie sie Thomas
in der Summa theol. 1, q. 2, a. 3 vorlegt, zwei Teile. Der erste Abschnitt
schlieft aus dem realen Mehr und Weniger der abgestuften Vollkommen-
heiten in den geschaffenen Dingen auf die Existenz eines vollkommensten
Seins (maxime ens), und zwar auf dem Wege der causa exemplaris assi-
milatrix, die, wenn auch nicht ausdriicklich genannt, so doch eingeschlossen
ist, wie durch eine eingehende Analyse recht iiberzeugend dargetan wird.
Der zweite Teil leitet dann a priori, anf dem Wege der causa efficiens
realisatrix absteigend, die allgemeine Ursichlichkeit dieses Wesens ab,
das als hichste Vollkommenheit auch realisierende Ursache aller begrenzten
Vollkommenheiten sein muB. Der erste Teil ist fiir sich allein schon, un-
abhiingig vom zweiten, ein vollstindiger Gottesbeweis; er stiitzt sich auf
das Prinzip der Analogie, nach dem jedes sekundiire Analogatum das pri-
mire voraussetzt. Fiir diese Auffassung bringt der Verfasser besonders
zwei Grinde: der Text der S.th. enthillt ganz deutlich zwei voneinander
getrennte Abschnitte; auch bietet die Parallelstelle S. ¢, gent. 1, 13 nur
den ersten Abschnitt als in sich abgeschlossenes Argument. Andere legen
den Beweisgang des Aquinaten anders aus; so Baeumker (Witelo 292 A. 3),
der meint, daf Thomas erst durch Zuhilfenahme des zweiten Teiles, der
sachlich der Anwendung des Kausalititsprinzips gleichkomme, das Dasein
eines transzendenten Gottes erschliefe. Man macht auch geltend, daB
Thomas vielleicht in der 8. th. die Schwiche und Unzulinglichkeit seines
Verfahrens in der S. c. gent. kriiftizen und ergiinzen wollte. — Man mub,
wenn man den Wortlaut der 8. th. aufmerksam liest, wohl zugeben: Die
zweite Auslegung scheint dem Text Gewalt anzutun, und somit wird die
von Ch. gebotene die angemessenere sein. Ob freilich die causa exemplaris
fiir sich allein zur realen Existenz eines vollkommensten Seins emporfithren
kann, scheint uns noch nicht genug geklirt; der Autor selbst scheint das
zu fithlen, wenn er am Schlusse bemerkt, daf dieser Beweis solider als
der .pl.atonische sei, weil er die Exemplarursache mit der Wirkursache
vereinige.

252. Bersani, 8., De Voluntate Dei. Commentarium in cc. LXXII ad
LXXXVIII lib. I Summae contra gentiles: DivThom(Pi) 29 (1926) 193—209
381—393 589—599; 30 (1927) b—16 229—241 639—652; 31 (1928) 185
ad 194; 32 (1929) 5—14. — Nach dem Vorbilde von C. Ramelli, der in
derselben Zeitschrift die Kapitel iiber das Erkennen Gottes erklirt hat,
will B. die iiber das gottliche Wollen kommentieren, Zuerst arbeitet er
immer den Zusammenhang der einzelnen Kapitel untereinander und ihre
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Stellung im ganzen Traktat heraus; hierin folgt er fast ganz dem Ferra-
riensis. Dann legt er die einzelnen Argumente in scholastischer Form vor,
analysiert des niheren besonders wichtige Gedanken und lost eventuell
entgegenstehende Schwierigkeiten. Schlieflich sucht er die systematische
Verkniipfung der Argumente eines jeden Kapitels herauszuschilen. Auf
dieses letztere ist das Hauptaugenmerk des Verfassers gerichtet. Er be-
mitht sich darzutun, daf die Argumente des Aquinaten alle die verschie-
denen Seiten der zu beweisenden Wahrheit in systematischer Ordnung
beriicksichtigen und deswegen alle moglichen Argumente erschépfen, so
daf alle andern auf sie zuriickgefihrt werden konnen. — Man muf ge-
stehen, daB der Verfasser mit viel Scharfsinn oft ganz iiberraschende Aus-
blicke erdffnet. Manches diirfte jedoch sowohl in der Auslegung der ein-
zelnen Argumente als auch in der Systematisation ihres Zusammenhanges
zu gezwungen und schematisiert sein. Zu wiinschen wiire noch, daf die
Beweiskraft der einzelnen Argumente, die gewif nicht immer gleich ist,
vorsichtig abgewogen wiirde. L.

953. Marxuach, F., La fundamental diferencia entre Dios y los demds
seres segtin Santo Tomds: EstudEcl 1928 Abril (Suplemento). — M. bietet
die Begriindung seiner Meinung, Thomas habe den realen Unterschied
zwischen Wesenheit und Dasein bei den Geschiopfen weder verneint noch
vorausgesetzt oder zu beweisen beabsichtigh, sondern sich lediglich darauf
beschriinkt, in Gott eine sachliche, ja begriffliche Identitit von Wesen-
heit und Dasein zu zeigen, was bei den Geschopfen ausgeschlossen sei.

Gummersbach.

954, Viollmecke, Hans, Die Gottesidee im Bewubtsein der Mensch-
heit. 8° (151 S.) Hildesheim, Borgmeyer. Geb. M 3.— Der Wiener Pro-
fessor V. hat in diesem Biichlein in knapper Form verschiedene religions-
philosophische Themen behandelt: Religion der Urzeit, Brahman, Osiris,
Pythagoreismus und Neuplatonismus, Gnostik und Manichéismus, mittel-
alterliche und moderne Geheimlehren. Zu den einzelnen Themen bietet
er gediegenes Material und gute Literaturangaben. Gierens.

955. Scheler, Max, Die Stellung des Menschen im Kosmos. 8° (115 8.)
Darmstadt 1928, Reichl. M 6.— Dieses letzte Werk Sch.s, ein in der ,Schule
der Weisheit* zu Darmstadt gehaltener Vortrag, zeigt die oft unzusammen-
hingenden Umrisse seiner in den Vertffentlichungen seit 1925 breiter aus-
gefithrten, allerdings auch da kaum logisch fafbaren letzten Weltanschauung.
Er nimmt ein Urchaos ohne jeden Geist und ohne jede Finalitit an, das
aber in ,statistischer* Zufallsgesetzlichkeit Naturordnung, Leben, Instinkt,
Intelligenz (schon im Tiere) und, im Menschen, die Geist-Person hervor-
bringt, welch letztere aber kein Sein ist, sondern ,ein in sich selbst stetig
selbst sich vollziehendes . . . Ordnungsgefiige von Akten“ (58). Nun taucht
doch noch ein ,Urseiendes® auf, in dessen zeitlosem Grunde ungeschieden
,Drang“ und ,Geist’ schlummerten. ,Und nur in dem Mabe wird das
,Sein durch sich‘ zu einem Sein, das wiirdig ist, gottliches Dasein zu heifen,
als es im Drange der Weltgeschichte im Menschen und durch den Menschen
die ewige Deitas verwirklicht® (82 f.). Zuletzt kann und soll der Drang
ganz im Geist aufgehen. Die Selbstdeifizierung, der Mit-Aktvollzug
mit dem werdenden GottesbewuBtsein macht den Menschen erst zur ,Per-
son®, gibt ihm seine wahre Stellung im Kosmos. — Sch. weist in der
Schrift nicht umsonst auf die Jugendarbeiten aus seiner Euckenzeit hin;
die Theorie vom werdenden Gott (Eucken, Herm. Schwarz) und vorab auch
Schopenhauers Einfluf sind offenbar wieder iiber ihn so michtig geworden,
daB sie dieses herrliche Talent aus seiner Bahn schleudern konnten. Frei-
lich fehlt besonders den letzten Leistungen nach nun fast allgemeinem
Urteil der eigentlich wissenschaftliche Wert, wenn in ihnen auch eine
traurige Grofe nicht zu verkennen ist. Gemmel.
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3. Naturphilosophie. Psychologie

266. Lah, J., Differentia theoriae atomicae scientificae et philosophicae :
Bogoslovska Smotra 16 (Zagreb 1928) 456—484. — Unter diesem nicht
ganz gliicklich gewiihlten Titel fithrt L. zunfichst die Grundannahme des
modernen chemischen Atomismus von der Unverdnderlichkeit der Atome
bzw. Subatome fiber Fechner und Descartes auf die alten griechischen
Mechanisten (Leukipp und Demokrit), Dynamisten (Empedokles und Anaxa-
goras) und die Eleaten (Parmenides) zuriick. In kurzen Ziigen wird dann
der physikalische und philosophische Atomismus von Fechner wieder-
gegeben und mit dem heutigen Stand des chemischen Atomismus verglichen.
Aus diesem Vergleich ergibt sich nach L., daf Fechner so manche Beweise,
womit heute die atomistische Konstitution der Korperwelt durchschlagend
bewiesen wird, richtig angebahnt hat; manche andere dagegen seien un-
halthar. Namentlich sei tibereilt sowohl bei Fechner als auch bei den heu-
tigen Physikern die Annahme von aktuell diskreten und individuell ver-
schiedenen Atomen in den Dingen. Ganz verfehlt sei der philosophische
Atomismus Fechners, geradeso wie der auch von ihm selbst bekampfte
dynamische Atomismus. Grimm,

257. Lohr, E., Die Kontinuumsauffassung in der Physik: Scientia 45
(1929) 13—24. — Ein infolge von Kiirze und Unvollsténdigkeit nicht eben
leicht verstindlicher Auszug aus der 19926 erschienenen Schrift desselben
Verfassers: Atomismus und Kontinuitéitstheorie in der neuzeitlichen Physik
(Leipzig, Teubner), Das atomistische Welthild: Materie, zusammengesetzt
aus verborgenen, #ufierst zahlreichen und kleinen, starren und unverinder-
lichen, aufeinander wirkenden Korpuskeln, durch deren blofe Bewegung
alles rein materielle Geschehen zu erkliren sei, behauptet zwar in der
neuzeitlichen Physik die Vorherrschaft; aber es gibt auch eine moderne,
aus der phinomenologischen Pragmatik im Sinne Kirchhoffs und Machs
herausgewachsene systematische und in den Hauptziigen das ganze ma-
terielle Geschehen einschlicBlich der Gravitation umfassende Kontinuitits-
theorie, die von G. Jaumann und seinen Schilern in miihsamer Arbeit
geschaffen und ausgebaut wurde, von Durchfithrung in simtlichen Einzel-
gebieten aber naturgemif noch entfernt ist. Es folgt (15—22) eine Dar-
legung der erkenntnistheoretisch-methodologischen Grundgedanken dieser
Theorie. — Man wird unwiderstehlich angeregt, sich auf die philosophi-
schen Voraussetzungen und Schwichen des modernen Atomismus zu be-
sinnen, demgegeniiber die hier entwickelte Kontinuititstheorie den Vorzug
des ,begrifflich und anschauungsgemif Einfachen und Einheitlichen® besitzt
(24). Aber darin allein kann wohl nicht das Kriterium des im tiefsten
Sinne Wahren erblickt werden, sondern in der Frage der Vereinbarkeit
dieser Theorie mit einer ertriglichen Metaphysik alles Werdens und Seins,
Wird die kontinuumstheoretische Definition der Korper als ,relativ stabiler
riumlicher Zustandsstrukturen® (22) und der Bewegung als ,Fortpflanzung
ganzer riumlicher Zustandsstrukturen®, wird tberhaupt der ,eigenschafts-
begabte Raum* dieser Forderung wohl geniigen ? Schmitz.

268. Bose, J. C., The nervous impulse in plants: Scientia 45 (1929)
256—30. — In seinem Privatinstitut zu Calcutta widmet sich B., hierbei im
letzten Winter unterstiitzt von dem bekannten Wiener Botaniker H. Molisch,
sehr eingehenden Untersuchungen der Reizerscheinungen bei der , Sinnpflanze*.
Er will zeigen, daf es sich bei den nastischen Bewegungen von Mimosa
pudica nicht um hydromechanische Wirkung (Pfeffer), nicht um Fortleitung
von Stoffen, die bei Berithrung oder Verwundung entstehen (Ricca), handle,
sondern um Leitung einer Erregung wie in tierischen Nerven. Die Analogie
soll sich auch in Einzelheiten empirisch nachweisen lassen, z. B. in ge-
trenntem Vorhandensein von sensorischen Bahnen (im ,4uBern Phlosm*) und
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von motorischen (im ,innern Phloém"), Reflexbogen u. dgl. — Die hiermit
kaum zu vereinbarenden Resultate Riccas, dem es gelang, den Reiz durch
eine mit Wasser gefiillte Glasrohre weiterzuleiten (wie er ja auch in der
lebenden Pflanze tiber tote Strecken hinweg fortgepflanzt wird), werden
leider nicht diskutiert. S

959. Sapper, K., Die Theorien des Lebens und ihre Bedeutung fiir
die Naturforschung: Scientia 45 (1929) 95—104. — Das Leben, das vor
allem ein Formproblem ist, sucht der Mechanismus als ein &ufierst kom-
pliziertes maschinelles Geschehen zu deuten. Diese Position vermag der
Vitalismus auch durch seine Berufung auf die wunderbarsten Regenerations-
vorgéinge nicht zu zerstoren (97). Erst die Tatsache der tierischen Hand-
lungen und die darauf sich griindende finalistische Theorie ist die Klippe,
an der der Mechanismus scheitert (99). S.s Theorie, die mit Rignanos
Auffassung nahe verwandt ist, zieht keinerlei auber- oder tbermaterielle
Potenzen zur Erklirung des Lebens heran. Triger des finalen Geschehens
ist ihr ausschlieBlich die lebende Substanz (99). So werden die Schwierig-
keiten des Neovitalismus vermieden, und auch die Dysteleologien werden
im Hinblick auf das menschliche Handeln, das Urbild alles finalen Ge-
schehens, verstindlich (100). Wie dort, so zeigt sich in allen echten Lebens-
erscheinungen eine qualitativ einseitize Determination des Anorganischen
durch die organische Substanz. — Letzterer Gedanke ist wertvoll, aber auch
im Vitalismus enthalten. S.

260. Weidenreich, Fr., Tatsachen, Legenden und Theorien tiber den
,Duck“-Menschen von Rhodesia: Die Naturwissenschaften 17 (1929) 233
bis 238. — Der Fund des Schiidels von Broken Hill, der seit 1921 so viel
Aufsehen erregt hat, wird nach den im Aufsatztitel angegebenen Gesichts-
punkten in moglichst objektiver Weise dargestellt und durch gute Abbil-
dungen erliutert. Als natiirlichste aus den gesicherten Tatsachen ableit-
bare Erklirung wird am Schluf hingestellt: Der Rhodesiaschiidel ist, rein
morphologisch betrachtet, die primitivste bisher bekannt gewordene Menschen-
schiidelform, die zwischen dem Pithecanthropus und dem europiischen
Neandertaltypus steht. Indes lebte das betreffende Individuum noch zu-
sammen mit rezenten Menschen (vermutlich vor vielen Jahrtausenden), und
zwar mit Kannibalen, die Teile von Tieren und ihresgleichen in die Hohle
von Broken Hill schleppten, dort zubereiteten und verzehrten. Thre Beute
war ganz gelegentlich einmal auch dieses vielleicht sieche (Ohreneiterung)
Individuum der spéter ganz ausgestorbenen primitiven Rhodesiaform, dessen
Kopf sie in die Hohle trugen, um mit einem scharfen Steinwerkzeug das
Gehirn herauszuholen. Fiir die Annahme gebeugter Korperhaltung und somit
fiir den Namen ,Duck®mensch fehlt durchaus jeder Anhaltspunkt. 8.

9261, Biihler, Charlotte, Zwei Grundtypen von Lebensprozessen:
ZPsych 108 (1928) 222—239. — Wenn das Lebewesen gelernt hat, mit der

ermacht der passiv erlittenen Reize fertig zu werden und von ihnen
nicht mehr tberwiltigt wird, gesellt sich zu den (auf Abwehr der Reiz-
tibermacht gehenden) Reaktionen die Reize suchende, vom Subjekt aus-
gehende und bestimmten Zielen dienende spontane Aktivitit. Es ist nichts
verfehlter, als das Leben blof nach dem Schema ,Reiz—Reaktion® deuten
zu wollen, Willwoll.

962, Petermann, Bruno, Uber die Idee einer objektiven Psycho-
logie: ZPsych 108 (1928) 371—3897. — Die Idee einer naturwissenschaft-
lich ,objektiven*, nicht auf Selbstreflexion aufbauenden Psychologie kon-
kretisiert sich in zwei Formen: die Psychoreflexologie der Russen (Pawlow,
v. Bechterew) ist rein atomistisch, verkennt die lebendige Einheit des
Organismus in allen seinen Reaktionen; die zweite Form, der echte Beha-
viorismus, betont zwar im Gegensatz zur verigen Form die Ganzheit und
Einheit der reagierenden Organismen, kann aber das Prinzip reiner ,Ob-
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jektivitit® gar nicht befolgen, sondern mufi auf Bewubtseinsreflexion auf-
bauen. Somit wurzelt alle Psychologie letztlich in der ,subjektiven® —
darum aber nicht notwendig subjektivistischen — Selbstreflexion. — Vgl.
damit M. Beck, Wesen und Wert (Berlin 1925), besprochen Schol 3 (1928)
464 f. Dazu sei nachgetragen daf die AuBerungen iiber Thomas von Aquin,
Kirche und Kloster im Sinne des Verfassers nicht als Polemik gegen Kirche
und Scholastik zu deuten sind. W.

263. Brunswik, Egon, Zur Entwicklung der Albedowahrnehmung :
ZPsych 109 (1928) 40—115 — B. untersucht die Entwicklung der von
Beleuchtungsverschiedenheiten unbeeinfluften Wahrnehmung der ,wirk-
lichen“ Farben der Sehdinge von 2;6 Jahren bis zum Erwachsenenalter.
Es findet sich ansteigende Entwicklung mit Hoéhepunkten bei 9 und 15 Jah-
ren, dann ein Riickgang. Die Hohepunkte fallen znsammen mit denen der
Entwicklung des Zeichnens und Bauens, des Naturinteresses und der eide-
tischen Erscheinungen und werden wie diese zuriickgefithrt auf die fir die
betreffende Entwicklungsstufe charakteristischen, besondern Zuwendungen
zur sinnlichen AuBenwelt.

264. Bahnsen, Poul, Eine Untersuchung iiber Symmetrie und Asym-
metrie bei vtsuellen Wahmehmungen ZPsych 108 (1928) 129—154. —
Interesse und Vorliebe fiir Symmetrie besteht schon sehr frith im Kinde;
Symmetrie erleichtert die Auffassung eines Gegenstandes als ,Figur* sowie
Sicherheit der Reproduktion und des Wiedererkennens. Ww.

2656. Schole, Heinrich, Beitrige zur Psychologie der Raumwahr-
nehmung und rdumlichen Vorstellung ZPsych 108 (1928) 856—119. — Ein
Moment der Tiefe ist schon beim ersten perzeptiven Fassen der Korper-
dinge gegeben. Ein hichst bedeutsames subjektives Moment fiir die Tiefen-
gliederung der Sehdinge ist die Aufmerksamkeitseinstellung. Dazu treten
noch nicht genauer angebbare subjektive Faktoren. Ww.

266. Schneider, E.,, Die Bedeutung des Rorschachschen Formdeute-
versuches zur Ermittlung intellektuell gehemmter Schiiler: ZAngewPsych
32 (1929) 102—163. — Die gewohnlichen Intelligenzpriifungen weichen
trotz ihres unleugharen Wertes fiir den Durchschnitt in Einzelfillen unter-
einander sowie von der Bewertung der Schule stark ab. 8. fand unter
87 Priiflingen bei 21 stéirkere Abweichungen. Die Rorschachsche Methode
klirte in 15 Fillen die Unstimmigkeit auf: es lag eine Hemmung vor,
etwa eine Depression wegen einer bittern Erfahrung, die den Geist dauernd
beschiiftigte und die Aufmerksamkeit von der intellektuellen Arbeit abzog.
Freilich scheint die Beniitzung dieser Methode stark Sache einer persén-
lichen Befihigung zu sein und nicht eine sichere Technik fiir jedermann,
Es wire erwiinscht, mit andern leichter durchschaubaren Methoden die
Gemiits- und Willensstérungen zu ermitteln und diese Liicke der Intelligenz-
messungen auszufiillen. Fribes.

267—271. Arbeiten des Psychologischen Laboratoriums
der Londoner Universitidt: The British Journal of Psychology,
Monograph Supplements, No. 7—11. London 1924 —1927, Cambridge Uni-
versity Press.

267. No. 7. Bernstein, E., Quickness and Intelligence. An enquiry
concerning the existence of a general speed factor. (55 8.) Sk 7.— Ist
die Schnelligkeit eine allgemeine Higenschaft der Seele, so daf, wer in
einer Fihigkeit schnell ist, es auch in den andern ist? Die Frage wird
mit den Methoden der Korrelationsrechnung im Sinne Spearmans, durch
Vergleich der Ergebnisse der Testpriifungen fiir verschiedenartige Fihig-
keiten untersucht. Es wurden 130 Kinder zwischen 12 und 13 Jahren ge-
prift. Einerseits wurde die Schunelligkeit durch monatelange Beobachtung
der Schiiler vonseiten ihres Lehrers geschiitzt, wobei der Einfluf der ver-
schiedenen Intelligenz ausgeschaltet war. Diese Beobachtung sprach nicht
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fiir eine durchgiingige Fihigkeit; manchmal beschrinkte sich besondere
Schnelligkeit auf ein einzelnes Fach, schwankte mit dem Selbstvertrauen;
manche opferten absichtlich die Schnelligkeit der Giite der Leistung. —
Daneben gingen Testpriifungen; die darin festgestellte Langsamkeit zeigte
wenig Korrelation mit der Perseveration, aber auch wenig mit der ge-
schiitzten Langsamlkeit. Das spricht gegen eine allgemeine Fihigkeit der
Schnelligkeit in allen moglichen Leistungen. Die Langsamkeit muff des-
halb auf allgemeinere Ursachen zurtickgefithrt werden, die Gefiihlshetonung,
die Bemiithung, auf korperliche Mingel, das Temperament, die Uberlegung
und fiir den Anfang einer neuen Arbeit auf die Perseveration. F.

268. No. 8. McFarlane, Margaret, A study of practical ability.
(75 8.) Sk 7.— Ein Teilelement der Intelligenz des Lebens ist die prak-
tische Fihigkeit; sie umfaft das Verstindnis der Aufgabe, die Fihigkeit,
die Reihe der notwendigen Bewegungen zu planen und die Bewegungen
der Reihe nach auszufiithren, Es wurden dariiber Versuche mit 400 Kin-
dern zwischen 14 und 16 Jahren angestellt; die Aufgaben waren das Auf-
bauen eines Schiebkarrens aus den getrennt vorliegenden Teilen, ihnlich
einer Wiege, eines Wiirfels usw., Fir das Bestehen einer durchgiingigen
praktischen Fahigkeit sprach die Uberlegenheit der Kinder aus technischen
Schulen, die Korrelation zwischen den verschiedenen Priifungsarbeiten. Als
Kern der praktischen Begabung erscheint nicht die allgemeine Intelligenz,
das Denken dabei, sondern die Beschiftigung mit konkretem Material. F.

269. No. 9, Magson, E. H, How we judge intelligence. An investi-
gation into the value of an interview as a means of estimating general
intelligence. (1156 8.) 8 Sk 7d. — Eine sehr schéne Arbeit zu der prak-
tisch wie theoretisch gleich wichtigen Frage nach dem Wert der Intelligenz-
schiitzungen. Manche legen grofen Wert auf den Eindruck einer ganz
kurzen Unterredung, etwa von einer Minute, wihrend andere alles von den
Schitzungen nach langer Bekanntschaft, etwa von Lehrern, erwarten. Der
Verfasser lief 150 Erwachsene und 700 Kinder nach den verschiedenen
Schiitzungsmethoden priifen. Bei jedem Priifling waren fiinf oder mehr Be-
urteiler titig, die voneinander unabhéingig zu urteilen hatten. Als Zeit der
Unterredung, in der man Fragen aus allen moglichen Gebieten stellte,
wurden fiinf Minuten angesetzt. Die Ubereinstimmung aller Paare aus den
Richtern war mittelgrof (0,562), was beweist, daB sie mit ziemlicher Ge-
nauigkeit dieselbe Eigenschaft beurteilten, aber noch nicht, daf dies, wie
verlangt, die Intelligenz war; auch gingen die Urteile der einzelnen Richter
stark auseinander. Nachweisbar spielte der perstnliche Eindruck des Prif-
lings eine grofe Rolle, mehr als die Richter es selbst bemerkten; daza
gehorte die #uBere Erscheinung, die Kleidung, die Beweglichkeit der Ge-
sichtsziige, das SelbstbewubBtsein, die fliissige Sprache. Was aber die Haupt-
sache ist: die Korrelation der Unterredungsschiitzungen mit den Ergebnissen
der Intelligenztests war auBerordentlich klein, hier nur 0,15. Also auch
wenn man die Ergebnisse von fiinf verschiedenen Beurteilern vereinigt,
sind sie fiir die Schitzung der allgemeinen Intelligenz ungeniigend. Nur
fiir den personlichen Eindruck selbst, also fir die Fihigkeit, auf andere
Menschen zu wirken, hat eine kurze Unterredung (das Interview) Wert. —
Auch die Schitzungen auf Grund langer Bekanntschaft gehen fir die
verschiedenen Richter ebensoweit auseinander. Indessen ist hier die Kor-
relation mit der durch Tests gemessenen Intelligenz doch eine mittlere (0,54).
Auch andere Untersuchungen haben &hnliche Werte gefunden. Dabei offen-
barte sich eine merkwiirdige Fehlerquelle aller solcher Schitzungen nach
langer Bekanntschaft: man kann von der Riicksicht auf den Charakter des
Priiflings nicht absehen; man beurteilt die Intelligenz giinstiger, wenn der
Beurteilte gewissenhaft, freundlich, kameradschaftlich ist, als beim Gegen-
teil. Man sieht, wie schon Thorndike und andere fanden, alle Eigenschaf-
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ten in einer Atmosphiire, die der Person als Ganzem zukommt. Um das
irgendwie zu heriicksichtigen, miiite man vom Beurteiler neben seiner In-
telligenzschitzung zugleich eine Charakterschiitzung geben lassen. — Die
Ergebnisse werfen in leicht ersichtlicher Weise ein Licht auf Prﬁfui]‘gs—
urteile. !

270. No. 10. Hargreaves, H. L., The ,faculty® of imagination. (74 8.)
Sh 7. — Die Arbeit stellt die uns schon bekannte Frage nach einer ein-
heitlichen Fahigkeit fiir die Phantasie. Die Schnelligkeit der Phantasie-
leistung wird erforscht durch Ergiinzenlassen von Bildern, Texten, Ge-
schichten usw.; dabei ergab sich ein gemeinsamer Faktor; in dessen
Erklirung kommt H. aber tiber Vermutungen nicht hinaus. Auch fiir die
Originalitit der Phantasieleistung besteht ein anderer Faktor, der mit
Schnelligkeit und Gediichtnis Zusammenhang zeigt. Danach bestitigte sich
bei dieser Priifungsart eine einheitliche Fihigkeit der Phantasie nicht. F.

271. No.11. Wells, Honoria M., The phenomenology of acts of
choice. An analysis of volitional consciousness. (157 8.) Sk 10. — Die
Arbeit stellt eine Fortsetzung der vorbildlichen Versuche aus der Schule
von Michotte dar. Das Wertvollste sind die 900 Selbstheobachtungen, die
sich auf sechs Versuchspersonen verteilen. Neu ist die Messung des psycho-
galvanischen Reflexes. W. sieht in den Abweichungen der Kurven nicht
Begleiterscheinungen des Gefithls, sondern des Strebens. Da die Abwei-
chungen auch bei Warnungssignalen regelmifig sind und vielfach auf Er-
regung bezogen werden, mochte ich den recht gut begriindeten Ansatz
noch nicht fiir gesichert halten. — Die Zergliederung des Wahlaktes nach
den Selbstbeobachtungen liuft auf eine Bestiitigung und gelegentliche Ver-
tiefung der Ergebnisse von Ach und Michotte hinaus. Daf das Bewuft-
sein der Aufgabe in den folgenden Versuchen immer mehr zurticktritt, aber
doch mnoch geniigend wirkt, veranschaulicht die scholastische Lehre von
der ,intentio virtualis®. — Die Wahl wird erleichtert und beschleunigt,
wenn der Wertunterschied beider Moglichkeiten grof ist; er zieht sich in
die Linge und wird schwerer, was auch die psychogalvanische Kurve be-
stiitigt, bei kleinem Wertunterschied; dann ist auch die Selbsttitigkeit
klarer, ist Unlust und Spannung zu bemerken. — Beim Schluf der Uber-
legung tritt eine geistige Hemmung ein; ihr Grund ist der Richtungs-
wechsel im Bewufitsein, das von der Erkenntnis zur Entscheidung iiber-
geht. — Michotte unterschied in der Wahl scharf die Entscheidung von der
Zustimmung, Bei der Entscheidung wird die eine Mbglichkeit festgelegt;
bei der Zustimmung liegt sie schon vorher allein im Blickpunkt, so dag
ein Ja oder Nein geniigt. Bei W, treten dagegen die Uberginge mehr
bhervor. DaB allein eine Mbglichkeit im Blickpunkt ist, scheint selbst
eine Entscheidung zu sein. Bei der Entscheidung ist die Zeit kiirzer, die
galvanische Abweichung tiefer, sie ist eine schnelle und starke Richtung der
Selbsttitigkeit, wihrend man bei der Zustimmung das Gefiihl hat, die Dinge
laufen zu lassen. Wells vermutet, daf auch die Gewohnheitsentscheidungen
die Willensnatur nicht ganz verloren haben (man beachte die Anwendung
auf die intentio habitualis der Scholastiker); denn das Titigkeitsbewubt-
sein fehlt nicht ganz, die Gewohnheitshandlung entwickelt sich aus der
bloBen Zustimmung; die Aufgabe zeigt sich auch bei ihr wirksam; der
automatische Schluf kann sich plotzlich in eine Entscheidung fiir das
Gegenteil verwandeln. — Beachtet man, daf unser heherrschtes Denken
frei, unter der Leitung des Willens vor sich geht, so ist das begreiflich. —
Gegeniiber Wheeler wird die Eigenart des Tiitigkeitsbewufitseins und der
Selbsttitigkeit ausfithrlich aus den Selbstbeobachtungen gerechtfertigt. —
Die Arbeit ist auch dem scholastischen Psychologen sehr zu empfehlen,
da sie die Grundlagen der scholastischen Willenslehre rechtfertigt und auf
Grund sorgfiiltiger Versuche in einigem ausbaut, wie wir an einigen Stich-
worten gezeigt haben.
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272. Schlieper, Fr., Der Entwicklungsgang einer manuellen Ge-
schicklichkeitsleistung: ZAngewPsych 32 (1929) 4564—499. — An Hand der
Erlernung eines Geschicklichkeitsspieles wird der Gang der Ubung fest-
gestellt: das Erkennen der schwierigen Punkte, das Probieren und Fest-
halten der Losung, die allmidhliche Ausbildung der einheitlichen, rhythmisch
gegliederten Gesamthandlung. Das theoretisch Wertvollste ist die Zuriick-
fihrung der Geschicklichkeit auf die Elemente des Seelenlebens, das Zu-
sammenspiel von Wille, Wahrnehmung, Aufmerksamkeit, Bewegungsvor-
stellungen, der Reproduktionsfihigkeit und der Fihigkeit zur Aushildung
ausgedehnter Komplexe. Eine hbesondere Fihigkeit der Geschicklichkeit
erweist sich als iiberfliissig. F,

278. Van der Veldt, J., O. F. M., L'apprentissage du mouvement et
l’automatisme. Etudes de Psychologie, vol. 111 (XII u. 350 S.) Louvain 1928,
Institut de philosophie. F 75.— Die vorziigliche Experimentaluntersuchung,
die eine gewaltige Menge von Versuchen voraussetzt, iiberpriift die Haupt-
fragen der automatisierten Bewegungen und fiihrt die Forschung an vielen
Punkten weiter in die Tiefe. Bei der unglaublichen Menge von Einzel-
heiten, die nur im Zusammenhang gewiirdigt werden konnen, mufy es hier
geniigen, auf einige allgemeinere Ergebnisse beispielsweise hinzuweisen. —
War mit einem Reizwort eine bestimmte Berithrung zu verbinden und
durch Wiederholung gewohnheitsméfiig zu machen, so erschien vor der
Bewegung das Ortshild visuell, spiter kiniisthetisch und abstrakt, schlief-
lich verschwindet es: das Wort hat nun die Bedeutung der Bewegung. Ist
eine Folge von Bewegungen an die Silben eines Wortes zu kniipfen, so
leitet das Schema der aufeinander folgenden Orte die Bewegung; allmih-
lich wird nicht mehr jede Teilbewegung von ihrem Reiz ausgeldst, sondern
von der vorhergehenden Bewegung. Bei voller Ubung fehit die Bewegungs-
figur ganz und bedeutet das Wort nun die ganze Bewegung. Anfangs dient
das Schema als Vorbild; spéter lost es sich von der Bewegung; es dient
nur, um an die Bewegung zu erinnern, die dann von selbst ablauft; spater
verschwindet es ganz und wird die Bewegung vom Wort ausgelost. — Die
gewohnte Bewegung kann auch bei etwas veranderten Umstinden erfolgen,
etwa bei anders gestellter Fliche, bei verkleinertem Mafistab; bisweilen
wird dann ein Schema benutzt, bisweilen aber auch die Bewegung gleich
automatisch tibertragen. Die Tendenz zur Ausfithrung der stark eingeiibten
Bewegung ist nicht wegen der gestifteten Assoziationen bei &hnlichen Be-
dingungen von selbst da, sondern das hingt von der neuen Aufgabe, der
neuen Einstellung ab. Ist diese von einer ganz andern Ordnung, so ist
von der alten Tendenz nichts zu merken. Je niher dagegen die neue Auf-
gabe der eingeiibten riickt, desto stiirker wird die Tendenz zur alten Be-
wegung; bei grober Ahnlichkeit zwischen beiden treten dann Erschwerungen
der neuen Bewegung auf. LiBt die Spannung der gegenwirtigen Einstel-
lung nach, wie bei Zerstreuung, so. geht die Tendenz nur noch auf das
Allgemeine, etwa eine Bewegung iiberhaupt, deren Besonderheit dann durch
andere Zufilligkeiten entschieden wird. F.

274, Baerwald, R., Psychologie der Selbstverteidigung. kl. 8° (344 8.)
Leipzig 1927, Hinrichs. M 4.80; geb. M 550. — Das #uBerst fesselnde
Biichlein ist gewissermafien ein Rechnungsabschluf iiber die Coué-Bewegung,
ihre erstaunlichen Leistungen, aber auch ihre Grenzen, begriindet auf
reiche eigene Erfahrungen, die ohne Ubertreibung mitgeteilt werden. Die
einleitenden Kapitel sammeln viele Beispiele, die die Macht des Geistes
tiber den Kérper beweisen. (Die ,eingebildeten Leiden* der Nervisen mochte
B. lieber ,angebildet‘ nennen, da sie eine Frucht der Furcht sind.)) Zu
ihnen rechnet er das Besprechen von Blutungen; die Wirkungen des démo-
nischen Unterbewubtseins, das in der Spaltung der Personlichkeit beson-
ders bekannt ist: wenn etwa das jahrelang unbekannte Gegenich zum
Entsetzen des Besitzers plotzlich hervorbricht; wenn am Abgrund die Tiefe

30*



468 Aufsiitze und Biicher

magnetisch zieht; wenn ein Leiden einen iiberfillt, wo man es am wenig-
sten braucht; wenn, wo man sich des Gliickes rithmt, ein Riickfall droht
(woranf der Aberglaube des ,Berufens griindet). — Das eigentliche Thema
ist die Wiirdigung des Couéismus, die tiefer dringt, als die bisherigen Er-
klirungen. B. findet die konkrete anschauliche Suggestion wirksamer, als
die rein allgemeine, deren Hauptwert die Erzeugung des Halbschlafzustandes
sei, Die von Baudouin empfohlene Autohypnose verwirft er, weil sich
darin leicht zufillige schidliche Suggestionen durchsetzen, wie Beispiele
beweisen. Zu den suggestiven Heilungen rechnet er auch die Wunder,
etwa die von Lourdes. Die Wissenschaft lehne die Urteile des Konsta-
tierangshiiros meist ab, ,weil es nicht voraussetzungslose Forschung treibe,
sondern kirchlichen Zwecken diene“; indessen gilt es viel eher von den
mitgeteilten Einwinden Gulats, dab sie keine voraussetzungslose Forschung
sind, sondern den Zwecken des Unglaubens dienen. Lassen wir diese beim
Verfasser begreifliche Entgleisung unberiicksichtigt, so sind seine eigenen
Erfahrungen lesenswert genug; danach reicht die Autosuggestion, wie Coué
behauptet, aber noch nicht bewiesen hatte, erheblich iiber die Leistungen
der Fremdsuggestion hinaus. Sehr ansprechend ist die Beschreibung B.s,
wie ein eigenes ererbtes Leiden durch Autosuggestion langsam, aber daunernd
gehoben wird, so da nach ¥/, Jahr erreicht ist, was &rztlich fiir unmog-
lich erklirt war. Die eingehende Darlegung des Verfahrens der Auto-
suggestion mit allen ihren Hilfsmitteln und den mannigfachen in kleinem
und grofiem erreichten eigenen Erfolgen muB man im Buch selbst nach-
lesen, um die suggestive Wirkung davon nicht zu verlieren, — Der
kleinere zweite Teil des Buches behandelt die Willenserziehung, wobei B.
mehr der kluge, kritische Berichterstatter ist. Dazu gehort der Nutzen
des Turnens oder des Sportes; die Selbstschau und ethische Buchfiihrung,
die nach den Grundsitzen der Autosuggestion die Vorsitze immer wieder-
holt; zur Askese rechnet er die gewissenhafte Einhaltung der gesellschaft-
lichen Formen; die kleinen Opfer gegeniiber den Trieben. Gut begriindet
wird der Nutzen, gegeniiber schweren Versuchungen am Morgen bis ins
einzelne die eigene Handlung schon durchzudenken. Gegen schwer fiber-
windbare Leidenschaften wird die Ablenkung empfohlen. Der Kenner der
aszetischen Literatur wird hier viele ihm bekannte Vorschriften wieder-
finden. 307
275. Seifert, Friedr, Psychologie-Metaphysik der Seele (Handbuch
der Philosophie von Baeumler und Schroter. 18. Lieferung). Lex. 8° (97 8.)
Miinchen 1928, R. Oldenbourg. M 4.-— Der Titel des Buches ist irre-
fithrend; nach ihm erwartet man eine Darlegung der metaphysischen Fragen,
der Griinde der Parteien und Entscheidung. Was vorliegt, ist eine kurze
Geschichte der abendléndischen Psychologie in ihren Hauptvertretern, Hs
sind (mit Angabe der Seiten): Aristoteles (10), Plotin (10), die altchristliche
Welt (8), Augustin (23), das Mittelalter (16), die Neuzeit (29). Die lange
Behandlung von Plotins Begriffsdichtung erklirt sich aus dem groBen Ein-
flub seiner [deen, z. B. auf Augustin. Sehr liebevoll ist Augustin gewiirdigt,
wobei entgegen der gewthnlichen Darstellung der Nachdruck auf seine
spiiteren Schriften, besonders ,De trinitate* gelegt wird. Im Mittelalter
werden die verschiedenen Schulen recht kurz behandelt, immerhin erkennt
man die Hauptlinien geniigend. Bei der Neuzeit geht die Behandlung un-
merklich in die empirische Psychologie iiber, was eigentlich der Titel nicht
besagt; doch entspricht es dem tatsiichlichen Zuriicktreten der Metaphysik
bei den Neueren. Erst hier kommt die Kritik des Verfassers mehr zu
Wort, der in den metaphysischen Fragen sich wohl weniger zu Hause
fiihlt. Die vorgebrachten Einwinde gegen die Experimentalpsychelogie
sind oft genug beantwortet worden, wovon der Leser nichts erfihrt. Die
Vorliebe fiir die verstehende Psychologie ist wohl einseitig, da die Lei-
stungen dieser Art Psychologie noch recht mifBige sind. — Nach dem Ge-
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sagten ist das Buch gewifi kein Ersatz fiir eine metaphysische Psycho-
logie, auch abgesehen von dem Standpunkt, der dem unsern nicht ent-
spricht. Die Hoffnung des Verfassers, daB so dasjenige erkannt werde,
was aus dem Vergangenen gegenwiirtig und lebendig ist, vermag ich nicht
zu teilen. Leicht kinnte der Leser verleitet werden, in der metaphysik-
feindlichen Gegenwart das Ideal zu sehen, statt einer Episode, aus der
eine auch die Neuzeit befriedigende Metaphysik erst wieder erstehen
mufi. F.

276. Joad, C. E. M., Mind and Body: JPhStud 4 (1929) 2256—240. —
Die verschiedenen Erklirungen der Wechselwirkung zwischen Leib und
Seele werden in ihrer Entwicklung, ihren starken und schwachen Seiten
besprochen : der aus der schroffen Trennung von Descartes folgende Paralle-
lismus, der Materialismus und Idealismus. J. hilt selbst am Dualismus
fest. Gegen den Materialismus macht er besonders das ,idealistische Argu-
ment® geltend, daf seine Grundlage die Bewubtseinstatsachen sind, die er
spiter als Illusion verwirft. Fiir die Losung der groBen Schwierigkeiten
der Wechselwirkung will J. hier bloB Vorarbeit leisten, Die Materie er-
halte in der neueren Physik unerwartete Eigenschaften, die sie dem Geist
etwas annihern; der Geist diirfe nicht als Substanz aufgefafit werden,
sondern als Titigkeit, als das BewuBtsein von andern Dingen. Hier denkt
Verfasser offenbar nicht daran, daf Tatigkeit und gar BewuBtsein un-
verstindlich werden, wenn einer fehlt, der sie hat. Im iibrigen zeichnet
sich die Besprechung durch kithle sachgemife Abwiigung der Tatsachen
aus, die man in philosophischen Abhandlungen heute nur zu oft ver-
mift.

4, Ethik und Rechtsphilosophie

277. Bauch, Bruno, Zur Phinomenologie des sittlichen BewuBtseins,
Eine Vorfrage der Ethik: Logos (Ttbingen) 17 (1928) 73—107. — Als Vor-
studie zu einer systematischen Ethik untersucht dieser Artikel das Wesent-
liche dessen, was man generisch sittlich (morale) nennt, sowie des spezi-
fisch sittlich Guten (bonum honestum), wenn auch diese Unterscheidung
nicht ausdriicklich gemacht wird. Das Ichbewufitsein decke sich noch
nicht mit dem Sittlichen; das Verantwortungsbewuftsein, das Pflichtgefiihl
eigener Art miisse hinzutreten. Es handle sich um eine ,Tat‘ im ent-
scheidenden ,Augenblick*, die nur gebilligt werde, wenn sie einer erschauten
Sollens-, Aufgabe“ entspricht. Diese Sollens-, Wertung" unterscheide sich
von sonstigen, selbst hochsten Wertungen des Menschentums, etwa des
Genies. — Die Scholastik verlangt fir die sittliche Zurechenbarkeit eines
Willensakts (moralitas) seine Wahlfreiheit angesichts des Vernunfturteils
iber den guten oder biosen Charakter der Handlung. Letzterer wird er-
kannt aus der Bestimmung und deshalb aus dem Wesen der Menschennatur.
Nicht akzidentelle Teil-Normen, sondern die Total-Norm der Menschen-
wiirde, des Bildes des Schipfers, enthiillt im Gewissen den sittlichen
Charakter einer freien Menschenhandlung, mit welcher der wichtigste
Menschenwert, der Mensch selbst, gleichsam steht und fillt. Vieles von
diesem klingt freilich in den meist selbstindigen, in ihrem edlen Ernst
ergreifenden Ausfihrungen B.s irgendwo an; doch macht sich der Mangel
scharfer Begriffshestimmung, scholastischer Methode, fithlbar und lifit leider
fiir das ethische Hauptwerk immer noch zu grofie, wenn auch unbewubte,
Abhiingigkeit von Kant befiirchten, bei dem sich die mangelnde Kenntnis
der grofien aristotelisch-scholastischen Vorarbeit geriicht hat. Gemmel.

278. Rignano, Eugenio, La Morale de I'harmonie de la vie: Rev
MétMor 36 (1929) 101—112. — Die Steuerlosigkeit der geistigen Nach-
kriegslage zwinge vor allem zur Auffindung einer sittlichen Lebensform,
in der sich die Anhéinger aller bisherigen Weltanschauungen finden kinnten.
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Wie in der Welt der Biologie miisse auch unter den Menschen das Indi-
viduum mit sich und seiner Umgebung den harmonischen Ausgleich finden :
Moral der Lebensharmonie, ,lebe dein Leben in grofter Harmonie
mit dem Leben der andern®. Diese zugleich eigene wie fremde Lebens-
steigerung sei der geschichtliche Ursprung der Benennungen gut und bése
gewesen; diese Harmonie gebiete Entsagung zur Wahrung hoherer geistiger
Giiter, keineswegs jedoch vollen Verzicht auf jede irdische Freude, wie
diesen das Christentum fordere. — Wie alle zuniichst rein formalen all-
gemeinsten Zielbegriffe wiirde auch die gegenseitize Harmonie erst MaB,
Inhalt und Verpflichtungskraft in einer wahren Metaphysik und Religion
empfangen. In R.s Beispiel einer zerriitteten Ehe etwa wiirden kraft eines
bloBen Harmonieprinzips die einen die Vernichtung der Ehe fordern, andere
vielleicht die Notwendigkeit geduldigen Ausharrens zum Wohle der Kinder
und zum prinzipiellen Schutze der Quelle des Menschheitsbestandes :
welches von beiden ist nun, ohne hohere Grundsiitze, ,Harmonie“? Einen
absoluten Verzicht auf jede irdische Freude kennt vielleicht die eine oder
andere Sekte, nicht die katholische Kirche, die frohe Botschaft. G

279. Kuhn, Helmut, Die #sthetische Autonomie als Problem der
Philosophie der Gegenwart: Logos (Tiibingen) 17 (1928) 301—322. — Die
Auffassung des allgemeinen Verhiltnisses der ethischen Totalnorm zu den
einzelnen theoretischen und praktischen Teilnormen des Menschen ent-
scheidet auch iiber die Zuordnung von Sittlichkeit und Kunst. K.
spricht dies Problem so aus: Kann die fiir die Kunst wie fiir jedes Geistes-
gebiet zu fordernde Eigengesetzlichkeit, Selbstindigkeit zu einer vollen
Loslosung von den iibrigen Interessen, Zielen, Aufgaben des Menschen, also
vom Kulturganzen, gesteigert, iibersteigert werden, ohne dadurch der Kunst
selbst am meisten zu schaden, sie dafiir von allem Leben, Einfluf, ja von
allem Gehalt zu ,befreien“ ? Ist das ,l'art pour l'art® nicht der 'Tod der
Kunst? K. priift zu dem Zwecke die Kultur- und Kunsttheorien von Croce,
Guyau und Fiedler. B. Croce tiberspanne die Autonomie der sthetischen
Intuition und mache sie ideenlos; fir J. M, Guyau habe die Kunst nur Be-
deutung als Mittel fiir Lebenssteigerung und verliere so ihre Autonomie;
Konrad Fiedler wolle das Gesetz der reinen Form fiir die Kunst finden,
indem er die Eigenart des Kiinstlerischen als Vorstellungs-Ablaufs scharf
abhebe von der Wissenschaft als einem Begriffs-Ablauf, wodurch aber, wie
bei Croce, wieder eine Sinn-Entleerung fiir die Kunst drohe, K. will die
Lésung erst nur andeuten: Die Kunst miisse eine Eigengesetzlichkeit haben,
aber als lebensvolle nur in der ,Gestaltseinheit® mit dem Kulturganzen,
weil beides, Kunst wie Kultur, ,seinen Grund in dem geistigen Dasein des
Menschen hat® (322). Ob K. nicht besser das belastete Wort Autonomie,
das oft schon als Isolierung verstanden wird, miede? Die Kunst hat ihr
Formal-Objekt, ihre Teil-Aufgabe im Menschen, das Schéne; dies lifit sich
wegen der Einheit, der Architektonik des Menschengeistes nie von dem
Ganz-Ziele des Menschen vollstindig lssen; an seinem Ort in der Archi-
tektur des Menschen und der Kultur empfingt das Schone sein MaB, seine
Wiirde und erst seine wahre Weihe; denn, wie Augustinus sagt, hiBlich
ist der Teil, der seinem Ganzen nicht entspricht. G.

280. Aster, Ernst v., Zur Kritik der materialen Wertethik : Kantstud
33 (1928) 172—199. — Vom Standpunkt eines ethischen Relativismus aus
will der als Verteidiger des Nominalismus bekannte Verfasser zur Ethik
von Nic. Hartmann Stellung nehmen. Eine apriorische Wertschau wird
entschieden abgelehnt. Die ethische Grundfrage: , Warum soll ich diesem
Gebote folgen ?“, lift sich mit den Mitteln der Wissenschaft nicht lsen.
Die Ethik fithrt immer nur zur Systematisierung eines Ethos, einer Moral,
der andere gegeniiberstehen. Diesen verschiedenen Moralen gegenitber
bleibt nur die Aufgabe soziologischen Verstiindnisses, Mit Nachdruck wird
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auch auf die mangelnde Stellungnahme zur Religion hingewiesen und mit
Recht die Willkiir abgelehnt, zwischen Religion und Moral eine Gegen-
giitzlichkeit aufzustellen. Eine Analyse der Wertgeftihle, die nicht aus-
gchlieflich erkennend sind, sondern an der Subjektivitit wesentlich teil-
nehmen, schlieft die Untersuchung. Schuster.
281. Parodi, D. Les bases psychologiques de la vie morale. 12°
(160 8,) Paris 1928, Alcan. F» 15.— P. nimmt hier die Gedankengiinge,
deren Skizze er schon im Jahre 1910 in seinem Buche ,Le probléme moral
et la pensée contemporaine* entwarf, wieder auf und fiihrt sie weiter. Lift
sich eine rationelle Sittenlehre mit den heutigen Ergebnissen der Biologie
und der Psychologie tiber die Entwicklung des Menschen versthnen? Wie
kann inmitten der Lebenserscheinungen sich Sittlichkeit geltend machen ?
So lautet die Fragestellung. P. sucht die Losung bei den Ideen des Strebens
und der Ordnung, d. h. bei der Finalitit und der Vernunft. Sein Bemiihen,
sich einen Weg zu bahnen zwischen dem Evolutionismus eines Spencer
und dem Soziologismus eines Durkheim, zwischen dem Eudimonismus
eines Aristoteles und dem Formalismus eines Kant, fithrt ihn zu einer sehr
scharf gepriigten Stellungnahme, die jedoch im Grunde trotz der freien
Terminologie nicht sehr entfernt ist von der nattirlichen Sittlichkeit, wie
sie allgemein von der Scholastik vertreten wird. Das hochste Gut ist ein
Ljenseits® (au dela) von jedem bestimmten Wunsch. Es verpflichtet jeden
Menschen im Urteil der unpersénlichen Vernunft, das mit Notwendigkeit
iiber seine Handlungen richtet und das in ihm wohnt. P. wiirde sich wohl
nicht weigern, in dieser lebendigen und unpersénlichen Vernunft ein Zeugnis
Gottes anzukennen. De Blic.
282, Lehu, L., A quel point précis de la Somme Théologique com-
mence le traité de la Moralité: RevThom 33 (1928) 521—532. — D. Lottin
hatte 1922 in der RevNéo-scolPh vorgeschlagen, S.th. 1,2, q.18,a.1—4
als eine Art Ubergang aufzufassen, der die eigentliche Behandlung der
Moral vorbereite. Diese begiinne demnach erst mit a. 5. L. kritisiert leb-
haft eine solche Auslegung. Von Anfang an handle q. 18 tiber das ,bo-
num morale* und nicht dber das Gute schlechthin, gehore also der
Moral an. De B.
983, Roland-Gosselin, M.-D., Erreur et péché: RevPh 35 (1928)
466—478. — Bekanntlich ist fiir den hl. Thomas jede Siinde in gewissem
Sinne ein Irrtum, weil eine irrende Wahl. Aber hiilt er nicht auch um-
gekehrt jeden Irrtum fir Stinde? R. glaubt es und bringt dafiir folgende
Griinde. 1. Im Hinblick auf die Engel und Ddmonen setzen zwei Texte
den Trrtum klar in Verbindung mit der Uberhebung: der im Guten gefestigte
Wille der Engel kann ihren Verstand nicht dazu bewegen, iiber Dinge zu
urteilen, die sein Vermogen iibersteigen; der diinkelhafte Wille der bisen
Geister hingegen lifit sie tiber etwas urteilen, das sie nicht kennen: De
malo 16, 6; S. theol. 1, q. 58. a. b (468). — 2. In Bezug auf den Menschen
kann man ebenfalls zwei Texte anfiihren: De malo 8, 7 dehnt der hl. Tho-
mas auf den Menschen aus, was er iiber die Diimonen gesagt: ,. .. error
manifeste habet rationem peccati: non enim est absque praesumptione,
quod aliquis dee ignotis sententiam ferat* (470—473). In der Summa th.
1, 2, q. 74, a. 5 ist der Beweisgang verschieden und die Schlufifolgerung
erscheint auch weniger weitreichend: ,. .. contingit esse peccatum in ra-
tione . .., in quantum errat in cognitione veri, quod quidem tunc impu-
tatur ei, quando habet ignorantiam vel errorem circa id, gquod potest et
debet scire.* — R. hat sehr wohl gesehen, daf der Gedanke hier durchaus
nicht mehr derselbe ist wie in ,De malo®. Er glaubt jedoch, daf die
beiden Stellen in zwei Behauptungen iibereinstimmen: 1. Bei jeder Er-
kenntnis, auch bei der dem freien Willen iiberlassenen, besteht die Pflicht,
den Irrtum zn vermeiden. 2. Die Grenze fiir die Siinde des Irrtums ist
die tatsiichlich gegebene Moglichkeit, die Wahrheit zu erkennen (477). —
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Aber selbst wenn der erste dieser Sitze den Gedanken der Summa richtig
wiedergibt, so steht der zweite auf keinen Fall im Einklang mit ,De malo®.
Thomas konnte dort nicht mit Recht versichern, es sei immer Uberhebung,
iiber etwas zu urteilen, das man nicht kennt, wenn er glaubte, daf die
Moglichkeit, die Wahrheit zu erkennen, dem Irrtum seinen Schuldcharakter
nehme. Ubrigens hieBe dies auch iibersehen, daf selbst in dem Falle,
wo es unmoglich ist, die Wahrheit positiv zu erkennen, der Irrtum nicht
unvermeidlich ist; es bleibt ja immer, wie R. es anerkennt (478), die Mog-
lichkeit, sich des Urteils zu enthalten oder durch eine vorsichtige Aus-
drucksweise das Recht der Wahrheit unangetastet zu lassen. — In Wirk-
lichkeit muf man wohl sagen, daB, genau gesprochen, der Irrtum keine
Stinde ist. Denn, wie der hl. Thomas in De veritate q. 17, a. 4, sagt,
,wer irrt, weif nicht, daf er irrt‘. Die Unklugheit, mit der sich jemand
wissentlich und willentlich der Gefahr des Irrtums aussetzt, kann zwar
ein Fehler sein, nicht aber der Irrtum selbst. De B.
284. Gillet, M. 8., Justice et Charité: RevScPhTh 18 (1929) 5-—22. —
Angesichts der groBen Schwierigkeiten bei der Durchfithrung der heiden
Forderungen will G. die gegenseitigen Beziehungen von Gerechtigkeit und
Liebe darlegen. FEs werden zuerst die Unterschiede gezeigt — Caritas
wird als ganz ibernatiirliche Tugend und Forderung verstanden —, dann
das Verhiiltnis von Gerechtigkeit und Briiderlichkeit im Rahmen des ge-
sellschaftlichen Zusammenlebens besprochen, endlich die Einheit von Ge-
rechtigkeit und Liebe dargetan, die sich vor allem darin zeigt, daB die
Caritas Motiv und Quelle fiir die Durchfiihrung der Gerechtigkeit oder
die Aufhebung der vielen sozialen Ungerechtigkeiten wird. Das Individual-
eigentum gehore zum Naturrecht, aber nach dem hl. Thomas miisse das
iberfliissige Gut der Allgemeinheit zugefiihrt werden. Dieser Begriff des
Superfluum wird im Anschluf an Pérez Garcia: ,De principiis functionis
socialis proprietatis privatae apud D. Thomam Aquinatem*, so erklirt, daf
die freie Verfigung des Eigentiimers sich auf die Beditirfnisse der Familie
und des Berufes erstreckt. Schuster.
285. Gierens, Michael, 8.J., Ehre, Duell und Mensur. 8° (VIII
u. 381 8.) Paderborn, Bonifacius-Druckerei. Karton. M 4.20; geb. M 5.—
Die Geschichte und Elemente des Ehrbegriffes, Ehrverletzung und Ehren-
schutz im allgemeinen werden klar dargelegt als Grundlage des 2. Teiles
des Buches: Duell und Mensur. Mit dem Ziele, die Widersittlichkeit des
privaten Zweikampfes zu zeigen, werden behandelt: Geschichte des Zwei-
kampfes, Zweikampf und staatliches Recht, Kirche und Zweikampf, Duell
und Ethik. Fir alle, die Stellung nebmen miissen zu den Zweikampf-
unsitten unserer Zeit und zu der Reform des Strafrechts in Bezug auf den
Zweikampf, ist das Buch ein guter Fiihrer. Brust.
286. Dabin, J., La notion du droit naturel et la pensée juridigue
contemporaine : RevNéo-scolPh 30 (1928) 418—461. — Dieser Aufsatz ist
ein Auszug aus einem groferen rechtsphilosophischen Werk: L'ordre juri-
dique positif. Sein Wert liegt meist darin, daf die Anschauungen heutiger
Juristen und Rechtsphilosophen zum Problem des natiirlichen Rechts an-
sprechend dargestellt werden. Der Verfasser stellt recht wirkungsvoll den
Unterschied des scholastischen Naturrechts und der sog. klassischen Natur-
rechtsschule des 17. und 18. Jahrhunderts heraus. Mit Nutzen wire noch
hinzuzufiigen, daB die sittliche Geltung der allgemeinen Prinzipien zugleich
eine wahre Rechtsgeltung ist, insofern sie auf natiirliche Rechtsanspriiche
gehen. Die Auseinandersetzung mit Duguit, Stammler, Ripert und Hauriou
bietet mancherlei Anregungen, besonders zu der Frage nach dem Verhilt-
nis von unverinderlicher Norm und wechselnder Anwendung, in der bei
manchen Bestreitern des natiirlichen Rechts zum Teil nur ein allerdings
nicht bedeutungsloser terminologischer Unterschied von den Verteidigern
des natiirlichen Rechts zu bestehen scheint. Schuster,
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987. Le Fur, Louis, Le retour au droit naturel. Son réle dans la
conception actuelle du droit international : Scientia 45 (1929) 32—-42. —
Ein Uberblick iiber die Geschichte des richtig verstandenen Naturrechts,
wobei die Verdienste der spanischen Scholastik des 16. und 17. Jahrhunderts
fiir das Volkerrecht anerkannt werden. Wie der positivistische Absolutis-
mus, der im Staatswillen (eines Firsten oder einer Majoritdt) letzte, einzige
Rechtsquelle sieht, abzulehnen sei, so sei allerdings auch das Naturrecht
nicht im Rousseauschen Sinne exklusiv, der positiven Gesetzgebung feind-
lich, zu fassen. Es biete die Axiome, die durch die Gesetzgebung je nach
den Verhiiltnissen anzuwenden seien; zudem sichere es als Bestandteil der
Sittenordnung der positiven rechtmiBigen Autoritit eine im Gewissen ver-
pflichtende Kraft zu, derem schwacher Ausfluf nur die Sanktion durch
Zwang und Gewalt sei. Das Sittengesetz und das Naturrecht mit ihrer
Verpflichtung sind der ,fond*; die Ausgestaltung durch die positive Ge-
setzgebung und die Sanktionierung sind die ,forme®; fond und forme zu-
sammen bieten das vollkommene Recht. — Einzelne Bemerkungen, wie
tiber den Weltkrieg, diirften mehr politisch als wissenschaftlich sein. Sie
schaden dem hohen Ziele des Verfassers, auf dem Boden der scholastischen
Naturrechtslehre ein wahrhaft ewiges Volkerrecht zu schaffen. Der Auf-
satz, der 1927 im Haag gehaltene Vortriige des Professors der Pariser
Universitit wiedergibt, ist fiir das Verhiltnis von Sittlichkeit, Naturrecht,
positivem Recht beachtenswert. Gemmel.

988, Bernheimer, Brich +, Probleme der Rechtsphilosophie. Mit
einem Geleitwort von Hans Kelsen. Nebst Bildnis des Verfassers (Bei-
heft 21 zum ArchRWirtschPh), gr. 8° (XII u. 122 8.) Berlin-Grunewald 1927,
Rothschild. M 3.— Dieses Werk des frith Heimgegangenen (1888—1915)
gibt fir die positive Rechtssetzung, Interpretation usw. wertvolle Winke,
vor allem aber tut es immer wieder die Unentbehrlichkeit und Bedeutung
des Naturrechts dar. Freilich erscheint B. siuferlich als dessen Feind;
er lehnt eben mit Recht, wie die Scholastik, ein rousseausches, dem posi-
tiven Gesetz feindliches Naturrecht ab. Das richtig verstandene Natur-
recht fordert fiir die ,conclusiones* und ,determinationes* im Wandel der
Dinge die einigende Instanz des positiven Rechtes. Was B. ,subsidiiires
Erginzungsrecht® (19) nennt, ,natiirliche Ordnung® (18, passim), ,subjek-
tive Rechte® (40 ff.), ,Gerechtigkeit, Rechtsidee, Rechtsgefiihl, ethisches
Gefithl* usw., deckt sich weitgehend mit dem richtig verstandenen schola-
stischen Naturrecht. Freilich erscheint sowohl seine Rechtsphilosophie wie
seine Ethik beziiglich des Pflichtbegriffes nicht geniigend ontologisch unter-
baut, wenn er auch die Verpflichtung der Gesetze nicht der faktischen
Rechtsdurchsetzung gleichstellt und letztere als nicht zum eigentlichen
Rechtshegriff gehorig anerkennt. G.

989. Emge, C. A., Das Apriori und die Rechtswissenschaft: ArchR
WirtschPh 21 (1928) 519—536. — Nach einem Uberblick iber die Be-
dentungen des Wortes Apriori untersucht E., ob, wie in der Mathematik,
rein rationale Vorerfahrungshegriffe als oberste Axiome auch in der Rechts-
wissenschaft dazu dienen konnten, ein ,ehernes Koordinatensystem® fiir
immer aufzustellen, von dem aus man zu den konkretesten Besonderheiten
hinabsteigen konne. Insbesondere hilt er fiir den Normeffekt, d. i. die
Verpflichtungskraft der Gesetze, wolle man sie nicht aus der faktischen
Gewalt herleiten, eine solche Normidee vor und fiiber aller Erfahrung fir
unausweichlich, Schon hieraus ergebe sich die Unumginglichkeit der
Unterscheidung von Wirklichkeit und Idee und damit a) der religiosen Be-
grifisbildung ; b) der teleologischen Geschichtsphilosophie (wie der Katho-
lizismus und der Panslavismus sie nie vernachlissigt hitten 530); c¢) der
eigentlichen Rechts-,Philosophie“, — K., der sich offenbar schon viel mit
der scholastischen Ontologie befafit hat, wiirde seine philosophischen Ab-
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sichten mit Hilfe gerade auch der scholastischen Psychologie und Er-
kenntnistheorie noch weiter gefordert sehen. Bisher erscheint sein Apriori
sowohl im ersten Entstehen der Begriffe wie in der materialen Anwendung,
der Ausgestaltung der Rechtsphilosophie, doch zu sehr losgeltst von der
notwendigen Erfahrung. Kant und Hegel miifiten noch mehr durch Ari-
stoteles erghinzt und ersetzt werden. G.
290. Werner, Alfred, Philosophie als Grundlage der Wirtschafts-
theorie :, ArchRWirtschPhil 22 (1929) 289—292. — Die gewbhnliche Defini-
tion der Wirtschaft, ,Reich der Mittel fiir Zwecke®, sei nicht geniigend.
(Ubrigens gilt die von W. vorgeschlagene: ,Sparsames Verfiigen, Dispo-
nieren iiber knappe Mittel® in etwa, wie er es jener vorwirft, auch von
der Technik; diese Definitionen treffen wohl die Wirtschaftlichkeit als
Methode auf allen Denk- und Tétigkeitsgebieten, erkliren aber nicht das
Wesen der Wirtschaft als eines Sachgebiets, eines Systems, einer Wert-
ordnung.) W. ahnt richtig, da Wirtschaft auch als umfassendes Sach-
gebiet einschlieflich ihrer immanenten Zwecksetzung der freien Zielwahl
des wirtschaftenden Menschen unterworfen sein muB, Dieser ,Geist" der
Wirtschaftenden miisse durch die Wirtschaftsphilosophie erkundet und
normiert werden. Dem christlichen Wirtschaftsgeist habe alles Irdische,
auch die Wirtschaft, nur Durchgangscharakter im Lichte der Ewigkeit;
solche Heilige seien aber selten. Das sozialistische Ziel sei mit seiner
Freiheit und Gleichheit ganz an der Wirtschaft orientiert, aber erschlage
auf die Dauer den Menschen und die Wirtschaft. Der Heroenkult Nietz-
sches stehe nur im Dienste eines Subjekts, nicht einer Idee. Das Reich
der Werte, die Kultur, miisse der Zweck auch aller Wirtschaft sein. —
‘W. miikte untersuchen, ob das Reich der christlichen Kulturwerte, die von
evangelischen Theologen (z. B. Brunstiid) oft weltfremd iiberspannt werden,
nitlz)ht doch der Seele, der Gemeinschaft und der Wirtschaft das éhre
gibt. :
291. Darmstaedter, Friedrich, Das Wirtschaftsrecht in geiner
soziologischen Struktur (Beiheft 28 zum ArchRWirtschPh). gr. 8° (VIII u.
162 8.) Berlin-Grunewald 1928, Rothschild, M 8.— Das tatsiichliche Bestehen
zweier immer mehr sich verselbstindigender Rechtsdisziplinen, des Reichs-
wirtschaftsrechts und des Reichsarbeitsrechts, mit zunichst vielfach gegen-
siitzlichen Tendenzen erheischt wegen der Einheit der Rechtswissenschaft
und der Wahrung der Volksgemeinschafi eine synthetische, ausgleichende
Behandlung beider Disziplinen aus iibergeordneten Prinzipien. D. bietet
darum Begriffsumschreibungen von Wirtschaft, Recht, Wirtschaftsrecht
und untersucht ihr Verhiltnis zur gesamten Gemeinschaftsgestaltung, Auf-
fillig wenig spricht er vom Verhiltnis von Recht und Staat, vom Einflu
des Staates auf die Wirtschaft. Selbst tiber das Verh#ltnis von Wirtschaft
und Recht will er keine ideelle Untersuchung bieten; er geht von der
Tatsache ihrer Verbindung, eines Wirtschaftsrechts, aus und erforscht
" pdie Art und Weise seiner Ausgestaltung® (8). D., der unter Hegelschem
EinfluB steht, sucht nicht die blof logische Einheit der sozialen Verhiiltnisse
im neu-kantischen Sinn, sondern die materiale Einheit. Diese findet er
in der Doppelfunktion allen Rechtes, in der die strenge Gegenseitigkeit
bewahrenden, negativen ,Abwehrfunktion® einerseits und der positiven, ver-
bindenden ,Vermittlungsfunktion® anderseits. Er untersucht nun, wie in
dem gesamten Wirtschaftsrecht sowie in der Dreiheit, die es nach ihm
umfafit, dem Reichswirtschaftsrecht, dem Reichsarbeitsrecht, dem privaten
Vermégensrecht sowohl die Gegenseitigkeitsfunktion sich auswirkt wie
die Vermittlungsfunktion, letztere durch Forderung der Produktionsgemein-
schaft (vorab in der Unternehmerschaft) und der Konsumtionsgemeinschaft
(vorab in der Arbeitnehmerschaft). Dieses ausgleichende Wirtschaftsrecht
miisse darum schirfstens ablehnen den Liberalismus, fiir den das Recht
wie die Menschen nur auszubeutende Mittel seien, sowie den Kommunis-
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mus, der nach dem Wortlaut seiner Programme alle Gegenseitigkeit des
Rechtes aufhebe, sich somit aufBerhalb des Rechtes stellen wolle und die
unentbehrliche Wirksamkeit des Eigentriebes auslosche. Der wahre Aus-
gleich, die wahre soziale Einheit liege in der Wahrung der Gegenseitigkeit
in den Leistungsbeziehungen und in der vermittelnden, verbindenden Liebe
in den Personbeziehungen; letztere miisse immer mehr iiberwiegen, damit
unsere utilistische ,biirgerliche Gesellschaft® zur ethischen, kulturellen
_menschlichen Gesellschaft® werde (iiber sein entsprechendes Werk vgl.
Schol 3 [1928] 478). — Die Arbeit zeichnet sich durch logische Schirfe
und grindliche Quellenangabe aus; immerhin vermifit man die letzte
Grundlegung des Rechtes, des Staates, ihrer Verpflichtungskraft. Die miih-
gam erarbeitete, kaum begriindete Doppelfunktion des Rechts entfaltet
gich in der systematischen, aristotelisch-scholastischen Rechts- und Staats-
lehre in ganz anderer Klarheit und Kraft zu der unentbehrlichen Dreiheit
der ausgleichenden (gegenseitigen), verteilenden (behordlich-sichernden, fiir-
sorgenden) und der Gemeinwohl-Gerechtigkeit, welch letztere (soziale Ge-
rechtigkeit) sowohl Staat wie Individuum verpflichtet; ergiinzend und ver-
klirend treten hinzu die Billigkeit und die bis zu einem Grade streng
verpflichtende Liebe. G.

992, Brauer, Theodor, Ketteler. Der deutsche Bischof und Sozial-
reformer. 8° (140 S.) Hamburg 1928, Hanseatische Verlagsanstalt. Geb,
M 480. — Aus dem ganzen Menschen Ketteler, dem wahren Adligen und
bischflichen Seelsorger, heraus wird hier das Leben und die theoretische
und praktische Soziologie und Sozialreform eines der wichtigsten Urheber
der neueren deutschen katholischen Sozialtitigkeit zum tieferen Verstehen
gebracht. Im Sinne einer wahrhaft ganzheitlichen Verstehens-Psychologie
scheut sich B. nicht, in diesem einem interkonfessionellen Leserkreis dar-
gebotenen Werke aus den ewigen, immer gleich lebendig sprudelnden katho-
lischen Quellen Kettelers Stellungnahme zur Politik, die fiir ihn wesent-
lich Kirchenpolitik war, und zur Sozialwirtschaft zu erkliren. Der so
erfafite, in gewissem Sinne fiberzeitliche Kettelersche Geist, von dem gleich-
denkenden Professor der Nationalokonomie an der Universitit Koln ver-
stehend und begeistert gezeichnet und im Lichte der wichtigsten Gegen-
wartsfragen in gleichem Sinne ergiinzt und verlebendigt, gibt darum auch
dieser Darstellung, besonders in Verbindung mit dem groferen Werke B.s
iiber den modernen deutschen Sozialismus, allgémeinere Zeitbedeutung.
Aus dem verantwortungsbewubten, mit seelsorgerlicher Liebe -erfiillten
Volksgemeinschaftsgefiihl Kettelers heraus erklirt sich der scheinbare
politische Abfall 1866, die Anpassung an die neugeschaffene politische Lage,
erklirt sich ebenso die nur scheinbare Inkonsequenz Kettelers in Verfolgung
der jeweilig allein erreichbaren politischen und sozialen Reformen. Darum
146t B. mit Recht die Anschauungen Kettelers iiber die an den Alltag ge-
bundene staatliche Sozial politik zurticktreten, um die von der jeweiligen,
vielleicht gar iherkapitalistisch oder staatssozialistisch oder atheistisch
eingestellten, Regierung mehr unabhiingige allgemeine Gesellschaftsordnung
und Gesellschaftsreform ,von unten®, die Sozialreform, im Geiste des
grofien adligen Volksbischofs uns vorzufithren. Einen Aufbau dieser Ketteler-
schen Sozialreform bieten die aus dessen gedruckten und unverdffentlichten
Schriften von B. systematisch geordneten ,Grundgedanken der Kettelerschen
Sozialreform® (121—139), die, um unserem Volke jenen in vielem iiber-
zeitlichen, katholischen Kettelergeist zu wahren, ihm in einem entsprechen-
den Sonderabdruck geschenkt werden diirften. G.

993. Miiller, Franz, Franz Hitze und sein Werk. 8° (209 8.) Ham-
burg 1928, Hanseatische Verlagsanstalt. Geb. M 7.50. — An Hand einer
das Wesentliche herausgreifenden Lebensbeschreibung zeigen sich hier die
sozialen und wirtschaftlichen Anschauungen Hitzes in ihrem Werden und
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Wachsen. Da nun Hitze einer der einfluireichsten Fiihrer der katholischen,
ja der deutschen Sozialpolitik im wilhelminischen Zeitalter war, leuchtet
die Bedeutung dieser Schrift ein fir das geschichtliche Verstehen z. B. ,M.-
Gladbachs®, der katholischen Arbeitervereine, der interkonfessionellen
Gewerkschaften, des Karitasverbandes, des Fuldaer Pastorale, sodann der
gesamten wilhelminischen Sozialgesetzgebung, der Februarerlasse, zuletzt
des Betriebsritegesetzes nach der Revolution. Wenn Brauers Kettelerbuch
in seiner sachlichen Griindlichkeit durch die Begeisterung und die psycho-
logisch verstehende Erklirung scheinbarer , Widerspriiche* nicht geschidigt,
sondern eher vertieft wird, so tritt bei M. Verliebtheit in seinen Helden
zum mindesten stark zuriick; dafiir herrscht eine Vorliebe fiir dialektische
Antithesen, sowie eine wenig wohlwollende, vorwiegend kritische, ja ab-
lehnende Einstellung gegeniiber Hitze und dem M.-Gladbacher Kreis, so
daf dieses Buch ein abschlieBendes Urteil erschwert. M. unterscheidet
drei Perioden in Hitzes Entwicklung: die Zeit des prinzipienklaren Ziels,
die Zeit des opportunistischen ,Praktizismus®, endlich die Zeit der Riick-
kehr zu den Jugendprinzipien und -idealen nach der Revolution. — Erklirt
nicht die notwendige Neuordnung des Chaos und die damit im Gegensatz
zum wilhelminischen Staat gegebene Bewegungsfreiheit nach 1918 das
Ubergehen der Taktik zur zielklaren Strategie fast von selbst? M. tadelt,
daf Hitze die Arbeiterfrage ,zuniichst* als Magenfrage, ,zuletzt® als sittlich-
religivse bezeichnet habe. Gegentiber einem ganz ihnlichen Vorwurf Vigeners
beziiglich Ketteler weist Brauer (Ketteler 128) auf den Kettelerschen ,Kern-
satz aller christlichen Sozialreform* hin, die verwilderten Massen miifiten erst
wieder humanisiert werden, um christianisiert werden zu konnen. Immerhin
gind alle M.schen AuBerungen iiber die Macht der Idee, besonders der
religiosen Idee, auf das wirmste zu begriiBen. Sitze dieses aus der katho-
lischen Jugendbewegung hervorgegangenen Sozialokonomen wie die folgen-
den bergen bei all ihrer Schiirfe doch einen wahren Kern: ,So berechtigt
Hitzes MiBtrauen gegen die Spekulationen im luftleeren Raume war, so wenig
durfte er als Realpolitiker die anregende und vorwirtstreibende Macht der
Idee gegeniiber dem historischen und psychologischen Triigheitsgesetze
unterschiitzen. Bin tibersteigerter ,Wirklichkeitssinn' ist zunweilen nicht
minder eschatologisch, wirklichkeitsfern, als die Zukunftstriume der Ro-
mantiker und Sozialisten®. (7, Z. 11 v. u.: Vigener; 25: Heinrich Pesch war
in Bonn stud. iur.; 37, Z. 15: Périn; 110, Z. 10 v. u.: Septennat; 202, Z. 10:
Wissell.) G.
294, Journet, Ch., Définition de la civilisation: La vie intellectuelle
1 (1928) 452—460. — La valeur d'une civilisation: 2 (1929) 104—115. —
Comparaison des civilisations: 2 (1929) 2566—267. — Unter Kultur ver-
steht J. die Fihigkeit einer Gesellschaft, ihren Einzelgliedern die Entfal-
tung des eigentlich menschlichen Lebens zu ermoglichen. Somit umfafit
.Kultur® das spekulative, moralische, #sthetische und praktische Leben.
Die vernunftgemifie Weiterentwicklung dieser verschiedenen Gebiete und
ihre gegenseitige Unterordnung sind mabgebend fiir den Wert einer Kultur.
Die vernunftgemiifie Weiterentwicklung vollzieht sich im praktischen Leben
durch die bestmogliche Anpassung der Technik an ihre jeweiligen Zwecke;
in der Kunst durch eine ideale Pflege der Formen; im moralischen Leben
durch Angleichung der Gewohnheiten an die sittlichen Ideen; im Geistes-
leben durch eine systematische Behandlung der Philosophie. Die Rang-
ordnung, die unter den verschiedenen Zweigen herrscht, gestattet zwischen
qualitativen und quantitativen Kulturen zu unterscheiden. Es gibt in der
Tat soviel Kulturen, wie es Gesellschaften gibt, wenigstens wenn man sie
statisch betrachtet. Aber vom dynamischen Standpunkt aus gesehen, ist
Kultur unter allen moglichen Erscheinungsformen ein und daselbe: das
Streben, die Lebensbedingungen den Forderungen der Vernunft anzupassen.
De Blic.
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995. Delos, J.T., L'internationalisme, synthese de la culture et de la
civilisation: RevSePhTh 17 (1928) 6569—679. — Der Mensch — als ma-
terielles Wesen — ist abhéingig von seiner Umgebung — Familie, Nation —,
von der er, um seine Fihigkeiten auszuwirken, eine gewisse Anzahl von
Anlagen empfangen mufi, deren Gesamtheit die nationale Kultur ausmacht.
Eine Kultur ist also ein System von Formen, die bestimmt sind, sich dem
Individuum aufzuprigen, um in ihm die Menschheit nach einem gewissen
Typus, dem nationalen, zu vollenden. Als Geist ist der Mensch fahig,
auf Grund eines Gedanken- und Gefithlsaustausches zwischen sich und seines-
gleichen eine Welt von Beziehungen zu gchaffen — und das ist die Zivili-
sation. So definiert, ist die Zivilisation ebenso universell, wie die Kulturen
national sind; nicht wie jeme an bestimmte Gruppen in Raum und Zeit
gebunden, umfaft sie vielmehr die ganze menschliche Natur. Aber weil
trotz der scheinbaren Gegensitze die pationale Kultur, weit entfernt der
Zivilisation zu schaden, deren unerlifliche Bedingung ist, kann auch der
Internationalismus nur in einer Gesellschaft entstehen, deren Nationen
schon stark entwickelt sind. De B.

996. Landry, B., L'idée de chrétienté chez les scolastiques du XIII°sidcle.
8° (214 8.) Paris 1929, Alcan. F» 25.— Der genaue Gegenstand dieses
Werkes ist die Untersuchung der scholastischen Auffassung von Staat und
Staatsgewalt im Rahmen des Christentums. Dabei findet der Verfasser
Gelegenheit, auch iiber manche benachbarte Fragen aus der Sozialphilo-
sophie zu sprechen, z. B. iiber das Eigentum und iber die Sklaverei. In
dieser Hinsicht bietet das Buch mehr, als es verspricht. Dagegen ist man
itherraseht, die Lehre des hl. Thomas, die als bekannt vorausgesetzt wird,
nicht mehr beriicksichtigt zu finden. — Acht aufeinanderfolgende Kapitel
handeln in zusammenfassender Darstellung iiber die augustinische Auf-
fassung der Gesellschaft, die Lehre des hl. Bonaventura, die Oxforder
Schule, den Imperialismus () des Roger Bacon, die arabische Philosophie,
Aegidius Romanus, Johannes von Jandun, Dante. Ein neuntes Kapitel bietet
synthetische Schlufifolgerungen. — L. legt beziiglich der Methode der
Scholastiker besondere Bedeutung der Tatsache bei, daf ihre Soziologie im
allgemeinen der Metaphysik nachgebildet sei, wie wenn die soziale Welt
nichts anderes als eine Wiederholung der physischen wire. (Scheint in
der Scholastik nicht viel eher die soziale Welt der physischen zum Vor-
bild gedient zu haben?) Infolgedessen findet man in der Soziologie wie
in der Metaphysik die augustinische und die aristotelische Richtung. Im
Gegensatz zu dem mehr idealistischen und tiberlieferungstreuen, zu dem
spezifisch christlicheren Augustinismus ist der Aristotelismus naturalisti-
scher und positiver, er verriit schon im Keime die politischen Lehren der
Renaissance. Wahrend fir den Augustinismus die sozialen Fragen vor
allem sittliche sind — die Autoritéit ist ihm eine Funktion; die Gerechtig-
keit gilt mehr als Intelligenz -—, ist im Aristotelismus die Organisation
des Staatswesens Angelegenheit der Wissenschaft und nur die Intelligenz
kann demnach Herrschaftsrechte verleihen. De B.

997. Walz, G. A, Gedanken zu einer Sozialmorphologie: ArchRWirtschPh
91 (19928) 849—364, — Gegeniiber der blof generalisierenden, kausal-
gesetzlichen Methode (Methode der ,exakten Zuordnung®), wie sie ein Erb-
teil des Rationalismus ist, betonte besonders die Romantik wieder die Be-
deutung der unwiederholbaren Individualitat (Methode der ,sinndeutenden
Gestaltung®) auch in der Geschichte (Ranke) und in den Rechtsgebilden
(Savignys ,Volksgeist®, der micht rechtspositivistisch zu deuten sei, 354).
Auch in der soziologischen Forschung hat sich gegeniiber der atomistischen,
kausalgesetzlichen ,westlichen® Soziologie in Deutschland immer mehr das
Verstiindnis fiir die Eigenttmlichkeiten in den ,Gestalten und Sinnganz-
heiten der verschiedenen Gemeinschaften entwickelt. Diese ganzheitliche,
,Synoptische“, sinndeutende Gestaltungsmethode der Soziologie fordert nach
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W. eine ,Sozialmorphologie“, deren Grundrisse er hier andeutet. Sie unter-
suche 1. den #uBern Bau einzelner Gemeinschaftsbildungen (Sozialmorpho-
logie im engern Sinne, Gesellschaftsgestaltenlehre); 2. deren Idee und Seele,
die innern und #uBern Ziele und Normen (Sozialaxiologie, Gesellschaftswert-
lehre, wozu auch besonders die Rechtsmorphologie gehort); 3. ihren Reflex im
individualpsychologischen Leben (Sozialpsychologie, Gesellschaftsausdrucks-
lehre). Wertvolles wird iiber die drei Hauptgesellschaftsauffassungen ge-
sagt, die liberalistische, absolutistische, organische. — Diese griindliche
methodologische Arbeit, die man wohl der neuromantischen, universalisti-
schen Spannschen Schule zurechnen darf, ist in ihrem ersten Teile von
allgemeiner Bedeutsamkeit fiir alle Verfahrenfragen. Gemmel.
298. Spann, Othmar, Gesellschaftsphilosophie. Teil I u. IT (Handb.
d. Philos. von Baeumler u. Schriter Lfg. 19 ). Lex. 8° (188 8.) Miinchen
1928, Oldenbourg, M 3.90 u. M 3.75. — Kin geschichtlicher Uberblick
fithrt uns die (Gesellschaftsphilosophie Platons, Thomas', des Empirismus,
Kants und seiner Nachfolger, besonders Hegels, vor; letzterer lasse das
Individuum, dieses ,Moment“, doch wohl nicht zu seinem Rechte kommen.
Und nun bietet 8., was Hegel vorschwebte, aber nicht gelang, eine in
vielem zweifelsohne anerkennenswerte und dauernd fruchtbare , Vergeisti-
gung‘ der gesellschaftlichen Bildungen und Zusammenhinge, indem er zu-
niichst eine Pneumatologie aufbaut, das urspriingliche Geistesgut in Reli-
gion, Wissenschaft, Kunst schauen lift, zu dessen Verwirklichung in den
» Veranstaltungen®, besonders dem Staate, eine ausfiihrliche Sittenlehre als
objektive Kultur-Giiterlehre, Vervollkommnungslehre, entworfen wird. Eine
Tafel des sittlichen Prozesses wird geboten, die Bedeutung des Leidens,
des schopferischen Fithrers gewiirdigt, zuletzt eine Wirtschaftsphilosophie
umrissen. — Die Bemithungen S.s um die ontologische Vorrangs-
lehre sind anzuerkennen; iiberraschen aber muB es, wenn in der Scho-
lastik nur der eine Unterschied zwischen ,wesensfrither® und ,fiir uns
frither® entdeckt wird (111). Freilich diirfte gerade dieser Unterschied von
8. weit mehr beriicksichtigt werden; bezeichnend fiir seine Vorziige und
Schwiichen ist sein Satz: ,An der Spitze von Hegels System steht die
groBe Gleichung, die jeden echten Idealismus bezeichnet: Logik = Onto-
logie = Theologie* (39). Vermifit wird eine klare Begriffshestimmung von
,Gesellschaft® mit dem wesentlichen Unterschiede von Wesens- und Kiir-
verband (societates naturales, liberae); 106 erscheint die Gesellschaft iiber
dem Staat; der Staat, obwohl ,unter* der Menschheit, ist doch miichtiger
(108); dies zeigt, daf der Allgemeinbegriff Ganzheit allein nicht ausreicht,
s0 wenig wie die #hnlich iibergreifenden Begriffe ,gut‘ und ,Wert“, von
denen 8. dies selbst trefflich ausfiithrt (123 126). Je nachdem ist Vertrag,
Volkssouverinitit auch im ,Idealismus® moglich. Betreffs der Kirche muf
unterschieden werden zwischen andern Religionsgemeinschaften und der

. Kirche Christi, die keine Menschenveranstaltung ist, so da nicht gilt:

»Staat ist vor Kirche® (103); ,Theokratie® im gebréiuchlichen Sinne ist
weder eine metaphysische noch christliche Forderung (zu 103). Zu 66
und 154: Ob die Willensfreiheit hier nicht verflichtigt wird? Ubrigens
wird zum Teil die psychologische Freiheit (liberum arbitrium) und die
priignante ,sittliche Freiheit® (libertas animi; die Freiheit nach dem und
vom Kampfe) verwechselt. Es gibt gewif einen falschen Indeterminismus,
aber nicht bei der maBgebenden Scholastik. Zu 171: Bei der Darstellung
des hl. Thomas scheint die wichtige dritte Gerechtigkeit, ,iustitia legalis®,
ganz iibersehen; sie fithrt ,liber die Mitte“. Es erscheint fraglich, ob die
Vorliebe des Verfassers fiir sprachliche und sachliche Neuprigungen immer
einem naturgemiifien schopferischen Fortschritt dient. Moge es ihm ge-
geben sein, seinen ,geheimen Auftrag (163) ganz zu erfiillen! G.
299. Roland-Gosselin, Bernard, La doctrine politique de Saint
Thomas d'Aquin (Collection: Etudes philosophiques, Bd. 8). 8° (XI u.1688.)
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Paris 1928, Riviére. Fr 8.— R.-G. schildert die Lehre iiber sittliches
Naturgesetz und Naturrecht hauptsiichlich bei Platon, Aristoteles, der Stoa
(Cicero), Augustinus, Alexander Halensis, Albertus M., Thomas, um sodann
etwas ausfithrlicher die Staatslehre des Aquinaten darzustellen. — Diese
geschichtliche Unterbanung zum Verstindnis des hl. Thomas verdient Nach-
ahmung in allen #hnlichen Fragen. Die Synthese des hl. Thomas er-
scheint dann in ihrer GroBe und, gelegentlich, in ihrer Schwiiche — woliir
auffallend hiufige Hinweise auf die Unklarheit der Staatslehre des
hl. Thomas gerade in diesem Buche des bekannten Dominikaners bezeich-
nend sind. Fin Beispiel: ,Dans cette question [iiber die Staatsform],
St. Thomas s'inspire d'Aristote, de Cicéron, de la Bible et de la féodalité
du moyen-age. Il ne faut donc pas s’étonner de certaines hésitations* (99).
Um so mehr hitte man Zuriickhaltung oder scharfe Beweisfithrung in den
umstrittenen Fragen erwartet. Doch wird z. B. dem hl. Thomas die Lehre
vom Staatsursprung ,avec le consentement implicite ou explicite de
la société* (165) zugeschriehen ohne anderweitige Klirung und Begriindung
dieses vieldeutigen Ausdrucks; die vielfachen diesbeziiglichen Arbeiten
Millers, Tischleders u. a. bleiben unerwihnt. Ahnliche Klirung vermift
man in der Eigentumsfrage, desgleichen betreffs des Verhiiltnisses von
Natur und Ubernatur im Urstande; letzterer Punkt ist von entscheidender
Bedeutung fiir die Beurteilung der Troeltschschen Theorie vom absoluten
und relativen Naturrecht. Auffillligerweise wird des Aristoteles System von
R.-G. abfillig als Naturalismus gekennzeichnet, withrend oft kiinstlich eine
Linie Platon — Aungustinus — Thomas hergestellt wird. Zur Erginzung
sei auf des immer anregenden Verfassers Biichlein in derselben Sammlung
hingewiesen: ,La Morale de saint Augustin® (1925). 2
300, Klimowsky, Ernst, Die englische Gewaltenteilungslehre bis zu
Montesquien (Beiheft 22 zum ArchRWirtschPh). gr. 8° (XIV u. 99 8.) Berlin-
Grunewald 1927, Rothschild. M 6.— K., der die gleiche Untersuchung
fiir Deutschland und Frankreich in Aussicht stellt, schildert die englische
Gewaltenteilung sowie die daraunf beziigliche Lehre vom 5. Jahrhundert an
bis zur ersten umfassenden Theorie durch Montesquieu. Er setzt neben
den gebriuchlichen drei Gewalten, der richterlichen, gesetzgebenden, voll-
zichenden, koordinierend eine vierte anm, die prirogative, d.1i. das mehr
aufiergewdhnliche Bingriffsrecht des Konigs oder des Parlaments. (Es wiire
die Frage, ob diese Funktion nicht mit der Triigerschaft der iibrigen Ge-
walten im jeweiligen Entwicklungsgrade verbunden war.) — Das Buch er-
laubt, zumal wegen seiner sorgfiltigen Quellenangabe, auch lehrreiche
Riickschliisse auf die germanischen Stimme in Deutschland. Es sei hin-
gewiesen auf den Streit Jakobs I mit den Richtern (14), der den literari-
schen Kampf der katholischen Theologen gegen diesen Absolutisten neu
beleuchtet. Gut betont wird die rechtsschopferische Macht des fritheren
englischen Richterstandes. Dadurch wird die damalige Wertschitzung und
Unentbehrlichkeit des Naturrechts und der ,equity um so verstindlicher.
Betreffs der Literatur hitte noch hingewiesen werden kénnen auf V. Cathrein,
Die englische Verfassung, 1881; Fr. Schmidt, England, Verfassung, Ver-
waltung, Volkswirtschaft, 1913 (Volksvereinsverlag, M.-Gladbach). G.
301, Kohn-Bramstedt, Ernst, Uber die Strukturidentitit von
Weltanschauung und Staatsauffassung hei Spinoza: Logos (Tiibingen) 17
(1928) 348—860. — Der deterministischen Auffassung der Stellung des Men-
schen zur ,natura sive Deus* entspreche bei Spinoza die Machtstellung des
Staates gegenither den gleichgemachten einzeinen; darum bezeichne der
Tractatus pol. die Demokratie als die heste Staatsform. Die zugleich
erhobene Forderung der Freiheit, Gewissensfreiheit, des Individuums stelle
einen Widerspruch zur Gleichheitsforderung dar, der aus den personlichen
Schicksalen des Juden sich erklire. — Am Anfang bietet K. eine Methodo-
logie des ,Verstehens® eines Philosophen aus der problemgeschichtlichen
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Zeitlage, aus dem soziologischen Milien, aus der individuellen Geistes-
struktur. Letztere sei bei Spinoza fiir Welt und Staat die Einstellung
auf Einheit und Gleichheit gewesen. — Zu 8.349: Karl Schmitt be-
hauptet nicht fiir das absolutistische Zeitalter eine Identifizierung des
Monarchismus in Welt (Gott) und Staat (Kénig) oder gar, wie K. sagt, des
Monarchen mit Gott; es geniigt auf den Kalvinismus hinzuweisen mit
seinem starren Gotteshegriff und seinem Demokratismus. Es nimmt des-
halb wunder, daB K. nicht den hollindischen Kalvinismus als Erkléirungs-
quelle fiir Spinozas Staatslehre heranzieht; schon Bellarmin kimpfte gegen
die Gleichheits- und Freiheitsauffassung der Kalvinisten. G.

302. Breysig, Kurt, Beelenformen, Gesellschaftslehre und Geschichts-
wissenschaft: Schmollers "Jahrb, fiir Gesetzgebung, Verwaltung und Volks-
wirtschaft 53 (1929) 1—31. -— Hatte B. schon frither seine geschichts-
philosophische Stufenbau-Lehre durch eine sozialpsychologische Trieblehre
ergiinzt, so sieht er nun in den leibseelisch begriindeten Typen Kretschmers
eine Bestitigung der von ihm aufgestellten Haupttriebe: Dem Ichdurch-
setzungstrieb (Persénlichkeitsdrang) und dem Ichhingabetrieb (Gemeinschafts-
trieb) entspricht bei Kretschmer die schizothyme (geteilte) baw. zy klo-
thyme (geschlossene) Seelenform. In soziologischer Anwendung sucht B,
Vertreter beider Typen in Erscheinungen des titigen (politischen) und gei-
stigen (Forschung, Kunst, Religion) Lebens. Durch diese Leibseelenbau-
Lehre erfahre fiir die Ethik die restlose Determiniertheit der Handlungen,
fiir die Geschichtsphilosophie die unbedingte Gesetzlichkeit des Zeitalter-
ablaufs — die sich nun ungefiihr als schizothyme und zyklothyme ab-
losen — eine neue Bestiitigung. — Wie die bisherigen Temperamente- und
Typenversuche wird auch diese teilweise der scholastischen Leibseelenlehre
nicht fernstehende Auffassung Kretschmers als maBvolle Arbeitshypothese
dienen konnen; aber, wie schon die starke Bewegung zur differentiellen
Psychologie und Charakterologie es nahelegt, erweist die Einzelanwendung
diese typisierenden Schemata oft als zu eng, willkiirlich und gefihrlich,
B. muB Roussean und Goethe beiden Typen zuweisen. Dem Sozialismus
spricht er wegen seiner Bruderliche Zyklothymie zu; miiite man ihm
ebenso wegen des Klassenkampfprinzips Schizothymie zuschreiben? G.



